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Introduccion

urante mas de dos siglos, la corriente del rio de sudd-

ha-bhakti se habia detenido pero, al igual que el sabio

Bhagiratha trajo el Rio Bhagirathi Ganges a la Tierra,

Srila Bhaktivinoda Thakura eliminé los obsté4culos y

la hizo fluir de nuevo. En especial, su prolifica pluma
fue fundamental en el restablecimiento de la gloria de la escuela
Gaudiya Vaisnava: escribid, tradujo o comentdé casi un centenar
de obras en bengali, snscrito, oriya e inglés.

En abril de 1879, fundé la revista Sri Sajjana Tosani, en idio-
ma bengali. Tras un par de hiatos en la década siguiente, circul6
ininterrumpidamente bajo su direccién durante unos diecisiete
afios. Posteriormente, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupa-
da asumid la direccién editorial por otros siete afios.

Con el objeto de continuar la difusién de la doctrina Gaudiya
Vaisnava, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupada instituyé
el Sri Gaudiya Math y establecié una imprenta. En 1927, fundé la
revista The Harmonist, una versién inglesa de la Sri Sajjana Tosa-
ni, que dirigi6 hasta su partida de este mundo a finales de 1936.

Los afios siguientes fueron cadticos y vieron la cesacién de
muchas de las actividades de la institucién, incluyendo la publi-
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cacién de libros, periddicos y revistas. En un esfuerzo por salva-
guadar el legado de Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupada,
algunos de sus discipulos mas prominentes se escindieron del Sri
Gaudiya Math y establecieron sus propias instituciones.

Siguiendo los pasos de Jagad-guru Srila Prabhupada, Srila
Bhakti Prajiiana Kesava Gosvami Maharaja, uno de sus discipulos
més intimos, fundé la revista Sri Gaudiya Patrika durante el fes-
tival de Sri Gaura Piirnima de 1949, cuyo primer nimero circul$
el 14 de marzo de ese afio. Posteriormente, con el propésito de
predicar el bhakti-dharma por el norte de la India, establecié el Sri
Kes$avaji Gaudiya Math en 1954. Desde alli se inici6 la publicacién
de la revista Sri Bhagavata Patrika en idioma hindi, que circula
desde 1955 hasta la actualidad, luego de un hiato en la década de
1970. Nuestro venerable maestro espiritual, nitya-lila-pravista om
visnupdda Sri Srimad Bhaktivedanta Narayana Gosvami Maharaja
la dirigié hasta su partida en diciembre de 2010.

En 1996, en el albor de la misién de prédica mundial que lo
llevaria a dar la vuelta al mundo en méas de treinta ocasiones, Sri
Srimad Bhaktivedanta Narayana Gosvami Maharaja inspiré a un
pequefio grupo de discipulos a publicar una revista que siguiera
la estela de The Harmonist. Asi, durante el festival de Sri Gaura
Plrnima en 1997, comenz6 a circular el primer nimero de The
Rays of The Harmonist. La declaracién de objetivos fundamenta-
les, rezaba:

“Nuestro propdsito es difundir rayos de iluminacién en el es-
piritu de los gaudiya-vaisnavas, de acuerdo con el deseo de Srila
Bhaktivedanta Narayana Gosvami Maharaja. Nuestra herencia es
la [revista] The Harmonist o Sri Sajjana Tosani, fundada por Srila
Bhaktivinoda Thakura y luego publicada en inglés por Srila Bhak-
tisiddhanta Sarasvati Prabhupada. Suplicamos a los vaisnavas que
derramen su divina gracia sobre nuestros intentos.”

Asf, la revista Rays of The Harmonist tiene como objetivos:

1. Proteger la vicara-dhara, la corriente de las concepciones,
de nuestro svariipa-riapanuga-guru-parampara tal como la presen-
té en la era moderna Srila Saccidananda Bhaktivinoda Thakura y



erradicar las opiniones contrarias a las conclusiones genuinas de
la sampradaya Sri Gaudiya.

2. Promover el esfuerzo cooperativo para difundir el mensaje
de SriRiipa-Raghunatha de acuerdo con las instrucciones finales
de Prabhupada Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura.

En el idioma espafiol, han circulado cuatro niimeros de la re-
vista bajo el nombre The Rays of The Harmonist en Espafiol, en
formato digital e impreso en tiraje limitado. Ahora, por la gracia
de Srila Gurudeva y los vaisnavas, publicamos Rayos de La Armo-
nia - Volumen Uno, que incluye los niimeros 1-2, volumen I (Gau-
ra Piirnima y Kartika 1997), en un formato diferente para reducir
los costos de impresion y atender las necesidades de los lecto-
res de latinoamérica. Suplicamos la misericordia de los vaisnavas
para proseguir con la publicacién de los niimeros restantes. Fi-
nalmente, pedimos perddn por los errores e imperfecciones que
pueda contener.

El Editor
Gaura Purnima 2015
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Sri
Navadvipastakam

Srila Riipa Gosvami

$ri gauda-dese sura dirghi-kaya-stire’
ti-ramye pura-punya-majyah
lasantam ananda-bharena nityarm,
tam $ri navadvipam aharm smarami

tierra de Gaurasundara, situada en las riberas del Bhaghi-
rathi. Sri Navadvipa Dhama brilla eternamente y est4 lle-
na de bienaventuranza.

Yo medito en Sri Navadvipa Dhama, la hermosa y virtuosa

yasmai paravyoma vadanti kecit,
kecicca goloka itirayanti
vadanti vrdavanam eva taj-jfiias
tam $ri navadvipam aharm smarami

Yo medito en Sri Navadvipa Dhama. Algunos dicen que es el
cielo espiritual, Vaikunthaloka; otros, que es la morada trascen-
dental de Goloka. Sin embargo, quienes comprenden la verdad
saben que es Sri Vrndavana Dhama.

yah sarva-diksu sphuritaih susitair
nanadrumaih siupavanaih paritah
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sri gaura-madhyahna-vihara-patrais
tarn $ri navadvipam ahari smarami

Yo medito en Sri Navadvipa Dhama, que est4 saturada de
fresca y suave brisa, y donde se manifiestan diversos tipos de ar-
boles de sombra que proveen el escenario para los pasatiempos
meridianos de Gaurasundara.

sri svar-nadi yatra vihara-bhamih,
suvarna-sopana-nibaddha-tira

vyaptormibhir gaura-vagaha-rapais

tamn $ri navadvipam aharh smarami

Yo medito en Sri Navadvipa Dhama, donde el Ganges celestial
(Mandakini) fluye con gran placer. Sus riberas tienen escalones
de oro y se desborda con olas, danzando de dicha, cuando Gaura-
sundara se bafia en sus aguas.

mahanty anantani grhani yatra,

sphuranti haimani manoharani
pratyalayam yam Srayate sada $ris
tarn $ri navadvipam aharh smarami

Yo medito en Sri Navadvipa Dhama, donde hay un nimero
ilimitado de bellas mansiones doradas en las cuales reside siem-
pre Laksmi-devi, acompafiada de sus devotos. Esas casas son tan
trascendentalmente atractivas, que roban la mente de inmediato.

vidya-daya ksanti-mukhaih samastaih,
sadbhir-gunair yatra janah prapannah
samstilyamana rsi-deva-siddhais,
tarn $ri navadvipam aharih smarami

Yo medito en Sri Navadvipa Dhama, cuyos residentes son tan
afortunados que el conocimiento, la compasién, la tolerancia, el
sacrificio y todas las demds cualidades trascendentales acuden a
servirles, y son glorificados por rsis, semidioses y siddhas.

yasyantare misra-purandarasya
sananda-samyaika padari nivasah



$ri gaura-janmadika-liladhyas
tarn $ri navadvipam ahari smarami

Yo medito en Sri Navadvipa Dhama, donde Purandara Jagan-
natha Misra vive con gran placer, donde toda la dicha viene a
morar a los pies de loto de Gaurasundara, donde El ejecut el pa-
satiempo de Su nacimiento y otros dulces pasatiempos.

gauro bhraman yatra harih sva bhaktaih
sankirtana-prema-bharena sarvam
nimajjayaty ullasad-unmadabdhau
tarn $ri navadvipam ahari smarami

Yo medito en Sri Navadvipa Dhama, donde Gaurahari deam-
bulaba con Sus devotos y los sumergia en el océano del ujjvala-ra-
sa prema, cantando los santos nombres con mucho amor.

etan navadvipa-vicinta nadyam
padyastakari prita-manah pathed yah
srimac-chaci-nandana-pada-padme
sudurlabhari prema samapnuyat sah

La persona que diariamente recite con afecto este astakam
a Sri Navadvipa Dhama y medite en él, obtendr4 la excepcional
joya del prema y los pies de loto de mi Sri Sacinandana.
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Amar

a Dios
Srila Bhaktivinoda Thakura

Tomado de una anotacion en el Diario de Taj-
pur, fechada el viernes, 25 de agosto de 1871

esucristo fue el primero en decir “Amen a Dios con todo

su corazon, con toda su mente, con toda su alma y con

toda su fuerza. Y amen al hombre como a su propio her-

mano”. Sin duda, esta es una verdad absoluta, pero di-

ferentes personas interpretan esta noble expresién de

1versas formas. Las expresiones de los grandes hombres son ex-

celentes pero un tanto misteriosas. Cuando se entienden, acercan

la verdad al corazén; de lo contrario, permanecen siendo pala-

bras que “matan”. La razén del misterio es que los hombres avan-

zados en su acercamiento a la deidad suelen recibir revelaciones

que no son sino misterios para quienes estan detras de ellos. Las

fases del progreso son muy similares, al igual que los circulos de

espiritualismo que, aun cuando no fieles a si mismos, explican en
gran medida el desarrollo gradual del alma.

Hemos oido a algunos espiritualistas sostener que cuando
la materia es sublimada se convierte en espiritu. Sin duda, esta
teoria atenta en contra de toda conviccidn interna. Materia es
materia y espiritu es espiritu: ninguno puede formar el otro. El
espiritu tiene con certeza una existencia superior, aunque no po-
demos comprender en nuestro encarcelamiento material actual
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qué relacidn tiene exactamente el espiritu con la materia, el es-
pacio y el tiempo. Metafisica aparte, consideramos que el alma
humana se eleva més y mas, y puede comprender cosas sobre las
que no tenemos idea ahora. Sujeto a esta regla importante, Jests
de Nazareth recibid las palabras citadas anteriormente y las pro-
nuncid. Para los lectores que estdn ligeramente sobre la escala de
hombres ordinarios, estas expresiones de Jesus ensefian que el
hombre debe amar a Dios con todo su corazén (es decir, con todos
los afectos que se pueden ver en los nifios, en contraposicién al
odio), con toda su mente (es decir, con el intelecto cognoscitivo
en contraposcién a la ignorancia de las cosas apropiadas), con
todo su alma (es decir, el principio de la constitucién humana
que adora al Todopoderoso y siente su propia inmortalidad) y con
toda su fuerza (es decir, con todas sus actividades). No obstante,
para el inspirado, tras estas palabras de Jests aparecen més co-
sas y significados mejores y mas sublimes. El ensefia al hombre a
amar a Dios, no a conocer a Dios, inferirlo o pensar en El. Nos dice
que el hombre en su estado absoluto no es el intelecto o el cuerpo
sino el alma inmaculada.

a esencia del alma es sabiduria y su actividad es el amor

absoluto. La condicién absoluta del hombre es su relacién

absoluta con la Deidad con amor puro. El amor es, enton-
ces, la religién tnica del alma y, en consecuencia, del hombre en
su totalidad. Aqui, el alumno pregunta: “;Qué debo hacer con el
corazdn? Mi corazén adora ver el sol sonreir, comer el plato mas
dulce y ver una danza”. Jests responde con profundidad: “Si, de-
bes amar a Dios con todo tu corazén. Este corre tras cosas dife-
rentes a Dios pero tu debes, igual que se entrena a un caballo,
hacer que tus sentimientos corran hacia el amoroso Dios”. Este
es uno de los cuatro principios de la adoracidn, que la literatura
vaisnava denomina santa-rasa.

Luego, el alumno dice: “Mi Sefior, el intelecto me aleja de
Dios, quiere conducirme hacia el positivismo. Por favor, dime qué
debo hacer”. Jesus le responde: “Si, debes amar a Dios con toda tu
mente. En otras palabras, cuando percibas, concibas, recuerdes,
imagines y razones, no debes permitirte ser un pensador arido,



debes amar. Solo el amor puede suavizar la aridez del intelec-
to. Debes desarrollar el intelecto hacia todas las cosas buenas y
sagradas mediante el amor a la verdad, la belleza espiritual y la
armonia”. Esta es la segunda fase del desarrollo vaisnava, y se de-
nomino dasya-rasa.

El alumno indaga después en cuanto a si el desarrollo del
afecto y el intelecto es suficiente. El Sefior responde: “Debes amar
a Dios con tu alma también, percibirte en comunicacién espiri-
tual con la Deidad y recibir revelaciones sagradas en tus horas de
adoracién mas sublimes”. Esta es la fase sakhya-rasa de los vaisna-
vas: el alma se aproxima a la Deidad en servicio sagrado y sin te-
mor. El discipulo comprende que en esa posicién estard perdido
y no podra actuar. Entonces, el Salvador le dice estas palabras:
“Debes amar a Dios con toda tu fuerza y voluntad. Te equivocas
al pensar que perderas tu existencia activa, obtendras aun mas.
Trabaja para Dios y por Dios, actuando desde una perspectiva
desinteresada y libre albedrio sagrado —que es la tnica fuerza
del hombre—, e identificandote con el amor puro. Asi se concen-
trara tu atencién”. Esta es una descripcién del bhakti en general.
Luego, Jesus continda: “Debes amar al hombre como a tu propio
hermano”. De aqui se infiere la cuarta fase del amor, que es el
sentimiento de que todos los hombres son hermanos y Dios es el
padre comun. Este es el desarrollo preliminar de la fase denomi-
nada vatsalya-rasa.

1 bhakti o amor se percibe en el propio inicio del desarro-

llo del hombre en la forma del corazén, luego de la mente,

mas tarde del alma y, finalmente, de la voluntad. Estas for-
mas no se van destruyendo sucesivamente sino que se armonizan
hermosamente en una construccién pura que denominamos el
hombre espiritual o, en la literatura vaisnava, ekanta. Sin embar-
go, tras este hecho hay otra sublime verdad que es revelada a
unos pocos que estdn preparados para ella. Nos referimos a la
conversion espiritual del alma en mujer. Es en ese estado sublime
y elevado que el alma puede saborear la dulzura de un matrimo-
nio indisoluble con el Dios del amor. Esta es la quinta y mas ele-
vada fase del desarrollo vaisnava, se le denomina madhurya-rasa.

O
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Solo sobre esta se explaya la porcién més hermosa de la literatura
vaisnava. Esta fase de la vida humana, misteriosa como es, no la
pueden alcanzar todos; por el contrario, debemos decir que solo
la alcanzan los “Suyos”. Se encuentra tan lejos del alcance de los
hombres comunes que ni los racionalistas ni los teistas ordinarios
pueden siquiera comprenderla. Es mds, se atreven a burlarse de
ella como si fuera algo antinatural. jOh, Dios! Revela Tu verdad
mas valiosa a todos de manera que los Tuyos no sean contados
entre los fanaticos y los locos, y para que toda la humanidad pue-
da ser admitida entre ellos.

18



Sri Navadvipa
Dhama Mahatmya

Srila Bhaktivinoda Thakura

Introduccion de Tirthapada Dasa

a palabra Dhama es parte integral del vocabulario di-

vino y trascendental y, por lo tanto, rehdsa interpre-

taciones exactas. En el plano espiritual, estd repleta

de connotaciones aunque, muy a menudo, se traduce

simplemente como “morada sagrada” en un sentido
general. En el Tattva Viveka, Bhaktivinoda Thakura sefiala que
“el lenguaje material estd influenciado por la relatividad de la
naturaleza y, por lo tanto, no posee independencia”. No vamos
al Dhama para disfrutar como lo hacemos en los lugares en don-
de vacacionamos. Las peregrinaciones al Dhama son para obte-
ner créditos espirituales, no para descansar y recuperarnos de la
guerra por el desarrollo econdémico, el disfrute sensual y la libe-
racién. Este tipo de disfrute significa explotacién; el Dhama no
facilita tal espiritu hedonista.

Todos somos, consciente o inconscientemente, sirvientes del
Dhama; todos ansiamos regresar a casa, regresar al Dhama. No
es un anhelo por un lugar del que hayamos sido conscientes en
el pasado, es un despertar a la realidad de la evolucidén subjeti-
va. Debemos avanzar para regresar al Dhama, nuestro hogar ori-
ginal. Es original porque no permite ningtin origen previo, y es
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hogar porque puede satisfacer nuestros corazones y almas por
completo. Por lo tanto, debemos aprender el arte de acercarnos a
la Verdad Absoluta y dejar a un lado los temores y preocupacio-
nes de que ese lugar serd cubierto por las arenas del tiempo in-
flexible y relativo. En “Testimony of Love”, Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Prabhupada dice:

“La palabra sanscrita dhama tiene diversos significados lexi-
cograficos, pero para los sabios o videntes tiene un sentido: es la
regién en la que no hay espacio para deseo de perjuicio, envidia y
mortalidad, y que es auto-refulgente, espiritual y bienaventura-
da. El servicio al Dhama (dhama-seva) nos conducird, por norma,
hacia el servicio al Santo Nombre (ndma-seva) y al Sagrado Deseo
(kama-seva) de Krsna. Una vez establecida la relacién con Sri Dha-
ma, el servicio al Santo Nombre se constituye en el medio que nos
lleva hasta el servicio al deseo de Krsna, que es el objetivo de la
vida. La relacién con la morada mundana y el anhelo por la vida
mundana ordinaria cesan muy pronto cuando se tiene vivencia
de la relacién con el Sri Dhama.”

ﬁ demas, el Bhagavad-Gita (8.21) afirma: “Ese hogar divino es

inmanifiesto e infalible; es el destino supremo. El que llega

alli, jamés regresa. Ese Dhama u hogar divino es Mi mora-
da suprema”. Por Su misericordia, Krsna, el objeto de adoracién
supremo, desciende junto con Su Dhama y asociados. El adviene
como Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu, Radha-Krsna combina-
dos, para difundir el cultivo de bhakti. Como Krsna, Su Dhama
es Vrndavana, y como Sri Caitanya, Navadvipa. No obstante, tal
como Krsna desciende encubierto en su avatari Sri Caitanya, Na-
vadvipa es Vrndavana encubierta. Solo se puede percibir cuando
los asociados de Mahaprabhu y devotos como Srila Bhaktivinoda
Thakura desvelan a Navadvipa y sus sagrados lugares, que tienen
paralelos en Vrndavana Dhama.

Con grandes esfuerzos e investigacién de las escrituras, Srila
Bhaktivinoda Thakura desvelé el verdadero lugar de nacimiento
de Sri Caitanya Mahaprabhu. Hasta entonces, el lugar controver-
sial no estaba bien fundado. En el Sri Navadvipa Dhama Mahatmya,
Bhaktivinoda Thakura relata la notable historia de Prthu Kunday



alli podemos ver que el verdadero lugar de Navadvipa Dhama era
conocido incluso en Satya-yuga, jhace mas de 2.000.000 de afios!
No obstante, no fue revelado por completo sino hasta los tiempos
de Sri Caitanya en Kali-yuga. Los diversos relatos de las escrituras
sugieren la naturaleza eterna del Dhama y que su desvelacién es
parte de los pasatiempos realizados por Krsna y Sus devotos.

Histéricamente, a partir de diversos registros y periddi-
cos se puede verificar que el Navadvipa de antafio no es el Nava
-dvipa de hoy. Por Navadvipa de antafio nos referimos al del Rey
Laksmana Sena, que reino durante al final del siglo x|, y aquel
durante la aparicién de Sri Caitanya Mahaprabhu en el siglo xv.
El padre de Laksmana Sena, Vijaya Sena, lo debe haber fundado
en 1063, e hizo de Navadvipa, o Nadia, la capital de Bengala. En
el Bhakti-Ratnakara, Narahari Cakravarti interpreta el significado
de Navadvipa como “El pueblo de las nueve islas”, comparandolo
con el loto de nueve pétalos del bhakti y sus nueve ramas de ac-
tividades devocionales. La corriente principal del Bhagirathi las
divide en dos grupos de islas: cuatro al este y cinco al oeste. Las
cuatro islas del este abarcan toda el area del “Viejo Navadvipa”.

as zonas por las que Mahaprabhu pasé durante su kirtana
Lnocturno hacia la residencia del Chand Kazi estan registra-

das en el Sri Caitanya Bhagavata, que las ubica en la ribera
oriental del Ganges. El actual pueblo de Navadvipa estd en la ribe-
ra occidental. Por lo tanto, Navadvipa actual es el antiguo Kulia.

Tiempo después de que Srinivasa Thakura, Narottama Dasa
Thakura y sus seguidores circunvalaran las islas, tomando como
centro la casa de Sri Caitanya Mahaprabhu, el pueblo de Nava-
dvipa cayé en un virtual anonimato hasta que, en 1892, Srila
Bhaktivinoda Thakura fundé la Navadvipa Dhama Pracharini Sa-
bha para restaurar, mantener y desarrollar el Viejo Navadvipa.
Ademds, establecié la adoracién de Sri Caitanya y Visnupriya
Devi en Sri Mayapura al que, junto con Jagannatha Dasa Babaji
Maharaja, el lider principal de los gaudiya-vaisnavas a la sazén,
identificé como el lugar de nacimiento de Sri Caitanya. Sri Na-
vadvipa Dhama, “La Ciudad de las nueve islas”, esté dividida de la
siguiente manera por las aguas del Ganges:

O
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* En la ribera oriental

1 - Antardvipa: “Isla Central”; el actual distrito de Atopara.
Aqui se encuentra Sri Mayapura. Corresponde a la rama at-
ma-nivedana o rendicién total.

