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Introduccion

Transformacion Divina

Extracto del capitulo tres del Jaiva Dharmma
(La Naturdleza Eterna del Almd), de Srila Bhaktivinoda Thakut.
[Traducido del bengalf por Sripad B.A. Sagar Maharaj]

Una noche, pocas horas después de oscurecer, el Sannyasi Thakur se
encontraba sentado a solas, cantando el Santo Nombre. El habfa tomado
asiento sobre un pequefio monticulo en una enramada solitaria del
bosque de Sri Godruma. Mientras dirigfa su mirada al norte, surgfa la
luna llena, mostrando una belleza sin precedentes a lo largo de toda la.
Sagrada Morada de Sri Nabadwip. Sti Mayapur era visible a una corta
distancia. El Sannyasi Thakur exclamé: “jOh! ;jqué es esta maravilla?
Veo un extitico lugar santo. All{ se encuentran un palacio tesplande-
ciente, un templo y unos pérticos construidos de joyas preciosas. Por la
brillantez de ellos, toda la ribera del Rio Jahnavi estd iluminada, Desde
muchos lugares a la vez, estd elevandose un tumultuoso clamor de Hari-
nama Sankirttana que vibra a través de los cielos. Y ahora cientos de devo-
tos parecidos al sabio celestial Narada estdn pulsando vinds, cantando el
Santo Nombre y danzando. En algtn lugar, Mahadeva, el dios de dioses,
de tez blanca, est4 tocando su tambor Dambaru, gritando: “;Oh, Vigvam-
bhara. Por favor, dame Tu misericordia!” Danzando con loco frenest,
luego cae por tierra. En otra parte, el Sefior Brahma de cuatro cabezas,
sentado en la asamblea de los Rsis, estd cantando el mantra Védico:.

mahan prabhur vai purusal sattvasyaisah pravarttakah,

sunirmmalam imarh praptim i§ano Jyotlr avyayah*
Svetasvatara Upanishad, 3.12

*“Esa Persona Suprema es Mahaprabhu; sélo El es la Fuente de nuestra jlumi-
nacién. Solamente por Su Gracia puede uno obtener paz inmaculada. El es el Ser
Supremo, el Invencible”.




Transformacién Divina

“Ahora el Sefior Brahma est4 expresando el comentario trascen-
dental acerca del mantra. Y, en alguna otra parte, todos los semidioses,
encabezados por el Sefior Indra, estdn brincando, danzando y cantando,
‘Jaya Prabhu Gaurachandra, Jaya Nityananda! ~—Que la Gloria sea
para el Sefior Gaurachandra, gloria a Sri Nityananda!— Todos los
péjaros posados en las ramas de los 4rboles prorrumpen en un canto:
“;Gaura-Nitai, Gaura-Nitai”” Las abejas se han intoxicado bebiendo el
néctar del Nombre de Gaura y estdn muy ocupadas zumbando a lo largo
y ancho de los jardines con flores. Intoxicada por el éxtasis del amor por
Gaura, que flota en todas direcciones, la Madre Naturaleza extiende su
belleza por doquier . . . {Oh, yo nunca miré durante el dfa todo este
maravilloso entorno en Sri Mayapur! ;Qué es lo que veo?”

~ Entonces, mientras recordaba a su Divino Maestro, €l dijo: “Mi
Sefior, sé bien que me has otorgadoTu Gracia al extender ante m{ una
visién divina del Sagrado Mayapur. De ahora en adelante, adoptaré un
método para presentarme en el mundo como un miembro del grupo de
St Gourachandra. En esta Santa Morada de Sri Nabadwip, veo que
todos usan cuentas de Tulasi alrededor de sus cuellos y decoran sus cuer-
pos con los signos de tilak y los Sanitos Nombres. Yo haré esto también”.

Hablando de este modo, el Sannyasi Thakur cay6 en un estado de
semiconciencia. Poco después, despert6. Ciertamente estaba despierto,

fsssssiaddosie s

pero la hermosa visién divina ya no era visible. Echdndose a llorar, el
Sannyasi Thakur dijo: “Soy muy afortunado. Recibi la gracia de Sri
Gury, y s6lo por un'momento tuve una visién divina de Sri Mayapur
Dham”. '

‘Al dia siguiente, el Sannyasi Thakur arrojé su danda mayavadi de
sannydsa al rio. Anudé tres sartas de cuentas de Tulasi alrededor de su
cuello y decoré su frente con la insignia Vaisnava de tilaka. El danzs,
cantando “{Hari!, jHari!” ’

Cuando los Vaisnavas de Godruma vieron su recién nacido aspecto
y su nuevo y encantador atavio, le ofrecieron sus reverencias, al consi-
derarlo muy bendecido. El Sannyasi Thakur se sintié un poco avergon-
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¢ zado y les dijo: “Sin duda yo acepté el atuendo de un Vaisnava para lle-

gar a ser un recipiente apropiado de la misericordia de ustedes, pero

.ahora estoy cayendo en otro predicamento. Una y otra vez he oido este

verso de la boca de loto de Sti Gurudeva:

trnad api sunicena, taror api sahisnuna
amanina manadena, kirttaniyah sada harih*
(Chaitanya-charitamsta, Antya 20.21 )

“Ahora, ;cudl serd mi destino si aquellos mismos Vaisnavas a
quienes he aceptado como mis Gurus me ofrecen sus reverencias?”

Pensando de esta manera, se aproximé a Paramaharhsa Babaji y le
ofrecié sus postradas reverencias. Sentado bajo la cubierta de las
enredaderas Madhavi, Babaji Mahasaya estaba cantando el Santo
Nombre. Al ver la apariencia completamente transformada del
Sannyasi Thakur y darse cuenta cémo su corazén habia florecido de
amor por el Santo Nombre, Babaji Mahasaya abrazé a su discipulo,
bafigndolo con sus lagrimas. El dijo: “Oh, Vaisnava Dasa, hoy mis ambi-
ciones se han cumplido por tocar tu forma auspiciosa”. :

Tan sélo por estas palabras, el nombre anterior del Sannyasi
Thakur desaparecié. Comenzé entonces a ser conocido como ‘Vaisnava
Dasa’. Habfa obtenido ahora algo especial, una nueva vida. Su vesti-
menta de asceta mdydvad:, su arrogante nombre y los titulos de esa
otden de sannydsa, y su condescendiente egoismo, todo se habfa
desvanecido. “

Por la tarde, muchos Vaisnavas de Sti Godruma y Sri Madhyadw1p

visitaron el Sr1 Pradyumna-Kunja para ofrecerle sus respetos a

Paramaharhsa Babaji Mahasaya y reunirse con él. Todos estaban senta-
dos a su alrededor, cantando el Santo Nombre con sus cuentas de

% cantar siempre el Santo Nombre”. -

«“Aquel es més humilde que una brizna de hierba, mds tolerante que un érbol, que le

% oftece el debido respeto a los demds sin desearlo para si mismo, estd capacitado para
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Tulasi. Algunos derramaban ldgrimas, gritando: ‘Ha Gauranga,
Nityananda’, o ‘Ha Sitanatha', o ‘He Jaya Sacinandana’. Los Vaisnavas
examinaban entre s{ asuntos espirituales. Los Vaisnavas visitantes que
caminaban alrededor de la planta sagrada de Tulasi comenzaron a ofre-
cer sus postradas reverencias a los Vaisnavas residentes. En ese preciso
instante, Vaisnava Dasa, que también caminaba alrededor de Sri
Vmdadevi, se arroj6é ante los pies de los Vaisnavas. Algunos de los
grandes y altamente respetados Vaisnavas, escuchando los comentarios
de los devotos, exclamaron: “{Oh, no puede ser el mismo Sannyasi
Thakur, qué sorprendente transformacién!”

Vaisnava Disa rods por el suelo ante ellos e implorando comenzé a
decir: “Hoy, la misién de mi vida se ha consumado. He obtenido el
polvo de los pies de los Vaisnavas. Por la misericordia de Sri Gurudeva,
he aprendido bien que no hay otro refugio para el alma que el polvo de
los pies del Vaisnava puro, el agua nectérea con la que se han lavado los
pies del Vaisnava, y los remanentes del Vaisnava; éstas tres cosas son la

medicina contra la enfermedad de la mundanalidad. No tan sélo la:

curan sino que confieren el éxtasis mas elevado a las almas saludables”.
“Oh, Vaisnavas, por favor, no piensen que estoy alardeando de mi
erudicién. En estos dias, mi corazén se ha purificado del egoismo. Naci

en una familia brahmén, estudi¢ todas las Escrituras y entré en la cuarta -

orden, la vida de la renunciacién. Por ello, el envanecimiento de mi
ego no habfa conocido limites. Pero desde el dfa que me sentf atraido a
los principios Vaisnavas, dentro de mi corazén fue plantada una semilla
de humildad. Por la misericordia de todos ustedes, he desechado gra-
dualmente el orgullo de mi nacimiento, la megalomania de mi erudi-
cién y la grandeza de mi condicién ascética. Ahora encuentro que soy
un alma indefensa y desdichada. A excepcién del abrigo de los pies de
loto de los Vaisnavas no tengo otro refugio en absoluto. El brahmanis-
mo, la erudicién y el sannydsa, fueron la causa de mi fracaso. Ahora he
confesado todo abiertamente ante sus pies de loto; por favor, utilicen a
vuestro servidor como lo consideren apropiado.
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Extracto del $vi Dasa-miila
i ~ compuesto por Srila Bhaktivinoda Thakur
(Traducido por Sripad B.A. Sagar Mahardja)

st

yada bhramarh hari-rasa-galad-vaispavajanath
kadacit sathpasyams tad-anugamane syad ruci-yutah
tada krsnavrttya tyajati §anakair mayika-dasarh
svariipath vibhrano vimala-rasa-bhogarh sa kurate [8]

Después de vagar por todas las especies de vida supe-
riores e inferiores, cuando ella es bendecida por la
santa mirada de un Vaisnava cuyo corazén se derrite en
el gozo del amor por el Supremo Sefior Hari, nace para
el alma condicionada la atraccién por vivir ligada a la
existencia del Vaisnava. Cantando continuamente el
Santo Nombre y las Glorias del Sefior Krsna, su vida
de existencia ilusoria es disipada de un modo gradual.
Ella obtiene rdpidamente su propia forma intrinseca y
llega a ser elegible para deleitarse con la alegria del ser-
vicio puro a Sri Krsna.

*Nota del Editor: Este extracto del Sri Dasa-miila sumariza toda la
Introduccién.
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Su Divina Gracia
$rila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami Maharaja

Presidente Aciryya del Sri Chaitanya Saraswat Math
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Su Divina Gracia
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El P‘eﬂregrinar de los Devotos

Devoto: Por favor, comentenos algo acerca del Parikrami (la cir-
cunvolucxon) de Sri Nabadw1p Dham.

Srila Sridhar Mahara]. Debemos tratar de familiarizarnos mas con
la visién realista de Nabadwip. Hay muchas divisiones en este
Nabadwip Dhém: principalmente nueve. Se ha mencionado que
representan las nueve divisiones de la devocién:

§ravanarh kirtanam visnoh smaranar pada-sevanam -
arccanar vandanam dasyarh sakhyam dtma-nivedanam

 (Bha.7.5:23)

Simantadwip representa el Sravana-bhakti, escuchar acerca de
Krsna; Godrumadwip representa el kirttan, cantar acerca de Krsna;
Madhyadwip, el 'smaranam, recordar al Sefior; Koladwip, el sitio
donde se encuentra el Sr1 Chaitanya Saraswat Math, representa el
pada-sevanam, servir a los pies del Sefior; Rtudwip, el arccanam,
adorar con ldmpara de gui, etc.; ]ahnudw1p, el vandanam, ofrecer
plegarias; Modadrumadwip, el dasyam, ofrecer servicio como un
sirviente; Rudradwip, el sakhyam, prestar servicio al Sefior en la
relacién del mejor amigo de uno, y Sti Antardwxp, donde se localiza
Mayapur, representa el dtma-nivedanam, la total autorrendicién.
Estos sitios tienen respectivamente una conexién con estos nueve
tipos principales de conceptos devocionales. Cuando se viaja a estos
lugares, se nos recuerda cémo tal representacién proviene de cada
Jugar, por los incidentes conectados con ellos. Todos ellos en con-
junto promueven nuestra comprensmn de lo- que es la auténtica
devocién.
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Ocupacion Sagrada

Atma-nivedanam, la total entrega de uno mismo es la base de
todo. Después de datma-nivedanam, el plano de vida cambiara
categéricamente. Después de rendirnos a la direccién central,
cualquier cosa que hagamos seré reconocida como devocién. Eso
es devocién. Atma-nivedanam es: abnegacién, mds la entrega de
uno mismo. La entrega de uno mismo presupone abnegacién. Las
acciones egofstas finalizan, y la abnegacién también es superada;

entonces comienza la vida de entrega, de darse uno mismo —y eso

es devocién propiamente.

La vida de un devoto 1o tiene intereses individuales o locales.
El trabaja s6lo para el interés universal de la Totalidad Absoluta.
Los devotos son soldados de ese plano. En cualquier cosa que ellos
puedan hacer, la sugestién e inspiracién vienen del centro, el Bien
Absoluto. Aunque aparentemente parezcan ser miembros de este
plano de rifia, su corazén se encuentra conectado con el Bien
Absoluto; por consiguiente, su motivacién ha cambiado por com-
pleto. La valoracién de los movimientos de los devotos se ha
transformado completamente, aunque en apariencia parezca que
realizan todas las cosas de un modo casi similar al de las personas
mundanas. Las personas mundanas comen y los devotos también
parecen comer, pero en realidad, éstos no estdn ‘comiendo: estdn
prestando servicio a los remanentes enviados por el Senor. De este
modo, progresan. '

tvayopabhukta-srag-gandha-, vaso-’lafikara-carccitah
ucchlsta—bhopno dasis, tava mayarh jayema

(Bha 11.6.46)

En el Stimad-Bhagavatam, Uddhava dice: “S6lo de una forma
conquistaremos la totalidad de la energfa ilusoria (Maya). ;Y cudl

. es esa! Aceptaremos todo con el espiritu de servicio. Oh Sefior,
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cualquier cosa que T nos envias, T4 ya la has tomado y disfruta-

PR

do, y nosotros aceptaremos y honraremos esos remanentes; debido
a eso la totalidad de la energfa ilusoria serd devastada”.

