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Anbhelo directo 3 de Mayo 2015

Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami Maharaj resume la belleza del sendero dado por
Mahaprabhu. El Nombre de Krsna, Krsna y Sri Krsna Chaitanya Mahaprabhu son no diferentes y
trascendentales. Hay muchos versos en las Escrituras para la glorificacion del Nombre de Krsna, pero
este verso es muy agradable:

nama-chintamanih krsnas chaitanya-rasa-vigrahah
piirnah §uddho nitya-mukto ‘bhinnatvan nama-naminoh
(Padma-purana)

[“El nombre de Krsna es una joya que concede los deseos y la personificacion del rasa espiritual. El
Nombre es completo, puro, eternamente liberado, y no es diferente de quien se nombra]”.

Esto se revelara en su corazon si usted puede entregar su humor de devocion plenamente a los pies
de loto de Krsna. Luego, estara libre de preocupaciones.

atah sri-krsna-namadi na bhaved grahyam indriyaih
sevonmukhe hi jihvadau svayam eva sphuraty adah
(Sr1 Bhakti-rasamrta-sindhu, 1.2.234)

[“Aunque el Nombre de Krsna, Su Forma, Cualidades y Pasatiempos no pueden ser captados por los
sentidos materiales, ellos se manifiestan a los sentidos materiales en respuesta a la propia actitud
de servicio]”.
Cuando usted tome el Nombre de Krsna, Krsna se revelara en su corazon si éste se mantiene muy
limpio. Los fines limpios estan libres de ofensas. La ofensa es algo muy; eljg.i,;roso. Mahaprabhu des-
cribe el resultado de cantar el Nombre de Krsna en el primer verso de S% Siksastakam:
cheto-darpana-marjanam bhava-maha-davagni-nirvapanam
Sreyah-kairava-chandrika-vitaranam vidya-vadhui-jivanam
anandambudhi-vardhanam prati-padam purnamrtasvadanam
sarvatma-snapanam param vijayate sri-krsna-sankirtanam

Aqui en un verso estd expresado todo por Sr1 Chaitanya Mahaprabhu. Cheto-darpana-marjanam:
la suciedad, todas las cosas indeseables en su mente y corazon, desapareceran por cantar el ma-
ha-mantra Hare Krsna. Bhava-mahadavagni-nirvapanam: todo el sufrimiento experimentando en
este mundo terrenal también desaparecera. Sreyah-kairava-chandrika-vitaranam: obtendra una
buena nutricion, los rayos nutritivos del Nombre de Krsna se revelaran en su corazén como luz de
laluna, como el néctar de la luna llena.Vidya-vadhui-jivanam: Primero entraras en raga-marga. No
es que se llega desde vidhi-marga a raga-marga. No. Asi como la fuente directa, iniciard a partir de
raga-marga. Este es el proceso: Cantar el maha-mantra Hare Krsna con anhelo. Cuando el anhelo
entra en su corazon, usted no estara satisfecho con nada mas, excepto el éxtasis del Nombre de Krsna,

obtendra todo a través de ello.

ay diez tipos de ofensas a el Nombre de Krsna, sin embargo, especialmente tres o cuatro de ellas son
muy geligrosas. En primer lugar, no se debe abusar de ningtin sadhu. Usted no debe criticar al Guru,
al sadhu, o al Vaisnava; usted no debe cometer ninguna ofensa hacia ellos. También, guror avajna

sruti-$astra-nindan; usted no debe criticar nada en lo cual exista glorificacion del maha-mantra
{Tare Krsna.Tampoco debe tomar ninguna facilidad innecesaria del Nombre de Krsna. Lo tinico que
necesitas es Krsna-prema; lo cual es la meta de su vida, y usted debe pensar:“La misericordia de
Krsnay el devoto de Krsna, sélo necesito esto para alcanzar la meta de mi vida; el servicio a Krsna en
el mundo trascendental”.
Mahaprabhu nos ha dado un proceso muy agradable:

nacha gao bhakta-sange kara sankirtana
akantha bhariya kara prasada bhaksana

“Canten el maha-mantra Hare Krsna, tomen mahaprasadam y bailen con los devotos”.

Vayan donde los sadhus estan gloriticando a Krsna, escuchen de los sadhus, y canten Hare el Krsna
maha-mantra sin cometer ofensas a los sadhus, al Guru, o a losVaisnavas. A través de este proceso,
el humor de devocion se desarrollard, y a través de esto usted conseguira todo.



Extracto de un discurso dado por Su Divina Gracia Srila Bhakti
Sundar Govinda Dev Goswami Maharaj, ofrecido el dia 2 de mayo
de 1999, el dia del Sri Nrisimha Chaturdasi, en Sri Govinda Dham,
Murwillumbah, Australia.

Cuando Prahlad Maharaj alcanzé la edad de aprender (como alos
4 anos), Hiranyakasipu lo entregé al Ashram de su Guru. Como
era el hijo del rey, debia ser entrenado como un rey. El Guru era
Sukracharya. En su casa, Sukracharya tenia dos hijos, llamados
Sanda y Amarka. Sanda y Amarka se encargaron del cuidado de
Prahlad, mientras vivia en la casa del Guru.