2 - Simantadvipa: “Isla de la Crencha”; el actual distrito de
Simulia. Corresponde a la rama sravana o audicidn.

3 - Godrumadvipa: “Isla del Arbol de Deseos y la Vaca Sura-
bhi”; el actual distrito de Gadigacha. Corresponde a la rama
kirtana o canto.

4 - Madhyadvipa: “Isla Intermedia”; el actual distrito de Ma-
jadia. Corresponde a la rama smaranam o remembranza.

* En la ribera occidental:

5 - Koladvipa: “Isla del Jabali”; el actual distrito de Kulia o
Navadvipa. Corresponde a la rama pada-sevana o el servicio a
los pies del Sefior.

6 - Ritudvipa: “Isla de las Estaciones”; el actual distrito de Ra-
tupura y Champabhatti. Corresponde a la rama arcana o ado-
racion de la deidad.

7 - Jahnudvipa: “Isla de la Rodilla”; la actual Jannapura. Muy
cerca se encuentra Vidyanagar, donde Vasudeva Sarvabhau-
ma Bhattacarya establecid su célebre academia. Corresponde
a la rama vandana u ofrenda de oraciones.

8 - Modadrumadvipa: “Isla de los Arboles Fragantes”; el ac-
tual distrito de Mamagachi. Es el lugar de nacimiento de Vrn-
davana Dasa Thakura, el autor del Sri Caitanya Bhagavata. Muy
cerca est4 el santuario de Sri Madana Gopala establecido por
Sri Vasudeva Datta; en este se encuentra también una dei-
dad instalada por Saranga Murari Thakura. Corresponde a la
rama dasya el servicio con la actitud de un sirviente fiel del
Sefior.

9 - Rudradvip: “Isla de las Rudras”; el actual distrito de Ra-
dupara. Corresponde a la rama sakhya o hacerse amigo del
Senor.



KoLADVIPA - Capitulo Once, Estrofas 12 - 38
vasudeva name eka brahmana-kumara
varahadevera sevakare bara-bara (12)
Sri-varaha-mirti piiji’ kare upasana
sarvadavarahadevera karaya prarthana (13)
‘prabhu more krpakari’ deha darasana
saphala ha-uka mora nayana jivana’ (14)
ei bali’ kafide vipra gadagadi yaya
‘prabhu nahi dekhadile jivana vrthaya’ (15)
kata-dine sri-varaha anukampakari’
dekhadilavasudeve kola-riipa dhari’ (16)

nana-ratna bhuisane bhusita kalevara
pada grivanasamukha chaksu manohara (17)

parvata-samana uchcha $arira tafihara
dekhi’ vipra nije dhanya mane bara bara (18)
bhiime padi’ vipra pranamiyaprabhu-paya
karidiya akula haila gadagadi yaya (19)
viprera bhakati dekhi’ varaha takhana
kahilena vasudeve madhura vachana (20)
‘ohe vasudeva tumi bhakata amara
bada tusta hainu pajapaiyatomara (21)
ei navadvipe mora prakata bihara
kali agamane habe suna vakya-sara (22)

navadvipa-sama dhama nahi tribhuvane
ati priya-dhama mora achhe sarigopane (23)

brahmavarta saha achhe punya-tirtha yata
se saba dchhaye hetha sastrera sammata (24)
ye sthane brahmara yajfie prakasa ha-iya
nasilama hiranyaksa dante vidariya (25)
sei sthana punya-bhami ei sthane raya
yathaya amara ebe ha-ila udaya (26)
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navadvipa sevi’ sarva-tirtha virajaya
navadvipa-vase sarva-tirtha-vasa haya (27)

dhanya tumi navadvipe sevile amaya
$ri-gaura-prakata-kale janmibe hethaya (28)
andyase dekhibe se mahasankirtana
apiirva gauranga-rupa pabe darasana’ (29)
eta bali’ sri-varaha haila antardhana
daiva-vaniha-ila vipre bujhite sandhana (30)
parama pandita vasudeva mahasaya
sarva-$astra vichariyajanila nischaya (31)
‘vaivasvata-manvantare kalire sandhyaya
$ri-gauranga-prabhu-lilahabe nadiyaya (32)
rsi-gana sei tattva rakhila gopane
ingite kahila saba bujhe vijfia-jane (33)
‘prakata ha-ile lilaha-ibe prakasa
ebe gopya’ ei tattva paila abhasa (34)
parama anande vipra kare sankirtana
gaura-nama gaya mane mane sarva-ksana (35)

parvata-pramana koladevera Sarira
dekhi’ vasudeva mane vicharila dhira (36)

koladvipa parvatakhya ei sthana haya
sei haite parvatakhya haila parichaya (37)
ohe jival nitya-lilamaya vrndavane
giri-govardhana ei jane bhakta-jane (38)

una historia que data de Satya-yuga. Un joven brahman de

nombre Vasudeva estaba dedicado constantemente al ser-
vicio de Varaha. Al tiempo que adoraba a la deidad de Varaha
solia suplicar al Sefior con las siguientes palabras: ‘Por favor, se
misericordioso y aparece ante mi. Haz que mis ojos y mi vida sean
exitosos’. Con estas palabras, lloraba y rodaba por el suelo. ‘Si mi
Sefior no se muestra ante mi, mi vida carece de sentido’ Debido

I as escrituras denominan Koladvipa a este lugar. Escuchen



a Su misericordia, el Sefior Varaha pronto le mostré a Vasude-
va Su divina forma de jabali. Diversas joyas adornaban Su cuer-
po y embellecian Sus pies, cuello, nariz, boca y ojos. Su enorme
cuerpo era como una montaria. Al verlo, el corazén del brahman
se conmovid de gratitud por tan afortunado evento. Postrado, el
brahmén ofreci6 oraciones a los pies de loto del Sefior, mientras
lloraba con ansiedad y su garganta se ahogaba de emocién.

Al ver la devocién del brahmaén, el Sefior Varaha le dijo afec-
tuosamente: “jOh, Vasudeval Tu eres mi devoto; estoy muy satis-
fecho con tu servicio amoroso. En Kali-yuga, advendré aqui en
Navadvipa Dhama y revelaré mis pasatiempos. Por favor, escucha
mis palabras. No hay lugar que se le compare en los tres mundos;
aunque ahora esté encubierto, es mi lugar mas intimo. Todos los
lugares, incluido Brahmavarta, existen aqui, segtn lo confirman
las escrituras. Aqui, Brahma llevé a cabo sacrificios y yo maté a
Hiranyaksa, atravesandolo con mis colmillos. Al servir a Navad-
vipa se sirve a todos los lugares sagrados; al vivir en Navadvipa se
obtienen los frutos de vivir en todos los demds lugares sagrados.
Tt tienes la fortuna de servirme aqui. Cuando Gauranga advenga,
naceras aqui de nuevo y podras contemplar tanto el maha-sankir-
tana como la extraordinaria forma de Gauranga”.

Tras decir esto, Varaha desaparecié. Luego, Vasudeva, que
era un pandita, investigé el significado de las palabras del Sefior
en las escrituras y concluyé que durante el reinado de Vaivasva-
ta Manu, al comienzo de Kali-yuga, el Sefior Gauranga manifes-
taria Sus pasatiempos en Nadia. Los sabios mantuvieron esto en
secreto, pero dieron indicios para que las personas inteligentes
pudieran comprenderlo. Una vez que el Sefior manifestara Sus
pasatiempos, las pruebas de las escrituras serian claras. Asi, el
brahman tuvo un indicio sobre las verdades secretas de Gaura.

Con gran bienaventuranza, el brahman ejecutd sarkirtana.
Constantemente cantaba el nombre de Gaura mentalmente. Tras
contemplar la enorme forma de Varaha, que semejaba una mon-
tafia, Vasudeva decidié llamar a este lugar “Koladvipa Parvata”,
pero ahora se le conoce simplemente como Parvata. Los devotos
saben que no es diferente de Giri Govardhana en Vrndavana.
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Srimad
Bhagavad-Gita
Dasa-Mila

Srila Bhaktivinoda Thakura

. PRAMANA — LA PRUEBA 0 CRITERIO PARA LA DETERMINACION

“vedyam pavitram omkara / rk sama yajura eva ca”
“tasmdc chastram pramanarn te / karyarya-vyavasthitau
jatva sastra-vidhanoktam / karma kartum iharhasi”

Srimad Bhagavad-Gita (9.17, 16.24)

oy el objeto del conocimiento y el purificador de la silaba
orii. También soy el Rk-veda, el Sama-veda y el Yajura-veda.

Por lo tanto, con la prueba de las escrituras, se puede deter-
minar qué es deber y qué no lo es. Una persona debe practicar
una vida devocional activa, sabiendo que el propésito de las es-
crituras son las reglas y regulaciones, Sastra-vidhana, o el bhakti.

[I. PRAMEYA — PRINCIPIOS DE LA PRUEBA (2-10)
Sambandha - La Relacién Eterna con el Supremo (2-8)
2) Krsna-tattva
mattah paratararh nanyat / kificid asti dhanafijaya
mayi sarvam idarh protam / siitre mani-gand iva
Srimad Bhagavad-Gita (7.7)
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iOh, Dhanafjaya! No hay nadie igual a Mi o mas grande; todo
reposa en Mi y jamds puede exister independientemente, igual
que un pufiado de perlas ensartadas en un hilo.

3) Krsna-$akti

bhamir apo’ nalo vayuh / kharh mano buddhir eva ca
ahankara itiyam me / bhinnd prakrtir astadha

apareyam itas tv anyarm / prakrtirm viddhi me param
Jjiva-bhitam maha-baho / yayedam dharyate jagat

etad-yonini bhatani / sarvanity upadharaya
aharh krtsnasya jagatah / prabhavah pralayas thata

Srimad Bhagavad-Gita (7.4-7.6)

Tierra, agua, fuego, aire, éter, mente, inteligencia y ego falso:
estos ocho elementos pertenecen a Mi maha-maya o energia ma-
terial separada.

iOh, Arjuna, el de los poderosos brazos! Aparte de esta
apara-prakrti, hay una energia superior o parda-prakrti, que con-
tiene también a la potencia tatastha-jiva, las entidades vivientes
ubicadas en el mundo material.

Ten por seguro que soy la causa de la creacidn, sustento y
destruccién de estas dos potencias, para-prakrti y apara-prakrti.

4) Krsna-rasa

avyaktarh vyaktim apannari / manyate mam abuddhayah
pararh bhavam ajananto / mam avyayam anuttamam

avajananti mam mudhd / manusim tanum asritam
param bhavam ajananto / mama bhuta-mahesvaram

Srimad Bhagavad-Gita (7.24, 9.11)

Los ignorantes impersonalistas piensan que primero soy el
Brahman inmanifiesto y luego me manifiesto con forma y perso-
nalidad humanas. Ellos no conocen mi forma suprema, trascen-
dental y eterna.
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Los tontos se mofan de Mi cuando desciendo en la forma hu-
mana pues desconocen Mi naturaleza divina como el Sefior Su-
premo de todo lo que existe.

5) Jiva-tattva - Las entidades vivientes

mamaivamso jiva-loke / jiva-bhiitah sanatanah

Srimad Bhagavad-Gita (15.7)

Las jivas en el mundo condicionado son mis partes fragmen-
tarias y eternas.

6) Baddha-jiva - Las almas condicionadas

Sariram yad avapnoti / yac capy utkramatisvarah
grhitvaitani saryati / vayur gandhan ivasayat
na mam duskrtino miadhah / prapadyante naradhamah
mayayapahrta-jfiana / asurarm bhavam asritah

Srimad Bhagavad-Gita (15.8, 7.15)

La entidad viviente que se halla en el mundo material trasla-
da de un cuerpo a otro sus diferentes concepciones, tal como el
aire transporta el aroma de las flores. Asi pues, adopta un tipo de
cuerpo y de nuevo lo deja atras para adoptar otro.

Esos herejes que son sumamente necios, que son lo mas bajo
de la humanidad, a quienes la ilusién les ha robado el conoci-
miento y que participan de la naturaleza atea de los demonios,
no se entregan a Mi.

7) Mukta-jiva — Las almas liberadas
mam upetya punar janma / duhkhalayam asasvatam
napnuvanti mahatmanah / samsiddhim paramarn gatah

daivi hy esd guna-mayi / mama maya duratyaya
mam eva ye prapadyante / mdyam etarn taranti te

Srimad Bhagavad-Gita (8.15, 7.14)
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Después de alcanzarme, las grandes almas, que son yogis en
estado de devocidn, jamds regresan a este mundo temporal, que
estd lleno de sufrimientos, puesto que han logrado el servicio a Mi.

Esta energia divina Mia, conformada por las tres cualidades
de la naturaleza material, es muy dificil de superar. Sin embargo,
quienes se han entregado a Mi, pueden atravesarla facilmente.

7) La relacién mutua entre May3, la Jiva e [$vara

maya tatam idam sarvam / jagad avyakta-mirtina
mat-sthani sarva-bhiutani / na caham tesv avasthitah

na ca mat-sthani bhiitani pasya me yogam aisvaram
bhiita-bhrn na ca bhiita-stho mamatma bhita-bhavanah

Srimad Bhagavad-Gita (9.4-5)

En mi forma inmanifiesta, estoy omnipresente en el univer-
so. Todos los seres, animados e inanimados, estdn en Mi, pero Yo
no estoy en ellos.

Sin embargo, nada de lo creado descansa en Mi. jContempla
mi opulencia mistical Aunque soy quien mantiene a todas las en-
tidades vivientes y estoy en todas partes, mi forma paramatma es
la fuente de toda la creacién.

7) Abhideya-tattva — El principio de cémo adora un devoto
mahatmanas tu mam partha / daivim prakrtim asritah
bhajanty ananya-manaso / jiiatva bhitadim avyayam

satatarh kirtayanto mam / yatantas ca drdha-vratah
namasyantas ca marn bhaktya / nitya-yukta upasate

Srimad Bhagavad-Gita (9.13-14)

iOh, Partha! Los mahatmas, esas grandes almas que no estan en-
gafiadas, me adoran como la fuente original e inagotable. Ellos estdn
plenamente dedicados a servirme con devocién indivisa.

Siempre cantando Mis glorias, esforzandose con gran deter-
minacién en sus votos y rindiéndose a Mi con sinceridad, estas
grandes almas Me adoran perpetuamente con devocién.
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7) Prayojana-tattva — El objetivo supremo

ananyas cintayanto marn / ye janah paryupdasate
tesarh nityabhiyuktanam / yoga-ksemarh vahamy aham

samo ’harh sarva-bhitesu / na me dvesyo ’sti na priyah
ye bhajanti tu marh bhaktya / mayi te tesu capy aham

Srimad Bhagavad-Gita (9.22, 9.29)

A los que siempre me adoran con devocidn exclusiva, medi-
tando constantemente en Mi forma trascendental, Yo les llevo lo
que les falta y preservo lo que tienen.

Soy ecudnime hacia todos, desde el mas elevado hasta el mas
insignificante, asi que no tengo enemigos pues soy imparcial. Sin
embargo, amo en reciprociad al que me presta servicio con devo-
cién amorosa, ardiente y sinceramente.
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La Humilde Voz

de The Harmonist
Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati

Publicado por primera vez en The Harmonist
Junio, 1929 - 443 Era Caitanya
Vol. XXVII — Nimero 1

uesto que a menudo hallamos que las consideraciones

numéricas conducen a la ausencia de unidad, se pien-

sa que los principios de unidad y diversidad son con-

tradictorios. No obstante, la Armonia puede cerrar la

brecha contdndolos en la misma categoria. El mundo
manifiesto parece exhibir una triple divisién: el observador, la
observacién hecha a través de condiciones profundamente arrai-
gadas regidas por el tiempo y el espacio, y los objetos observa-
dos. La Harmonist no tiene mas ambicién que producir paz entre
individuos, remover las discrepancias temporales y eliminar las
limitaciones espaciales. No aboga por la ocupacién incansable en
actividades mundanas ni exhorta a la renuncia de la prosperidad
material. Tampoco estimula la idea de aniquilarse en la no-dife-
renciacién absoluta de la Totalidad ni recomienda la identifica-
cién con el Todo indivisible.

Las escuelas de la elevacién dentro del plano de la mortalidad
y la mera salvacién de la mortalidad no han ensefiado nada que
sea digno para que la Harmonist lo incorpore en su naturaleza,
bien sea con los acaparadores o con los proponentes de la fusién
en la no-existencia. Seria un craso error calificar a la Harmonist
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en la misma categoria de los buscadores de placeres de todo tipo.
No sostiene que asista al lector en ganar o perder nada mediante
la persuacién de ningin pensamiento erréneo, tal como es co-
rriente entre los transeuntes de la atmésfera sensual.

| leer las palabras de The Harmonist, se puede discernir

una caracteristica peculiar en su mensaje que no esta pre-

sente en ninguna publicacién secular. La Harmonist trata
con un tema facilmente accesible para todos mientras que los pe-
riédicos en circulacién comunes no han mostrado piedad alguna
por nadie. Trata con un tema de necesidad superlativa para to-
dos, aunque al publico en general no le interese mucho por pen-
sar que no lo necesitan en el presente. Desconocedores de la Tras-
cendencia, los agndsticos podrian mostrar indiferencia hacia la
direccién en que se mueve la Harmonist; los criticos y escépticos
podrian arrojar dudas en el sendero de su avance, y los ateos po-
drian oponérsele enfaticamente. No obstante, la actitud amorosa
de la Harmonist no se perturbaria en lo mas minimo.

El panteista podria tratar de incluirla en un esfuerzo por arro-
garse una perspectiva mas amplia, pero su tono teista le parecera
limitado. Inculcando una fase de teismo emasculada, el panteista
prefigura su predileccién por clasificar a Dios entre los productos
emasculados de la creacién. No obstante, esta asignacién jamas
puede incluirlo a El, que por la naturaleza de Su posicién y au-
toridad, no puede simplemente formar parte de las creaciones
animadas e inanimadas de las cuales es la propia fuente original.
Confiamos en que si Dios fuese concebido como una figura emas-
culada por una agente animado e inferencialmente superior, esa
designacién jamas encontraria la aceptacion de la seccién inteli-
gente de la sociedad. No importa cuanto la practica corriente de
la idolatria haya engendrado una concepcién errénea de Dios, no
debe asumirse consecuentemente que la concepcién emasculada
es el aspecto supremo del Dios eternamente manifiesto.

En el reino de los seres animados, el valor que el panteista le
asigna al aspecto emasculado de Dios no es muy apreciado, por
lo que este se aventura a proseguir mas alld en su comprensién
de la Fuente de esa manifestacién emasculada. Asi, se presenta



ante su dmbito una concepcién masculina, que él clasifica como
el objeto de adoracidn de los teistas. Sin embargo, si se ignora la
contraparte femenina, esa inatencién hacia la relacién reciproca
inherente restringira, de inmediato y con toda seguridad, el in-
tento por hallar 1a Verdad Absoluta. El adorador de la forma mas-
culina de Dios no puede servirle apropiadamente a menos que se
determine y delimite a s{ mismo.

Si un devoto masculino quiere servir a su Sefior consideran-
do la forma masculina de su propio ser, el servicio que asuma
incluira sutilmente sus inexpresadas ideas de superioridad sobre
otros individuos que pudieran, a su vez, ofrecerle sus servicios
para que él los preservara. El aspecto masculino del objeto de la
adoracién no puede manifestarse plenamente a menos que la sir-
vienta femenina reciproca esté dentro del rango visual de El, que
es su consorte. Los adoradores racionales hallaran entonces que
la titular del servicio eterna tiene una forma eterna con la que
puede servir a su Bienamado. La Harmonist encontrara una opor-
tunidad para regular el dngulo de visién del amigo que pruebe
ser un buscador honesto de la Verdad Absoluta. Asi, ayudara a
que este se deshaga de las ideas foraneas que ha recogido de su
asociacién mundana durante el transito por diferentes vidas.

a Verdad Absoluta, siendo inclusiva de la forma masculi-

na eterna y armonizadora de Dios, junto con Sus asociadas

femeninas eternas y extaticas y parafernalias suyas tales
como las atmdsferas espirituales inanimadas, no puede admitir
desviacidén alguna del conocimiento verdadero en favor de la de-
fectuosa alucinacién de los observadores errados, que estdn ocu-
pados con sus placeres sensuales efimeros e inadecuados.

Las monumentales alturas de la ética terrenal podrian pare-
cer elevadas para un enano que transite por el plano del razo-
namiento inductivo. Y, la distancia hasta la estrella mas lejana
en su cenit —la posicién de caracteristicas imponentes, supraex-
celentes y en apariencia inmorales de la Personalidad del Cono-
cimiento Absoluto— puede parecer mas corta en comparacion,
si las descripciones trascendentales son evaluadas por quienes,
entre la falible humanidad, poseen una escasa capacidad de ra-
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ciocinio. Sin embargo, la Harmonist ha asumido la onerosa tarea
de impartir impresiones teistas del Absoluto reales en sus méri-
tos comparativos y continuara sirviendo estos platos espirituales
a sus amigos desviados y miopes, que solo ponen su confianza en
los sentidos. Su oracién puede ser escuchada por los oidos aten-
tos de los teistas que son buscadores honestos del Conocimento
Absoluto.
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El Movimiento

de la Devocion

Inmaculada
Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati

Publicado por primera vez en The Harmonist
Junio, 1929 - 443 Era Caitanya
Vol. XXVII — Nimero 1

a Sajjana-tosani fue fundada por Bhaktivinoda Thakura
para ser la revista del movimiento de la devocién pura
que él mismo inicié como seguidor que es de Sri Riipa
Gosvami, el asociado del Sefior Caitanya, quien fue de-
signado como el acarya original del principio de la de-
vocién amorosa por este altimo. El movimiento se ha difundido
ampliamente desde la fundacién de la Sajjana-tosani y un gran
numero de almas sinceras de este pais ha asumido una vida de
servicio amoroso al Sefior. El uso del “atuendo” inglés por parte
de la revista es el resultado de la extension del movimiento y una
profesia de la tendencia hacia una expansién mas amplia, hasta
lograr difusién a escala mundial. El nombre Harmonist que ha
adoptado la Sajjana-tosani en inglés, puede parecer, a primera
vista, mas cosmopolita que el titulo sanscrito original que signi-
fica, literalmente, “una fémina que complace a los seres queridos
del Sefior”.