Un profesor erudito, miembro de nuestra congregacién espiri-
tual, en una ocasién fue desafiado por su hermano mds joven, que
quizi era s6lo un graduado. “;Qué es lo que ustedes hacen all4 en
el Math (monasterio)? Lo que nosotros hacemos, ustedes también
lo llevan a cabo”. '

El profesor contesté: “No, no. Ustedes no hacen lo que
nosotros hacemos en el Math”.

—“;No comen?’

—*No, no comemos”.

—"“Entonces, jqué hacen? Con mis propios ojos los he visto
comer”. '

—“No, nosotros no comemos. No comemos como ustedes. No
introducimos cosas sélidas en nuestro estémago como ustedes. Le
ofrecemos servicio al Maha-prasadam. Lo que hacemos estd m4s
alld de su comprensién. No comemos como ustedes: No tenemos
un espfritu de consumo. No consumimos nada, sino que honramos
los remanentes del'Sefior”.

Tal sera la diferencia entre todas las actividades de los ver-
daderos Vaisnavas y los hombres mundanos. Aparentemente los
Vaisnavas parecen realizar las mismas actividades que otros reali-
zan. Caminan, duermen, comen, involucran a otros en activi-
dades, ganan dinero y lo gastan;, y tantas cosas en apariencia simi-
lares, pero el punto de vista es totalmente diferente. Este se
encuentra unido con el centro. Ellos son guiados por el movimien-
to central, en tanto que los hombres mundanos son guiados por sus
intereses locales e individuales. La diferencia estd en que uno es
guiado porvlyo local, y el otro por lo Absoluto, y esa diferencia es
muy, muy grande. Los Vaisnavas se encuentran del otro lado de la

i
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abnegacién, del otro lado de la vida de renuncia. Entre ambos, }




Ocupacion Sagrada

R RSN IR

IR

SR

los hombres mundanos y los Vaisnavas, se encuentra el plano de la
completa renunciacién. Unos estdn de un lado, los otros, en el
opuesto.

Debe comprenderse lo que es en si la devocién. Generalmente
no puede ser entendida por el movimiento aparente de los devo-
tos, pero llega a comprenderse por el hecho de ajustar el angulo de
visién. Debe modificarse el 4ngulo de visién.

Existen muchos escenarios, historias € incidentes relac1onados
con el Parikrama de Sri Nabadwip Dham, pero todos estdn desti-
nados para ayudarnos en nuestra vida de ajuste absoluto. Si

alguien puede captar esto, entonces mediante su parikrama a través
de los diferentes lugares santos y por escuchar acerca de los inci-
dentes locales ‘histéricos’, recibird instrucciones eternas en diver-
sos conceptos de la devocién. El recibird aliento de esta forma.

No es como el parikramd de la gente ordinaria en la seccién
general de la sociedad hindd que también sale a peregrinar. El
comin de las gentes entra en contacto con los lugares santos y
obtiene alguna asociacién sagrada, pero su principal objetivo es
recibir alguna ayuda invisible en su vida presente. Ellos quieren
que sus deseos de la vida presente sean satisfechos por alguna
ayuda invisible de los semidioses. Esto es punya-karmma, el
adquirir un buen mérito que favorezca el éxito en su vida presente,
conforme a su concepcién. Esto no es Suddha-bhaki.

El objetivo de la gente perteneciente a la Gaudiya Math es por
completo diferente y no se le puede estimar dentro de ninguno de
los diferentes planos que con tanto afdn desea alcanzat la seccién
educacional presente. Los eruditos de hoy en dfa ni siquiera
pueden entender que la vida espiritual pura sea del todo posible.
Consideran que la vida espiritual pudiera ser tan sélo una
maquinacién que padecen los demds. De acuerdo a los llamados
eruditos cientificos, los indagadores espirituales se encuentran

§ peleando con su sombra, en busca de cosas imposibles e imagina-
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rias. Ellos consideran que los devotos andan tras de la fantas-
magoria y la supersticién.

ya nisa sarvva-bhiitanarh, tasydrh jagartti sarhyami
yasyarh jagrati bhiitani, sa nisa pasyato muneh

(B. Gita 2.69)

Sin embargo, NOSOIIOS pensamos precisamenté lo contrario,
que son ellos los que van detrds de la fantasmagorfa en nombre de
la realidad concreta. Ellos van en busca de los logtos mortales.
Piensan que la inmortalidad no es posible —y Sécrates tuvo que
pagar un alto precio por expresar que el alma es inmortal. A costa
de su vida, él declaré que el alma es inmortal. Ellos objetaron:
“No, nada es inmortal; es tonto despreciar los 'placeres mortales,
asi que disfrutemos de ellos _cualesquiera que sean”. Ese fué su
punto de vista.

El punto de vista normal es que nosotros queremos estar-

despiertos en ese plano de vida, que para ellos es obscuridad. Los
principios son que el alma es inmortal, y que hay un mundo
inmortal. Que no sélo es inmortal, sino una realidad nectérea.
Srnvantu visve amrtasya puttrah: “;Oh, hijos del néctar. Presten
atencién! Ustedes son eternos € hijos de esa regién. ;Por qué
sufren tanto? Se han vuelto victimas de la mortalidad, pero real-
mente no.son mortales. Ustedes tiernien un prospecto de vida
inconcebiblemente superior. Regresen. Regresen a su propio
plano. Regresen a su hogar”. Ese es el llamado general de los
Ubanisads, la Escritura revelada més antigua.

La tentativa de los seguidores de Sri Chaitanya Mahaprabu no-

demanda solamente una vida tefsta, sino que pide un teismo en su
estado de manifestacién mds pleno: esto es, una vida familiar con
Dios; una vida familiar con la Belleza y el Encanto Absolutos. “Tu
sitio se encuentra precisamente en el regazo del Padre Afectuoso o
en el regazo del Amado Consorte”. -
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“Lograrlo o morir” es el lema de los seguidores de Mahaprabhu.

¢ Intentémoslo. Esforcémonos al maximo por alcanzar el que es
nuestro propio y verdadero prospecto. Sin concesiones. No debe
existir ningin compromiso a lo largo del camino, sino que tene-
mos que pelear hasta el final y debemos estar preparados para ello.
Nuestro Guru Maharaja, Prabhupada Srila Bhakti Siddhanta
Saraswati Thakura, fue el Acaryya de toda la Gaudiya Math y
posefa tal naturaleza. El no actuaba caprichosamente y tampoco
estaba dispuesto a hacer concesién alguna —nada de eso.

Prabhupada Srila Bhakti Siddhanta Saraswati Thakura tuvo
que iniciar, casi sin ayuda, su pelea contra el mundo entero, y con-
tra todas las diferentes fases de cultura conocidas al mundo. Su
tnico apoyo era el Srimad Bhagavatam y Stiman Mahaprabhu. El
procedié, “con el corazén bien puesto y llevando al Sefior sobre su
cabeza”. Sobre su cabeza estaban Mahaprabhu y el Bhagavatam.
Solo, se levanté para pelear y establecer Su causa, la causa de
Ellos. No sélo quiso pelear en Bengala, la provincia de
Mahaprabhu, y dentro de la India, sino también en el exterior.

El queria atacar la mas alta posicién de la civilizacién actual:
el mundo occidental, la civilizacién cientifica. Ellos estdn tan
orgullosos con sus presentes logros, pero Srila Saraswati Thakura
Prabhupada quiso derribar la estructura completa de la falsa civi-
lizacién actual. Querfa demolerla y construir un templo divino

sobre sus ruinas. Construir un templo de Dios sobre el mundo te-
rrenal. El no deseaba presentar alguna verdad a medias, sino la més
‘ plena. Como dirfa €l en sus propias palabras: “El tefsmo en su esta-
do de manifestacién mds pleno”, conforme al Srimad Bhagavatam.

No debemos detenernos a mitad del camino ni estar satisfeqhbs

con un progreso parcial, sino sélo ocuparnos con una concen-

tracién indivisa en nuestra meta, la cual es dada por el Srimad
Bhagavatam: : ‘

avismrtih krsna-padaravindayoh.
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La concepcién del teismo sigue esta linea de conducta.
Es una existencia continua bajo la sagrada proteccién de los

AR

Divinos Pies de Krsna: mantener nuestra vida de compromiso con-
tinuo con toda clase de actividades, mientras se piensa: “La gufa
estd sobre mi cabeza. Los Divinos Pies de Krsna estdn sobre mi
cabeza”. Con esta actitud podemos eliminar, de un modo facil e
inmediato, aquello que en nuestro interior nos es ajeno. El recuer-
do continuo de los Pies de Loto de Krsna, de la conexién con
Krsna, dispersard inmediatamente todas las dificultades que halle-
mos a lo largo del camino, asi como también toda vileza y todo lo
que no es digno. Nuestro Srila Guru Maharija dijo: “La Gaudiya
Math aboga por la dignidad de la raza humana”. Tenemos que
entender que la esclavitud a Krsna es una posicién de lo més
digna. Y todo aquello que va en contra de ese ideal es una vileza.
El entender y aceptar la posicién de subordinacién ante la Verdad
Absoluta es el Gnico modelo de vida para un caballero. Admitir lo
que es correcto y verdadero, y con base en eso hacer la vida de uno
avanzada, no es una mezquindad. El comprender la posicién propia
y entender el deber propio y desempefiarlo —esa es la vida de un
caballero—; aceptar lo que es la verdad. De esa manera, muy pron-
to se erradicard eso que es considerado una vileza, y lo que real-
mente es para nuestro bien y provechoso, incrementara.

En el momento presente se encuentran en un concepto adul-
terado de su propia vida. La mente, la inteligencia y las diferentes
clases de energfas explotadoras, son todas adulteraciones. Mas toda
clase de adulteracién va a ser eliminada de su existencia; ésta se
purificard, su verdadero ser interno va a revelarse en su pristina
gloria, y encontrardn que tienen un feliz vinculo devocional con la
Superalma, el Superconocimiento. Llegardn al conocimiento
propiamente dicho —un tipo de conocimiento claro, personal—
con sus-accesorios particulares y una existencia sistematica.

Todo aquello a lo cual se encuentran atrafdos en el momento §
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presente, en este plano mundano, serd transferido, y un afecto
propiamente dicho, serd descubierto. Ahora vuestro afecto, atrac-
; cién y amor estdn mal encauzados, pero ellos van a descubrir su

PR RS,

| lugar y posicién correctos. La caracteristica especial es que va a
‘ obtener un lugar y posicién genuinos donde estas facultades de
afecto y atraccién encontrardn un soporte espec1al un lugar ade-
cuado al cual dirigirse. Esto es devocién.




Capitulo Dos

En Pos del Secreto de la Vida

Debemos tener el anhelo de asociarnos con sadhus del tipo més
elevado y evitar el sentir predileccién por la compaiiia de gente
ordinaria. Si nos permitimos el asociarnos con gente ordinaria en
nombre de la.prédica, de la recaudacién o por cualquier otra cosa,

eso serd perjudicial para nuestra causa.

vaco vegamh manasah krodha-vegarh
jihvi-vegam udaropastha-vegam
etdn vegin yo visaheta dhirah
sarvvam apimam prthivim sa §isyat

(Upadesamrtam 1)

‘Srila Rapa Goswami, inspirado por el consejo de Srlman
Mahiaprabhu, plasmé ese consejo en este lenguaje poético.

Véco vegam. Uno no debe habituarse a hablar mucho; a hablar
siempre, ya sea bueno o malo, sin discriminacién. También, el flujo
mental burdo, manasah, debe ser controlado. La mente general-
mente piensa en forma febril acerca de la guerra, sobre la sorpren-
dente investigacién cientifica, o en cémo hacer dinero y cosas asi.
La gente codiciosa siempre trata de tener la compafiia de los mi-
llonarios, pero no se le debe permitir a la mente que persiga tales
cosas. Los lujuriosos siempre andan tras las mujeres bellas; tal es su
campafia. Y aquéllos que han controlado sus sentidos estdn siempre
buscando diferentes conceptos de Nardyana. De esta manera, el
flujo ordinario de la mente hacia la explotacién y las cosas tentado-

ras, debe ser refrenado. No podemos permitirle al flujo de nuestra
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mente vagar a todas partes, de aqui para all4.

Krodha-vegam. Algurias veces puede invadirnos la ira, pero ésta
crea desastres. Es ineludible que exista una reaccién a la ira; por
consiguiente, tratemos de refrenar ese tipo de flujo de la mente
hacia la ira. No obstante, debemos tratar de utilizar para el
Servicio de Krsna todo lo que ain nos queda de estas cuestiones. .

.. Kama krsna-karmmapane krodha bhaktd-dvesi-jane. La especu- -
lacién, la planeacién, etc., pueden utilizarse para el servicio de
Krsna. Tratemos de utilizar toda la ira que existe dentro de
nosotros para defender a los devotos, y, de este modo, en un abrir y
cerrar de ojos obtendremos alivio de nuestrarira. El flujo libre de la
mente puede ser dirigido'y utilizado en sadhu-sange harikatha. El
prajalpa quiere decir la discusién innecesaria acerca de asuntos
mundanos. Tampoco deberfamos estar ansiosos por tener la com-
pafifa de cualquier persona, sin primero considerar si su asociacién
serd buena.

Jihva-vega significa nuestra atraccién a un sabor en particular.
Algunos pueden tener una particular atraccién a lo picante,
algunos a lo amargo, otros a lo dulce, otros méas a lo 4cido, etc.
Debemos tratar de evitar el deseo de la lengua por paladear algin
sabor particular. ;Cémo? El proceso consiste en que al momento.
de comer cualquier cosa yo debo considerar qué tan agradable-
mente ha sido probado primero por el sadhu, el Guru o el Sefior.
Las cosas materiales deben subordinarse y nuestra atencién diri-
girse al sentimiento subjetivo de cémo lo ha probado la personali-
dad mis elevada. Esta es la clave para liberarse del sabor material.

‘Mahaprabhu traté de evitar las cosas dulces: “Soy un sann-
vyasi, por eso debo mantener el ideal. Si tomo las cosas buenas,
entonces todos seguirdn ese ejemplo y esto serd perjudicial para

ellos”.
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Entonces, Svariipa Damodara dijo: “Ese es el lado negativo,

fizeeceeeszzscecsieaes

pero el lado positivo es que uno debe aceptar el Prasadam. Una
persona debe tener la experiencia de cémo Jagannith ha probado
las preparaciones”. Desde el mundo objetivo, vamos a ir al subjeti-
vo. Todos los sentimientos deberdn ser reunidos y retirados del
plano inferior, y tendrdn que aplicarse al plano superior.