El objetivo de Harmonist es promover la concordia. El titulo
en inglés no difiere realmente del significado del titulo original
pues la armonia solo se puede hallar en el servicio espiritual al
Sefior. La Harmonist se ha dedicado a servir a quienes son sir-
vientes leales de la fuente original de la armonia. En contraposi-



O

“sor

38

RAyvos DE LA ARMONIA « Volumen Uno

cién a quienes se oponen al servicio del Sefior, sustentados en la
vox populi y las expectativas de disfrute mundano, la Harmonist
afianza su fe en la vox dei y las perspectivas de vida espiritual
basadas en esta. Se esfuerza por complacer no a todos indiscrimi-
nadamente sino a los sirvientes del Sefior. A menos que el pablico
en general decida obedecer a los sirvientes del Sefior en lugar de
seguir sus propias y desviadas inclinaciones hacia el engrandeci-
miento mundano, no podra haber armonia verdadera en el mun-
do. El intento por complacer a los sirvientes del Sefior es igual o,
mas bien, superior al intento por complacer al Sefior. La Harmo-
nist estd presta a servir al demonio solo si este obedece al Sefior,
pues el intento por complacer a quienes no sirven al Sefior, solo
acentua la confusién prevaleciente.

1 método adoptado por la Harmonist para la difusién de la

concordia no tiene nada en comun con los métodos adopta-

dos por los humanistas, que solo dependen de si mismos y
de sus semejantes para el logro de sus propdsitos. Las desgracias
que experimentan como resultado de las discordias de este mun-
do se le achacan, por lo general, a la ignorancia de las leyes de la
naturaleza y la significancia del orden moral. El humanista tiene
la esperanza de que, proporcionandoles instruccién ética y opor-
tunidades para la practica de virtudes sociales y humanitarias,
asi como mediante la difusién de conocimiento sobre las leyes de
la naturaleza y para la ejecucién eficiente de la labor virtuosa, las
personas alcanzaran la paz de la conciencia.

El plan y el objetivo de la Harmonist no creen que los instin-
tos de las almas caidas pueda proveer el fundamento real para
nutrir la estructura de la paz y la felicidad universales. Las al-
mas caidas codician naturalmente las cosas de este mundo para
su disfrute egoista. Sin embargo, puesto que el intento por de-
rivar satisfaccién de este tipo de cosas esta destinado al fracaso
perpetuo, la paz de la conciencia debe, necesariamente, buscarse
en otro lugar. El hombre debe descartar la guia de su compren-
sién limitada y engafiosa, y buscar la iluminacién de arriba con
un espiritu de humildad verdadera. La manera practica de lograr
iluminacidn espiritual es servir a los sirvientes del Sefior. El alma



caida debe plegarse a recibir conocimiento sobre su verdadero
ser y su relacién con el Alma Suprema de parte de quienes son
iluminados.

o debemos permitir que la comprensidn limitada bloquee

lo ilimitado. Una vez que el conocimiento superior hace

su aparicidn, la comprensién limitada entiende automati-
camente la naturaleza y el método de las actividades espirituales,
bajo la luz que proviene de la fuente de toda luz. Si tratamos de
ajustar nuestros deberes a la luz del fuego fatuo de nuestra con-
ciencia distorsionada, solo seremos guiados por la estolidez que,
con placer, denominamos libre albedrio. La verdadera libertad es
una cualidad eterna del alma inmaculada, que no tiene afinidad
alguna hacia el disfrute egoista ni tampoco lo ansia. Ademas, el
alma en su condicién natural de libertad iluminada no es proclive
a la auto-destructiva vanidad de la pasividad estoica. El interés
unico e inflexible del alma libre es servir a la Verdad Trascenden-
tal que, en la condicién caida del alma, es oscurecida por la niebla
producida por la vanidad estoica a la que el alma se somete por
libre eleccién.

El derecho al cautiverio de las ansias carnales, escogido a vo-
luntad, se ha estado adoptando desde tiempo inmemorial como
el principio basico de la vida politica, social e individual de la hu-
manidad encarcelada en su transito por esta prisién correcional
terrenal.

a Harmonist aboga por una revisién de este principio basico

de vida a la luz de consideraciones superiores: solo la luz de

la Fuente puede guiarnos por el sendero eterno. Nuestras
diminutas luces individuales no son fuentes independientes sino
que tienen que ser alimentadas continuamente y ser preservadas
por el contacto con la Fuente de la luz. La conexién entre la Fuen-
te y la luz dependiente es cercenada por la vanidad de tener una
existencia independiente en una condicién caida.

Por lo tanto, es necesario restablecer esta conexidn inte-
rrumpida, pero no mediante el conocimiento acumulado por las
ciencias inductivas que son, en si mismas, el producto de la luz
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engafiosa del alma en el estado de rebelién en contra de los fun-
damentos de sus propios principios constitucionales, sino por el
conocimiento que proviene de la Fuente Original de toda la luz,
que tiene su morada en los brillantes dominios del Espiritu. El mé-
todo de oir con sumisién las noticias del mundo espiritual —que
trascienden sin ignorar el universo fenoménico—, de los labios
de almas emancipadas que sirven, eterna y exclusivamente, a la
Verdad real es la inica manera de obtener la gracia de la ilumi-
nacién divina. La Harmonist propugna este principio en teoria y
practica; es en principio y practica la sirvienta eterna y exclusiva
de los sirvientes del Sefior, y su tnico deber es tratar de compla-
cerlos solo a ellos. De este modo, preserva el método y propésito
de Thakura Bhaktivinoda, quien es la personificacién de la Sajja-
na-tosani, la humilde doncella de las sirvientas del Sefior.



Armonia Suprema,

Transaccion Simple

Srila Bhakti Raksaka
Sridhara Gosvami Maharaja

ahaprabhu Sri Caitanyadeva tomé dos aspectos
de cada una de las cuatro vaisnava-sampradayas.
De Ramanujacarya adopté los principios de que
el servicio a los vaisnavas es més grande que el
servicio directo al Sefior y que la Saranagati esta
necesariamente libre de cualquier vestigio de karma y jfiana. De
la escuela Madhva, la aceptacién de la diferencia eterna entre la
jivay el Sefior, y que la deidad de Krsna es absolutamente real. De
Nimbarka, el principio filoséfico dvaitadvaita o unidad con dife-
rencia, que se asemeja al de la diferencia y no-diferencia simulta-
neas o bhedabheda, y algunos estandares de arcanam ejemplares.
Finalmente, de la escuela de Visnusvami adopté el raga-marga
—que considera superior al vidhi-marga— con su acercamiento
simple y humano hacia el seva, y la actitud de dependencia de la
gracia de arriba.

Hay ciertos aspectos comunes a todas las sampradayas pero, si
examinamos los detalles, podremos ver que Mahaprabhu abrazé
dos aspectos de cada una para establecer Su propia escuela. Espe-
cialmente, aprecid, por una parte, la aseveracién de Madhvacarya
en cuanto a que Bhagavan y la jiva son categéricamente diferen-
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tes y que en ninguna condicién pueden ser uno y, por la otra, la
forma como probé basandose en las escrituras que la devocién es
eterna porque si el sirviente se pudiera hacer uno con el Sefior, la
devocidn no seria eterna. Por lo tanto, la firme actitud de Madh-
vacarya es aceptada plenamente por la escuela Gaudiya Vaisnava.
Es mds, vemos en el Caitanya-caritamrta que en el curso de una
discusién durante su visita a Udupi, Mahaprabhu objet6 con ve-
hemencia el énfasis en la liberacién (mukti) y la ejecucién de las
practicas ordinarias del smarta-smrti, puesto que el Bhagavatam
establece la devocidn libre de conocimiento o jiiana-sunya bhakti.

Puesto que consideramos que Mahaprabhu es la entidad su-
prema, que ha advenido como dacarya para darnos todo lo que
necesitamos para nuestra devocion, tenemos que aceptar Sus
decisiones y, al hacer un estudio comparativo de los otros acar-
yas, debemos aproximarnos desde Su perspectiva y asi mantener
una posicién firme. Entre la escuela Gaudiya Vaisnava y la de
Ramanuja, ;qué es comun y qué es diferente? ;Cudles son las di-
ferencias entre nuestra escuela y la de Madhva? ;Qué tenemos en
comun con ellos? ;Qué compartimos con la escuela de Nimbarka?
Y, ;como diferimos? Las mismas preguntas surgiran en relacién
con la escuela de Visnusvami. Si podemos comprender las dife-
rencias y las similitudes con claridad desde el punto de vista de
Mahaprabhu, seremos genuinos seguidores suyos.

osotros tenemos nuestro Vedanta. Baladeva Vidyabhusa-

na escribié comentarios del Gita y del Bhagavatam, debe-

mos guiarnos por su presentacién. Alli encontraremos
nuestra “propiedad paterna”, lo que nos pertenece por haberla
heredado de arriba. Todas las escuelas obedecen las reglas del
Bhagavatam, el Gita y el Vedanta, pero los exégetas de nuestra
sampradaya, como Jiva Gosvami, Sanatana Gosvami y Baladeva
Vidyabhusana, han trazado las lineas de demarcacién para los
gaudiya-vaisnavas: “Ellos piensan asi, nosotros pensamos asd. Y
nosotros sentimos que esto es superior en cierto aspecto por tal y
cual”. Tenemos que comprender que esos documentos estan alli
y debemos consultarlos. Debemos tomar posesién de nuestra le-
gitima propiedad y no permitir ninguna intrusién.



Debemos tener respeto y consideracién por las deméas sam-
pradayas. Por ejemplo, en la cultura hindt, cuando una joven re-
cién casada llega a su familia politica, debe tratar a su esposo con
plena rendicién y, ademas, tiene que ver con respeto a sus sue-
gros y cuflados. Sin embargo, llevara a cabo su deber hacia cada
cual con la consideracién respectiva, no exactamente del mismo
modo. Asimismo, debemos considerar a Madhvacarya, Ramanu-
jacarya y los demas acaryas con el respeto debido, no igual como
lo hacemos con Mahaprabhu y Sus seguidores directos porque
nuestro interés es comun al de estos. No obstante, debido a que
hay cierta concordancia entre nosotros y los demas, los aceptare-
mos en la medida correspondiente, incluso a Safikaracarya.

Tomaremos partido por el Safikaracarya que lucha contra
los ateos, siguiendo el ejemplo de Maharaja Yudhisthira, cuando
dijo: “En una pelea con personas ajenas a nuestra familia, somos
ciento cinco hermanos. Sin embargo, cuando la lucha es intesti-
na, somos solo cinco hermanos, y los cien hijos de Dhrtarastra
son nuestros adversarios”. De acuerdo con nuestro interés, habra
divisién. Este tipo de diferenciacién se mantiene siempre, jinclu-
so en Vraja! Alli también hallamos grupos diferentes, asi que no
debemos temer a la divisidn y la clasificacién. Debemos ofrecer el
debido respeto a quienes corresponda, pero nuestra obediencia y
reverencia totales iran a nuestro maestro, que tiene una posicién
suprema en nuestro propio rasa.

odemos aproximarnos a una causa directa o indirectamen-

te, pero la aproximacién directa es mas saludable y prove-

chosa: anukilyena krsnanusilanam. Pratikilyena krsnanusila-
nar, el cultivo desde la perspectiva indirecta, es posible también
pero no es muy deseable. Si examinamos el lado indirecto, vere-
mos que la aproximacién a Krsna de un modo favorable es mu-
cho mas deseable y positiva. Sin embargo, el lado indirecto no
es menos importante en el lila, es una parte necesaria. Devaki es
indirecta hacia Ya$oda. Ya$oda siempre estd temerosa de Devaki
y Vasudeva, pensando: “;Qué? ;Vendran a reclamar como suyo a
nuestro hijo?”. Y el campo de Radharani piensa que el de Candra-
vali es antagénico. Asi pues, en todos los rasas hay armonia en la

O

or

43



O

“sor

44

RAyvos DE LA ARMONIA « Volumen Uno

discordia: es una necesidad de la naturaleza del lila. Bifurcacién.
Tésis, antitesis y sintesis.

Sintesis significa que hay muchas antitesis. Armonia significa
muchos; debe haber pluralidad. En los Upanisads se dice: “neho
nandsti kificana. La pluralidad no existe”. Sin embargo, esta ne-
gacidn significa que no hay muchos en el sentido de que todo se
armoniza en el interés comun. “No hay muchos” quiere decir que
no hay muchos intereses independientes sino que todos coinci-
den para una causa comun. Algunos pensadores sacrifican la di-
versidad y afirman que solo existe la unidad, pero Mahaprabhu
dijo que esta no es una aceptacién correcta de la verdad revelada.
Debemos reconocer tanto la pluralidad como la unidad, no solo
una pues si no existiera la pluralidad en el sentido literal, ;qué
necesidad habria de decirlo? ;Quién declararia que “No hay plu-
ralidad”? Y, ; por qué razén?

Por lo tanto, la verdad es evidente por si misma: existe plu-
ralidad y, sin embargo, hay una Unidad que la conecta y controla.
Uno y muchos existen simultdneamente; tal es la conclusién de
Mahaprabhu. Esto no quiere decir que no existan el malentendi-
do, la idea errénea, la concepcién local y el provincialismo, como
afirman las escuelas de la oposicidn sino que lo relativo coexiste
con lo absoluto. Mahaprabhu no suscribia la negacién de una cosa
particular sino el ajuste de todo con el Completo. Esto es cid-vila-
sa, el juego del dulce Absoluto. jGaura haribol!

a oposicién también es servicio. Lo es incluso en madhu-

ra-rasa. La oposicién parece oposicién en lo que se denomi-

na bamya-bhava. Por supuesto, este es un tema muy eleva-
do. La naturaleza de Radharani es bamya-bhava: Ella rechazara de
plano todo lo que venga del lado de Krsna, y este rechazo aumen-
tara la excitacién de Krsna. Es algo peculiar. Nirantara bama: la
heroina o nayika del tipo supremo posee esta actitud de oposicién
al héroe. Esta es la cualidad suprema. Asi que la oposicién es tam-
bién un servicio particular a la causa. Tiene que tener un lugar en
la armontia pues, de lo contrario, jpara qué se necesitaria la ar-
monia? Armonia significa controlar las fuerzas antagdnicas. Las
mas poderosas fuerzas antagdnicas pueden ser armonizadas por



El, que es el armonizador experto supremo y, necesariamente, el
mas poderoso. En la verdad mas elevada del Absoluto hay espacio
para admitir cualquier cosa; de lo contrario, si algo existiera fue-
ra del absoluto, este no seria absoluto.

los Upanisads: satyam briiyat priyam briyan, na briiyat satyam

apriyam / priyarh ca nanrtam briyat, eso dharmah sanatanah.
Satyam briyat: “Di la verdad siempre”. Luego, priyam briiyan: “Di
siempre algo agradable”. Después, na briiyat satyam apriyam: “Ja-
mas digas una verdad desagradable”. Y, al mismo tiempo, priyam
ca nanrtam brityat: “no digas algo agradable que no sea cierto”. Eso
dharmah sanatanah: “Esta es, eternamente, la conducta apropia-
da”. Inicialmente, estaba desconcertado: “;Qué es esto? Satyam
briiyat esté bien, al igual que priyam briiyat. No tengo objecidn.
Sin embargo, na briyat satyam apriyam —“jamds digas una ver-
dad desagradable—, ;cémo podriamos tolerarlo? Sea agradable o
desagradable, siempre debemos decir la verdad. ;Por qué habria-
mos de oponernos?”. No obstante, poco después comprendi que
la verdad también necesita de modificacién. Por ejemplo, cuando
Krsna le pidié a Maharaja Yudhisthira que dijera que A§vatthama
estaba muerto, este vacil4. Pero Krsna le ordend hacerlo, asi que
desde un punto de vista superior, nuestra concepcién particular
de la verdad puede no tener mucho valor. Una ley general en un
plano particular podria perder su generalidad a la luz de una po-
sicién superior. Existe una gradacién en las concepciones. Nues-
tra concepcién de la verdad puede ser de un tipo en particular,
pero la Verdad superior concebird o armonizara la verdad y la
falsedad, y el resultado serd una sintesis natural.

S iendo un nifo de catorce afios, oi a uno de mis maestros citar

Este tipo de capacidad omniarmonizante es ejemplificada
por Mahaprabhu, y también se puede ver en Sukadeva Gosvami.
Alrededor de Sukadeva Gosvami habia muchas eminencias per-
tenecientes a diversas escuelas de pensamiento filoséfico, pero
su presentacion era tan universal y abarcante que incluso Nara-
da y Vyasa fueron a escuchar su divino discurso. Suka-mukhad
amrtadrava samyutam: la verdad que Sukadeva distribuyé tenia el
color de la universalidad. Si examinamos las diferentes escuelas
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de pensamiento, veremos muchos niveles de verdad, pero el ca-
racter del discurso de Sukadeva era tal que tocé los puntos rele-
vantes de las diferentes escuelas presentes y los conecté con la
conciencia de Krsna.

Esa era la peculiaridad del discurso de Sukadeva Gosvami, a
quien se le conoce por estar siempre en conexién con el espiritu
y nunca con el mundo material, tanto que una joven no sentiria la
necesidad de cubrir su cuerpo ante su presencia. Sukadeva pasé
por un lago en el que unas jévenes jugaban desnudas y, sin em-
bargo, no se sintieron cohibidas por él porque sabian que no tenia
a’yccién alguna por el mundo material.

ukadeva ha sido atrapado internamente: toda su experien-

cia sensual estd plenamente atrapada por el elevado centro

de existencia espiritual en un grado muy intenso, por lo cual
no se le permite descender para ver las cosas que se disfrutan
aqui en el plano mundano. El estd profundamente ocupado alli
con el Centro Supremo, donde los ojos no ven las cosas fenomé-
nicas, el oido no oye los los dulces sonidos fenoménicos. El tac-
to tampoco anhela la suavidad de las cosas mundanas. Todos los
sentidos estan retrafdos hacia el Centro Supremo. Sukadeva vino
a transmitir el krsna-lila, que es en apariencia retorcido, estrecho
e incluso inmoral, tanto que Krsna roba alimentos y se los come,
disfruta a las mujeres ajenas y miente con propdsitos egoistas.
Todas estas actividades que parecen tan estrechas y egocéntricas
estan representadas alli y, sin embargo, debe distribuirse como
el asunto mas universal. Sukadeva Gosvami llevé a cabo la difi-
cil tarea de representar ese estrecho egoismo como el valor mas
universal; tan universal que el toque de su experiencia espiritual
funcioné como néctar para las diversas escuelas.

Tapasvino dena para yathasvino, manasvino mantra vita suman-
gala / kenorabindati yado padan vind, tasmai subhadra sravahenamo
namah. Sukadeva dijo a su audiencia: “Todos ustedes, autoridades
de los diferentes departamentos, estdn conscientes del hecho de
que, en ultima instancia, deben conectarse con algo supramental.
No deben distribuir su mercancia independientemente, deben
conectarse con algo mas de una forma u otra. Y, ;qué es ese algo?



Traten de comprenderlo de este modo: nigama-kalpa-taror galitam
phalam (SB 1.1.3), el fruto naturalmente maduro del arbol de la
revelacién es el Srimad-Bhdgavatam y, justo ahora, esté en la fase
mas suculenta. jSaboréenlo!”.

Raso’pyasya param drstva nivartante (BG 2.59). Saboreen el Bha-
gavatam y todos los gustos de sus vidas previas seran reducidos
a cenizas de inmediato. ;Cudl es el precio para saborear el fruto
Bhagavatam? Tatra laulyam api milyam ekalari (CC. M 8.70): En este
mundo no hay nada que pueda considerarse como el precio real,
solo su alma. Usted. El tnico precio es su propio ser; este sera es-
clavizado. Laulyam, lobha, su atraccién interna, y ruci, su gusto y
anhelo sinceros por el servicio en el reino de la armonia suprema
son el tnico precio.

—¢Lo quiere?

—Si, lo quiero

—Témelo

Una transaccion sincera y libre de la diplomacia y la desho-
nestidad comerciales. Una transaccién simple.

—;Lo desea de todo corazén?

—Si, lo deseo

—Entonces, tdmelo.

Tatra laulyam api milyam ekalam, janma-koti-sukrtair na labh-
yate. Millones de intentos por obtenerlo desde cualquier otra di-
reccién seran inttiles. Todo lo que necesita es su exigencia —“Lo
deseo”—, nada mas, puesto que el interés de las partes involucra-
das es “Soy tuyo. No le pertenezco a nadie mas”. Tasmai diyam tato
grahyam: “Soy tuyo. No le pertenezco a nadie mas”. Y el Sefior, a
su vez, dird también: “Soy tuyo”. Ambas partes acordaran esta
transaccién. Usted dird “soy tuyo” y El dir4 “;Oh, eres mfo? Yo
soy tuyo”. Se llevara a cabo esta transaccién.
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Mangala Arati
Srila Bhakti Prajiana
Kesava Gosvami Maharaja

mangala $ri guru-gaura mangala mirati
mangala sri radha-krsna yugala piriti

iToda gloria a las auspiciosas formas de Sri Guru y Gaura!
iToda gloria al auspicioso amor conyugal de Sri Radha-Krsna!

mangala nisanta-lila mangala udaye
mangala arati jage bhakata-hrdaye

iToda gloria a Su auspicioso nisanta-lila, que anuncia el final
de la noche y Su auspicioso despertar, produciendo prosperidad
a todos. jToda gloria al mangala-arati que despierta el corazén de
los devotos!

tomara nidraya jiva nidrita dharaya
tava jagarane visva jagarita haya

Mientras Ustedes duermen, las jivas yacen en el profundo
suefio de la ignorancia, pero cuando se levantan, el mundo ente-
ro despierta. (Es decir, si se manifiestan en el corazén de las jivas,
todo el tattva y el siddhanta les es revelado).
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$ubha drsti kara ebe (prabhu) jagatera prati
jaguka hrdaye mora sumangala-rati

Derramen Su bondadosa mirada sobre el mundo. Despierten
en mi corazdn ese rati tan favorable.

mayura-sukadi sari kata pikaraja
mangala jagara-hetu kariche viraja

Los pavos reales, los loros y los cuclillos existen solo para
cantar los motivos de Su auspicioso despertar. (Todas las aves es-
peran la orden de Vrnda-devi para comenzar sus primeras can-
ciones matinales).

sumadhura dhvani kare yata sakhi-gana
mangala Sravane baje madhura kitjana

Sentados en las ramas de los 4rboles, las aves cantan sus dul-
cisimas melodias matinales, que resuenan por todo el bosque.
Esos dulces, delicados y auspiciosos sonidos deleitan a todos.

kusumita sarovare kamala-hillola
mangala saurabha vahe pavana kallola

Una gran variedad de flores, con lotos en el centro, llenan el
estanque y se balancean con las olas. La brisa acarrea por doquier
auspiciosos aromas que producen deleite y dicha inmaculados.

jhafijara kamsara ghanta sarikha karatala
mangala mrdanga baje parama rasala

Grandes cimbalos, gongs, campanas, caracolas, karatalas y
auspiciosas mrdarngas resuenan el supremo rasa.

mangala arati kare bhakatera gana
abhaga kesava kare nama-sankirtana
($r1 kesavera dasa kare nama-sankirtana)

Sri Ke$ava dasa canta nama-sarikirtana y celebra el mangala-arati
en la compafiia de los devotos. (Los discipulos de Sri Ke$ava oran
por unirsele en el ndma-sarikirtana)



Bhakta Bhagavata

Sr1 Srila Krsnadasa
Babaji Maharaja
Srila Bhakti Pramoda

Part Gosvami Maharaja

cos. Tras alcanzar su pregrado en una universidad de

Dacca, se refugié en los pies de loto de paramaradhya

Prabhupada; su guru-datta o nombre de iniciado era
Sri Svadhikarananda Dasa Brahmacari. En el matha pronto no-
tamos su apego profundo y espontaneo por hacer nama-bhajana
sin parar, dia y noche. Su memoria era incomparable: solia reci-
tar tantas oraciones que nos sorprendia; lo hacia de memoria y
con mucho sentimiento y lamentacién. Recitaba oraciones del Sri
Krsna-karnamrta, Rasa-paficadhyaya del Srimad-Bhdgavatam, Bra-
hmara stava, Stavavali, Stavamala, Virudhavali, Vilapa-kusumarijali,
entre muchas otras. Ademas, cantaba cien mil nombres diaria-
mente. Piljyapada Tridandi Gosvami Srimad Bhakti Hrdaya Bon
Maharaja lo llamaba “nama-siddha”. Pronunciaba el sanscrito de
una forma muy hermosa y clara, y el tono de su voz era muy dul-
ce. También tocaba la mrdariga hermosamente.

rila Krsnadasa Babaji Maharaja naci6 en Bengala Orien-
tal, en un linaje muy educado y respetable de médi-

Su humildad y renuncia vaisnavas son dignas de emular. En
su caracter puro jamds se podia ver ira, envidia u odio; si por ca-
sualidad aparecia algun indicio de ira mientras exclamaba “Hare
Krsna”, se refa y decia “krsna-bhakte krsna-guna sakali saficari”.
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Por su misericordia, Bhaktidevi le concedié la suma de las bue-
nas cualidades; es mds, en el residian las buenas cualidades de
los semidioses. Su santa boca siempre cantaba harindma. Todos
los mathas y los vaisnavas lo amaban. En especial, el fundador,
presidente y dcarya original del Sri Caitanya Gaudiya Matha, nit-
ya-lila pravista Tridandi Gosvami Srimad Bhakti Dayita Madhava
Maharaja gustaba de él. Babaji Maharaja y su afecto magnético
aparecian en los diversos templos y festivales, y solia unirse con
jubilo a las peregrinaciones (parikramds).

enia un bhajana-kutira en el lugar de pasatiempos divinos
I llamado Nandagrama y otro en el Sri Caitanya Gaudiya
Matha, Sridhama Vrndavana. En Sridhama Mayapura, en
el templo original de Prabhupada, se encuentra también uno de
sus muy queridos lugares para el bhajana solitario, en un rincén
del edificio de tres pisos llamado Bhakti Vijaya Bhavana. Aparte
de estos, viajaba por toda la India, visitando nuestros templos y,
en cada uno de ellos, se le podia ver acondicionando un sitio para
el bhajana solitario. Su modelo e ideal eran las palabras de los ma-
hajanas: “dekho bhai nama vina dina nahi yaya. iPresten atencion,
hermanos! No dejen que pase un momento sin cantar el Nombre”.
No perdia el tiempo con palabras innecesarias ni tenia enemigos.
Aun hoy dia recordamos sus conversaciones. Muchas veces, se
unia a los parikramas y se le veia pasar la noche, profundamente
arrobado, recitando y cantando el nombre, al tiempo que citaba
muchos versos.

A lo largo del sendero, su mrdanga resonaba mientras can-
taba sin el mas ligero indicio de fatiga y con una sonrisa perma-
nente. Muchas personas pudientes le hacian regalos, pero él no
usaba ninguno para si mismo: distribuia todo para el servicio a
Bhagavan y los vaisnavas. Solo vestia un trozo de tela ordinaria
hasta por encima de las rodillas y su ropa de cama era igualmen-
te corriente. En el frio intenso, también vestia inquebrantable-
mente la misma ropa, sinceramente satisfecho. Su corazén estaba
siempre absorto en Bhagavan. No tenia avaricia y nunca se le veia
anhelar adoracién mundana o ningun tipo de prestigio. Era el ar-
quetipo del $loka ‘trnad api’ de Sriman Mahaprabhu. No se puede



explicar las razones por las cuales se convirti6 en el modelo im-
pecable de un nama-bhajananandi mucho mas que aquellas para la
vida infortunada de los que intentan disfrutar morada terrenal,
con su camino de ida y vuelta al infierno, durante tanto tiempo.

n casi todos los lugares de Sri Vraja-mandala y Sri

Gauda-mandala, asi como en muchos de Sri Ksetra-manda-

la, ademads de casi todos nuestros templos, distribuyé car-
teles de kirtaniyah sada harih y el maha-mantra en hindi y bengali,
manifestando por doquier sus revelaciones dulces y omnipresen-
tes con estos. En muchos lugares de Vraja, entre las piedras, pre-
dicé estas palabras.

El dcarya fundador del Sri Caitanya Sarasvata Matha, en Sri
Dhama Navadvipa, el supremamente venerable Tridandi Svami
Srimad Bhakti Raksaka Sridhara Deva Gosvami Maharaja escribié
los poemas titulados Sri Sri Prabhupada-padma Stavakah, Srimad
Bhaktivinoda Viraha Dagakam, Sri Srimad Gaura-Ki$ora Namas-
kara Dasakam, y la composicién en setenta estrofas Sri Sri Prema
Dhama Devam Eva Stotram.

krsna krsna krsna krsna krsna-nama kirtanam
rama rama gana-ramya divya-chanda nartanam
yatra tatra krsna-nama dana-loka nistaram
prema-dhama devam eva naumi gaurasundaram

Su peregrinacién al sur de la India tuvo como propdsito res-
catar a sus habitantes. A la vera del camino, en templos y san-
tuarios cantaba con dulces melodias “jkrsna krsna krsna krsna
krsna krsna krsna he!”. A veces, impulsado por una exultacién
divina indescriptible, cantaba “jrama rama!” al tiempo que
danzaba dulcemente con ritmo extatico. El liberaba a todos,
independientemente del lugar, el momento o las circuns-
tancias, al inducirlos con magnanimidad a cantar los santos
nombres de Krsna. Yo canto con gran deleite las infinitas glo-
rias de mi Gaurasundara, mi Sefior dorado, la divina morada
del amor puro.

Casi siempre cantaba esta estrofa (la vigésimo segunda del
Sri Sri Prema Dhama Devam Eva Stotram), junto con una can-

O

or

53



O

“sor

54

RAyvos DE LA ARMONIA « Volumen Uno

cién compuesta por nuestro venerable Sri Srila Prabhupada titu-
lada dusta mana! tumi kisera vaisnava? (jOh, mente vil! ;Qué tipo
de vaisnava eres?) y otra que dice sei duti katha bhula na sarva-
tha kara uccaih-svare harinama raba (“Nunca olvides estas pala-
bras: siempre vibra en voz alta los santos nombres”). Publicé y
distribuyé gratuitamente el Nama-Bhajanopadesavali de Sriman
Mahaprabhu y los Gosvami, Sus parsadas o asociados eternos. Su
entusiasmo por la prédica y su conducta vaisnava excelente eran
indomables.

baji Maharaja desparecié el dia 4 del mes de Madhusiidana,

aflo 496 Gaurabda —lunes, 12 de abril de 1982—, krsna-pafi-
cami (quinto dia lunar de la quincena menguante), en las marge-
nes del famoso Pavana Sarovara y al lado del bhajana-kutira de Sri
Srila Sanatana Gosvami en Nandagrama, a las 9:00 p.m., mientras
muchos vrajavasi-vaisnavas se reunian alrededor de los pies de
loto de Sri Sri Gauranga-Gandharvika-Giridharijiu. Al dia siguien-
te, martes, alrededor de las 2:00 p.m., Sripada Rasabihari Dasa Ba-
baji Mahasaya, con la ayuda de otros vrajavasis y babajis, lo puso
en su sagrado samadhi. Durante el parikrama de Vraja-mandala
en el divino mes de kartika previo, mientras tenia darsana en su
bhajana-kutira, comentd una y otra vez: “Jamas me iré de este lu-
gar”. Nandagrama es su lugar de bhajana favorito, mas querido
y eterno. Fue el deseo divino de Sri Hari que desapareciera alli.
Por la misericordia de Krsna nos concedié su asocién como na-
ma-nistd-vaisnava, nuestro infortunio es haberla perdido. Svatan-
tra krsnera iccha, haila sanga banga: “Por la voluntad de Krsna, esa
asociacién puede romperse”.

El supremamente venerable mahatma Sri Srila Krsnadasa Ba-



S_ri Viraha
Astakam

| | Srila Bhaktivedanta
I
. a¥a% || Svami Maharaja

Publicado por primera vez en 1959

briéndose paso a través de la red de la ilusién
el desbordado océano de la misericordia
SriNityananda Rama
ordené que la inundacién del amor por Dios
concedido por El

se distribuyera por el mundo entero.

Infortunadamente, las personas

a quienes les fue conferida la noble responsabilidad

de difundir esta divina conciencia de Dios

fueron atacadas tragicamente

por la enfermedad de la conciencia de casta,

y, €n sus manos,

que estaban siempre ocupadas

en la ejecucion de ceremonias rituales formales,

el excelso titulo “Gosvami”

se convirtid en un simple apellido

y el canal de la corriente divina quedé bloqueado.

Por lo tanto, tu adviniste,
joh, amado maestro Srila Prabhupadal,
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para demoler el dique de maya

y dar rienda suelta a la ansiosa inundacién de prema-bhakti.
Mediante tu potencia, la oleada

de la gracia omnimoda de Mahaprabhu

inundé de nuevo al mundo entero,

y cay? incluso sobre almas

viles y caidas como yo.

Tomando la orden de Sri Caitanyadeva

como tu propio aliento,

enviaste de puerta en puerta a tus sirvientes dedicados
para liberar a la humanidad.

Bajo tu direccidn infalible

el mensaje de Dios fue predicado

desde las costas del océano

hasta los picos de los Himalayas.

Sin embargo, ahora, ti

que sufrias al ver el sufrimiento

de la humanidad equivocada, no estés,

y el mundo se ve oscuro y vacio una vez mas.

jOh, Srila Prabhupadal!,

me siento perdido y solo en tu ausencia, en este dia que
te ausentaste de nuestra vision.

que Sri Advaita Acarya sentfa
y que atrajo a Sri Gaurangadeva
a este mundo
lo sentfa también Srila Bhaktivinoda Thakura,
por esta razén, joh, bienamado maestro Srila Prabhupada!,
td, que eres el asociado mas intimo
del hermoso Sefior dorado,
tuviste la bondad de advenir también.
“Un nacimiento humano en la tierra de la India
debe utilizarse

El intenso anhelo de beneficiar a la humanidad
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con el propésito de perfeccionarse

en la comprensién de Dios

y, luego, por compasién

compartir la vivencia con los demés.”
Revelando las glorias espirituales de la India,
predicaste este maha-mantra

para iluminar las diez direcciones de la Tierra.

No obstante, en tu ausencia,

una vez mas, el mundo

ha sido arrojado a la oscuridad

y la corriente que fluia de tu océno de misericordia
se ha detenido de nuevo.

Privada de tu dispensacién ambrosiaca

del mensaje de Sri Caitanya,

la confusidn reina en la sociedad humana,

y los vaisnavas

son sacudidos por las olas de la separacién

de tus pies de loto.

Las jivas se han vuelto a engrilletar

con las pesadas cadenas de la ignorancia y la ilusién,
y mientras nadan en circulos

en el vasto océano de la existencia material

en un intento frenético por alcanzar el litoral de la paz
perecen.

Esta lanza miserable taladra mi corazén
igual que te afligié a ti, Srila Prabhupada,
que sufrias tanto al ver el sufrimiento

de la equivocada humanidad.

Te aseguro que me siento perdido y solo
en este dia que te ausentaste

de nuestra vision.

1. Paréfrasis del Caitanya-caritamrta (Adi-1i1a 9.41) :
bharata-bhumite haila manusya-janma yara
janma sarthaka kari’ kara para-upakara

O

or

57



W8)s RAvos DE LA ARMONIA « Volumen Uno

us labios de loto produjeron
el mas dulce néctar en la forma de tus instrucciones
concernientes al santo nombre del Sefior Krsna.
Hiciste que el sendero del progreso espiritual fuera
muy facil y agradable de seguir
con tu enseflanza de “La practicidad es el principio”:
que cualquier cosa util y practica
puede ocuparse constructivamente
en el servicio del Sefior
sin apego personal,
y que la practica sincera
de este tipo de servicio devocional
con un espiritu de desapego genuino
puede transformar cada casa en un templo
y todo grupo familiar corriente en una asociacién santa.
Advertiste, con amor, que las actividades trascendentales
del Sefior Supremo
jamas se deben imitar, ni siquiera con la mente.
“Nectarizaste” los oidos de la gente
y llenaste su corazén con el apego sublime
por el canto, la danza y la adoracién al Sefior
que se rigen por los estandares
que establecieron los grandes maestros precedentes.
Con magnanimidad, ofreciste a todos
las calificaciones divinas
para distribuir el santo nombre puro
y asf liberar al mundo entero.

Pero, iay!, en tu ausencia,

la nesciencia de nuevo

se ha deslizado en escena con sigilo

y ha creado una complicacién muy perturbadora:
los que son visiblemente

descalificados han asumido la practica

del bhajana solitario

en estricto acuerdo con los dictados
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de su mente

y con devocién exclusiva

a sus sentidos exacerbados.

Ataviados con atuendos fraudultentos

y adornados extravagantemente con emociones fingidas,

esas personas han dejado, infortunadamente y debido a su estra-
tegia egoista,

su efecto enlodecedor

sobre el cuerpo de la sociedad.

jOh, Srila Prabhupada!, ta sufrias mucho

al ver el aprieto lamentable de la humanidad equivocada.

Me siento especialmente perdido y solo al estar separado de tus
pies de loto

en este dia que te ausentaste de nuestra vision.

‘ ‘ os asociados del Sefior Krsna en Vraja tienen vida real
y, por lo tanto, estan predicando.”
Las personas interesadas en la riqueza genuina

y la perfeccién mistica

sin duda encontraran estas cosas en tus palabras.

“El canto del santo nombre del Sefior

es la mas grande de las religiones.”

Al predicar este mensaje

y, por ende, preservar esta verdad eterna

td, joh, amado Gurudeval,

has alcanzado la fama mas grande y eterna.

Quien rechace esta verdad

en cuanto al harinama-sankirtana

no encontrara verdad alguna en ningtn rincén de los tres

mundos,

y quien acepte el santo nombre

de tus divinos labios

se califica para hacer discipulos

alo largo y ancho de los tres mundos

y rescatar a esas almas condicionadas

de su sufriente condicién.
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Pero en tu ausencia, Srila Prabhupada,

la “determinacién resuelta”

que explica Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura?
ha sido fracturada por las fuerzas de la oscuridad,
y quienes no estan fijos en el servicio devocional
han dividido tu Misién Gaudiya

en muchas ramas separadas.

Pareciera que la esencia de tus ensefianzas

no entré profundamente en sus oidos,

y que la tigresa del deseo de prestigio material
ha, lamentablemente, cobrado muchisimas victimas.
De hecho, me pregunto dénde

recibiré la fuerza

para permanecer resuelto en mi bhajana

estando separado de tus pies de loto.

jOh, Srila Prabhupada!,

la profundidad de tu compasién era tanta que
el sufrimiento de la equivocada humanidad
era causa de mucho sufrimiento para ti

y me siento agudamente perdido y solo

en este dia que te ausentaste de nuestra vision.

2. Hace referencia a los versos 2.41 y 2.44 del Bhagavad-Gita:

vyavasayatmika buddhir / ekeha kuru nandana
bahu-$akha hy anantas ca / buddhayo ‘vyavasayinam
Los que estdn en este sendero son muy resueltos, y su objetivo es uno. jOh,
amado hijo de los Kurus!, la inteligencia de los irresolutos tiene innumera-
bles ramificaciones.

bhogaisvarya-prasaktanam, tayapahrta cetasam
vyavasayatmika buddhih, samadhau na vidhiyate
En la mente de los que estdn demasiado apegados al disfrute sensual y a la

opulencia material, y que estdn confundidos por esas cosas, no se presenta
la determinacién resuelta de ofrendar servicio devocional al Sefior Supremo.
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as personas afectadas por la ictericia de la ignorancia
no pueden saborear la dulzura ambrosiaca
de los nombres que transforman el corazén,

—Hare, Krsnay Rama—,

y, por lo tanto, no cantan

el sagrado maha-mantra,

cuyas treinta y dos silabas

semejan gotas resplandecientes como perlas

y constituyen el elixir de la inmortalidad,

la tinica medicina para curar la enfermedad

de estas personas.

Uno de tus discipulos mas cercanos,

cuya copa rebosaste amorosamente

con el néctar inmortal de tus instrucciones,

ha desperdiciado ese caliz

y su lamentable preferencia por un veneno infeccioso

ha devenido en una epidemia de sahajiyaismo.

Tal parece que el premio cobrado con valentia

por el leén triunfante

ha sido robado sin escrapulos por un chacal.

Las fuerzas opresivas de la nesciencia

han hecho llorar a todos

y parece que los leones jévenes

“volvieron a ser ratones”.

jOh, Srila Prabhupada!,

;ddénde podremos encontrar tus ensefianzas puras
en esta hora menguada?

Parados como estamos

en el litoral del océano de la devastacién espiritual,
solo tu mirada socorredora y llena de gracia

puede salvarnos de una muerte segura.

Solo por tu gracia infalible

podemos percibir una manera de volver sobre
nuestros pasos: regresar a una vida de remembranza divina
del santo nombre con gran felicidad
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y fe implicita en tu “mensaje Vaikuntha”.
iOh, maestro bendito!,

por favor, despierta un poco de inteligencia
en este insignificante sirviente tuyo,

y aumenta asf la abundancia de su fe

en tu mensaje sublime

dia tras dia.

Compasivamente, pusiste el sufrimiento

de la humanidad equivocada

sobre tu sagrada cabeza,

y estoy sintiendo las punzadas severas de la separacién
de tus pies de loto en este dia

que desapareciste de nuestra visién.

(¢ ue haya canto y danza congregacionales
en alabanza al Sefior Supremo
en medio de la asociacién de los devotos del Sefior.”

(Dénde podriamos hallar tal dulzura

y magnanimidad

que se puedan comparar con el método de Mahaprabhu

para alcanzar la perfeccién espiritual?

Si tan solo pudiésemos ejecutar harinama-sankirtana

con fe plena

en las palabras del maestro espiritual

el amor por Dios genuino

haria su divina aparicién.

Sin amor por Dios real

nuestro intelecto es solo una intrincada red

de ilusién.

Debido a que nadie ha obtenido prema-bhakti,

se ha producido una gran catéstrofe:

los vaisnavas han dejado de predicar

en favor de la adoracién solitaria

y una jungla de impersonalismo vasta y peligrosa

se yergue alta y anchurosa por la superficie

del mundo.
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Debido a que muchos devotos han cejado en

su servicio devocional,

el nombre Patita Pavana, “el Salvador de los caidos”,
ha caido en la deshonra.

jOh, Srila Prabhupada!

;Qué hemos de hacer en estos tiempos tan desfavorables?
El hermoso jardin de krsna-bhakti

que plantaste y cuidaste en persona

con tus propias manos de loto

parece haber sido saqueado y destruido.
Por favor, despierta un poco de inteligencia
en este insignificante sirviente tuyo,

y aumenta asf la abundancia de su fe

en tus enseflanzas sublimes

dia tras dia.

[ h, amado maestro!
SriKrsna Caitanya es la personificacién misma

de la compasion,
y ta eres la personifiacién de Su mensaje:
“El canto del santo nombre
es el método singular e infalible
para cruzar el turbulento océano de la existencia material
y entrar en la vida de la dedicacién jubilosa
al servicio de la Pareja Divina”.
El Sefior Gaurahari hizo del mundo entero el receptor
de Su gracia,
y tu la estds distribuyendo con vigor
por cada pueblo y villa del mundo.
Personalmente, viajaste por toda la India,
incluso al Sur,
y enviaste a tus devotos
a salvar también a los habitantes de los paises occidentales
de la inclinacién que los hace arrojarse de cabeza,
como si fueran polillas, a las llamas de la auto-destruccién.
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Mahaprabhu emple6 muchas tretas ingeniosas

para ocupar a las almas condicionadas

en el servicio devocional,

y ta eras experto en comprender

todos estos recursos

y en seguir de cerca Sus pasos sagrados.