Udara-vega. “No he comido lo suficiente. Mi barriga parece
estar vacia. Comeré mdas”. Tal tendencia a tomar més y més es lla-
mada udara-vega.

Jihva-vega se refiere al sabor, la calidad, y udara-vega a la canti-
dad. Y upastha-vega es la tendencia o apremio de conseguir placer
de la compafifa de mujeres. Se nos ha ensefiado que estas tres
(jihva-vega, udara-vega y upastha-vega) estdn en una misma linea y
se prestan ayuda entre si. Debemos ser muy cuidadosos para
librarnos de ellas. Causan muchos desastres en la vida de uno y
echan a perder muchas vidas. Debemos ser cuidadosos en nuestros
tratos con ellas. k : ,

“Etan vegan yo visaheta dhirah, sarvvam apimam prthivim sa
Sisyat. Quien puede controlar todas estas dificultades es un ver-
dadero Goswami, y puede controlar el mundo entero. El es elegi-
ble para convertir en sus discipulos a la poblacién del mundo
entero. Ningtn ndmero de discipulos podra desviarlo de su pﬁnto
de vista”. Estas observaciones preventivas han sido proporcionadas
para los sadhus que se ubican bajo la bandera de Sri
Chaitanyadeva. . ‘

Pero, jc6mo podemos llegar a intimat con un sadhu?

daditi pratigrhnati, guthyam akhyati prechati
bhunkte bhojayate caiva, sad-vidharh priti-laksanam

(Sri Upadesamytam, 4)
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Podemos incrementar nuestra atraccién y amor por un sadhu,
ofreciéndole articulos nuevos, y al aceptar su Prasadam —dar y
aceptar—. Darle articulos para que los utilice y aceptar lo que sea
necesario para nosotros mismos, mas nada nuevo.

Trataremos de no aceptar nada nuevo, sino s6lo desearemos
algo que haya sido usado por el Guru y los Vaisnavas, ya sea una
guirnalda, ropas, decoraciones o cualquier otra cosa. Tratemos de
vivir con los remanentes de los Vaisnavas. Obsequiemos ropas
nuevas a los sadhus y vivamos con sus remanentes.

Guhyam akhyati, debo revelar al sadhu mis mas intimos sen-
timientos. ‘Desde lo mds profundo de mi corazén experimento
estos sentimientos particulares dentro de mi. ;Son buenos o malos?
Y si son malos, jcudl es el remedio?” Coloquemos ante €l nuestro
intimo corazén para que pueda examinarlo y proceder en conse-
cuencia. ‘

Pycchati, debemos preguntarle al sadhu: ‘;Cudl es el secreto de
su vida santa? Digame, por favor, y trataré de seguir ese ejemplo a
fin de librarme de mis circunstancias actuales. En su caso, ;cémo
encontrd alivio? Trataremos de recoger los secretos del éxito en la
vida de un sadhu. Bhunkte bhojayate caiva —lo alimentaremos y
aceptaremos su Prasadam.

Si seguimos las anteriores pautas, vamos a estar més cerca de
una persona. Si nos asociamos de este modo con un hombre mal-
vado nos volveremos malos, mientras que con uno bueno, llegare-
mos a ser buenos. Hay dos tipos de agua: filtrada y sucia. El agua
sucia puede ser purificada. Los sadhus més elevados pueden tomar
los pensamientos perversos de otros sin llegar a contaminarse. En
sus corazones mora Govinda —Govinda es infinito y puede con-
sumir cualquier cantidad de cosas inmundas— por lo tanto, sus

corazones no pueden ser contaminados.

Lo,
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yate dekha, tare kaha ‘Krsna’ -upadesa
amara ajiidya guru hafa tara’ ei desa

(Chaitanya-charitamrta, Madhya 7.128)

“A quienquiera que te encuentres sélo hablale de Krsna”. Esta
deberfa ser nuestra consigna. Quien sigue esto, es un auténtico
seguidor de Mahaprabhu —no de Krsna—. Krsna est4 casi limita-
do a su propio circulo, pero cuando El viene como Mah#prabhu su
principal interés es abrir el camino a Su reino. “Continten la dis-
tribucién. Primero propaguen Mi aspecto sonoro. Esto es lo mas
efectivo, sutil y extenso. Gradualmente encontrardn todo ahi. La
primera conexién es con Mi aspecto sonoro”.

Su aspecto sonoro lo abarca todo; puede conectarnos desde
una gran distancia, y luego darnos la Figura, el Color, las
Cualidades, Sus Asociados y- Sus Pasatiempos. En ese entonces, el
devoto se apega a algtin deber particular mediante el cual se une al

Lila del Sefior.
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Capitulo Tres

Coémo Reconocer a la Divinidad

Devoto: Cuando mi Diksa-Gurudeva estuvo presente, me dio
instrucciones espirituales; por consiguiente, ¢l fue también mi Siksa-
Guru. Después de'su partida, recibo orientacién de sus libros y cin-
tas grabadas, as{ como de sus instrucciones generales. ;Debo consi-
derar que él es ain mi Siksa-Guru? ;Son ahora sus libros y graba-
ciones mi Siksa-Guru?

Srila Sridhar Maharaj: Desde luego que sf, pero de un modo pasivo.
Generalmente, ahi la funcién del Chaittya-Guiru es mejor. Si fallan
en entender un pasaje particular, entonces no pueden hacer progre-
so. Ese pasaje se les representa pasivamente, pero ustedes tienen que
extraer el verdadero propésito; y otro Vaisnava puede ver algo mds
ahi. Por eso, se ha dicho, Yaha bhagavata pada vaisnavera sthane’. Si
quieres leer el Bhagavatam debes de ir con un Acaryya Vaisnava, un
maestro Vaisnava, y leerlo bajo su gufa; de lo contrario, puedes fa-
llar en entender el punto de vista real. Debes léer la Escritura
Vaisnava con la ayuda del Acaryya Vaisnava. El Siksa-Guru pasivo
puede ayudarte a recordar, pero si fracasas al entender, el libro no
llegars a remover tus conceptos equivocados. Sin embargo, el Siksa-
Guru viviente, el sadhu, sefialard y explicard los malentendidos.
Ambos son necesarios, el sadhu y el $astra, pero el sadhu es el princi-
pal. En ausencia de la Escritura viviente (el sadhu), la Escritura pasi-
va (el $astra) estara ahi para ayudarnos. . ‘ '
Devoto: ;Es pasivo el Chaittya-Guru?

Srila Sridhar Maharaj: No es pasivo, pero es un poco impreciso
dentro de nosotros y no siempre somos capaces de detectar sus con-
sejos. Es dificil comprender su consejo.
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Devoto: ;Puede el Chaittya-Guru ser una manifestacién de nuestro
Gurudeva y también de Krsna? o
Srila Sridhar Maharaj: Si. Cuando interiormente pedimos algo
mientras estamos ante nuestro Gurudeva: “Por favor, aconséjeme
acerca de esta situacién en particular. ;Qué es lo que debo hacer?”
Entonces podemos sentir algo: “Mi Gurudeva estd dando esta su-
gerencia”. Si somos puros, entonces seremos capaces de captar de
€l la solucién correcta.

Mientras leemos el Bhagavad-gitda podemos también preguntar-
le a Krsna: “;Cudl es el significado real de Tus palabras? Por favor,
permiteme entender”. De acuerdo a nuestra posicién, seremos

. capaces de entender si Krsna sugiere: “Este es el propésito de Mis

palabras . . .” Pero es impreciso, y depende de la capacidad de rea-
lizacién de cada uno.

Devoto: Muchos de nosotros no logramos ver ni hablar lo sufi-

ciente con nuestro Gurudeva, siendo asi, jcémo es que el Maestro
Espiritual estd al tanto de las actividades de sus discipulos?
También el Maestro Espiritual se encuentra algunas veces muy
lejos de sus discipulos, asi que, ;cémo mantiene la relacién con
ellos? ,
Srila Sridhar Maharaj: El puede obtener un concepto general
mediante las cartas y las palabras del discipulo, y también por otros
devotos. De una, dos o m4s fuentes, él puede hacer conjeturas
sobre el modo en que se estd empefiando su discipulo, asf como de
su etapa actual de progreso. Por las actividades, expresién y
aspiracién de un diSCfpl;l;O",‘nO es demasiado dificil entender su
nivel y situacién general. Existen muchas pruebas.

Generalmente se dice que no se puede juzgar a un hombre por
su apariencia, pero que se le puede juzgar por sus palabras. Sin
embargo, en la vida devocional una persona puede incluso ser juz-

N
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gada por la naturaleza de su vestimenta, y por supuesto, por sus
palabras, practicas, apego, etc. s
Si alguna suciedad se acumulara y causara una interrupcién en
el funcionamiento de una méquina fina, tal como una computado-
ra, el experto serfa capaz de entender la naturaleza del defecto.

Similarmente, el nivel de una persona puede ser conocido a través.
de las palabras que expresa. y las acciones que realiza. Su vive

deseo y su atraccién por ‘varias etapas particulares de deberes estan

entre [6s muchos sintomas mediante los cuales puede ser entend1— ,

da la posicién de una persona.
En general, unos pueden tender a la renunciacién, otros a la
explotacién, y algunos a la devocién. Dentro de la seccién devo-

cional algunos pueden tender a la devocién a‘la Deidad, otros a'la:

devocién por los Vaisnavas, y otros a la devocién por el Guru. La
situacién de un devoto puede ser estimada conforme a dénde

yacen su intensidad y su anhelo. Hay muchos signos para indicar

las diferentes etapas de los devotos.

La posicién de un devoto puede también determinarse de
acuerdo con la naturaleza de su bisqueda. ;Qué es lo que él quiere
saber? En el $astra se enumeran diferentes etapas de busqueda y de
instruccién. :

Devoto: ;Se mantiene la relacién con el Maestro Espiritual aun

después de su desaparicién? jAun entonces estd enterado de las:

.actividades de su discipulo?

Srila Sridhar Maharaj: Nuestra actitud debe ser la de considerar

que €l estd viendo todo desde arriba. <@g

No podemos tener un conocimiento completo de nuestro
Gurudeva. A un devoto después de quince afios de servicio con-
tinuo como sannydsi, nuestro Guru Maharaja, Prabhupada Srila
Bhakti Siddhanta Saraswati Thakur le dijo: “Td no me has visto,

P ]
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No pudiste verme ni encontrarme”. Por este ejemplo podemos
entender que para los discipulos es muy dificil saber en qué plano
se encuentra Gurudeva,' , ;

El era uno de los sannydsis mds populares entre los discipulos
de Srila Prabhupada, pero durante los dGltimos dias de Srila
Prabhupada, ese sannydsi realizé una accién independiente que dio
lugar a que nuestro Guru Mahiraja le hiciera esta observacién:
“No fuiste capaz de encontrarme ni ver quién soy”.

. En otras palabras nosotros entendimos que Guru Maharaja
habfa indicado: “Est4s tratando de ser un agente que solicita dona-
tivos de los grhasthas, y no mi sirviente. Algunos hombres y dinero
estdn a tu disposicién y piensas que yo quiero hombres y dinero, y

por eso me estas suministrando tales cosas. Piensas que eres propie-

tario de tus hombres y de tu dinero y algunas veces me das algo a
modo de soborno, para luego regresar a mantener tus dominios.
Pero requiero que seas mi hombre y que siempre trabajes al cien
por ciento en mi beneficio y que nunca seas influido por la:
opinién popular de cualquiera de los encantos del mundo material.
Tienes que ser mi sirviente cien por ciento. Cualquier cosa que
hagas, tiene que ser independiente de una relacién con el mundo
exterior. Ninguna relacién externa debe influirte de alguna ma-
nera. Tienes que estar siempre libre. Tienes que negociar en el
mundo, pero no para establecer una relacién o afecto con €l.
Tienes que ser cien por ciento mio. Esa debe ser la actitud. Tienes
que ser un hombre mio y no debes incurrir en ninguna obligacién
con el mundo exterior. No que vengas a mi en nombre de la devo-
cién, para argiiir en favor de ellos. Tienes que ser cien por ciento
mio siempre, y de esta forma desempefiarte en el mundo exterior,
ya sea con hombres, dinero, fama o cualquier otra cosa. Esta

"y

relacién no debe ser relajada™ : -
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Por otro lado, observamos c6mo Vasudeva Datta le pide a |
Mahaprabhu en favor de la gente: “Por favor, acéptalos. Yo quedo
como su garante. Si lo deseas puedes enviarme al infierno eterno,

‘pero por favor, acéptalos”. Ese es un humor de otro tipo. No hay
falta de fe en el centro; més bien sus palabras exponen el més
intenso grado de fe en el centro, aun cuando aparentemente €l
abogé por la gente bajo su propio riesgo.

Devoto: También se ha dicho, caksu-dana dila yei, janme janme
prabhu sei —que aquél quien me da la visién trascendental es mi
Sefior, nacimiento tras nacimiento—. Por consiguiente, jes real-
mente eterna la relacién con el Maestro Espiritual, nacimiento
tras nacimiento?