T comprendias exactamente qué se necesita

para predicar en perfecta concordancia con el momento,
el lugar, las circunstancias y la audiencia.

Aunque los lideres de las masas estultas

devotas en su adoracién al idolo

de la 16gica bastarda

no podian entender;

aunque los abogados ciegos, aun teniendo ojos,

no podian ver;

y aunque los muchos grupos absurdos

de descarrilados e imitadores

no podian apreciar,

la seccién inteligente de la sociedad

podia comprender

la pureza de tus ensefanzas,

ver con claridad el desinterés extremo de tus motivos,
y apreciar con seriedad tus esfuerzos inagotables

por derrotar los elementos

que se oponian a la Verdad Absoluta.

jOh, Srila Prabhupada!,

por cuenta propia aceptaste muchas tribulaciones
para mitigar el sufrimiento de la humanidad en general,
y estoy sintiendo las punzadas severas de la separacién
de tus pies de loto en este dia

que desapareciste de nuestra visién.

dorado maestro,
pacientemente nos recordaste, a todos tus discipulos,
unay otra vez

que el servicio devocional al Sefior Caitanya
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no se lleva a cabo en soledad.

Te esmeraste en explicarnos concienzudamente
que asi como el Sefior

movido por Su gracia

predicé por doquier y liberé

a Jagai y Madhai,

un trabajo de prédica idéntico

tiene que proseguir en la actualidad.

El mundo ahora rebosa

de jagais y madhais incontables,

y es claro que

el inico medio para su salvacién

es el sendero que han mostrado Caitanya y Nitai.

Si vinieras de nuevo,
Srila Prabhupada,

y restablecieras personalmente la comprension correcta

de todas estas cosas en las diez direcciones,

el jabilo de la gente no conoceria limites.

Al ofr el sonido profundo y resonante de tu voz
proclamando con fuerza la victoria

de la misién de Mahaprabhu,

los demonios y los ateos huirian

y las entidades vivientes

beberian el divino néctar que es el mensaje

de Sri Gaurangadeva

hasta saciarse.

El mundo entero se enderezaria de nuevo,
mientras que en tu ausencia

no se puede hallar nada valioso en ninguna parte.

Descorazonado, este Abhaya, clama su stplica

joh, Gurudeval, en la amarga agonia de la separacién
de tus pies de loto.

Y, sinceramente, me siento perdido y solo

en este dia que te ausentaste de nuestra vision.
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sloka cinco
Sr1 Siksastakam
;Cual es el svartipa

del sadhaka?

Sri Caitanya Mahaprabhu

Comentarios de Srila Bhaktivinoda Thakura,
Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati y Srila Bhak-
tivedanta Narayana Gosvami Maharaja

ayi nanda-tandja kinkararm
patitari mam visame bhavambudhau
krpaya tava pada-parikaja-
sthita-dhiili-sadrsam vicintaya

ayi nanda-taniija—Oh, Nanda-nandana; visame-bhava ambu-
dau—en el terrible océano de la existencia material; patitarh
kinkararh marm krpaya—misericordioso conmigo, tu sirviente
eterno que ha caido en; tava pada-pankaja-sthita-dhuli-sa-
dréam—como una particula de polvo adherida a tus pies de
loto; vicintaya—por favor, considera.

o h, Nanda-nandana! Por favor, sé misericordioso con
este, tu sirviente eterno, que ha caido al terrible
océano de la existencia material como resultado de

sus actividades fruitivas. Como una particula de polvo adheri-

da a Tus pies de loto, acéptame para siempre como Tu esclavo.
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SRT SANMODANA BHASYAM - Srila Bhaktivinoda Thakura

4 s correcto que el sadhaka que ha asumido el proceso de

Eharindma—sar'lkirtana reflexione sobre las miserias de la

existencia material? Para resolver esta duda, Sri Gau-
rasundara nos brinda el verso ayi nanda tangja.

“;0h, Nanda-nandana! En realidad, soy Tu sirviente eterno,
pero he caido a este terrible océano de la existencia material
como resultado de mis propias fechorias. La lujuria, la ira, la envi-
dia y otras contaminaciones son como cocodrilos con sus feroces
fauces abiertas, prestas a devorarme. Lanzado a la deriva por las
olas de las esperanzas retorcidas y las ansiedades inapropiadas,
estoy oprimido severamente. Los poderosos golpes de viento en
la forma de la asociacién perniciosa me causan una ansiedad aun
mas grande. En esta condicién, no tengo mas refugio que Tu.”

“El karma, el jiiana, el yoga y las austeridades son como ma-
nojos de paja que flotan por doquier. ;jHabra alguien que haya
podido cruzar el océano de la existencia material refugidndose
en ellos? A veces, las personas que se ahogan en este océano se
aferran a ellos y los hunden junto consigo.”

“Ahora no tengo mas refugio que Tu misericordia. Tu santo
nombre es la Gnica embarcacién lo suficientemente sélida para
cruzar el océano de la existencia material. Considerando todo
esto, me he refugiado en la sélida embarcacién de Tu santo nom-
bre por la misericordia de los pies de loto de Sri Guru. Tt eres
muy afectuoso con las almas rendidas. Por favor, perdona mis
faltas pues no tengo mas abrigo, y considérame como una par-
ticula de polvo adherida a Tus pies de loto. Si lo haces, jamas me
separaré de ellos.”

Este es el significado de la Quinta Sloka. De aqui se desprende
que el bhakti-sadhaka debe renunciar por completo a los deseos de
disfrute material y liberacién.

tomara nitya dasa mui toma pasariya
padiyachofi bhavarnave maya baddha hafia

krpa kari’ kara more pada-dhali sama



tomara sevaka karofi tomara sevana

punah ati utkantha dainya haila udgama
krsna thafii mage prema-nama-sarikirtana

Sri Caitanya-caritamrta (Antya-1ila 20.33-35)

‘iOh, Prabhu! Soy Tu sirviente eterno. Debido a mi gran in-
fortunio, he renegado de Ti. Confinado por maya, me hundo
en el insondable océano de la existencia material. Por favor,
acéptame como una particula adherida a Tus pies de loto. Me
convertiré en Tu sirviente y me dedicaré a Tu servicio por la
eternidad.” Mientras hablaba asi, el gran anhelo se intensificé
en el corazén de Sri Caitanya Mahaprabhu. Con una actitud
de mucha humildad, comenzé a suplicar a Sri Krsna que le
despertara amor por el nama-sankirtana.

Siksastakam: Cancidén 5 del Gitavali:

anadi karama phale padi’ bhavarnava jale
tarivare na dekhi upaya
e visaya halahale diva-nisi hiya jvale
mana kabhu sukha nahi pdya

asa-pasa sata-sata klesa deya avirata
pravrtti irmira tahe khela
kama krodha adi chaya bata pade deya bhaya
avasana haila asi bela

jfiana karma thaga dui more pratariya lai
avasese phele sindhu-jale
e hena samaye bandhu tumi krsna krpa-sindhu
krpa kari’ tola more bale

patita kinkare dhari pada padma dhili kari
deha bhaktivinoda asraya
ami tava-nitya dasa bhuliya mayara pasa
baddha ha ‘ye achi dayamaya

iOh, Parama Karunamaya Krsna! Me estoy ahogando en el
insondable océano de la existencia material como resultado
de mis actividades fruitivas, que no tienen comienzo. No veo
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la forma de cruzarlo. Mi corazén es abrasado por el veneno
mortal del disfrute sensual. Mi mente estd muy perturbada.
Estoy continuamente atribulado por estar atado con las se-
veras sogas de los deseos lujuriosos ilimitados. Soy batido de
un lado a otro por las violentas olas de la naturaleza material.
Por una parte, mi vida se acorta pues la muerte se aproxima
y, por la otra, la lujuria, la ira, la ilusién, la envidia, la avari-
cia y la locura son como seis ladrones que se han abalanzado
sobre mi. El karma y el jiana son como dos estafadores que
después de timarme me han arrojado a un océano sin fondo.
iOh, Karuna-sindhu! En estos tiempos de formidable aflic-
cién, eres mi unico amigo. jOh, Krsna! Por favor, libérame.
Soy tu eterno sirviente y, por haberte olvidado, he sido atado
firmemente por Tu energia ilusoria. Por favor, acepta a este
sirviente caido, Bhaktivinoda, y adhiérelo a Tus pies como
una particula de polvo.

VyTl - Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvamt Prabhupdda

ri Nandanandana es el objeto venerable de todas las jivas

y cada una de ellas es, inherentemente, una sirvienta de

Krsna. La servidumbre a SriKrsna (krsna-dasya) es inherente
al suddha-svariipa de cadajiva. Esta, debido a su indiferencia hacia
el servicio a SriKrsna, se hunde una y otra vez en el insalvable y
temible océano de la existencia material. Por esta razdn, es ator-
mentada por las miserias triples de la vida material. En esta situa-
cién, el inico apoyo de la jiva es la gracia del Sefior. Si Sri Krsna,
por Su gracia, la acepta como una particula de polvo adherida a
Sus pies de loto, tanto la identidad cubierta como la disposicién
eterna a servirle se manifiestan de nuevo.

El intento por alcanzar los pies de loto de Sri Krsna por me-
dios propios se denomina aroha-pantha. La jiva no puede alcanzar
a Krsna por dicho método; solo rindiéndose a El, y por Su volun-
tad y misericordia, puede obtener el servicio al Sefior. Dotados
con esta fe firme, debemos dedicarnos al proceso de sadhana y
bhajana. Las palabras pada-dhiili, particula de polvo, indican la
identidad eterna de la jiva como una parte integral e infinitesi-
mal de Bhagavan (vibhinnamsa). En tanto la jiva no esté situatada



en su svariipa, los anarthas son inevitables y, en esta condicidn,
la determinacién del objetivo supremo es ambigua. El suddha ha-
rinama-sankirtana comienza tras el despertar del sambhanda-jfia-
na, y solo mediante aquel se puede obtener prema. Al devoto se le
denomina jata-rati-bhakta cuando, mediante el canto continuo de
Suddha-nama, el rati (que es la combinacién de las potencias sam-
vit y hladini de la svarapa-$akti) hacia los pies de loto de Bhagavan
despierta en su corazén.

Hay una diferencia entre el nama-sankirtana de un gjata-ra-
ti-sadhaka (el devoto en quien no se ha manifestado el rati) y el de
un jata-rati-bhavuka-bhakta. Es completamente impropio que al-
guien se presente engafiosamente como jata-rati-bhavuka-bhakta
antes de haber alcanzado esta fase. Después de la anartha-nivrtti,
el sadhaka se sitiia en nairantarya, la determinacién ininterrumpi-
da en la practica de sadhana (Sravana, kirtana y las demdas ramas).
Después, alcanza sveccha-purvika, la meditacion en los pasatiem-
pos del Sefior por voluntad propia. Esta es una fase avanzada de
remembranza del Sefior que se consigue en la etapa de asakti.

Versos del Sri Bhajana Rahasya - Srila Bhaktivinoda Thakura

El dasya-rati despierta cuando el bhava se manifiesta en el co-
razén del sadhaka; este dasya-rati es general, se refiere a la inclina-
cién innata de servir a Krsna. En la ausencia de bhava, el servicio
a Krsna es superficial, pero cuando el suddha-sattva se manifiesta
en el corazoén, el sadhaka desea naturalmente servir a Krsna de
todo corazoén. Esto se puede apreciar en la oracién de Vrtrasura:

ahari hare tava padaika-miila-

dasanudaso bhavitasmi bhityah
manah smaretasu-pater gunarms te

grnita vak karma karotu kayah

Srimad-Bhagavatam (6.11.24)
La entidad viviente es Tu sirvienta eterna, pero por haber he-

cho un mal uso de su libre albedrio ha olvidado su posicién
de eterna servidumbre, ha caido en la trampa de maya y tiene

O

or

71



W) Ravos DE LA ARMONiA « Volumen Uno

72

que padecer muchas clases de sufrimientos en la existencia
material. El deseo de volverse un sirviente de Tu sirviente
solo puede hacerse realidad por la compasién inmotivada del
guru y los vaisnavas. La actitud de servicio se obtiene tnica-
mente mediante la préictica del bhakti. ;Oh, Sefior! Por favor,
concédeme la misericordia de que en mi préximo vida pue-
da tener la extraordinaria oportunidad de servir tan solo a
los sirvientes que se han refugiado en Tus pies de loto. Que
mi mente recuerde siempre Tus cualidades supremamente
favorables, que mis palabras ensalcen siempre las glorias de
esas cualidades y que mi cuerpo esté siempre dedicado a Tu
servicio.

Srila Bhaktivinoda Thakura dice luego:

chinu tava nitya-dasa, gale bandhi maya-pasa,
samsare painu nand-klesa
ebe punah kari asa, hafia tava daser dasa,
bhaji’ pai tava bhakti-lesa

pranesvaral tava guna, smaruk mana punah punah,
tava nama jihva karuk gana
karadvaya tava karma, kariya labhuk sarma,
tava pade sampinu parana

Soy tu sirviente eterno pero, debido a mi infortunio, te he ol-
vidado. En consecuencia, maya me ha capturado y, tras atar-
me con sus cadenas, me ha arrojado a la atmdsfera material.
He estado deambulando por doquier en la existencia material
y rotando por los miles de millones de especies de vida, y soy
aplastado por los diferentes tipos de miserias. Ahora, en la
asociacién de los vaisnavas, mi inteligencia ha despertado y la
Unica aspiracién de mi corazén es que pueda convertirme en
el sirviente del sirviente de Tus sirvientes. Solo entonces po-
dré dedicarme a Tu bhajana y obtener una particula de bhak-
ti. ;Oh, Pranesvaral Que mi mente se ocupe constantemente
en recordar Tus glorias y atributos trascendentales. Que mi
lengua se dedique siempre a cantar Tu santo nombre, forma,
cualidades y pasatiempos. Que mis manos se ocupen en Tus
diversos tipos de servicio. Asi, saborearé la bienaventuranza
de Tu servicio. Ofrezco todo mi ser a Tus pies de loto.



La entidad viviente es, por cuanto su naturaleza, el objeto de
disfrute (bhogya-vastu) y SriKrsna es el disfrutador (bhokta). Me-
diante la realizacién de bhajana en la asociacién de rasika-bhaktas
se fortalece el deseo de servir a Sri Radha, quien rebosa de dicha
trascendental, y se despiertan sentimientos amorosos como los
de las gopis (gopi-bhava). El Srimad-Bhagavatam (10.29.38) lo con-
firma en la siguiente estrofa:

tan nah prasida vrjinardana te ‘nghri milam
prapta visrjya vasatis-tvad-upasanasah
tvat sundara-smita niriksana tivra-kama-
taptatmanam purusa-bhisana dehi dasyam

Atrafdas por el sonido de la flauta de Sri Krsna, las gopis se
acercaron a fl y le dijeron: jOh, T4, que erradicas el sufri-
miento! En nuestro deseo de servirte, dejamos nuestros hoga-
res, abandonamos a nuestras familias y parientes, y vinimos
a Tus pies de loto. {Oh, joya entre los hombres! Muéstrate
complacido con nosotras. jOh, T4, el mejor de los hombres!
Tu dulce sonrisa y Tus atractivas miradas han encendido en
nuestro corazén el ardiente deseo de encontrarnos intima-
mente contigo. Cada poro de nuestro cuerpo arde con ese de-
seo. Por favor, acéptanos como Tus sirvientas.

Srila Riipa Gosvami expresa la necesidad de refugiarse en los
pies de loto Srimati Radhika en los versos siguientes:

anaradhya radhapadambhoja renu
manasritya vrndatavim tat padankam
asambhasya tadbhava gambhira cittan
kutah syama-sindho rasasyavagahah

;Cémo podria alguien sumergirse en el dulce océano de néc-
tar extatico de Syama (Syama-rasa-sindhu) si nunca ha adora-
do el polvo de los pies de loto de Sri Radha, si nunca se ha
refugiado en el lugar de Sus pasatiempos en Sri Vrndavana
que estd marcado con las huellas de Sus pies de loto y si nunca
ha servido a los devotos cuyos corazones estan ya inmersos
en Sus profundos sentimientos?
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El logro del servicio a los pies de loto de Srimati Radhika es
el objetivo unico de los bhavuka-bhaktas, tal como lo expresa la
octava estrofa del Vilapa-kusumafijali:

devi duhkha-kula-sagarodare
diyamanam ati-durgatam janam
tvam krpa-prabala-naukayadbhutam
prapaya sva-pada-pankajalayam

iOh, Sri Radhika Devi! Me ahogo en el profundo océano de la
infelicidad y estoy totalmente desvalido. Te lo ruego, sitiame
en el indestructible barco de Tu misericordia y condtceme al
refugio de Tus pies de loto.

Los devotos que han aceptado la servidumbre a Srimati Ra-
dhika se dedican constantemente al sankirtana que se enfoca en
Sri Krsna, segun lo declara el Sri Sri Radha-rasa-sudha-nidhi (259):

dhyayams tar Sikhi-piccha-maulim manisam tan-nama sankirtayan
nityam tac-caranambhujam paricaranms tan-mantra-varjyam japan
sri-radha-pada-dasyam eva paramabhistam hrda dharayan
karhi Syarh tad-anugrahena paramadbhutanuragotsavah

Manteniendo en mi corazon la aspiracion suprema de conver-
tirme un dia en la sirvienta de los pies de loto de St Radha, me
absorberé incesantemente en Sri Krsna, cuya cabeza esta deco-
rada con una pluma de pavo real. Cantaré constantemente Su
nombre, serviré eternamente a Sus pies de loto y meditaré siem-
pre en Sus mantras mas excelsos. Entonces, por la misericordia
de Krsna, podré celebrar el maravilloso festival del apego a S
Radha (anuragotsava).

COMENTARIO - Srila Bhaktivedanta Narayana Gosvami Maharaja

os que saborean el rasa se denominan rasika, y los que sa-
borean el bhava son llamados bhavuka. Las gopis y Krsna son
tanto rasika como bhavuka. Cuando el visuddha-sattva o bhava
proveniente de las gopis desciende sobre quienes se encuentran en
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la fase de sadhana (sadhandvastha), estos desarrollan svariipa-sid-
dhi, la capacidad de percibir su propia identidad o sthayi-bhava,
aunque no han alcanzado su siddha-deha todavia. En esta fase, se
les denomina bhavuka-bhaktas.

El bhakta es llamado rasika cuando, debido a su avance, el stha-
yi-bhava se mezcla con vibhava, anubhava, sattvika-bhava y vyabhi-
cari-bhava y entonces puede saborear el bhakti-rasa, estimulado
por escuchar los pasatiempos de Sri Krsna. En el rasa-lila, Krsna
danzay las gopis danzan. £l bebe copas de rasa y las comparte con
las gopis; todos ellos son rasika. Quienes escuchan el pasatiempo

beben ilimitadas copas de rasa en el corazdn; ellos son rasika y
bhavuka.

Los que meditan en el bhava que Radha y Krsna se prodigan
mutuamente, o el que se puede hallar en las gopis, los sakhds, o
en vatsalya, son llamados bhavuka. El bhava es la emocién espiri-
tual del atma, no del corazén material. Por ejemplo, Krsna le dice
a Srimati Radhika: “;Quién eres? ;Cémo llegaste aqui (a Govar-
dhana o Radha-kunda, por ejemplo)? ;Por qué robas mis flores y
dafias mis enredaderas, que son tan queridas por mi?”. Srimati se
detiene, voltea hacia Krsna y, sin pronunciar palabra, lo mira con
ira. ;Qué significa esto? Aunque no dice nada, Su mirada lo dice
todo. Esto es bhava; ;qué bhava?: “Quién es el ladrén, ;tG o yo? Tu
lo eres, asi que no me acuses de este modo”. Ella no pronuncia
palabra, pero lo expresa todo con la mirada.
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Sadhana Genuino
y Bhakti Genuino

Srila Bhaktivedanta
Narayana Gosvami Maharaja

anto en el raganuga-bhajana como en el vaidhi-bhak-
ti se llevan a cabo sravanam, kirtanam y smaranar. El
bhakti que esta limitado por las designaciones mate-
riales (aupadhika-bhakti) puede conceder salvacidn,
promocion celestial, alabanza mundana y muchos
otros beneficios, pero no se le puede considerar raganuga-sadha-
na-bhajana. El bhava-bhakti debe ser realizado para la consecucién
de prema-bhakti, de lo contrario no sera bhava-bhakti verdadero.
Asimismo, cuando el sadhana se ejectuta en pos del bhava, es sad-
hana-bhakti propiamente dicho: krti sadhya bhavet sadhya-bhava.

El término sadhya-bhava se refiere al sadhana que manifiesta
bhava; solo este es sadhana en el verdadero sentido. No obstante,
cuando el sadhana alcanza un poco de bhava, no se le sigue lla-
mando sadhana sino nitya-siddha-bhava. ;Cémo podriamos deno-
minar nitya-siddha-bhava al sadhana que un sadhaka lleva a cabo?
Por la asociacién de un devoto experto en ese bhava aunada a la
practica de un sadhana que apunte en esa direccidn, el bhava en-
trard al corazén del sadhaka.