Srila Sridhar Maharaj: Por supuesto. Mas no lo debemos identi-
ficar con el aspecto que percibimos mediante nuestros sentidos
fisicos. Es necesaria la identificacién interna, y esa visién incre-
mentard de acuerdo con nuestro crecimiento interior. Nuestra
visién deberd incrementar y transformarse de prakrta a aprakrta, de
material a trascendental. Conforme cambie nuestra visién, cam-
biard, en consecuencia, la manera en que vemos a Gurudeva.
Generalmente, a un hombre se le conoce primero por su uniforme
externo, luego por su cuerpo, después por su mente, después por su
inteligencia. En la misma proporcién en que nuestros ojos se
desarrollen para ver las cosas correctamente, asi cambiard la apa~
riencia de lo que veamos. -

Acaryyam mam vijaniyan (Bha. 11.17. 27) —el Senor dijo:
“Finalmente, el Acaryya soy Yo. Esta es Mi funcién en diferentes
etapas y formas”—. Y diferentes Acaryyas pueden trabajar juntos
simultdneamente. Ellos tienen un fundamento comdn en su Sri
Gurudeva, pero al igual que las diversas ramas de un'4arbol, ellos
difieren de muchas maneras; sin embargo, el ideal es dcaryyam




SRR

.

i

Ocupacioén Sagrada

mar vijaniyan. El ideal es ir de lo burdo a lo sutil, De acuerdo a la
profundidad de visién del ojo del observador, algunos factores son
comunes, otros diferentes. ,

Las diferentes profundidades de la visién revelaran diferentes
realidades del Acaryya,y esto proseguird en diferentes rasas (rela-
ciones divinas) hasta la posicién mds alta, por un proceso gradual
de realizacién. De lo contrario, serd sélo marttya buddhi, una con-
cepcién material de la Divinidad, y eso es un crimen; es ignoran-
cia. Es erréneo. :

Tenemos que apartarnos de la trampa de identificar la realidad
con la forma fisica presentada ante nuestros sentidos. El ojo es un
engafiador; no puede ver la forma apropiada. El oido también
engafia. La forma del Acdryya no es indriya-grahya, perceptible
mediante los sentidos; es indriyatita, m4s alld de la experiencia sen- |
sorial. Debido a que nos encontramos en una posicién tan baja,
debemos avanzar gradualmente hacia el mundo interno, con la
ayuda de la figura que vemos ante nosotros. Pero suma importan-
cia se le da a la visién mds profunda. El Acdryya unas veces usa
ropa de invierno y otras, ropa de verano. Sin embargo, no vamos a
identificarlo con la vestimenta, aunque se encuentre también
indispensablemente relacionada con su cuerpo. En forma similar,
el Acaryya puede presentar un cuerpo joven, pero més tarde en la
vida muestra un cuerpo viejo. De igual modo, puede venir con un
cuerpo particular en un nacimiento, y en otro tiempo en un cuer-
po diferente. El mismo Acdryya puede venir diferente en ocasiones
distintas. Desde lo externo tenemos que ir a lo interno. Esto se
aplica también a nosotros mismos. Si pierdo este cuerpo de carne y
hueso, y en vez de eso sélo tengo un cuerpo sutil, entonces veré al
Guru en la forma de su cuerpo sutil, no en la de este tipo de cuer-
po fisico. Los Devatas, los Gandharvvas y los Siddhas también
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tienen sus Gurus, pero ni ellos ni sus Acaryyas tienen un cuerpo
material. Asi que debemos eliminar la concepcién externa y pene-
trar en la concepcién interna, lo cual serd de suma importancia
para un discipulo progresivo. Eso no significa que €l descuidarg la
forma fisica de Gurudeva, pero atenders a la verdadera presencia e
importancia internas.

Deberemos venerar los remanentes del Acaryya —su abrigo, sus
zapatos, sus sandalias, etc.— sin embargo, eso no significa que
dichos articulos sean superiores a su propio cuerpo. Similarmente,
si estamos ansiosos por ofrecerle algin servicio fisico, pero él no lo
desea, entonces no debemos hacerlo. Si voy a masajear sus pies,
pero él dice: “No, no lo deseo”, entonces debemos contenernos.
Su deseo interno serd superior, De este modo, debemos progresar
desde lo burdo a lo sutil, pero eso no significa que debemos detes-
tar todas las cosas externas. Debemos respetarlas, pero mds impor-
tancia debe dérsele a lo interno, como la representacién mds pro-
funda y superior. Eho bahya, age kaha ara (Cc. Madh. 8.59): “Esto
es superficial, profundiza”. Cuanto més profunda sea nuestra
visién, mds avanzaremos.

Devoto: En el caso de Bilvamangal Thakur, su Gurudeva le hablé
o través de la prostituta Cintdmani y Bilvamangal reconoci6 ahf a
su Guru. '

Srila Sridhar Maharij: Pero eso no significa que ¢l regresé con
Cintamani. La acepté como su primer Guru. Gracias a su consejo
se dirigi6 a Somagiri, y desde ahf fue a Vindéavan, excluyendo a su
pufa anterior. Reconocié que Cintamani fue su punto de partida,
pero no le ofrecié tanto respeto como para quedarse ahi y servirla.
Eho bahya, age kaha dara. Progreso significa eliminacién. El progre-
40 presupone algdn tipo de eliminacién, cierto cambio en la con-
eepcion; de otro modo, se estanca y queda estético.

3
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Devoto: ;Eso significa que un devote en su progreso descarta los
' rasas inferiores mientras asciende de Santa a Dasya, a Sakhya y asf
/| sucesivamente!

‘ Srila Sridhar Maharaja: Cuando su representacién interna
encuentre su naturaleza plena, se quedard alli. No hard mds pro-
greso a un rasa mas elevado, debido a que su meta final ha sido

alcanzada.

| La gradacién estd dondequiera. Similarmente, existe una clasi-
i ficacién de las energias. Goloka-sakti, Vaikuntha-sakti, después
Sivaloka, Brahmaloka, Viraja; y luego, aqui en el mundo material,
existe una clasificacién, pero de acuerdo a lo burdo. En el plano
mundano, la clasificacién va de lo. burdo a lo sutil. Existe también
una clasificacién y gradacién dentro de la naturaleza de las almas
(jivas). Algunas finalizan su avance en la relacién Dasya de
Vaikuntha. Algunas cruzan Vatkuntha-Dasya y entran al Dasya de
Kisnaloka, donde se encuentra el Madhura-rasa-dasya, el Vatsalya-
rasa-dasya, el Dasya general, etc. Existen infinitas clasificaciones.
El alma es infinita y todo es infinito. Nosotros estamos indicando
tales cosas desde lejos (dig-darsana), pero todo es analizado en lo
infinito. Cada parte del infinito es infinita, por eso se nos dice
repetidamente: “Comiencen el trabajo. Comiencen el servicio. No
hay fin para el conocimiento ni para la averigiiacién. Por lo tanto,
comiencen el servicio —Ila devocién—". Jiiane prayasam udapdsya
(Bha. 10.14.3)—la indagacién nunca se va a terminar. Nunca esti
satisfecha—. Pranipdta, pariprasna, sevaya. Pranipdta es confianza
plena; pariprasna, es indagacién honesta; y sevd, el servicio, lo es
todo. Sin sevd, no pueden exigir entrar en contacto con el
Infinito. Tienen que someterse y servir, entonces se les revelara en
su interior la direccién necesaria. Comiencen su servicio, donde-

ozl
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© quiera que estén. Es una gran bendicién si tienen la oportunidad
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de comenzarlo. Esa oportunidad puede venir a través de algunos

SRR

agentes aun en las especies de arboles y bestias.

El'servicio practicamente 10 es todo. Es la'totalidad concreta;
cualquier otra'cosa es tan sélo una representacién parcial. Sin
sumisién, ninguna averigiiacién es posible. Pero el averigiiar no es
la realizacién..La realizacién esservir. Esa es la realidad y lo que les
va a recompensar finalmente con algo.

Bhaktya safjatayd bhiaktya. El Bhakd (devocion), no el jiiana u
otra cosa, promovera el Bhakti: El jiana (conocimienito) no puede
producir Bhakti, pues el Bhakti es independiente en si mismo.
Solamente €l Bhakti puede producir-Bhakii, -por lo tanto, el jiidna
se encuentra en el lado negativo. El Bhakti es independiente. El
Bhakti es absoluto. No depénde para nada del jidna o del karmma
(acccién mundana) . El Bhakti nace solamente del Bhakti. El Bhakti
puede producir Bhakti: Nada mas. Ahaituky apratihata: Ahaituky
significa que no tiene causa, no puedé ser producido por alguna
otra cosa. La devocién' (Bhakti), ella misma puede brindarse. Y
apratihaid quiere decir que ninguna otra ¢orriente puede oponerse
al desarrollo del Bhakti, a excepcién del Vaisnava-aparadha, la
ofensa a los devotos de Vispu o Krsna. El Vaisnava-aparadha es el
concepto erréneo del Bhakti, la aplicacién equivocada del Bhakti.
El jfiana y el karmma no pueden producit ningtin efecto en el
Bhakti, debido a que el Bhakti es apratihatd, pero el anti-Bhakti es
aparadha, y ahi tenemos que'ser cuidadosos. Yadi vaisnava-aparadha
uthe hati-matd. En particular, tenemos que ser cuidadosos para
tratar de salvarnos del Vaisnava aparadha.

Existen también una gradacién en el Vaisnava-aparadha. Si un
Vaisnava de una clase inferior est4 insatisfecho, eso no tendrd mu-
cha repercusién; sin embargo, cuando existen diferencias entre
Vaisnavas, es necesario conocer quién recibiré el respaldo desde la
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regién superior. Debe considerarse la opinién central. Debemos

* aproximarnos con esa consideracién. Ambarisa Maharaja era un

devoto y Durvasi Muni también tenfa alguna devocién, pero tene-
mos que comparar y. conocer quién recibird el mayor respaldo.
Duryodhana era un devoto y Arjjuna también, no obstante, hubo
una contienda entre ellos. Algunas veces observamos ese tipo de
situaciones. ‘

Bhisma es un devoto —é€l es uno de los doce mahajanes
(autoridades en materia de espiritualidad) y Arjjuna también es un
devoto, pero se nos informa que hubo un conflicto entre ellos.
Algunas veces el conflicto es ostentoso, y otras conforme a sus cir-
cunstancias, Pero, ja quién‘le daremos la razén? Cuando se presen-
ta un caso asi y no puede ser evitado de ninguna forma, se consi-
derard quién tiene la razén tras consultar con una opinién mds ele-
vada. Hay que buscar la ayuda de la oficina superior. Esta es una
cuestién viva; no un revoltijo inerte de leyes.

Cometer Vaisnava-aparadha no es algo tan liviano. Si alguna
ofensa se comete en contra de un Vaisnava, eso es aparadha, pero
si se surge un choque con el anartha de un Vaisnava de clase media
que provoque su enojo, eso no producird ninguna ofensa. Alguien
que es.cien por ciento Vaisnava puede tener un anartha (interés
material o habito indeseable), v si se le presenta alguna oposicién
al anartha, él puede enfurecerse. En tal caso, esto no tiene que ver
estrictamente con el Vaisnava, sino con la mente de él —con el
sistema mental del Vaisnava y no con su elemento espiritual—. Si
el motivo de su enojo se debié tinicamente a la perturbacién de su
interés material, a eso no se le debe considerar tanto como un
aparadha.

Podemos hacer muchos célculos y evaluaciones, pero también

- encontramos en las Escrituras: “Na hi kalyana-krt kascid, durgatim
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descenders al infierno ni serd desdichada—. Si somos sinceros y ¥

no queremos engafiarnos, nadie nos podrd engafiar. Debemos de
ser fieles a nuestra clara conciencia espiritual. Debemos ser veridi-
cos a eso en nuestra bisqueda; entonces, el Sefior desde nuestro
interior vendra en nuestra ayuda. El siempre ayuda a las almas sin-
ceras. El es el Auxiliador y est4 en cualquier parte.

na hi kalyana krt kascid, durgatirh tata gacchati

“Deseo el bien méximo, y de la misma manera, el Bien

Maéximo vendra correspondientemente en mi auxilio”.
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Capitulo Cuatro

El Reino Intemo -

Conceptualmente hablando, Sanatana Goswami llevé a Kisna a
Mathur3, y desde alli nuevamente le trajo de regreso a-Vrndavan.
No le permitié a Krsna salir de Mathura. Encontramos esto en sus
escritos. Sin embargo, vemos que Riipa Goswami conecté al Vrnda-
van-lila con el Dwvaraka-lila. El mostré que todo lo del Vyndavan-lila
fue transferido al Dwaraka-lild, aun incluyendo a las Reinas. Cuando
se le preguntd a nuestro Srila Prabhupada que cusl es el ajuste, &l

contestd:

;Por qué este asunto ha sido calificado como adhoksaja —
més all4d de nuestra comprensién—7 Si fuera posible entenderlo
todo y encerrarlo dentro.de la caparazén de nuestro cerebro,
entonces no podria ser adhoksaja —acintyah khalu ye bhava, na tams
tarkena yojayet (Mahabharata,B.P. 5.22)”.

Esa es Su dulce voluntad. Debemos dejar completamente todo a
Su dulce voluntad. Si fuera pesible capturar dentro. de mi todo el
conocimiento, entonces Su existencia no trascenderfa a la mfa. Por
lo tanto, jAdne praydsam: no se preocupen indtilmente tratando de
conocerlo todo y cada cosa acerca de El, mejor es rendirse.
Mediante la sumisién llegardn a entender, por entregas parciales,
conforme a su sentimiento de necesidad de servicio; Ustedes son
finitos, por consiguiente, no traten de ‘devorar’ al infinito —ese
intento no es deseable—. Querer devorar la totalidad y ponerla en
su vientre, no s6lo es un desperdicio de energfa, sino que va en per-
juicio de vuestra causa. Cuando lo tratan de hacer significa que, ain
inconscientemente, lo consideran limitado; de lo contrario, ;cémo
pueden tener la suficiente audacia para tratar de saberlo todo acerca
de El —de querer conocer mds y mds, mds y mas—! Esta tendencia
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. demuestra que quieren terminar todo entendimiento acerca de EL
Hasta cierto punto puede que sea posible tener alguna clase de
§ conocimiento ‘completo’ de Maya, pero de ningin modo de
i Adhoksaja, Krsna. Tal anhelo de conocimiento es una descalifi-
‘ cacién dentro de ustedes. Mediante ese sendero no podran lograr
un progreso auténtico. Yam evaisa vynute tena labhyah (Mundaka
Upanishad, 3.2,3 y Katha Upanishad 1.2.23)—éste debe provenir
desde’ el plano superior—. Sélo pueden tratar de alentar su lado

negativo: “Soy tan caido, tan malvado. Soy el m4s riecesitado”. Y
tiene que haber sinceridad en esto, no se trata de una repre-
sentacion. ,

El progreso sincero descansa en nuestra realizacién de que: ‘soy
el mds necesitado, el mas miserable, el mds malvado’. Ese es el
modo de obrar que trataremos de cultivar. Asf, jiiane praydsam
udapdsya. Tenemos que expulsar con aborrecimiento semejante
tendencia de ‘conocerlo’ a El. Namanta eva, jvanti san mukharitan
bhavadiya-vartam: en vez de eso, trataré de captar cualquier cosa
que provenga a través de la boca de los devotos, pues por esa viay
‘por su propia cuenta viene hacia mi el conocimiento de la direc-
cién positiva. Debo invitar y darle la bienvenida a esto, que viene
.automdtica y libremente hacia'mi. Y no pensar que, mediante un
gran esfueizo, voy a tratar de conocerlo todo acerca de El.
Aceptaré tal revelacién en cualquiera de las formas que pueda

" venir, evitando por otra parte molestarle con la exigencia: “Hazme
'saber lo que Tt eres”.

" Sthane sthitdh —y no importa dénde se encuentre uno situa-
do—. Uno puede ser incluso un péjaro o una bestia; eso no impor-
ta. Hanuman no tiene una forma humana, lo mismo Garuda, sin
embargo, ellos han logrado mucho. Krsna indica: “Realmente ellos

‘tienen acceso para entrar en Mi reino y dentro de Mi corazén. El
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verdadero sendero para llegar a Mf es a'través de la devocién; a

través del servicio. Al abandonar el sendero del sérvicio, aquellos
que estdn muy ansiosos por ‘conocerlo’ todo acerca de Mi, se
esfuerzan penosamente por tratar de conseguir algin célculo y
concepcién sobre Mi. Sin embargo, el sufrimiento es su Gnica re-
compensa. El sufrimiento es la Gnica recompensa de aquél que
abandona el sendero del servicio y quiere conocerme. T4 tienes
curiosidad, pero, ;por qué? Eres Mi sirviente, asi que no trates de ir
a otro lado. No estés impaciente por conocerme, por saber quién
soy Yo. En vez de eso, trata de satisfacerme. Realmente ti existes
para Mi satisfaccién. Yo soy Anandam, éxtasis. Esa es Mi parte més
elevada, y td debes venir y sumarte a eso”.

Tienen que buscar al Krsna-santosa —la forma de satisfacerle a
El—; pero, sin que les importe eso, gastan tanta energfa en tratar
de satisfacer vuestro conocimiento ‘abstracto, vuestra curiosidad;

por lo tanto, son engafiadores de si mismos:

§reyah-srtim bhaktim udasya te vibho
klisyanti ye kevala-bodha-labdhaye
tesam asau klesala eva Sigyate
nanyad yatha sthiila-tusavaghatinam

(Srtmad Bhagavatam 2.4.16)

;Cémo sucede esto? Se da el ejemplo siguiente: si se trilla el
arroz con céscara se obtendra arroz, pero si sélo se trilla la cascara,
eso es comparable al intento de conseguir conocimiento de Krsna.
Queremos el arroz, no la cdscara. Trillar la cdscara €s una simple
labor infructuosa; la fatiga-del esfuerzo sera nuestra tGnica recom-
pensa. Similarmente, la labor del finito queda malgastada cuando
quiere conocer al Infinito. Krsna dice: “Cualquier cosa que obten-
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gas, trata de usarla en tu deber de satisfacerme a M1, anandam”.

% Esa es la cuestién verdadera, la verdadera apreciacién.

[

Hay cuatro §lokas en el Srimad Bhagavatam que condenan el
jAana. Otro Sloka es;

naiskarmmyam apy acyuta-bhava-varjjitath
na $obhate jfianam alarh nirafijanam
kutah punah $asvad abhadram i$vare
na carpitari karmma yad apy akaranam

(Srimad Bhagavatam 1.5.12)

Naiskarmmam paramam siddhim. La idea de que para poder
vivir tendré que trabajar, es muy indecorosa. Si tengo que vivir,
debo trabajar; eso es muy indecoroso. Por lo tanto, los eruditos de
antafio buscaron una posicién donde podamos vivir sin
esforzarnos, donde vivamos agradablemente, sin dolor. Ellos
empezaron una campaiia para descubrir o inventar semejante posi-
cién. Dentro de la sociedad, el naiskarmma recibié de tiempo en
tiempo mucho aprecio. Ellos querfan librarse de las molestias del
arduo trabajo. Del mismo modo, los capitalistas usan computado- .
ras y muchas otras mdquinas en lugar de tanto esfuerzo humano.
Este duro trabajo ha sido tan impertinente que los capitalistas
desean eliminarlo.

Los eruditos de antafio estuvieron en ocasiones muy ocupados
tratando de descubrir una posicién social para todas las almas, por
medio de la'cual ellas pudieran vivir sin esfuerzo, sin karmma:
naiskarmma. Llegaron a considerar que la autosatisfaccién, amara-
matd, podria lograrse mediante un completo retiro. Para respaldar
este concepto ellos consideraron que tanto Buda como Sankara

. hicieron su aparicién para aliviar a la gente, al indicarle que existe
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un estado de samadhi, semejante al que experimentamos dentro de

SO

un suefio profundo. Describieron que si se logra alcanzar ese plano

X

libre de actividad laboral, se puede vivir feliz y sin problemas.

Sukadeva Goswami estuvo de acuerdo: “Si, aqui también ha-
llamos el naiskarmma” —pero en el Srimad Bhagavatam €l ofreci6.
una nueva forma de naiskarmma—, “Ustedes dicen que el trabajo
es doloroso, disipador, que consume energfa. Pero ahora les voy a
dar un ideal de vida donde no hay disipacién. Trabajardn, pero sin
disipar energfa”. ‘

;Coémo?

“Tatra jidna-viraga-bhakti-sahitam naiskarmmyam aviskrtan,
hemos descubierto o inventado un nuevo tipo de naiskarmma:
jiiana-viraga-bhakti” . ‘

El jidna y el viraga llevaron a Buda y a Sankara al samadhi,
pero la escuela Bhagavata dice: “No, no. No deben dejarse cautivar
por eso. No se trata de que a costa de su propio prospecto indivi-
dual adquieran el naiskarmma, una vida'sin trabajo penoso. Dentro
del samddhi no estardn en ningin lado; de modo que para'quien
sea que adquiera esa clase de naiskarmma en samadhi, eso serd un
suicidio. Pero nosotros les estamos ofreciendo una labor sin dolor, y
es la que se basa en el amor, dentro del Raga-marga. En el Srimad
Bhagavatam, al datma (alma) se le confirma como eterna, y en el
plano eterno, ustedes pueden mantener su propia individualidad y
trabajar asi. Pero el dtma estd por encima de la mortalidad, de
modo que no existe dolor en tal trabajo. Al mismo tiempo, pueden
retener su propia identidad y posicién, y tener una mejor forma:de
vida”.

Nuestro Srila Guru Maharija acostumbraba dar un ejemplo. Si
un establo se incendia, naturalmente las vacas se atemorizan y
huyen. Debido a esa experiencia, algunas veces esas mismas vacas
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pueden asustarse al ver las nubes rojas en el cielo, durante la auro-
ra o el crepisculo. Nuestro Guru Maharaja dijo que las escuelas
Budista y Sarikarita tienen el tipo de temor que las vacas muestran
al ver las nubes rojas. Ellos piensan que después de la emanci-
pacién cualquier despliegue de energia en la vida espiritual pro-
duce también la fatiga del trabajo. Pero esta es una labor de amor,
que proporcionard un éxtasis nutritivo, dnandam. En la medida de
la energia que pongan en ello, igual grado de anandam vendra a
ustedes, y no existe desperdicio de energia debido a que es el plano
eterno; y ustedes también son eternos. Siendo todo en el plano
eterno, no existe una disipacién de energia y pueden retener su
vida individual, placentera y fructifera. Es una vida de realizacién,
de progreso. Pueden tenerlo todo, pero sin la disipacién de energia
a la que tanto temen en este mundo, mortal. Pueden vivir con un
humor festivo sin reaccién alguna que les conduzca a la muerte.

jiana-viraga-bhakti-sahitath naiskarmmyam avigkrtarh

El servicio al Sefior no es un trabajo; no agota la vitalidad,
sino que la alimenta mas y més; es un donador, un sostenedor; es
un otorgador de vida. El servicio puro es dador de vida, no la
quita; no mata la vitalidad sino que la suministra. Esto es cierto en
el plano eterno, especialmente en el drea de Goloka donde todo es
una labor basada en el amor.

Los residentes de Goloka considerardn que estdn ayunando, si
no tienen una labor, y cuando estdn ocupados en trabajar piensan
que se encuentran bien alimentados. El servicio nutre, no agota,
no destruye. Por lo tanto, nuestra tentativa no debe ser tanto por
el conocimiento o por tratar de saberlo todo, sino dirigida a cé6mo

podemos ser utilizados en la funcién més elevada: el servicio.
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naiskarmmyam apy acyuta-bhava-varjjitarh
na éobhate jfianam alam nirafijanam
kutah punah $agvad abhadram isvare

na carpitam karmma yad apy akﬁrar}am

(Srimad Bhagavatam 1.5.12)

El naiskarmma es muy renombrado y apreciado por una gran
cantidad de eruditos, pero ese naiskarmma —qué decir de la pro-
puesta de los elevacionistas del plano mundano— para nada tiene
cabida en la escuela Bhagavata. Aun al naiskarmma —tan respeta-
do por los més elevados lideres, tales como Buda y Sarikara— se le
descarta, se le rechaza con desdén. ‘

Servicio, servicio, servicio. No tengan miedo de que el servi-
cio esté agotando vuestra energfa —Iles estd otorgando vida—. Les
estd alimentado adecuadamente. ;Servicio!

Morir para vivir. Deben poseer tal coraje para morir por Krsna,
y verdn como todo cobra un glorioso cardcter. Por eso, octipense
en el servicio; esa es la cuestién principal. Tratar de conocerlo es
vano. Ustedes no pueden hacer de El un objeto de su conocimien-
to. El es Adhoksaja. :

{Por qué existe una diferencia entre lo que Sanatana Goswami
y Ripa Goswami dieron? Ellos, son uno y lo mismo. Entonces,
;por qué hay una diferencia entre lo que ellos presentaron?
Nuestro Guru Maharaja dijo: “Es adhoksaja (m4s alld de la percep-
¢ién de los sentidos materiales), No traten de abarcarlo todo con
su entendimiento, porque eso serd Maya”. Esto debe ser reveren-
ciado por nosotros. Es desconocido e inconcebible. Y la fe les ayu-
dard a ‘morir’ para vivir.

A BOSESASRAOR
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Capitulo Cinco

La Maxima Bendicion

Satyam priya-hitamm ca yat. Hablen la verdad. Digan la verdad,
no mentiras, y al mismo tiempo sean cuidadosos de no estar dvidos
por presentar una verdad desagradable. No significa eso que van a
decir mentiras porque éstas sean agradables. Vamos a decir la verdad
pero con la condicién de que sea agradable; de lo contrario, no
debiéramos decir nada innecesariamente. Priya significa de buen
gusto, agradable. La verdad no necesariamente pueder ser agradable;
por lo tanto, jen dénde reside el elemento ‘agradable’? Estd por
encima de la verdad. Es del cardcter de la misericordia. La verdad es
algo como la justicia, pera la ‘agradabilidad’ se encuentra dentro de
la categorfa de la misericordia—por encima de la justicia—. Es posi-
ble que exista algo més que la verdad. La simpatia, la ‘misericordia,
la gracia, el amor, el encanto y la belleza estdn por encima de la ver-
dad desnuda. Sin éstas cualidades, la verdad ser4 Gnicamente ley
insfpida y, finalmente eso llevard al coneepto indiferenciado del
Brahman.

Lila significa pasatiempos hermosos, vivificantes, amorosos. Sin
amor; el lild es indtil, y eso es Maya. Si podemos tener un concepto
en el que la misericordia es superior a la justicia, entonces podremos
tener alguna concepcién positiva de la realidad dltima. Llegaremos
a entender simplemente qué gran bienqueriente es El. Somos
pecadores a quienes Nitydnanda Prabhu se acerca, de puerta en
puerta, suplicando con lo més posible de El: “Acepten por favor la
Verdad. La Verdad es hermosa debido a la misericordia”.

Podemos no merecer, pero hay esperanza para nosotros debido a
que existe una tierra de misericordia. Tales cosas pueden llegar hasta
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nosotros, sobrepasando lo que merecemos. Esto es altamente
esperanzador para el necesitado. Esto es Prema. Aunque Jagdi y
Madhai se opusieron y maltrataron a Nityananda Prabhu, El, sin
embargo, les distribuyé Su misericordia. Asi, jde qué magnitud es
la misericordia! Nityananda Prabhu se aproximé para el propio
beneficio de ellos; no obstante, se le opusieron y lo lastimaton.
Con todo, El persisti6. iCudn esperanzadora es, pues, la existencia
de la misericordia! Ella estd por encima de la verdad. Esto es:lo
que se llama Amor Divino; lo que significa sundaram; lo que es el
encanto, la fascinacién y la atraccién del Reino Absoluto. Estoes
continuo ¥ automdtico y €l punto primordial en la raiz de todas las
cosas. Buena voluntad. La buena voluntad se encuentra en la base
de todo.

La misericordia y la gracia estdn presentes en diferentes for-
mas. ,

Antes de aceptar sannydsa, Mahaprabhu se reunié con todos.
Sus {ntimos y queridos, y hablé con ellos. En tiempos de guerra
existe el estado de emergencia, similarmente, el consejo de
Mahaprabhu vino con un humor de urgencia: “Piensen siempre en
Krsna. Ya sea que estén comiendo, durmiendo o despiertos; dia y
noche, piensen siempre en Krsna. Se encuentran en peligro. Estdn
-en una situacién de emergencia, donde en cualquier momento la
muerte puede separarlos de su posicién actual. Asi que, consi-
dérenla como una emergencia y continden cultivando conciencia
de Krsna, Krsnanusilana. A como de lugar, traten de permanecer a
flote en-esta conciencia de Krsna —en una continua conciencia
de Krsna”.

No es sélo un caso de ir a la iglesia una vez por semana o de
rezar cinco veces al dia o de pensar en Dios por lo menos tres

+ veces al dfa, sino que siempre tienen que recordar'y servir a Krsna.