No obstante, debe haber la semilla de un bhava particular
que, al ser nutrida con el nitya-siddha-bhava que vive en el cora-
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z6n de los asociados eternos del Sefior, se manifestara en el cora-
z6n del sadhaka. Es un proceso similar el de la formacién de una
perla. Las perlas no aparecen en todas partes, sino que cuando la
constelacion svati se ve en el cielo, las perlas se forman por las
gotas de lluvia que caen en ese momento. Para formar bhava en
nuestro corazdn necesitamos mas que gotas de asociacién: si no
hay la semilla de un bhava particular, la perla no se formara. Para
cultivar una planta, se necesita el agua y la semilla.

n la ejecucién de raganuga-sadhana recordaremos qué ha-

cen las gopis, como realizan arati con los ojos y el corazdn,

y en qué se asemeja este a las ldmparas de mantequilla cla-
rificada que ofrecemos durante el arati en el templo. Debemos
recordar el arati de Lalitd, Visakha y las demds gopis. El arati sera
un estimulo, uddipana, para nosotros, al igual que cuando vemos
pavos reales recordamos los pasatiempos de Krsna y las gopis.

Cuando Lalita ofrece agua en el arati, puede estar pensando
cémo Radha y Krsna se acaban de despertar para el nisanta-lila;
les ofrece agua para que se laven la cara. Ellos tienen muchos sig-
nos de Sus escarceos amorosos en el cuerpo, que Jatila podria ver,
asi que Lalita los limpia con agua y pafios. Srimati Radhika desea
eliminar todos estos signos antes de regresar a casa. Ella le reco-
mienda a Krsna que se lave también, y junto con las gopis le sefiala
los signos de Sus juegos. La persona que ejecuta raganuga-bhajana
tendrad un corazén repleto de estas imdgenes y hallard mejores
ideas de cdmo servir. No puedo describirlas porque estas son solo
para devotos superiores.

En el Dana-Keli-Cintamani, Ragunatha dasa Gosvami explica
el pasatiempo en el que Srimati Radhika trae a una joven Pulin-
di. No obstante, lo ha cubierto de modo que nadie pueda acceder
a este; ha dado pistas sobre las valiosas joyas y piedras precio-
sas, pero no podemos definir qué son. Vi§vanatha Cakravarti
Thakura escribié un comentario sobre esta obra pero tampoco
reveld el significado pues no queria arruinarla. Asi debe ser. El
pasatiempo debe revelarse por si mismo en el corazén del que
lo escucha como servicio al guru en la linea del parampara. Nadie
debe tener la osadia de querer conocerlos de inmediato; de lo



contrario, confundira kama con prema y arruinara la compren-
sién correcta.

Debemos suplicar que estos pasatiempos se manifiesten en
nuestro corazén por la misericordia de nuestro guru y el guru-pa-
rampard, al tiempo que pensamos: “Contintio en la espera. Si
tuviera ambicidn, ya se me habrian revelado. Quiero tener el an-
helo, pero ahora no lo poseo”. Nuestros ojos deberian llenarse de
lagrimas y derretirse nuestros corazones al oir este pasatiempo.
Sri Caitanaya Mahaprabhu saboreaba la realidad de este pasa-
tiempo en el gambhira.

El anhelo se puede desarrollar escuchando un verso como
este del Venu-gita. Se desarrollara, pero ahora no lo tenemos.
Solo en el Srimad-Bhagavatam ha revelado todas estas cosas Suka-
deva Gosvami. Los que carecen de ambicién pueden desarrollarla
leyendo y practicando sadhana; quienes ya la poseen pueden au-
mentarla escuchando los pasatiempos.

| oir estos pastiempos, la lujuria mundana es destruida,

con la condicién de que tengamos fe. De lo contrario, na-

cera en nosotros la lujuria y veremos los pasatiempos de
Krsna a través de los ojos de esta. No le daremos a los pasatiem-
pos la oportunidad para actuar. La persona que no posee gusto
por el santo nombre y el hari-katha, no tendra la oportunidad de
escucharlos. Sukadeva Gosvami nos advierte que no debemos
revelarlos a quienes no poseen ambicién; en otras palabras, a la
gente mundana. Los que estdn excesivamente controlados por la
ira, la lujuria o la envidia no deben escucharlos.
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Dia de la desaparicion de

Srila Jiva Gosvami
Srila Bhaktivedanta

Narayana Gosvami Maharaja

n las vidas de los vaisnavas no existe consideracion
de casta o credo. Sanatana Gosvami escribid sobre si
mismo: “Como resultado de la mala asociacién me he
convertido en musulman, en mleccha, y en un pecador
mas grande que Jagai y Madhai”. Se describi6 con estas
humildes palabras. Los vaisnavas no mienten, son parama-satya o
supremamente veraces. Debido a que Sanatana Gosvami se des-
cribié de esta manera, algunas personas piensan que él es en rea-
lidad un vil mleccha, un intocable, aduciendo: “Sanatana Gosvami
no miente, asi que debe ser cierto”.

Lo que Sanatana Gosvami escribid, jes correcto o incorrecto?
Solo lo hizo para instruir a las jivas condicionadas. En la existen-
cia material, la persona mas detestable es la que alberga orgullo
por su concepcidn corporal de la vida: “Soy el cuerpo, soy un bra-
hman, soy un ksatriya, un mercader, soy hermoso, muy calificado,
soy puro, soy un erudito”. Esta perspectiva es la prueba de la vile-
za de quienes se identifican de este modo. Quienquiera que posea
esta mentalidad es muy caido. Sanatana Gosvami escribié como
lo hizo con una sinceridad que es evidente también en su con-
ducta. Por ejemplo, no entraba al Templo de Jagannatha, en Puri,
pensando: “Si toco el polvo que yace en el sendero que conduce al
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templo, este tocara a los devotos que van a entrar y los contami-
nard”. Por esta razén, nunca entré al templo; permanecia aleja-
do, en el bhajana-kutira de Haridasa Thakura desde donde ofrecia
reverencias postradas al cakra que esta sobre el domo del templo.

Algunos piensan que Sanatana Gosvami era de una casta infe-
rior, un musulman vil . Por lo tanto, Jiva Gosvami explica en el co-
mentario del Srimad-Bhagavatam titulado Laghu-vaisnava-tosani
que Sanatana Gosvami pertenecia al excelso linaje bharadvaja de
Karnataka. Asi pues, era en realidad un brahman, pero ;qué rela-
cidn tiene este hecho con el alma? Es solo identificacién munda-
na. Puede que tenga algun valor desde el punto de vista material,
pero no tiene ninguna significacién espiritual. Si Narada Muni
nacié en una familia de baja casta, ;qué diferencia hay? Sin em-
bargo, la gente mundana le otorga mucha importancia a esta con-
sideracidn; por esta razén, Jiva Gosvami menciond el nacimiento
excelso de Sanatana Gosvami, y afirmé que era un gran erudito
que, al provenir de un linaje practicamente real, era como un rey.

En ese linaje de brahmanes pudientes habia un caballero lla-
mado Sarvajfia que tenia dos hijos llamados Harihara y Ripe$vara.
El primero era experto en armas y el segundo, en el conocimiento
de las escrituras. Tras la muerte de Sarvajfia, Harihara empleé
su pericia militar para apoderarse del pais y enviar al exilio a su
hermano. El hijo de Riipe$vara era Padmanabha y el quinto hijo
de este se llamaba Mukunda. Mukunda residia en Naihati, cerca
de Chinchura (Bengal Occidental), donde tenia un hijo llamado
Kumaradeva. Este tuvo cinco hijos; los tres menores eran San-
tosa, Amara y Vallabha, que luego se convirtieron en Sanatana,
Ripa y Anupama. Todos eran eruditos desde su nifiez. No hay
mencidn alguna de que Riipa o Sanatana se hayan casado, Anupa-
ma si lo hizo y tuvo un hijo, al que conocemos como Jiva Gosvami.
Los tres eran funcionarios del gobierno musulman: Sanatana era
el primer ministro, Riipa, el secretario privado y Anupama era el
tesorero. Los tres se reunieron con Caitanya Mahaprabhu cuando
este visito Ramakeli, donde residian.

Al ser el unico hijo de los tres hermanos, Jiva recibié abun-
dante afecto. Riipa era especialmente afectuoso hacia él y lo tra-



taba como si fuera su propio hijo. Siendo Jiva ain muy joven,
Ripa se lo llevé a Mahaprabhu, quien lo bendijo poniéndole la
mano en la cabeza. Durante su nifiez, aprendié légica, gramati-
ca sanscrita y filosofia leyendo los libros de su padre. Antes de
retirarse de la vida familiar para marcharse a Vrndavana, Riipa
y Anupama dividieron la riqueza y propiedades familiares: con
la mitad hicieron diversos donativos, un cuarto lo distribuyeron
entre los familiares, y el cuarto restante lo depositaron con un
mercader para que, si fuera necesario, Sanatana Gosvami lo usara
como soborno para salir de la carcel.

Dar soborno o recibirlo es malo, pero incluso una actividad
detestable es buena si se necesita para el bhakti. El robo y la men-
tira son actos inmorales, pero incluso un alma tan excelsa como
Vasudeva mintié: llevé a Krsna a Gokula y luego le dijo a Karnsa
que su esposa habia alumbrado a una nifia. Asi pues, Sanatana
Gosvami utilizé el dinero como soborno para salir de la carcel.
Durante la division, dejaron suficiente dinero para la educacién
de Jiva. Los tres hermanos comprendian que era el tinico descen-
diente de su dinastia, por lo que lo nutrieron con mucho afecto y
se aseguraron de que tuviera todas las facilidades materiales que
necesitara.

iva era de naturaleza décil y al crecer comenzé gradualmen-

te a adorar deidades de Radha-Krsna. Al elaborar guirnaldas

para Ellos u ofrendarles adoracidn, se absorbia en medita-
c16n. Nunca jugaba con los demas nifios. Alrededor de los catorce
afios, fue a Navadvipa. Para entonces, Mahaprabhu habia regre-
sado al mundo espiritual y los habitantes de Navadvipa se habian
marchado a otros lugares pues todo lo que miraban les traia do-
lorosas remembranzas de Mahaprabhu: el ghata donde se bafiaba,
la casa de Su madre... Debido a que les producia una tristeza tan
profunda, Srivasa Pandita, Advaita Acarya y todos los demds se
marcharon, y Navadvipa qued¢ desierta.

Unos dfas antes, Nityananda Prabhu habia llegado a Srivasan-
gana desde Khardaha. Cuando Jiva Gosvami llegd, Nityananda
Prabhu se sintié tan complacido al conocer a este joven tan her-
moso que puso los pies sobre la cabeza de este y le dijo: “Vine solo
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para verte; de lo contrario, habria permanecido en Khardaha”.
Luego le mostré los lugares de Navadvipa donde Mahaprabhu
realizé Sus pasatiempos. Finalmente, derramé Su gracia sobre
Jiva al ordenarle que se marchara a Vrndavana y se quedara alli
con Riipa y Sanatana.

amino a Vrndavana, se detuvo en Varanasi, donde cono-
C cié a Madhusiidana Vacaspati, un discipulo de Sarvabhau-

ma Bhattacarya, que ensefiaba el Vedanta alli, pero no de
acuerdo con el comentario de Sankaracarya, que era muy famoso
entonces. Mahaprabhu habia refutado este comentario cuando
Sarvabhauma Bhattacarya intent6 esefidrselo y, posteriormente,
instruyé a Riipa y Sanatana en Prayaga y Varanasi acerca del ver-
dadero significado del Vedanta.

Madhusiidana Vacaspati era un gran erudito que, tras estu-
diar y comprender todo lo que Mahaprabhu le habia ensefiado a
Rilpa y Sanatana, lo ensefiaba alli. Sabiendo que dentro de unos
aflos Mahaprabhu iria a Vrndavana y, por lo tanto, haria una pa-
rada en Varanasi, Sarvabhauma Bhattacarya pensé que deberia
convertirlo en un lugar sagrado digno de Mahaprabhu. Por esta
razdn, envié a su discipulo Madhustidana Vacaspati. Nityanan-
da Prabhu o alguien mas debe haberle informado a Jiva Gosvami
acerca de Madhusiidana Vacaspati, de otro modo, ;cémo lo ha-
bria sabido? Jiva Gosvami fue a la casa de este y aprendi6 todo el
bhaktivedanta. Ademas, aprendié el comentario de Sankaracarya,
porque sin conocerlo no es posible refutarlo. Después de estudiar
y comprender estos temas, prosiguié su camino a Vrndavana.

anatana Gosvami lo puso bajo el cuidado de Riipa Gosvami,
S alli permanecid cerca de la choza de este en el templo de Ra-

dha-Damodara. Riipa Gosvami solia leerle lo que estuviera
escribiendo. Un dia, en medio de la lectura, llegé un refulgente
brahman anciano. Por su edad y erudicién podemos inferir que
se trataba de Vallabhacarya, quien conocia a Riipa Gosvami desde
los tiempos en que Mahaprabhu visité Prayaga. Era mas o menos
de la misma edad de Advaita Acarya, asi que Riipa Gosvami tenia
una edad como para ser su hijo o incluso mas joven.



—Riipa, jque estas escribiendo por estos dias?

—Un libro titulado Bhakti-rasamrta-sindhu —respondié Riipa
Gosvami con vacilacion.

—Muy bien, voy a ojearlo para corregir los errores —dijo Va-
llabhacarya mientras pasaba las paginas.

Jiva Gosvami estaba abanicando a Riipa Gosvami con una
hoja de palma. En otras épocas, los discipulos tenian la fortuna
de prestar servicios como este a sus gurus, pero en los tiempos
modernos los gurus no necesitan este tipo de servicio. Muy pron-
to habrd una maquina para masajear los pies del guru y no habra
necesidad de que los discipulos realicen este tipo de servicio tam-
poco. Quizas inventen algin aparato que cocine para el guru y asi
los discipulos no llevaran a cabo estos servicios intimos. Final-
mente, la relacién entre el guru y el discipulo no sera la misma;
podemos ver que ya estd sucediendo. Asi que, Jiva Gosvami estaba
abanicando a Riipa Gosvami, pero al oir lo que dijo Vallabhacarya
no lo pudo tolerar y se fue a hacer otra cosa. Un rato después,
cogib una vasija y se fue al rio a buscar agua, donde encontré a
Vallabhacarya justo cuando terminaba de bafiarse.

—Gosal, hace rato le dijiste a Riipa Gosvami que ibas a corre-
gir el Bhakti-rasarirta-sindhu. ;Has hallado algin error?

—¢Qué podrias entender, hijo? ;Has estudiado gramatica?

—Si, un poco.

—;Qué podrias comprender entonces?

—Por favor, muéstrame los errores que hayas detectado.

Un feroz debate se desaté cuando Vallabhacarya le mostré
un aparente error. Finalmente, Jiva Gosvami estableci6 el punto
de un modo tal que Vallabhacarya no pudo refutar ni ofrecer nin-
guna respuesta.

—;Quién es el joven que te abanicaba? Es muy inteligente
y entendido en las escrituras —pregunté Vallabhacarya a Ripa
Gosvami tras regresar a la choza.

—Es el hijo de mi hermano menor, ademas es mi discipulo —
respondié Riipa Gosvami humildemente, con las manos juntas—
No sabe como comportarse.
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—No, es un genio. Sera muy famoso en el futuro.

Poco después de que Vallabhacarya se hubo marchado, Ripa
Gosvami pensé que habia un problema y cuando Jiva Gosvami re-
greso con el agua le dijo:

—;No tienes ni la suficiente tolerancia como para evitar co-
menzar una discusién con un brahman anciano y erudito que se
ha ofrecido a corregir algo para mi propio bien? Tu conducta no
es completamente correcta. Vete de aqui.

Jiva Gosvami jamas desobedeceria su orden. Si alguien des-
obedece al guru, jamdas podra entrar al reino de la vida espiritual:
“Gurudeva, ;no me conoces? ;No sabes como vivo y qué hago?”.
;Qué es esto? ;Dénde esta la fe de esta persona en su guru? El guru
lo sabe todo, y debemos verlo como al propio Bhagavan. Incluso
un madhyama-adhikari guru puede “tomarle el pulso” al discipulo
y revelarle muchas cosas. Una vez, un hombre fue al médico. Con
solo verlo, el médico concluyé que tenia problemas digestivos,
pero cerrd los ojos y simul6 tomarle el pulso. Luego dijo:

—Su digestién no anda muy bien, ;cierto? —y cuando el hom-
bre asinti6, continué— ;Tiene dolores por los gases aqui?

El hombre respondié afirmativamente y, al oir al médico des-
cribir los demas sintomas, pensé: “Este doctor lo sabe todo”.

Asimismo, el madhyama-adhikari guru es como un médico,
que solo con mirar el rostro de una persona puede sefialar los
defectos en la vida espiritual de esta. ;Qué podriamos decir de lo
que puede ver y saber un guru mas elevado? Puede “tomarnos el
pulso” y revelarnos todos acerca de nosotros. Ni siquiera piensen
que el guru es una persona corriente como yo y no conoce los sen-
timientos que alberga nuestro corazén. Con solo mirar un rostro
puede describir todo. Examinando nuestros pensamientos y pala-
bras puede verlo todo. Es igual que revisar una olla de arroz para
ver si estd listo: si un grano esté cocido, la olla entera lo est3; si
un grano esta crudo, la olla entera esta cruda. Jamas le atribuyan
inteligencia mundana al guru, aun si es madhyama-adhikari. Si in-
cluso los que siguen el sendero del karma aceptan que su guru no
es diferente de Bhagavan, ;por qué no habriamos de aceptar que



el guru en el sendero del bhakti es omnisciente? Debemos hacerlo
porque si no jamas perfeccionaremos nuestra vida espiritual.

En el Bhakti-sandarbha, Jiva Gosvami explica que muchas ve-
ces alguien acepta inicialmente a un maestro espiritual tan solo
porque otros lo han hecho. Posteriormente, cuando el discipulo
aprende un poco y oye mas al maestro se da cuenta de que ha
aceptado un guru mundano en lugar de uno genuino. ;Qué debe
hacer? Debe ofrecerle al guru el respeto adecuado a su posicién
y luego buscar y aceptar un maestro espiritual genuino. De no
hacerlo, jamds avanzard en la vida espiritual. Jiva Gosvami ex-
plica todo lo concerniente a los diferentes niveles de gurus en el
Bhakti-sandarbha.

Asi, obedeciendo a su guru, Jiva Gosvami se marché de Vrnda-
vanay comenzd a vivir en una caverna infestada de cocodrilos en
un pueblo llamado Bhayagaon. Hasta hace poco habia cocodrilos
alli, pero ya no queda ninguno. Jiva Gosvami permanecia en la ca-
verna haciendo bhajana y llorando, sintiéndose privado del afecto
de su guru. Dejé de comer y beber, en poco tiempo estaba dema-
crado. Un dia, mientras deambulaba por Vraja, Sanatana Gosvami
llegé al pueblo. Los residentes le comentaron: “Baba, siempre te
hemos considerado un gran bhajananandi, pero ha venido a nues-
tro pueblo un joven que lo es mucho mas. Dia y noche exclama
los nombre de Radha y Krsna y llora. Le llevamos comida, pero no
come. Y tampoco duerme”.

Sanatana Gosvami concluyd que se trataba de Jiva. Los po-
bladores lo condujeron a él; cuando se vieron prorrumpieron en
llanto. Luego Sanatana Gosvami lo llevé de vuelta y le pregunté a
Rupa Gosvami:

—;Cudl es el deber de los vaisnavas?

Al oir estas palabras, Riipa Gosvami rompié a llorar por Jiva,
a quién amaba mucho. Luego, Sanatana Gosvami trajo a Jiva y lo
puso en el regazo de Riipa Gosvami. Reunidos, guru y discipulo
lloraron. Riipa Gosvami hizo que Jiva fuera tratado por los me-
jores doctores de Mathura hasta que recuperé sus fuerzas. Tras
este incidente, le daba todo lo que escribia para que lo corrigiera.

O

or

87



O

“sor

88

RAyvos DE LA ARMONIA « Volumen Uno

or entonces, Gopala-bhatta Gosvami compilaba un libro con

las ensefianzas sobre los principios filoséficos de samband-

ha, abhidheya y prayojana que Mahaprabhu habia impartido
a Rupa Gosvami en Prayaga y a Sanatana Gosvami en Varanasl.
;Qué relacién tienen las jivas que viven en este mundo con Bha-
gavan? ;Por cuanto tiempo tenemos una relacién con las cosas
de este mundo? Estamos formando un hogar, ;cuanto tiempo du-
rara? Estamos organizando todo para que nuestros activos sean
traspasados a nuestros hijos, ;por cuanto tiempo? Todo esto es
ignorancia del sambandha-jfiana. Solo nuestra relacién con Krsna
es eterna. Cambiaremos con cada nacimiento sucesivo pero ese
hecho jamas cambiara. La posicién constitucional de la jiva es la
de eterna sirvienta de Krsna; asi lo confirman el Vedanta, el Bha-
gavatam y el resto de las escrituras. El deber de la jiva es el abhi-
dheya, que culmina en el prayojana u objetivo supremo, que es el
krsna-prema. Cuando digo krsna-prema, no crean que nuestro obje-
tivo es Krsna; es el prema que sentiremos por EL. Hay cuatro tipos
de prema por Krsna: santa, dasya, sakhya, vatsalya y madhurya. De
estos, el madhurya-rasa es el objetivo principal de las jivas, segiin
lo revelé Caitanya Mahaprabhu mientras explicaba el vaidhi-bhak-
ti a Sanatana Gosvami y el raganuga-bhakti a Riipa Gosvami.