LLa Maxima Bendicion

Similarmente, cuando Mahaprabhu iba en Su recorrido de
prédica al sur de la India, El instruyé: ' ‘

yare dekha, tare kaha ‘krsna’-upadesa
amara ajfidya guru hafa tira’ ei desa

(Chaitanya-charitamrta, Madhya 7.128)

“A los que encuentren, hablenles de Krsna. Esta es Mi peticién y
Mi orden a todos ustedes. Salven a las numerosas almas que
sufren, pues estdn en peligro. Aytdenlos porque estédn ahogindose
en la ignorancia y en la ilusién. Traten lo més que puedan de
rescatarlos de esta posicién. Rescaten a los que se estdn ahogando.
Arriésguense, salten al océano y saquen a aquellos que se ahogan
en la ignorancia y en la ilusién. Traten de arrastrarlos de la oscuri-
dad a la luz”. ‘

Si hay fuego y la brigada contra incendios recibe una notifi-
cacién de eso, serfa una burla si ellos la remitieran a la oficina cen-
tral para esperar una orden de ahi y sélo entonces ir a extinguir el
fuego. Mahaprabhu dijo: “Amdra djAdya guru haiia tard’ ei desa,
estoy distribuyendo la labor de socotro para todos los que se estdn
ahogando en el océano de Maya. Continden esta labor de auxilio”.

Cuando estuve en el centro afiliado de la Gaudiya Math en
Madras, fui a ver al Ministro de Educacién para obtener una carta
de recomendacién que ayudara a nuestra prédica en el drea bajo su
jurisdiccién. El me dijo: ‘Swamiji, todos ‘ellos hablan tamil. No
saben inglés o bengali o sdnscrito; por lo tanto, primero aprenda
tamil y luego podr4 ir a predicar’.

Yo le contesté: ‘Suponga que voy por un camino de la campifia
tamil y encuentro a un muchacho ahogdndose en un estanque,
ideberia aprender tamil y luego comunicarme con la gente?, jo
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deberfa tratar lo mejor que pudiera, por medio de gestos y posturas,
de alertar a la gente para que rescaten al muchacho que se ahoga?

El ministro de educacién dijo: “;Es usted tan extremoso?”

“Si. Sentimos que es muy’ urgente. Se trata de una emergencia
en la que, de una manera u otra se debe inyectar Conciencia de
Krsna a través de un mediador, sea que hable inglés, hindi o lo que
sea. Alguna impresién debe darse en todos lados”.

- Mah3prabhu impartié una orden, “Yare dekha, tare kaha ‘krsna’
-upade$a. Es una emergencia. A los que encuentren hdblenles de
Krsna. No esperen ningiin certificado de la autoridad. Yo les estoy
expidiendo un certificado general, una carta de autoridad a todos
ustedes”.

: 000000000




. Epilogo

La Mas Sagrada
~de las OCupaciones

“Al menos td eres mi amigo intimo, y Yo no te voy a engafiar.
Puedes creerme. Te doy mi palabra”. ;Con qué impudor se expresé
Krsna mismo! Vino para abogar por Si mismo, de una manera tan
intensa, para nuestro beneficio. El Srimad Bhagavad-gitd conserva un
registro de estas palabras para nuestra orientacién.

Incluso mds que eso, Krsna vino como Mahaprabhu a fin de
predicar a favor de Si mismo. Vino como Su propio solicitante, con
un grupo, y trajo junto con El a Srimati Radharani. “Si es necesario,
Yo les mostraré la atractiva posicién que pueden obtener dentro del
Servicio Devocional. Les mostraré cémo el servicio puede ser tan
hermoso y digno. Vengan conmigo”.

Baladeva vino como Nityananda para solicitar. Krsna y
Balardma descendieron como Mahiprabhu y Nityananda a fin de
solicitar para Ellos mismos. Vrndavana vino como Nabadwip a
solicitar para Si misma.

Nosotros estamos més en deuda con el solicitante que con la
Persona a cuyo favor se ha solicitado. Primero que todo, estamos
mids intimamente relacionados y més agradecidos con el solicitador,
en especial cuando se trata del Sefior mismo. jQué hermoso, qué
maghdnimo y qué sacrificado! Qué clase de-Amor Divino

encontrarmos allf!
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Vinimos en busca de algo bueno, y Mahéaprabhu propuso la
direccién. Yo quedé encantado ahi en cierto modo y senti: “Sf,
esto es fascinante, muy hermoso y muy cautivador”. Luego, busqué
alguien que pudiera distribuir tales objetos de satisfaccién a mi
fntimo corazén, y de alguna manera encontré a mi Maestro. El
solicitaba exclusivamente para Mahaprabhu, y de una manera muy
enérgica —sobrecargado con una energfa infinita para trabajar a
favor de Sri Gauranga—. jTanta potencia tenfa ese gran dinamo!
Entonces, lo acepté y traté de ofrecerme para que se me tomara
bajo su amparo. Conduje mi vida siguiendo su orden tanto como |
me fue posible, y ahora me encuentro que atn estoy bajo su
amparo, haciendo alguno de los deberes que él me pidi6 y me
ordené. De este modo estoy pasando mis dias, tratando de obtener
la esencia de su consejo de las diferentes Escrituras tales como el

Srimad Bhagavad-gita y el Srimad-Bhagavatam, y tratando de encon-

trar la culminacién de lo que expresaron Mahaprabhu y nuestro

Gurudeva. Con un pensamiento més y mds profundo, recibf gra-

dualmente alguna satisfaccién. Si no mencionara que estoy obte-
niendo satisfaccién, entonces seria injusto con Gurudeva y sus
asociados. Ninguna otra idea o proposicién puede atraer mi aten-
cién. Mas bien, estoy obteniendo dfa tras dfa una fe més firme en
las ensefianzas de Mahaprabhu, de Vyasadeva, del Vrgja-lila, etc.
Aunque es infinita Su naturaleza, encuentro que la posicién de
Ellos dentro de mi se estd volviendo més firme y que debo sen-
tirme satisfecho con lo poco que pueda obtener. Al mismo tiempo,
siento de buena fe que esta clase de vida también se le debe exten-
der a otros. As{ paso mis dfas.

Por salir a distribuir el mensaje de Mahaprabhu no estamos

haciendo algo malo; de acuerdo a nuestra concepcién estamog
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tratando de hacer lo mas sagrado. Nuestro propésito es del tipo
mis sagrado posible de concebir, asi que debemos 'seguir adelante
con este programa para el bien de los demds, de ofrecerle lo mejor
a otros, v al mismo tiempo obtenerlo para nosotros mismos. No
puede haber en el mundo una ocupacién més sagrada que ésta.
Esta es la mas sagrada de las ocupaciones v tiene las bendiciones
de los Sefiores Sri Nityananda y Sri Gauranga Es un deber para
con Ellos. Es Su departamento. y

La prédica es el departamento especial de $ri Gauranga y Srti
Nityananda Prabhu. Nabadwip Dham es el lugar de Sus bendi-
ciones. Nuestra plegaria a Ellos es que, absolviéndonos de todas las
ofensas, nos puedan utilizar. Aqui’en‘Koladwip,,Nabadwip, en el
sitio del perdén de todas las ofensas, aparddha-bhafijan-pat, estamos
orando para que Ellos puedan perdonarnos de nuéstrgs ofensas pre-

vias y nos ocupen en Su servicio para difundir la conciencia de

Krsna junto con la conciencia de Gauranga.
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Vision Trascendental

(Compuesto originalmente en sdnscrito, en 1941, por Srila B.R. Sridhar Dev-Goswami Maharéja,
mientras residia en una cabafia en las riberas del Ganges. Comentado. en bengalf por Srila B.S.
Govinda Dev-Goswami Mahﬁ'rﬁja y vertido al inglés por Sripad B.A. Sagar Mahardja ).

En Sri Nabadw1p Dham, la Sagrada Morada
de trascendentales piedras de toque —la mismisima Sri Vrndavan—,
en la tierra de Koladwip, cuya identidad interna
es Sri Govarddhan, el Soberano de las montafias,
cerca de las encantadoras orillas del sagrado Rio Bhigirathi,
" el cual libera a todas las almas caidas,
se yergue ese Monarca de todos los Templos, espléndido y glorloso.
el $ri Chaitanya Saraswat Math.

En ese hermoso retiro, los devotos rendidos,
cuyas vidas son el mensaje de Sti Gaura, |
se encuentran eternamente absortos en el servicio amoroso
al Maestro Divino, al Dorado Sefior Gaurarga,’
y al Amoroso Sefior Sri Govindasundar con Su consorte Srimati Gandharvva,
acompafiados Ellos de todos Sus amados asociados.

Con los corazones siempre llenos de buena esperanza
; por alcanzar la gracia de] Sefior,
: siguiendo fielmente en la linea de Sri Sri Riipa y Raghunith
—Ilos encargados del almacén del ilimitado tesoro del puro y dulce amor d1vmo—,

esas almas rendidas siempre cantan las glorias sin fin

de los nombres y las cualidades trascendentales
del original, sumamente magnénimo,
Sefior Supremo Sri Sri Gaurangasundar.

En verdad, los corazones de todos los seres, méviles y estiticos,
se marayillan de las glorias del Sri Chaitanya Saraswat Math,
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$v7 Ripa Madjari Pada

Compuesta por Srila Narottama Das Thakura.

Con el comentario de

Srila Bhakti Raksak Sridhar Dev-Goswami Maharaja

PR AL AP AT A R A

§ri-riipa-mafijari-pada, sei mora sampada
sei mora bhajana-piijana »
sei mora prina dhana, sei mora abharana,

sei mora jivanera jivana

sei mora rasa-nidhi, sei mora vaficha-siddhi,
sei mora vedera dharama
sei vrata, sei tapa, sei mora mantra-japa,

sei mora dharama-karama

anukiila ha’be viddhi, se-pade ha’be siddhi
nirakhibo e dui nayane y
se fﬁpa—mﬁdhuri—rﬁéi, prana-kuvalaya-$asi,
praphullita habe nisi-dine '

tuwa adarsana-ahi, garale jaralo dehi,
ciro-dina tapita jivana
ha ha riipa koro doya, deho more pada-chaya,
narottama loilo éarana

ey
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Sri-riipa-madijari-pada, sei mora sampada, sei mora bhajana-
pitjana —mi todo son los sagrados pies de Sri Ripa Goswami—. Se
puede hablar de tantas clasificaciones y posiciones del rasa: Santa,
Dasya, Sakhya, Vatsalya, Madhura. Y dentro del Madhura-rasa, el
grupo de Srimati Radharani es especial. Tenemos luego que exis-
ten tantas gradaciones de sakhis. También se encuentra la cate-
goria de las mafijaris, las mds jovencitas, quienes tienen mds liber-
tad de aproximarse. Cuando Radhi y Govinda se relacionan en
un ambiente privado, las mafjaris pueden acercarse; ellas tienen
tal libertad para visitarlos. Si algunos enseres son necesarios para
el servicio, las sakhis envian a las mafjaris a ese lugar. Las sakhis no
se acercan alli. De esa forma, las mafijaris disfrutan de la mejor
confianza. El servicio mas secreto a Ambos puede ser proporciona-
do a través de las mafijaris. Ellas tienen entrada libre dentro de la
posicién méxima, y su lider es Riipa Mafijari. Se entiende que ella
es la lider de todo el grupo de las m4s jovencitas, las mafjaris; por
lo tanto, dentro del Madhura-bhajan, ella lo es todo. Esto nos fue
instruido por Srila Narottama Das Thakura. Para nosotros —y
para el grupo mds joven— ella es nuestro maximo recurso.

Sei mora sampada —mi riqueza estd ahi, en sus pies—. Sei mora
bhajana-pijana —mi adoracién v servicio también estén en ella—.
Sei mora prana-dhana, sei mora dbharana —la riqueza misma y la
esencia de mi vida estdn ahf; y los ornamentos de mi vida, si
hubiera algunos, se encuentran dentro de su Gracia. Sei mora jiva-
nera jivana —de hecho, la vitalidad misma de mi vida, si hay algu-
na, también es suya. Yo existo para su placer.

. Sei mora rasa-nidhi —si hay algo, la fuente de todo y cualquier
éxtasis deseable, sélo se puede encontrar ahi. La mina, el origen y
la fuente primordial de todo rasa se encuentra en sus pies—. Sei
mora vafichd-siddhi —y si estoy a la expectativa de cualquier otra
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realizacién en la vida, esa también estd ahi en sus pies—. Sei mora
vedera dharama—si algtn deber fuera recomendado para mi por los
Vedas, me gustaria que residiera a sus pies.

Sei vrata, sei tapa —si es que hay algin fruto apetecido de la
penitencia o del cumplimiento de votos, eso también se encuentra
ahi—. Sei mora mantra-japa —y toda la continua repeticién de la
japa finaliza ahi—. En mi caso, todas las cosas tienen un Gnico fin:
todas se congregan en diferentes fases a los pies de Ripa Mafijari.
Si ella est4 satisfecha, entonces la matizada naturaleza de mis préc-
ticas devocionales estd satisfecha. Sei mora dharama-karama—y
cualquiera de mis concepciones del deber o la actividad, en cua-
lesquiera fases o forma, tienen todas un final y se reunen en un
punto: los sagrados pies de Riipa Mafijari.

Anukiila ha'be viddhi, se pade ha’be siddhi —yo solamente le
suplico al Controlador, quien estd en la rafz de todas estas disposi-
ciones de asuntos en este mundo: “;Oh, Administrador Absoluto!
Por favor, conéctame ahi: Ojala Td le otorgues a mi stiplica el que
todas mis tendencias puedan ir a conseguir su favor”—. Nirakhibo e
dui nayane —y que mi visién de ella sea tan intensa y concreta
como si la estuviera viendo con estos mismos ojos—. Esa visién no
serd vaga o abstracta o una imaginacion, sino la m4s concreta rea-
lizacién, por la gracia del Administrador Absoluto.

Se rippa-madhuri-rasi, prana-kuvalaya-sasi —iqué tipo de belleza
de primera clase estd ahf en sus sagrados. pies! Quiero dar saltos.
Permitan a mi corazén ser un loto.

Hay dos clases de lotos: el loto blanco viene del sol y el rojo de
la luna. El kuvalaya es unia mezcla de los dos. El brillo del cuerpo
de ella me alimentar4 dia y noche como la vitalidad de mi vida, la
cual es comparada a un kuvalaya. El kuvalaya es alimentado y
nutrido por el brillo de la luna, y los sagrados pies de ella son la

SRR
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luna, y mi vitalidad misma es semejante al loto. Que el esplendor
de su belleza mantenga y nutra lo més recéndito de mi corazén.
Praphullita habe nisi-dine —y el loto de mi corazén florecera me-
diante ese resplandor, y danzar4.

Tuwa. adarsana-ahi —ésta es mi plegaria, pero jcudl es mi
condicién actual? Mi Ama, mi condicién presente estd en el lado
negativo. Vuestra Gracia, mi situacién presente es tal que, sin
tener una visién de ti, mi corazén arderd hasta convertirse en
cenizas. Tal es mi situacién actual—. Garale jaralo-dehi —, es simi-
lar al veneno de una cobra el cual produce dolor dentro de mi
corazén. He sido mordido por una serpiente, y jqué es esa ser-
piente? La serpiente de tu separacién. No estoy obteniendo con-
tacto directo contigo, Vuestra Gracia. El veneno de la serpiente ha
capturado mi corazén y voy a morit—. Ciro-dina tapita jivana —y
esto no es algo repentino, sino que desde el principio he estado
sufriendo de esta clase de dolor por la separacién de una vida de
satisfaccién tan hermosa y llena de esperanza.

Ha ha riipa koro doyd, deho more pada-chaya, narottama loilo
$arana —pero ahora he llegado a la situacién extrema y por dltima
vez imploro tu favor; de lo contrario, estaré arruinado.

o0e

Esto lo compuso Narottama Das Thikura, en alabanza a Srila
Ripa Goswami. De este modo, él nos iluminé acerca de la regién
superior de la vida de bhajana. Nuestra sampraddya es nombrada la
Rapanuga-sampraddya, y nuestro Guru-parampard y todas estas
cosas son ajustadas conforme a eso. El escribi6 muchas canciones y
ellas son de un firmamento muy substantivo, muy extatico y de
una profunda fe.

10.0.000.
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El Autor y Su Mision

Srila Bhakti Raksak Sridhar Dev-Goswami Maharaja es un ve-
terano preceptor ascético de la original santa sucesién tradicional
ordenada por Sri Chaitanya Mahaprabhu, y es el Acgryya Fundador

' ‘del sagrado templo de la devocién pura en
Nabadwip, Bengala Occidental, India,

conocido como el Sri Chaitanya Saraswat
Math. Establecido por Srila Sridhar Maharaja
en 1941, este sagrado lugar de adoracién ha
llegado a ser la joya del peregrinaje para los
devotos de todo el mundo, que son sin-
ceros aspirantes a obtener ingreso en la
regién divina de la rendicién al Bien
Absoluto. Su representacién espiritual
es aclamada en todos los anales de la India
espiritual, no sélo por su dominio enci-

: i clopédico de las Escrituras reve-
Su Divina Gracia Stila Bhakti Raksak

> ladas, sino por su indisputable
Sridhar Dev-Goswimi Mahiraja ’ P P

agudeza como un comentador ge-
nuino de los archivos de los tesoros Escriturales que fueron revela-
dos por los venerables preceptores santos del Oriente. El es un
ordculo sin precedente que extrae el significado profundo y la sus-
tancia de las Escrituras en un concepto viviente, siempre progresi-
vo, expansivo y dindmico. >
En 1985, tres afios antes de su partida de este mundo mortal,
Srila Sridhar Mahfrdja satisfizo un deseo personal de su corazén,
abrigado por m4s de cuarenta afios: confiri6 la sagrada orden de san-
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nydsa a su mas amado, confidencial y asociado-servidor de m4s alto
rango, Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami Maharaja.
Srila Sridhar Maharaja, siempre renombrado por su agudo intelec-
to y visién espiritual, pudo contemplar las serias necesidades de su
misién en el futuro. Por lo tanto, él nombré a Srila B.S. Govinda
Maharaja como su sucesor y Presidente»Acétyya para su propio
Math, el Sri Chaitanya Saraswat Math, y sus centros afiliados..

El elixir de néctar que ha sido llevado alrededor del mundo
desde el Sri Chaitanya Saraswat Math, fluye adn por la misericor-
dia de Sri Guru y Gauranga, representado en la persona de Srila
Govinda Maharija, y a través de él, se ha vuelto doblemente
dulce: '

~Srila Sridhar Maharaja —aclamado por todos y cada uno
como el ‘Hacedor de Gurus'— nos ha presentado su més preciosa
gema en la persona de Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-
Goswami Maharaja. Usando las propias palabras de Srila Sridhar
Maharaja, nosotros decimos: “;Seamos agradecidos con nuestras

buenas estrellas!”
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Glosario

Aciryya - Venerable preceptor erudito que ensefia mediante el ejemplo.

Ambarisa Mahardja - Famoso rey de los tiempos Védicos, quien ocupé
todos sus sentidos en el servicio devocional del Sefior.

Arjjuna - Uno de los cinco hermanos Pandava; el Srtmad Bhagavad-gita
contiene las ensefianzas del Sefior Krsna a Arjjuna. ‘

Bhaktisiddhanta Saraswati Thakur (1874-1936) Fundador de la Gaudiya
Math y maestro espiritual de Srila Sridhar Maharaja y Srila A. C.
Bhaktivedanta Swami Maharaja.

Bilvamangal Thakur - Venerable Vaisnava, y autor del $ri Krsna-
Karndmrta (uno de los libros favoritos de Sriman Mahaprabhu)

Bhisma - Hijo de Santanu, que llegé a ser el guardian dé ambos, los
Kauravas y los Pandavas. En la batalla de Kuruksetra fue el gran general
que encabezs el ejército de los Kauravas.

Brahma (El Sefior)- Semidiés creador del universo y la deidad dir_igente de
la modalidad de la pasién. En otra capacidad él actda como un Acaryya.

Buda - Una encarnacién disfrazada del Sefior Supremo, que predicé atefs-
"mo para apartar a la gente del mal uso de los sacrificios rituales de los
Vedas como una licencia para la matanza de ammales

Caittya-guru - El Sefior como Instructor en el corazén de cada entldad
viviente.

Diksa-guru - El maestro espmtual que otorga la iniciacién en el canto del
santo nombre.

Durvasi Muni - Un poderoso yog mistico, famoso por sus terrlbles
maldiciones.

Dvaraka-lila - Pasatiempos del Sefior Krsna en la ciudad de Dvaraka.

Gaudiya-Math - Misién de 64 templos a lo largo de la India, establecida
por Stila Bhaktisiddhanta Saraswati Thakur, dentro de la linea de suce-
sién discipular de Sri Chaitanya Mahaprabhu. -

Goloka - El planeta espiritual mds elevado, que contiene las moradas per-




sonales de Krsna: Dviaraka, Mathurd y Vindavan.

Grhastha - Etapa de la vida como cabeza de familia. Aquel que vive como
casado, consciente de Dios, y educa una familia con conciencia de
Krsna.

Hari - Nombre de la Suprema Personalidad de Dios, que significa: “Aquel
que quita todos los obstdculos del progreso espiritual”.

Indra - El principal de los semidioses administradores y rey de los planetas
celestiales.

Krsna - El todo atractivo Sefior Supremo, la Hermosa Realidad, el Sefior
‘del amor. .

Lila - Pasatiempo divino del Sefior y/o Sus asociados.

Madhura-rasa - La mds elevada de todas las relaciones divinas con el
Sefior, la relacién conyugal.

Mahiprabhu - (algunos otros de Sus nombres son: Gaura, Gauracandra,
Gauranga, Sacinandana, Viévambhara) - la Suprema Personalidad de
Dios, cuyo advenimiento hace més de quinientos afios fue para distribuir
Amor Divino. El es Krsna mismo con la cualidad agregada de la magna-
nimidad.

Maha-prasadam - Remanentes de alimentos ofrecidos al devoto purs del
Sefior y a la Suprema Personalidad de Dios.

Mafijaris - Jovencitas que asisten a la Pareja Divina durante Sus pasatiem-
pos intimos en Vmdavan.

Math - Monasterio.

Mathuri - La morada del Sefior Krsna que rodea Vindiavana, donde El
apareci6 y adonde posteriormente regresé después de ejecutar Sus
pasatiempos de Vindavan.

Maya - Ilusién; energia de Krsna que ilusiona a la entidad viviente,
haciéndola olvidar al Sefior Supremo.

Mayapur Dham - Lugar de Aparicién del Senor Sri Krsna Chaitanya
Mahaprabhu. -

Nabadwip Dham - La morada de los pasatiempos d1vmos del Sefior Sri
Chaitanya Mahaprabhu; se divide en nueve islas o partes.

Narottama Dias Thikura - Uno de los grandes Aciryyas en la Gaudiya

—
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Vaisnava Sampradaya, compositor de bellas oraciones devocionales,
entre las cuales destaca “Sri Riipa Mafijari Pada”

Nityananda (Nitai) - Asociado prmmpal de Sri Chaitanya Mahsprabhu y
no diferente de Sri Baldrama.

Parikrama - Peregrinaje y circunvolucién a los lugares sagrados donde el
Sefior eternamente lleva a cabo Sus pasatiempos.

Radhirani - La Suprema Parte Predominada, siendo el Sefior Krsna la
Suprema Parte Predominante: La Consorte Eterna del Sefior.

Rasa - Extasis divino; relacién divina con el Sefior, Las cinco relacionés
basicas son: quietud, servidumbre, amistad, paternidad y amor conyugal.

Riipa Goswami - El asociado eterno de Sri Chaitanya Mahaprabhu, quien
“es reconocido en la Gaudiya Sampradaya como el Acaryya del principio
devocional de abhideya.

Sadhu - (literalmente: sabio u hombre santo). Se designa con este término
a aquellos que, por haberse entregado completamente al servicio del
Sefior Supremo, Sti Krsna, han dado muestras de la mds grande sabiduria
y de la mas grande santidad.

Sanitana Goswami - Uno de los seis maestros espirituales Vaisnavas que
siguieron directamente a Sri Chaitanya Mahzprabhu, y que presentaron
sistematicamente Sus ensefianzas.

Sankara - El famoso e influyente maestro monista del siglo nueve, cuya -
filosoffa sostiene que no hay diferencia entre Dios y la entidad viviente.

Sannyasi - Orden de vida espiritual en la que se renuncia a toda vida:
familiar o social, con el objetivo de dedicarse por completo al servicio
del Sefior.

Sastras - Escrituras reveladas.

Shakhis - Las ocho Gopis principales que asisten y sirven a la Pareja
Divina, Sri St1 Radha-Krsna,

Siksa-guru - Maestro espiritual instructor.

Srimad-Bhagavatam - (Bhagavata Purana) - la gran Escritura, en donde el
tefsmo alcanza su manifestacién mas plena. El propio comentario de
Vyasadeva sobre el Vedanta.

Sukadeva Goswami - El sabio que hablé el Srimad-Bhagavatam al rey




Pariksit justo antes de la muerte del Rey. ,

Svariipa Damodar - Junto con Raminanda Raya, los dos asociados m4s
intimos de Mahaprabhu en Puri. El es una manifestacién de Srimati
Lalita Devi ( la asistente principal de Srimati Radharani).

Thakur - Santo

Uddhava - Amigo mtimo del Sefior Kysna en Dvaraka; El dijo que
Uddhava le era mas querido que Su propio ser.

Vaisnava - Aquel que dedica toda su vida a Visnu, Krsna, €l Sefior
Supremo, o a cualquier otra forma de la Suprema Personalidad de Dios.

Visudeva Datta - Uno de los asociados de Mahaprabhu en Sus pasatiem-
pos.

Vedas - Otro nombre de las Escrituras Védicas tomadas en conjunto. En el
sentido mds estricto se refiere a las cuatro Escrituras originales: Rg-,
Yajur-, Sama- y Atharva-Veda.

Vrndavana - La Morada Suprema del Sefior Sri Krsna. La morada m4s ele-
vada en el reino divino, conocido como Goloka Vindavana, que est4
situada por encima de los planetas Vaikuntha; se manifiesta en este -
plano dentro del distrito de Mathura, en Uttar Pradesh, al norte de la
India.

Vrndivana-lila, Vraja-lila - Los pasatiempos divinos del Sefior en Su
morada eterna.

Vyisadeva - El avatdra que compilé todas las Escrituras Védicas. Es uno los
siete filésofos principales de la India, y el filsofo mds grande de todos
los tiempos.