Gopala Bhatta Gosvami escuché las explicaciones directa-
mente de Riipa y Sanatana, a quienes consideraba sus Siksa-gurus.
Luego, compil6 un cuaderno tras escudrifiar los escritos de acar-
yas vaisnavas como Madhva y Ramanuja, y seleccionar diferentes
puntos en relacién con los principios de sambandha, abhidheya y
prayojana. Posteriormente, Jiva Gosvami aprendi6 estos tattvas de
parte de Gopala Bhatta Gosvami. Los seis Gosvami eran grandes
eruditos. Jiva Gosvami dividié entonces todo este conocimiento
en las tres categorias de sambandha, abhidheya y prayojana, y des-
pués expandié el volumen que contenia la informacién acerca del
sambandha. Ademas, cité las concepciones impartidas en libros
como el Bhakti-rasamrta-sindhu, Ujjvala-nilamani, Brhad-bhagava-
tamrta y otras obras de Riipa y Sanatana, y compuso el primer
sandarbha. La palabra sandarbha significa “un cofre de valiosas
joyas”. Los primeros cuatro sandarbhas —Tattva-sandarbha, Bhaga-



vat-sandarbha, Paramatma-sandarbha y Krsna-sandarbha— exponen
el sambandha-jfiana. En estos explica qué es la jiva, qué es la ener-
gia ilusoria, cual es el objetivo de la jiva, entre otros temas.

| Tattva-sandarbha imparte las concepciones de pramana

y prameya. ;Qué significa pramana? En una discusion, ;de

quién seran las palabras autoritativas? Supongamos que
viene un nifio y dice que hay un incendio en Holy Gate y todo se
ha quemado. Luego, un anciano dice que hubo un pequefio fuego
en una tienda de té, esta se quemé un poco antes de que lo extin-
guieran pero que, en realidad, no fue gran cosa. ;Qué palabras
aceptaremos como autoritativas? Las del hombre, porque él es
mayor y mas maduro que el nifio.

Esta concepcién de pramana tiene relacién con muchas co-
sas. Por ejemplo, alguien podria decir: “Este mundo es real, so-
mos seres humanos, y el hecho de que somos brahmanes es satya,
real. Esta es mi casa, este es mi padre, esta es la propiedad de mis
ancestros y ahora soy el duefio de todo. Primero muerto antes
que ceder un centimetro de esta tierra”. Y habra mucha pelea y
discusidn sobre esta falsa identificacién y el derecho de propie-
dad. Otro hombre dira: “Todas estas cosas son temporales, no te
molestes en pelear por ellas. Mas bien, haz algo por tu alma y
por Bhagavan, que son permanentes”. ;Cual de las dos opiniones
aceptaremos? Tras analizar las relaciones entre Bhagavan, la jiva
y la existencia material, Jiva Gosvami ha establecido el concep-
to autoritativo y ha explicado dénde debemos poner nuestra fe
cuandoquiera que haya argumentos opuestos.

El explica que los Vedas son la tinica autoridad y que cual-
quier otra supuesta autoridad no lo es verdaderamente. Lo que
percibimos con nuestros sentidos y mente limitados es defectuo-
so, pero las palabras de los Vedas no lo son.

Excremento es excremento, sea de perro, asno, cerdo o hu-
mano. No importa cudn excelsa pueda ser una persona, sus heces
seran fétidas. En realidad, las heces mas fétidas son las humanas
porque la gente come todo tipo de alimentos procesados o de alto
contenido graso mientras que la mayoria de los animales subsi-
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ten con pasto u otros alimentos naturales. Sin embargo, los Ve-
das afirman que aunque es técnicamente excremento, la bosta de
vaca es muy valiosa y pura. Si una persona contaminada la toca,
se le considerara pura. La orina de vaca también es pura, al igual
que lo es la concha del caracol, que normalmente se considera-
rian impuras. La bosta de vaca purifica cualquier impureza, afir-
man los Vedas, que fueron compuestos por el propio Bhagavan y
no por personas corrientes. Ellos emanaron del aliento del crea-
dor de este mundo; cualquier cosa que provenga de Bhagavan es
pramana o autoritativo.

Los Vedas emanaron de Su aliento mientras que el Bhaga-
vad-gita es su palabra. ;Cudl de los dos aceptaremos como mas
autoritativo? El Gita, porque Sus palabras son sabda-pramana. En
el Bhagavat-sandarbha, Jiva Gosvami explica que no hay dos cosas
separadas en este mundo, todo proviene de la misma fuente:

ekam evaparamat tattvat-svabhavikacintyantyasaktya
sarva-daivasvariapa-tad ripa-vaibhava-jiva-pramana-
rapena caturddhavatisrhate suryantara-mandala-sthita-teja iva
mandala, tadvahirgata-tad rasmi, tat praticchavi-riipena

La verdad absoluta es una y estd dotada con potencia incon-
cebible. Por la fuerza de esta potencia, El puede existir en
cuatro formas: svariipa (Su forma original), tad-ripa-vaibhava
(las encarnaciones vaibhava-tattva, que comienzan con Bala-
deva Prabhu), jiva (la entidad viviente) y pradhana (la energia
ilusoria). Se le compara con el sol, que existe en cuatro aspec-
tos: su forma original, el siirya-mandala o cualesquiera lugares
donde caiga la luz solar, sus rayos y, finalmente, los lugares
donde el sol no brilla, que se comparan con maya.

Dondequiera que no haya iluminacién of Bhagavan o bhaga-
vat-prakasa ni conocimiento del bhagavat-tattva, hay maya. Somos
jivas, de las cuales hay dos tipos: condicionadas y liberadas. Ha-
biendo olvidado su naturaleza, el alma condicionada es confina-
da a la existencia material. Alli, persigue placeres temporales y
efimeros, y al considerar que los objetos que le producen placer
le pertenecen, es timado. Las almas liberadas sirven a Bhagavan



perpetuamente. Mediante la practica de bhagavat-bhakti, el alma
condicionada puede alcanzar la asociacion eterna de Bhagavan
y experimentar prema, que es su objetivo primario. Jiva Gosvami
analizé este tattva.

riginalmente, habia un libro titulado Brahma-sandarbha.

Jiva Gosvami tom¢ fragmentos de este y escribié el Bhaga-

vat-sandarbha, en el cual analiza el brahma-tattva y refuta
las opiniones de Sankaracarya. La jiva no es el brahma. Si el brah-
ma es la verdad absoluta y plena de conocimiento como él mismo
afirma, ;cémo se ha separado en billones de entidades vivientes
y ha sido confinado en la existencia material? Sarikaracarya ar-
gumenta que fue cubierto por maya, pero ;de dénde vino esta en-
tidad separada a la que denomina maya? Si no existe una entidad
separada llamada maya y todo es el brahma tinico, ;de dénde pudo
haber venido esta otra entidad conocida como ignorancia? Jiva
Gosvami refutd todos los conceptos de Sarikaracarya y demostré
que Krsna es Parabrahma, la fuente del brahma.

Ademas, analizé el paramatma-tattva, y en el Krsna-sandar-
bha explicé cémo solo Krsna es Svayam Bhagavan. Cémo Krsna
es sarva-saktiman, cémo es un océano de rasa, como las jivas y
todo lo demds emanan de El, y cémo las jivas pueden alcanzar
Su asociacidén eterna. Refutd el concepto segun el cual Krsna es
una encarnacién de Narayana y, citando testimonios de los Vedas,
Upanisads y Puranas, demostré que Krsna es Svayam Bhagavan y
todas las encarnaciones son Sus expansiones parciales. Susten-
tado en el testimonio de las escrituras, reforzé la concepcion de
Mahaprabhu, que Riipa Gosvami y Sanatana Gosvami ya habian
fundamentado en su obra literaria, con lo que sent¢ las bases fi-
loséficas firmes de nuestra sampradaya. El protegié el rio del rasa
colocando grandes rocas de siddhanta en ambas margenes e impi-
di6 que entraran en este las aguas contaminadas de las concep-
ciones errdneas.

n el Bhakti-sandarbha, explica muchos aspectos sutiles del
bhakti, delinea los sesenta y cuatro tipos de bhakti y expli-
ca el guru-tattva expertamente. Explica el guru-padasraya, el
proceso para refugiarse en el guru: cdmo es y cuales son las reglas
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y regulaciones, entre otros aspectos. El guru examinara al disci-
pulo potencial y este, a su vez, examinara al guru, por lo que du-
rante la vida del discipulo nunca surgira circunstancia alguna por
la que tenga que abandonar al maestro. No debe aceptar al guru
caprichosamente porque no tendra oportunidad para cambiarlo;
debe aceptar a un guru en el que nunca pierda la fe, si no habra
problemas. El discipulo potencial debe asegurarse de aceptar solo
a un guru genuino que esté desapegado del disfrute sensual, que
sea experto en todo el tattva y el siddhanta, sea rasika, espiritual-
mente realizado y sea afectuoso hacia él. Debe examinarlo con
detenimiento, aun si esto significa que tendra que esperar un afio
mientras lo hace. El guru no debe estar apegado a nada dentro de
la existencia material. El mas comun, es el apego al dinero, pero
hay tres tipos: kanaka (oro o fortuna), kamini (mujeres) y pratistha
(fama). La palabra kamini se refiere al apego de hombre por muje-
res y viceversa. Si vemos que un guru tiene estos apegos, debemos
ofrecerle reverencia pero no aceptar iniciacién. Si lo hicieramos,
nos enterariamos después y le preguntariamos:

—Guruji, jcudl es la concepcién de Riipa Gosvami?

—No lo sé

(Para qué aceptar un guru asi?

—iQué es prema? ;Qué es acintya-bhedabheda-tattva?
—No sé ninguna de estas cosas. Yo solo canto harinama.
—Me iré con otro guru

—Si lo haces, te arruinaras

El discipulo pensara: “;Cémo pude haber aceptado a un guru
tan aspero y odioso?”. Y su fe disminuira. Por lo tanto, debemos
examinar concienzudamente al guru. En hindi, hay un dicho:
“pani pijiye chankar, guru kijiye jankar. Bebe agua solo después de
filtrarla, solo acepta a un maestro espiritual después de conocer-
lo bien”. Primero, debemos ver y escuchar al guru con abundan-
cia para asegurarnos de que sera el guru correcto de por vida. De
lo contrario, nuestra aceptacion sera una simple farsa, como la de
la gente que va a un templo y es iniciada el mismo dia. Una per-
sona visita un templo por primera vez y observa gran opulencia,
cémo el templo debe valer millones de rupias y la muchedum-



bre que asiste diariamente, y piensa: “Qué bueno seria convertir-
me en discipulo aqui”. Tras unos dias de ver y oir lo que sucede
alli, se da cuenta de que todo es adverso al bhakti. Algunos de los
gosvamis que administran los templos en en Vrndavana poseen
grandes fortunas y a menudo se pelean por estas. Otros roban los
costosos ornamentos que la gente dona para las deidades. ;Qué
sucedera con quienes aceptan iniciacion de esos gurus?

iva Gosvami hace excelentes descripciones del diksa-guru
y el Siksa-guru. Guru es el que en su propia vida practica la
conducta y la linea de pensamiento que predica. Al seguir el
ideal que establece con su conducta, obedecer sus instrucciones
y cantar los mantras que le otorga, el discipulo sentiré gran satis-
faccidn y su vida sera exitosa. ;Quién podria abjurar de ese guru?

Jiva Gosvami explica también que todos los tipos de bhakti no
son iguales, tal como las variedades de agua no son idénticas. Hay
agua limpia, agua purificada, agua contaminada, aguas negras...
Detras de nuestro templo, aqui en Mathura, fluye un rio de aguas
negras. Es agua, ;no? ;Son iguales todos los tipos de agua? Asimis-
mo, ha diferentes tipos de bhakti. Al ignorar este hecho, la gente
acepta practicas de devocién impuras como si fueran bhakti. Para
rectificarlo, Jiva Gosvami describe tres tipos de bhakti: aropa-si-
ddha bhakti, sariga-siddha bhakti y svariipa-siddha bhakti. Algunas
personas aceptan iniciacién de un guru pero no se asocian con él.
Cuando se les pregunta quién es su guru, responden con orgullo:

—Jagad-guru fulano

—Cuadles son sus instrucciones?

—Me dio una mantra para meditar: krsnat saranat mama.
—¢Qué mas?

—Ma4s nada.

— (A cuantos semidioses adoras?

—A tantos como existen en la India

—;De quién eres discipulo? —le preguntamos a otra persona.
—Soy discipulo de Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura.
—¢Qué practicas?

—El me otorgd un mantra, pero no lo recuerdo.
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.Se convirtieron estas personas en discipulos de verdad? Di-
cen que adoran a Radha-Krsna, pero no recuerdan el mantra. ;Qué
beneficio obtendran? Algunas personas en condiciones como esta
aceptan lo que no es bhakti como si lo fuera. Respetan a los semi-
dioses como si todos estuvieran en el mismo nivel y no reconocen
la superioridad de Radha-Krsna. Otras consideran que las acti-
vidades que realizan por el bienestar material de la sociedad es
bhakti; pero no, es solo aropa-siddha bhakti.

Jiva Gosvami analizd concienzudamente todos estos temas en
los sandarbhas. A menos que los estudiemos, no podremos com-
prender la naturaleza real del bhakti. Nuestro bhakti se convertira
gradualmente en uttama-bhakti si oimos con regularidad el cono-
cimiento que delinean y nos asociamos con vaisnavas avanzados.
Uno por uno, describié los cinco tipos de prema, pero hizo énfasis
en el gopi-prema y explicé el sadhana para lograrlo. Muchos de
estos temas los describi6 en un libro, muy filésofico y fuera de
este mundo, titulado Gopala-campii. Se senté en Goloka Vrndava-
na para escribirlo y luego lo concedié a este mundo. Escribi6 tan-
tas obras literarias que podriamos pasar toda la vida leyéndolas.
jQuién sabe cudntas vidas tendremos que pasar practicando el
sadhana que recomiendan! Si nos esforzamos por adentrarnos en
estos libros y si, tras examinar la conducta y concepciones de Jiva
Gosvami, tratamos de seguirlas, nuestra vida espiritual serd exi-
tosa. Que Jiva Gosvami sea misericordioso con nosotros para que
podamos aprender todas sus ensefianzas y llevar a cabo nuestro
bhajana de modo inmaculado.



Sloka ocho

Sr1 Vilapa-
Kusumanjali
Srila Bhaktivedanta

Narayana Gosvami Maharaja

Conversacion informal — 28 de octubre de 1991

rila Bhaktiveddnta Narayana Maharaja: Quisiera discutir
algunos puntos de Bhaktivinoda Thakura sobre el tema.
;Puede usted explicar la diferencia entre un sahgjiyay un
Suddha raganuga bhakta?

Discipulo: Puedo intentar. El sahgjiya imagina que
tiene cierta posicién como una radha-dasi con nombre, vestido
y servicio, antes de tener la vivencia real. Un verdadero raganu-
ga-bhakta suplica desarrollar el anhelo por esta posicién aun
cuando si tiene lobha, mientras que el sahajiya no lo posee.

SBNM: Srila Bhaktivinoda Thakura escribié este libro, titu-
lado Caitanya Mahaprabhu Siksamrtam. En él, habla acerca de ins-
trucciones sobre el rasa que cita del Bhakti-rasarirta-sindhu. El dice
que cuando los que no saben qué es aprakrta-rasa, que solo cono-
cen el visaya-rasa, oyen las palabras madhurya-rasa y unas cuan-
tas historias por aqui y por alld desarrollan dos tipos de ideas. El
primer tipo piensa que si practicamos el sadhana para obtener
este rasa en particular, nos caeremos. Los segundos tiene fe pero
piensan que nadie est4 calificado para obtenerlo.

Un sahajiya es alguien que tiene un poco de sraddha, pero no
ha llegado a la fase de rati bhava. El rati es visuddha-sattva, provie-
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ne de un ragatmika-bhakta no del corazén del sadhaka. No estd en
nuestras manos sino en las manos de los devotos puros de Krsna;
solo ellos pueden otorgarlo. Sahajiya es la persona que tiene un
poco de sraddha pero atin no posee rati, y desea obtener este rasa
por medio de la combinacién de vibhava, sattvika y vyabhicari
mundanos.

Discipulo: Intentando usar emociones mundanas para obte-
ner rati...

SBNM: No exactamente sino que, situados en la fase de sradd-
ha, desean crear rasa mediante vibhava, sattvika, anubhdava y otros
ingredientes. Estos solo se pueden practicar en la fase de rati,
pero lo intentan en la fase de sraddha. No tienen conocimiento ni
sthayi-bhava o rati. El sthayi-bhava estd muy lejos. No han alcanza-
do siquiera la fase inicial de rati y, sin embargo, estando ain en
Sraddha quieren hacer estas cosas. Estas personas son llamadas
sahajiyas y estan destinadas a ser sahajiyas. Tanto Bhaktivinoda
Thakura como Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura han prohibido
esta conducta. El Bhakti-rasamrta-sindu y el Ujjvala-nilamani tam-
bién la prohiben. La persona que se encuentra apenas en la fase
de sraddha, que no ha alcanzado la etapa de rati, jamas debe ima-
ginar que es una gopi o una mafijari y actuar de ese modo.

Debemos tratar de seguir las instrucciones del Vilapa-Kusu-
mafijali y los demas libros de los Gosvami, pero no de una vez.
Antes de hacerlo, nuestra sraddha debe convertirse en nistha, el
nistha en ruci, el ruci en asakti y el asakti en bhava o rati. Solo en-
tonces podremos hacerlo. Ahora solo debemos implorar e inten-
tar desarrollar nuestro bhakti. No debemos tratar de sumergirnos
ahora. ;Comprenden?

Discipulo: ;Todos los sahajiyas muestran sintomas de vibhava
y anubhava o en ocasiones parecen sadhakas corrientes? ;Es siem-
pre tan evidente?

SBNM: Todos los babajis no son sahajiyas, pero creo que la ma-
yoria lo es. Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura no los recomienda
porque ellos elucubran ideas espurias en nombre del bhakti y el
rasa.



Discipulo: ;Puedo preguntar algo en relaciéon con el tema?
Me parece que en el Harinama Cintamani hay una descripcion de
un guru que le imparte a su discipulo una practica sobre cierto
rasa particular y, supuestamente, el discipulo intenta llevarla
cabo. Luego, regresa al guru y este le dice: “Intenta con esta otra”.
(Me explico? El guru imparte al discipulo su forma, color, vestidu-
ra, edad y demas, segtin creo antes de bhava. Porque parece que
en bhava cuando aparece el sthayi-bhava real...

SBNM: Pero el guru debe observar si tiene ambicién real o no,
y si su sraddha ha avanzado hasta asakti; solo entonces la impar-
tird. Igualmente, si observa que esta entrando en rati. Por ejem-
plo, en el Jaiva-Dharma, jen qué fase estaba el discipulo a quien
el babaji imparti6 toda esta informacién? Estaba al final. El guru
ensefia todo lo concerniente al rasa y en la tltima fase revela los
once aspectos, no en una fase inferior. Debemos estudiar el Jai-
va-Dharma e intentar seguirlo estrictamente. Esta informacién
fue revelada no en Navadvipa sino en Puri, durante el segundo
vaisnava-sanga.

Puesto que tienen poco tiempo, leamos algunos slokas con sus
significados y quizds podamos discutir varias especialmente im-
portantes.

devi duhkha-kula-sagarodare
dityamanam ati-durgatam janam
tvam krpa-prabala-naukayadbhutari
prapaya sva-pada-parikajalayam

Vilapa-kusamarijali (8)

iOh, Sri Radhika Devi! Me ahogo en el profundo océano de la
infelicidad y estoy totalmente desvalido. Te lo ruego, sitGame
en el indestructible barco de Tu misericordia y condiceme al
refugio de Tus pies de loto.

Hemos discutido que sin vipralambha no podemos acceder
al raganuga-bhakti. Hay dos tipos de prema-bhakti: sambhoga y
vipralambha. En el raganuga-bhakti y, especialmente, en el ragat-
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mika-bhakti, hay dos tipos: sadhako cit-bhava y siddho cit-bhava.
Raghunatha Dasa Gosvami y los demés Gosvami poseen ambos.
Desde la perspectiva del siddha-bhava, es Tulasi o Rati Maiijari,
y desde el sadhaka-bhava es Raghunatha Dasa Gosvami. Cuando
ora a Srimati Radhika, podemos asumir que lo hace desde el si-
ddha-bhava. No obstante, cuando una persona tiene mucha ambi-
cién incluso estando en su sadhaka-sarira, su cuerpo de sadhaka,
puede orar. Asi pues, como sadhakas debemos orar de este modo.

/Qué significa duhkha-kula-sagarodare? El siente que se est4
ahogando en un océano de miserias. ;Qué miserias? La imposibili-
dad de ver a Srimati Radhika; los obst4culos se lo impiden. Este es
el significado de duhkha. Nosotros los conocemos muy bien: que-
remos mantener nuestra mente en el servicio a Srimati Radhika,
pero no lo logramos. Tenemos tantos y tantos deberes, ademas de
muchos tipos de enfermedad y otros estorbos innumerables. No
podemos eliminarlos. Queremos hacerlo para poder permanecer
absortos en esa seva, en ese bhavana, pero no podemos. Esto es
duhkha. Puede que una persona sea de una cualidad un poco supe-
rior y aun asi carecer de un sanga de gran calidad en el que pueda
escuchar sobre estos temas. No tendra el asakti que Vi§vanatha
Cakravarti Thakura describe en el Madhurya Kadambini, asi que se
ahoga en un océano de miserias. Dityamanam ati-durgatam janam.
Dityamanam significa “mucha afliccién”. Como un fuego que arde
en su corazén: “No tengo el darsana de Srimati Radhika o de Vraja.
Estoy en Vraja, mas no en Vraja Vrndavana. Voy a Radha Kunda,
pero no estoy en Radha Kunda”. No hay ambicién. Nada. Por eso
la ansiedad.

Discipulo: Pero él tiene ambicién.

SBNM: El tiene ambicién, pero nosotros no. Sin embargo, creo
que quienes son siddha sufren mds; tienen vivencias. En nuestro
corazén hay algo de imitacién, pero en el suyo no. Srimati Ra-
dhika puede llorar por Krsna; llorar realmente. Para nosotros es
muy dificil.

Raghunatha Dasa Gosvami estd experimentando duhkha por
no poder servir a Radhika y contemplar esta realidad. Nosotros



podemos llorar también porque, sin duda, no estamos entrando;
sin lagrimas no es posible acceder al raganuga-bhajana. Raghuna-
tha Dasa Gosvami llora y suplica a Srimati Radhika: “jOh, Devi!
Me estoy ahogando en un océano de infelicidad”.