Indice

Aciryya (ver Gurudeva)

Atma-nivedanam
— es la base de todo, 1
— dénde comienza, 1
— supera la abnegacién, 2

Bhakti (ver Devocién)

Bhakti Siddhanta Saraswati Thikura
— Achirya de la Gaudiya Math, 5
- sunaturaleza, 5y 6
—su lucha y dnico apoyo, 6
— su concepcidn del tefsmo, 6
— solicitaba exclusivamente para J

Mahaprabhu, 40

Conocimiento (Jfiana

— Cuatro slokas del Srimad
Bhagavatam que lo condenan, 2

—no hay fin parael, 22

— el Bhakti nio depende de él, 23

— no es posible capturarlo todo, 27 y
29 o

— divino, viene a través de la boca de

"los devotos, 28

— se desperdicia energfa tratando de
satisfacerlo, 29

—Alevs a Buda y Sankara al samadhi,,
31 ‘

Devocién (Bhakti)
— nueve divisiones, 1
— como rendicién a la direccién
central, 2 :
—dénde comienza, 2
— no se puede entender por el

" movimiento aparente de los

devotos, 3

~ como Suddha-bhaksi; 4

—nos lleva a obtener un lugar y
posicién genuinos, 7

— diferentes tipos, 17

— comienza por el servicio'(seva), 22

— s6lo el Bhakti puede producir
Bhakti, 23

- no depende del jiigna ni del
karmma, 23 '

— no tiene causa, 23

= caracteristicas, 23

_ anti-Bhaksi, 23 4

~ Vaisnava-aparadha es el concepto
erréneo del Bhakei, 23

—a través de ella se puede llegar a
Krsna, 28-29

Devotos (ver Sadhus y Vaisnavas)
—no tienen intereses individuales o
locales, 2 '
— no son miembros de este plano, 2-3
— valoracién de sus movimientos, 2
—sirven a los remanentes del Sefior, 2
~ hay diferentes etapas de, 17
.— su posicién conforme asu
bisqueda, 17
|~ su progreso, 21y 22
— ¢6mo resolver el conﬂic:o entre, 24
~por medio de ellos viene el
conocimiento de la direccién
positiva, 28
Gurudeva (Acaryya)
— como Chaittya-Guru, 15-16
- Sik.s@Gum viviente, por encima
del pasivo, 15




~ sy percepcién del progreso del - cardcter glorioso, 33

discipulo, 16 : ~ cultivar conciencia de Krsna, una
~ no se puede terier un conocimiento emergencia, 36 a 38
completo de él, 17-18 —hablar de EL, instruccién de
—la visién interna de su posicién, 19 Mahaprabhu, 37 ‘ ‘
— no diferente del Sefior, 19 - vino como Mah#prabhu para
— diferentes Acdryyas, diferentes predicar de Si mismo, 39

ramas de un é}'bol, 19 . .
— diferentes realidades de ¢l, segiin Mahaprabu, Sri Chaitanya

los Rasas, 20~ : —el lema de Sus seguldores, 5
—no es perceptible mediante 1os ~ la tentativa de Sus segmdores, 5
sentidos, 20 —Su consejo plasmado por Srila
— su concepcién interna es de suma Ripa Goswami, 9 ‘ ‘
importancia para.un discipulo —antes de tomar sannyasa, se reunid
progresivo, pag. 21 o con Sus fmtimes, 36 E
— venerar sus femanentes, 2} — Su labor de auxilio, 37
— en la vida personal de Srila Sridhar —Su orden, 38 L
Mahardja, 40 ‘ — trajo junto con El a Srimati
— nestro Guru-parampard, 46 Radharini, 39
L ‘ —en lavida personal de Srila Srldhar
Impulsos , ‘ : Maharaja, 40
—de la ira, el habla, el estémago, ~ distribuir Su mensaje es la
etc., 10-11 ocupacién més sagrada, 40"
Krsna Maya (Ilusién)
— recordarlo dispersa todo lo que no — conquistada por el espmtu de
es digno, 7 servicio, 2
—la esclavitud a £, 7 ‘ — como queérer abarcarlo todo. con el ‘
— utilizarlo todo para El, 10 -conocimiento, 33 ’
— como Mahﬁ‘pra‘b’hﬁ, abre el camino — el Lila sin Aumior, 35 ‘
a Su reino, 13 — labor de socorro para los que se ‘
— Su lila; desctito por Sri Sanatana y ahogan en, 37 o

Sri Riipa Goswatnis, 27
—no es posible terier un conoeimien - Mayapur,

to completo de El, 28 — la visién para percibir a, VII
— el verdadero sendeto para llegar a —representa dtma-nivedanam, 1
El, 28-29 '
— Krsna-santosa, 29 Mente
— intento de conseguir conoclmlento — Su flujo ordmarxo debe ser
de El 29 Y i frenado, 9

— al morir pot El, tddo cobra un




Misericordia

— como concepcién positiva de la
realidad ltima, 35

— La Verdad es hermosa debido a
ella, 35

— hay esperanza debido a que existe
una tierra de, 35

— estd por encima de la verdad, 36

Nabadwip,

— Parikrama, 1

— representa [as nueve divisiones de
la devocién, 1

— Sus escenarios nos llevan a un
ajuste absoluto en nuestra vida, 4

— Su parikrama nos da instrucciones
eternas, 4

— conceptos de devocién en, 4

— el sitio del perdén de todas las
ofensas, 41

Nityananda Prabhu
- — Su peticién, 35
— distribuyd Su misericordia, 36
— Balardma vino como, 39
— la prédica es Su departamento, 41

Rasas

— unas se descartan, mieritras se
asciende, 22

— diferentes clasificaciones y posi-
ciones, 44 :

— dentro del Madhura-Rasa, el grupo
de Srimati Radharani es especial,
44

— el origen de todo Rasa, en los pies
de Riipa Goswami, 44

Sadhus (ver también Vaisnavas y
Devotos)
—anhelo de asociarnos con ellos, 9

- los sentidos utilizados en su aso-
ciacién, 10 :

— observaciones preventivas para
ellos, 11

— cémo llegar a intimar con éllos,
11-12

— no se contaminan, 12

— como ayuda principal para disipar
los malentendidos, 15

Sastra (Escrituras)
— como Stksa Guru pasivo, 15
— alli se ennumeran diferentes
etapas de bisqueda y de
instruccién, 17

Servicio
—~loes todo, 23
—es la realizacién, 23
—es el verdadero sendero para llegar
al Sefior, 29
— cualidades, caracterfsticas, glorias,
32-33 ‘
— Mah#prabhu mostré la atractiva
posicién del, 39 -
S$rimad-Bhagavatam
—expone el tefsmo en su mds plena
manifestacién , 6
— se debe leer.bajo la gufa del
" Acaryya, 15 )
— slokas que condenan el jAiana,30
— describe el naiskarmma, 30-31 y 33
—en la vida personal de Srila Sridhar
Maharaja, 40

Sufrimiento
— (nica recompensa de aquel que
abandona el sendero del servicio,
29
— producido por el trabajo penoso,
31-32




Vaignavas (ver también Sadhus y
Devotos)

—no hay otro refugio para el alma, IX

— curan la enfermedad de la
mundanalidad, IX

- estén situados del otro lado de la
abnegacién, 3

— sus actividades diferentes a las de
los hombres mundanos, 3

— el alma bendecida por su mirada, X

~ son guiados por el movimiento
central, 3

— vivir de sus remanentes, 12

— leer el Srimad-Bhagavatam bajo su
gufa, 15

— cuidado para salvarse del
Vaispava-aparadha, 23

— gradacién del Vaisnava-aparadha,

23,

— anartha del Vaisnava de clase
media, 24

Vida

— espiritual, no la entienden los
eruditos, 4

~ el Gnico modelo para un caballero,
7

— concepto adulterado de ella, 7

— espiritual, se cree que produce la
fatiga del trabajo, 32




Lista de Versos

AR

Referencia

S.B.11.17.27
Mahabharata, B.P. 5.22
Nabadwip Dham Mahatmya
S.B. 12.12.55

Sri Guru-vandmna, de
Narottama dasa Thakura
$rt Upadesamytam, 4

Cc. Madkh. 8.59
S.B.12.13.18
Prema-bhakti-candrika, de
Narottama das Thakura
S.B. 10.14.3

S.B. 10.14.4

Svetasvatara Upanisad, 3.12
B.G. 6.40

S.B.1.5.12

B.G.17.15

S.B.7.5.23

S.B.2.4.16

Upanisads

S.B.12.13.18

Cc., Antya 20.21

S.B. 11.6.46
Upadesamrtam [

Sy Dasa-miila, de

Srila Bhaktivinoda Thakur
Cec. Madhya 19,156

Cec. Antya 5.131
Mundaka Upanisad, 3.2,3 y
Katha Upanisad 1.2.23

B.G. 2.69

(;c., Madhya 7.128
Srila Sridhar Swami

S.B.= Srimad-Bhagaatam

Linea referida

dcaryyam mam vijaniyar

acintyah khalu ye bhava, na tams tarkena yojayet
apéaradha-bhafijan-pat

avismrtih krsna-padaravindayoh

caksu-dana dila yei, janme janme prabhu sei

dadat pratigrhnati guhyam akhyati prechati

¢ho bahya, age kaha ara

jAidna-viraga-bhakti-sahitamh naiskarmmyam aviskrtarh
kama kysna-kdrmmapane krodha bhakta-dvesi-jane

Jiiane praydsam udapasya . . .

namanta eva, jlvanti san mukharitdrh bhavadfya—v&'rt&m
klisanti ye kevala-bodha-labdhaye

mahan prabhur vai purusah sattvasyaisah pravarttakah

na hi kalyana-kt kascid, durgatin tata gacchati
naiskarmmyam apy acyuta-bhava-varjitam

satyarh priya-hitam ca yat

Sravanar, kirtanam visnoh smaranar pada-sevanam
Sreyah-sytim bhaktim udasya te wibho

Srnyantu visSve amrtasya puttrah

VI
24525
1
35
[
29
5

tatra jhiana-viraga-bhakti-sahitam naiskarmmyam avigkytan. 31

trnad api sunicena, taror api sahisnund
tvayopabhukta-srag-gandha-, vaso’ lankara-carccitah -
vaco vegarh manasah krodha-vegarh

“yadd bhrama hari-rasa-galad-vaisnavajanarm

yadi vaisnava-aparadha uthe hati-mata
yaha bhagavata pada vaisnavera sthane

yam evaisa vynute tena labhyah
¥ nisa sarvva-bhittdnar, tasyam jagartti sarhsyami

yare dekha, tare kaha ‘Kysna' -upadesa

Vil
2
9

23
15

28
4

13y37

$rimac-caitanya-sdrasvata-mathavara-udgita-kivtir jaya-$rim. 41

Ce. = S Chaitanya Charitamyta

S.B.= Srimad Bhagavad-giti

B e R S G




Lista de Centros

SRI CHAITANYA SARASWAT MATH
(Sede principal)
Kolerganj, P.O. Nabadwip, Dist. Nadia, W, Bengal,
PIN-741302, India.
Tel.: (91-3472) 40-752 y 40-086.

CALCUTA.
Opposite Tank 3, 487 Dum Dum Park,
Calcutta 700 055, India. Tel: (91-83) 551-9175.
e-mail: govin@giascio1.vsnl.net.in

CENTROS EN EL PA]

GUADALAJARA.
Reforma No. 864, Sector Hidalgo,
Guadalajara, Jalisco, c.p. 44280. Tel.: (3) 826-9613
e-mail: pitambar @foreigner.class. iidg. mex

MERIDA.
Calle 69-B, No. 537, Fracc. Santa Isabel,
Kanasin, Yucatan, c.p. 97370.
Tel.: (99) 82-8444 e-mail: ramahari @ sureste.com

MEXICO D.F.
Fernando Villalpando No. 100, int. 103,
Col. Guadalupe Inn, Deleg. Alvaro Obregén,
México, c.p. 01020, D.F. Tel.: (5)662-2334
laksmi92 @df1 .telmex.net.mx

MONTERREY.
Alheli No.1628, Col. Santa Maria,

Cd. Guadalupe, Nuevo Ledn. Tel.: (8) 360-4142
e-mail: sajjan @nli.telmex.net.mx
Madhumayi Devi Dasi, Tel.: (8) 356-4945
e-mail: madhumayi@mail.cact.com

MORELIA.
Calle Loma Florida No. 258,
Sector Independencia, Col. Lomas del Valle,
Morelia, Michoacan, ¢.p. 58170.
e-mail: subha@mich1.telmex.net.mx

ORIZABA.

Prolongacién de Madero Sur No. 33,
Fracc. Molino de la Alianza, Orizaba, Ver.,
c.p. 94300. Tel.: (272) 61-074
e-majl: gaurendu@orizaba.rodpas.com.mx

TIJUANA,
Mutalismio No. 720, Int. C3, Zona Centro,
Tijuana, B.C., ¢.p. 22000. Tel. (66) 85-7663,
e-mall: jaibalai@telnor.net

VERACRUZ.
12 de Mayo No. 1057, (entre Iturbide y Azueta),
Veracruz, Ver., ¢.p. 91700, Tel.: (29) 31-3024
e-mail: madhuchanda@infosel.net.mx

OTROS

E.E.U.U.
2900 N. Rodeo Gulch Rd.
Soquel, CA 95073
Tel. (408) 4624712FAX: (408) 688-1652
e-mail: maharaj@scruznet.com

ECUADOR
Localizacién Armenia,
Autopista General Rumifahui,
cien metros pasando la entrada a Conocoto,
P.O. Box 17-01567,
Quito. Tel./Fax (593-2) 408 439

SITES EN INTERNET

Espaiiol
hitp://pages.prodigy.com/atma/atma.htm

Inglés
http://www.scsmath.com/home.html




Libros Publicados

i) De Srila B.R. Sridhar Dev-Goswami Mahiraja

La Biisqueda de Sri Krsna —La Hermosa Realidad

Sri Guru y Su Gracia

El Volcén Dorado del Amor Divino

Srimad Bhagavad-Gita —(El Tesoro Escondido de la Dulzura Absoluta)
La Bisqueda Amorosa en Pos del Sirviente Perdido

Sr1-S11 Prapanna-jivanamrtam —(Inmortalidad Positiva y Progresiva)
Evolucién Subjetiva de la Conciencia —(El Juego de la Dulzura Absoluta)
El Guardi4n de la Devocion

Sermones del Guardidn de la Devocién, Vols. I, 11, 111, IV

Confort de Hogar —Una Introduccién a ta Realizacién Interna
Custodia Exclusiva —(Conclusiones Concisas de la Vida Devocional)
Armonia Absoluta

S Kirtana Mafijusa —(El Cofre del Tesoro de los Kirtanes Divinos )
Srl Sri Prema Dhama Deva Stotram

Sri Gaudiya Darsan 1983-88 y 91

El Mahamantra

El Océano de Néctar

Palabras del Guardian de la Devocién

ii) De $rila B.S. Govinda Dev-Goswami Maharaja

La Gufa Divina

El Servidor Divino

Dignidad del Servidor Divino

Reflexiones Doradas

El Arhol Benedictino de la Aspiracién Divina
El Mensaje Divino para los Devotos

&ri Gaudiya Darsan 1989, 90, 92

iii) Varios
$ri Br ahma-sarhhita
El Bhagavata (Srila Bhaktivinoda Thakur)
i1 Chaitanya Mahaprabhu —Su Vida y Preceptos (Srila Bhaktivinoda Thakur)
$11 Nabadwip Bhavataranga (Srila Bhaktivinoda Thakur)
Mundos Relativos (Srila Bhaktisiddhanta Saraswati Thakur)
11 Chaitanya Saraswati (La Voz de Sri Chaitanyadev)
Omni-Ciencia
Sri Vaisnava Toshani
Contrapunto
Knalyan Kalpataru (Revista)
Guardifin de la Devocién (Publicacién de Calcuta)
Mnnual del Kirtan
nlendario Vaisnava
Sr1 Sadhu-Sanga —(revista bimensual en espariol)

BRI










El comprender la
posicion propia,
y saber ademas
cudl es el deber de
uno y desempenarlo,
eso es la vida de un caballero.

Admitir lo que es correcto
y verdadero, y con base en eso
hacer la vida de uno adelantada,
no es despreciable.

El entender y aceptar la
posicién de subordinacién
ante la Verdad Absoluta
es el inico modelo de vida
para un caballero.
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