Existe la posibilidad de que un sadhaka tenga el darsana de Sri-
mati Radhika en purva-raga (la separacién previa al encuentro).
Aun sin ver a Radhika, Riipa mafjari, Rati mafjari o Krsna, pue-
de tener purva-raga. Ahora estamos experimentando purva-raga
abhasa, e incluso si algo de raga abhasa entra a nuestro corazén
debemos saber que somos muy afortunados. Pero ese raga debe
ser suddha, real, no una imitacién.

Discipulo: Incluso el abhasa es bueno.

SBNM: Muy bueno. Asf como en la mafiana temprana, cuando
el sol esta a punto de salir y la oscuridad se estd desvaneciendo.
Esto es abhasa.

Discipulo: Nuestro sufrimiento es que estamos en la oscuri-
dad total.

SBNM: Oscuridad, sin duda. Solo estamos suplicando que
nuestros anarthas y aparadhds se marchen mientras que deberia-
mos tener una ambicidn real. Este es nuestro problema.

diayamanam ati-durgatam janam tvam krpa-prabala-naukaya-
dbhutari. No veo esperanza alguna en este mundo; solo por la
misericordia de Srimati Radhika puedo ver. Su misericordia es
como una excelente y asombrosa embaracién. Adbhutam signifi-
ca “asombroso”. Es tan asombrosa. En el Srimad-Bhagavatam se
afirma que la misericordia de Krsna es como una embarcacién.
Si la necesitamos, vendra a nuestro puerto y veremos en nuestra
mente que podremos cruzar el océano. La embarcacion esta de
aquel lado del océano y nosotros estamos de este. No ha venido a
nuestra orilla, pero vemos que tenemos que cruzar el bhava-saga-
ra, el océano de la miseria material.

La misericordia de Srimati Radhika es aun superior. La pode-
mos ver en el Brhad-Bhagavatamrtam, cuando Gopa-kumara relata
cémo practicaba aqui —habfa nacido en Vraja— y Srimati Radhi-
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ka le envié a Su muy querido Jayanta. Si son candorosos y tienen
mucho ruci por el bhajana, les enviara a uno de Sus asociados, o
incluso puede que Ella misma o Krsna vengan. Esta es la miseri-
cordia de Srimati Radhika. Prapaya sva-pada-pankajalayam. Por lo
tanto, te suplico Tu misericordia para poder tener el servicio a
Tus pies de loto. No veo otra manera.

Raghunatha Dasa Gosvami dice aqui que todo lo que sabe
sobre Srimati Radhika lo escuché de Riipa Mafijari o Srila Riipa
Gosvami. Sin embargo, Riipa Gosvami y Sanatana Gosvami han
venido a él solo por la misericordia de Srimati Radhika. Por lo
tanto, Radhika es la raiz se la misericordia. Raghunatha Dasa Gos-
vami siente que solo por Su misericordia ha obtenido todo.

Narottama Dasa Thakura dice:

radhika-carana-renu bhusana kariya tanu
anayase pabe giridhart

Si nuestro cuerpo estd decorado con el polvo de los pies de
loto de Srimati Radharani, ser4 muy fécil alcanzar a Giridhari.

Podemos refugiarnos en Srimati Radhika incluso mental-
mente. Ella es antaryami, asi que lo sabréd desde nuestro interior
y nos dard su misericordia. ;Cémo podemos obtenerla? Ella dis-
pondra todo.

Srnvatarn sva-katha krsnah
punya-sravana-kirtanah
hrdy antah stho hy abhadrant
vidhunoti suhrt satam

Srimad-Bhagavatam (1.2.17)

SriKrsna, la Personalidad de Dios, que se encuentra en el co-
razén de todo el mundo en la forma de Paramatma y es el
benefactor del verdadero devoto, limpia el deseo de disfrute
material del corazén de aquel devoto en el que se ha desarro-
llado el vivo deseo de oir Sus mensajes, los cuales son virtuo-
sos en si mismos cuando se oyen y se cantan apropiadamente.
(SB1.2.17)
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El hari-katha es idéntico a Krsna, sac-cid-ananda, y esta lleno
de misericordia. Si una persona escucha krsna-katha y este entra
a su corazon, traerd a Krsna consigo. Luego, Krsna o Srimati Rad-
hika dispondran personalmente de todo lo necesario.

radhika-carana-renu bhusana kariya tanu
andyase pabe giridhari
radhika-caranasraya yei kare mahasaya
tafire mufii yao balihari
Prema-bhakti-candrika

Si nuestro cuerpo estd decorado con el polvo de los pies de
loto de Srimati Radhika, serd muy fécil alcanzar a Giridhari.
Felicito a la gran personalidad que se refugia en los pies de
loto Srimati Radhika y le digo: “jBravo! jExcelente!”.

Narottama Dasa Thakura dice que los que se han refugiado en
los pies de loto de Srimati Radhika son mahasaya. Sus pies de loto
son nuestro asraya, un excelente asrdaya, y los que tienen lalasa
(anhelo) por servirle son mahasaya.

jaya jaya ‘radhd’ nama vrndavana yafira dhama
krsna-sukha-vilasera nidhi
hena radha-guna-gana nda sunila mora kana
vaficita karila more vidhi

iTodas las glorias a Ella, que tiene por nombre Radha, cuyo
hogar es Vrndavana y quien es el tesoro de los pasatiempos
de Krsna! jAy de mi! El destino ha timado de tal modo a mis
oidos que no he oido sobre las gloriosas cualidades de Radha.

tafira bhakta-sarge sada rasa-lila-prema-katha
yena kare se paya ghanasyama
ihate vimukha yei tafira kabhu siddhi nai
nahi yena suni tara nama

La persona que, en la compafifa de los devotos, escucha y ha-
bla sobre las historias de amor puro de los pasatiempos ra-
sa-lila alcanzard a Ghana$yama, que es del color de una nube

O
sor

101



WO
sor

102

RAyvos DE LA ARMONIA « Volumen Uno

monzdnica. La persona reacia a escuchar estos pasatiempos
nunca alcanzard la perfeccién. Me rehuso a oir el nombre de
ese ofensor.

Deseo tener la asociacién de los bhaktas que tienen el fuerte
deseo de servir a Srimati Radhika porque, por su misericordia,
obtendré la de Ella.

krsna-nama-gane bhai radhika-carana pai
radha-nama-gane krsnacandra
sariksepe kahinu katha ghucao manera vyatha
duhkhamaya anya katha-dvandva

iOh, hermanos! Mediante el canto de los nombres de Krsna,
alcanzaremos los pies de loto de Radhika. Y, mediante el
canto de los nombres de Radha, atraeremos a Krsna, quien
es como la luna. He relatado sucintamente mi historia para
darle solaz a mi corazdn; cualesquiera otras conversaciones
estdn llenas de miseria y crean discordia.



El desmayo de
Ramananda Raya

Srila Gour Govinda
Svami Maharaja
Fragmento de The Embankment of Separation

auranga Mahaprabhu es la forma combinada de Rasaraja
y Mahabhava. ;Cémo se combinan? Es un tattva muy con-
fidencial.

hrdaye dharaye ye caitanya-nityananda
e-saba siddhanta sei paibe ananda

Sri Caitanya-Caritamrta (Adi-1ila 4.233)

Quienquiera que haya capturado a Sri Caitanya Mahaprabhu
y Sri Nityananda Prabhu en su corazén sentir4 bienaventu-
ranza al escuchar estas conclusiones trascendentales.

Los premi-bhaktas, que llevan a Caitanya-Nityananda en su co-
razdn, conocen este siddhanta y pueden saborearlo. Locana Dasa
Thakura canta: “avadha karuna-sindhu katiya muhana. El gaura-ta-
ttva es como un océano que estaba bloqueado por un dique muy
resistente. Sin embargo, los premi-bhaktas lo demolieron y aho-
ra la corriente del océano sale a chorros”. Sin la misericordia de
esos premi-bhaktas no podemos comprender este profundo tattva.
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e saba siddhanta haya amrera pallava
bhakta-gana-kolikera sarvada vallabha

Sri Caitanya-Caritamrta (Adi-1ila 4.234)

Este siddhanta, este prema-tattva, es como los retofios de un
mango: muy delicados y rojizos. Siempre complace a los pre-
mi-bhaktas que, de este modo, parecen cuclillos.

abhakta-ustrera ithe na haya pravesa
tabe citte haya mora ananda-visesa

Sri Caitanya-Caritamrta (Adi-1ila 4.235)

Sin embargo, los no-devotos son como camellos y no pueden
entender estos temas.

ataeva bhakta-gane kari namaskara
nih$arke kahiye, tara hauk camatkara

Sri Caitanya-Caritamrta (Adi-1ila 4.237)

Tras ofrecer reverencias a los pies de loto de estos premi-bhak-
tas, intentaré explicar este tattva.

bhaja gauranga kaha gaurarnga
laha gaurangera nama re
yei jana gauranga bhaje
sei haya amara prana re

Los premi-bhaktas que estan dedicados a adorar y servir a
Gauranga son mi vida y alma.

;Quiénes son estos premi-bhaktas? Los asociados eternos de
Gaura: Sri Ramananda, Sri Riipa y Sri Raghunatha y también rasa-
caryas como Srivasa, Sripad Prabhodananda Sarasvati y Sripad
Kavikarnaptira. Todos estos premi-bhaktas han saboreado este
nectareo prema-tattva y lo han expresado. Si seguimos los pasos
de tales premi-bhaktas, sakhi-mafijaris, que son nuestros gurus,



obtendremos su misericordia y, entonces, podremos saborear el
prema-tattva. Quienes han recibido la misericordia de Caitanya y
Nityananda, especialmente la de Nityananda Prabhu, podran na-
dar en el gaura-rasa-mahasindhu, el gran oceano de la dulzura de
Gaura. Solo asi podremos nadar en el gaura-rasa-mahasindhu; de lo
contrario, ni siquiera podremos acercarnos a la costa. Permanece-
remos lejos, muy lejos; nos serd imposible zambullirnos y nadar.

s un tema inmenso. Estoy confundido, he intentado zam-

bullirme en este gran océano pero no sé en que direccién

ir. ;Por aqui o por alla? Es un tema inmenso. ;Por qué se
desmayd Ramananda?

pahile dekhilun tomara sannyasi-svariipa
ebe toma dekhi mufii Syama-gopa-ripa
tomara sammukhe dekhi kaficana-paricalika
tanra gaura-kantye tomara sarva anga dhaka

Sri Caitanya-Caritamrta (Madhya-lila 8.268-269)

Ramananda Raya le dijo a Sri Caitanya Mahaprabhu: Primero
te vi con habitos de sannyasi pero ahora te veo en la forma de un
pastorcillo azulado. Al mismo tiempo, es como que si una mufieca
dorada estuviese frente a Ti, cubriendo Tu cuerpo con su brillo
dorado.

Krsna estd en el interior, por eso se dice: “antar krsna bahir
gaura. Syama est4 en el interior, cubierto por la refulgencia de la
mufieca dorada. Ese es Gaura”. Es lo que Ramananda Raya vio. El
conoce a Syama porque en el vraja-lil es la sakhi llamada Vi$akha.
También conoce a la kaficana-paricalika, la mufieca dorada: es Ra-
dharani. Los conoce a ambos porque en el vraja-lila es Visakha, y
ellos le son muy queridos. Siendo este el caso, ;por qué se desma-
y6 cuando Gaura se mostré as{? Esta es la pregunta. El los conoce
porque, si no ;cémo podria decir?:

radhikara bhava-kanti kari’ angikara
nija-rasa asvadite kariyacha avatara

Sri Caitanya-Caritamrta (Madhya-lila 8.279)
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Para saborear Tu dulzura trascendental has aparecido como
Sri Caitanya Mahaprabhu, tras aceptar el sentimiento y el bri-
llo de Srimati Radhika. (Cc. Madhya 8.279)

Ramananda dijo esto, no le era desconocido; no habia razén
para desmayarse. Entonces, ;por qué se desmay4?

dekhi’ ramananda haila anande mircchite
dharite na pare deha, padila bhiimite

Al ver aquella forma, Ramananda Raya cay¢ inconsciente,
arrobado por la bienaventuranza trascendental. Incapaz de sos-
tenerse en pie, cayo al suelo.

;Por qué cayé al suelo? ;Qué lo maravill§? El sabe todas estas
cosas. Alguien que no las conozca puede asombrarse, pero Raya
Ramananda sf las conoce. ;Por qué se desmayd?

os dacaryas lo han explicado de la manera siguiente: es un asun-

to de separacién y unidn, viraha y milana. Ripa Gosvami dis-

cute en el Ujjvala-nilamani tres tipos de unidn y tres tipos de
separacién. Los tipos de separacién son bhavi-viraha, bhuta-viraha y
bhavan-viraha. Debemos escuchar estos temas con atencién y tratar
de entenderlos; si Mahaprabhu nos concede Su misericordia, serd
posible.

Akriira fue a Vrajabhtimi para llevarse a Krsna. Atn no se lo
habia llevado, pero era seguro que lo haria. Las gopis sentian la
punzada de la separacidn al pensar en ello. Este sentimiento se
denomina bhavi-viraha. Ain no ha ocurrido, pero Akriira ya ha
llegado y con seguridad se llevara a Krsna.

Luego bhiita-viraha: después de que Akrura se hubo llevado
a Krsna, los dias se van. Mientras mas dias pasan, mas agudas se
hacen las punzadas de la separacién. A este sentimiento se le de-
nomina bhita-viraha.

Y, ;qué es bhavan-viraha? Las gopis estaban viendo a Akriira
llevarse a su Prana-kanta, el bienamado de sus corazones, delante
de sus propios ojos. Akriira se estaba llevando su vida. Se arro-
jaron delante de las ruedas de la carroza. “Nuestra vida se estad



marchando. ;Cémo podriamos sobrevivir? Que las ruedas de la
carroza pasen sobre nuestros cuerpos y los aplasten. Abandone-
mos estos cuerpos.” Ellas rodaban por el suelo. Esto es lo que se
conoce como bhavan-viraha: las punzadas de la separacién duran-
te el bhavan-viraha son las mas agudas. Bhavi, bhiita y bhavan:
agudas, mas agudas y superlativamente agudas.

si como hay tres tipos de viraha, hay tres tipos de milana
0 unién. ;jCudles son? Bhavi-milana, bhita-milana y bha-
van-milana. Intentaremos explicarlas.

En Nidhuvana, uno de los bosques de Vrndavana, Radha y
Krsna se encuentran. Krsna estd alli y Radha ha venido reunirse-
le. Esto es bhavi-milana. Atin no estan unidos, pero se han encon-
trado. Krsna est4 alli y Radha est4 allf; la unién vendra luego. Mas
tarde, cuando estén combinados, Radha y Krsna se convertiran
en un solo cuerpo, Sri Gauranga, en lo que se conoce como bhii-
ta-milana. Y Visakha sakhi lo ha visto pues ella también estd en
Nidhuvana, asi que no es algo que Raya Ramananda desconozca.
Pero, ;jqué no ha visto? Ha visto bhavi-milana y bhiita-milana, pero
no ha visto bhavan-milana. Ahora, al contemplarlo se ha desma-
yado. No es algo facil de entender, tenemos que sumergirnos mas
profundamente en este océano.

Este bhavan-milana es maravilloso y, ahora, Raya Ramanan-
da lo estd contemplando. Previamente, como Vi$akha sakhi, no
habia visto cémo Nandanandana Rasaraja Krsna entra al corazén
de Varsabhanavi-devi Radharani. Krsna pensaba: “El mahabhava
estd en lo mas recéndito de Su corazén y debo obtenerlo porque
si no mis deseos jamas seran colmados. Pero, ;cémo puedo obte-
nerlo?”.

Krsna es experto en robar. En el Stava-mala, Ripa Gosvami
menciona: “kutuki rasa-stomarn hrtva. Krsna, que es un ladrén ex-
perto, entrd al corazén de Radharani y lo robd”. ;Cémo? Some-
tiendo a Radharani al fuego de la separacién. Su corazén es como
la cera: cuando alguien hace un sello, pone la cera en el fuego
para derretirla y luego estamparla. La palabra sanscrita para cera
es jatu. Asi, como Krsna es experto en robar, pone a Radharani en
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el fuego de la separacién. Cuando Radharani sintié el fuego de la
separacién en el corazdn, la cera se derritié y Krsna pudo entrar.
Mientras estuviese duro, ;cémo podria haber entrado?

Asi que primero lo derritié y luego se adentré mas y mas en
las regiones mas recénditas del corazén de Radharani. Eso es lo
que Raya Ramananda no habia visto antes. Ahora vio cémo Krsna
entraba; algo tan maravilloso que le hizo desmayar. “jOh, bha-
van-milana!” Habfa visto el bhavi-milana, pero no el bhavan-milana.
Por lo tanto, dijo: “Primero te vi como un sannyasi, luego vi la
Syama-gopa-ripa, la forma de pastorcillo. Después, vi la mufieca
dorada delante de Ti y todo Tu cuerpo cubierto por la refulgencia
dorada”. Antes no habia visto el bhavan-milana, cémo Krsna entra
al corazén de Radharani. Pero ahora lo ve directamente delante
de sus ojos y por eso se desmaya. jQué maravilloso!



Sri
Vaisnava-vandana

Sri Devakinandana dasa Thakura

vrndavana-vast yata vaisnavera gana
prathame vandana kari sabara carana

En primer lugar, ofrezco alabanzas a los pies de todos los
vaisnavas de Vrndavana.

nilacala-vasi yata vaisnavera gana
bhiimite padiya vandofi sabara carana

Ensalzando a todos los asociados de Mahaprabhu en Nilacala,
me postro a sus pies.

navadvipa-vasi yata mahaprabhura bhakta
sabara carana vandofi haiya anurakta

Yo oro por desarrollar apego amoroso por los pies de loto de
los bhaktas de Mahaprabhu en Navadvipa.

mahaprabhura bhakta yata gauda-dese sthiti
sabara carana vandofi kariya pranati

Me postro a los pies de los bhaktas de Mahaprabhu en Bengala
y oro ante ellos.
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ye-dese ye-dese baise gaurangera gana
urddhva-bahu kari vandofi sabara carana

Levanto mis brazos en sefial de victoria y oro a los pies de los
bhaktas de Gauranga sea cual fuere el pais donde vivan.

haiyachena haibena prabhura yata dasa
sabara carana vandofi dante kari’ ghasa

Con una brizna de paja entre los dientes, me postro a los pies
de los sirvientes pasados y futuros de Mahaprabhu.

brahmanda tarite sakti dhare jane jane
e veda-purane guna gaya yeba sune

He oido que los Vedas y Puranas cantan sus cualidades y afir-
man que cada uno de ellos tiene el poder para liberar a todo un
universo.

mahaprabhura gana soba patita pavana
tai lobhe mui papi lainu Sarana

Tras escuchar sus glorias, he venido con el gran anhelo de
rendirme a los bhaktas de Mahaprabhu, que purifican a los peca-
dores como yo.

vandana karite mui kata sakti dhari
tamo-buddhi-dose mui dambha matra kari

;Qué poder tengo para ensalzarlos? Sin embargo, debido a
mi ignorancia y a mi orgullo indémito lo estoy haciendo, como si
estuviera capacitado.

tathapi mitkera bhagya manera ullasa
dosa ksami’ mo-adhame kara nija dasa

Aunque soy un necio incapaz de expresar su grandeza, mi co-
razén se desborda de dicha (porque Gurudeva me ha dado harina-
ma, que estd pleno de pasatiempos bienaventurados). Perdonen a
esta vil alma y conviértanla en su sirviente.



sarva-varicha siddhi haya yama-bandha chute
jagate durlabha haiya prema-dhana lute

Ellos colman todos los deseos —incluyendo la liberacién de
la muerte— pero, sobre todo, conceden el tesoro mas singular del
universo: jpremal

manera vasanda purna dacirate haya
devakinandana dasa ei lobhe kaya

(Al obtener prema) Todos los deseos puros y sinceros con col-
mados de inmediato. Devakinandana Dasa, anhelante, glorifica a
los vaisnavas e implora este tipo de anhelo.

vrndavana-vasi—vaisnavas de Vrndavana; yata—todos; vaisna-
vera gana—de los vaisnavas; prathame—en primer lugar; van-
dana—glorificacidén; kari—ofrecer; sabara carana—los pies de
todos; bhiimite padiya—postrandose en el suelo; vandofi—ofrez-
co reverencia; haiya—ocurriendo; anurakta—apego amoroso;
sthiti—situado en; kariya pranati—ofreciendo reverencia; ur-
ddhva-bahu—brazos levantados en sefial de victoria; haiyache-
na haibena—han existido o existirdn; dante—entre los dientes;
ghasa—brizna de hierba; brahmanda—universo; tarite sakti dha-
re—tiene el poder para liberar; jane jane—cada persona; yeba
$une—quienquiera que oiga; saba—todos; tai—ese tipo; lobhe—de
anhelo; mui—yo; kata sakti dhari—tiene la potencia inmensa; ta-
mo-buddhi-dose—el defecto de la ignorancia; dambha matra—
craso orgullo; tathapi—sin embargo; miitkera bhagya—incapaz de
expresar las cualidades propias; manera ullasa—extatico; dosa
ksami’ mo-adhame—perdonen mis ofensas; kara nija dasa—con-
viértanme en su sirviente; sarva-vancha—todos los deseos; siddhi
haya—logro de la perfeccién; yama-bandha—cautiverio del naci-
miento y la muerte; chute—liberacién de; jagate—en el mundo;
haiya lute—obtencién de riquezas por cualesquira medios; ma-
nera vasana—deseos intimos; piirna haya—son colmados; acira-
te—de inmediato; devakinandana dasa—Sri Devakinandana dasa,
discipulo de Sri Purusottama, un asociado eterno de Nityananda
Prabhu; ei lobhe kaya—ora por este anhelo. (Sri Devakinandana
dasa es famoso en la comunidad vaisnava por este poema)
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