Prahlad era tan cualificado en la concepcién Krisna [de Dios] que
cuando estaba alli siempre pensaba en Krisna y les predicaba a
sus amigos, los otros ninos, acerca de la concepcién Krisna. Tras

SR, T un ano, Hiranyakasipu pensé que su hijo ya habia aprendido algo,
B tal vez el ABCD, etc.

Entonces, llamé a Sanda y Amarka para que trajeran a su hijo a la asamblea. «Quiero ver a mi hijo».
Ellos trajeron a Prahlad, e Hiranyakasipu colocé a Prahlad en su regazo y le mostr6 mucho afecto.
Luego, le pidi6: «Por favor, dime qué has aprendido en la escuela §e tu Gurudev. Tal vez el ABCD
0 algo». Pero Prahlad consideraba que su Guru era Narada Goswami (Narada Muni), y le repiti6 a
Hiranyakasipu la leccién que habia aprendido de Narada:

tat sadhu manye ‘sura-varya dehinam
sada samudvigna-dhiyam asad-grahat
hitvatma-patam griham andha-kupam
vanam gato yad dharim asrayeta
(Srimad Bhagavatam 7.5.5)

Prahlad dijo: «Yo aprendi de mi Guru que es muy bueno para todos abandonar el apego mundano,
iral bosque y adorar a Krisna. Creo que eso es muy bueno».

Hiranyakasipy escucho esto y exclamo: «;Qué dices? jNos estés diciendo que adoremos aVisnt!».
Prahlad dijo: «Si, padre, eso es lo mejor. Desapegarse del mundo material e ir al bosque para adorar
al SefiorVisnu». Hiranyakasipu se enojé con los maestros de Prahlad y los reprendié mucho.

«jUstedes le ensefaron esto a mi hijo! Llévenselo de vuelta y dénle lecciones perfectas con
ensenanzas perfectas. Lo llamaré de nuevo dentro de un afio y si veo algo erréneo, entonces, jlos
castigaré!» Prahlad fue enviado de regreso y Sanda y Amarka le preguntaron: «Oh, Prahlad, ;quéle
dijiste a tu padre? No te ensenamos eso.Te ensenamos conocimiento general, politica, muchas cosas,
pero no te ensefiamos eso. ;De donde lo aprendiste?» Prahlad contesto: «Siyo trato de aprender, no
puedo hacerlo sin la misericordia del SenorVisnu.

naisam matis tavad urukramanghrim
sprisaty anarthagagamo ad-arthah
mahiyasam pada-rajo-"bhisekam
niskinchanam na vrinita yavat
( Srimad Bhagavatam 7.5.32)

«Después de abandonar el apego mundano, aquel que siempre ocupa su energia en el servicio al Sefior
Krisna, es el verdadero sadhu. Hasta que uno tome el polvo de los pies de loto sobre su cabeza, uno
no obtendra esta concepcion, esta conciencia acerca de Krisna. Asi que, de alguna manera, yo recibi
la misericordia de un devoto y por ese medio obtuve esta concepcion».

Sanday Amarka no habia visto a nadie [que hubiera instruido a Prahlad, aparte de ellos] y no sabian
que en el vientre de lamadre de Prahlad, el habia escuchado estas ensefianzas, asi que, ;como podian
entenderlo Sanda y Amarka?



Entonces, de algin modo, ellos trataron lo mejor que pudieron de
ensenarle a Prahlad, pero enlas clases alos otros ninos no les gustaba
escuchar las ensenianzas de Sanda y Amarka. Cuando Sanda y Amarka
salian del salon de clases, Prahlacf, Maharaj les ensefiaba a los nifios.

kaumara acharet prajno
dharman bhagavatam iha
durlabham manusam janma
tad apy adhruvam arthadam

(Srimad Bhagavatam 7.6.1)

«Oh, nifos, ustedes no lo saben, pero obtuvieron este nacimiento, y
este no es para desperdiciar el tiempo en pos de la felicidad mundana.
Enverdad, es necesario adorar al Sefior Visna para satistacerlo.

Es necesario escuchar las glorias de Visnt, hablar de las glorias de
Visnd, ejecutar archan [adoracion], vandana [ofrecerle oraciones], etc.

Prahlad Maharaj les dijo a los nifios:

sravanam kirtanam visén
smaranam pada-sevanam
archanam vandanam dasyam
sakhyam atma-nivedanam

«Ofrézcanse ustedes mismos a los pies de loto deVisnt y adérenlo. Entonces, obtendrdn el maximo
beneficio de suvida».

Ellos escucharon esto de Prahlad y se sintieron muy felices. Luego, estuvieron cantando en la escuela
el Santo Nombre del SefiorVisntiy, a veces, desde lejos, Sanda y Amarka los escucharon. Ellos estaban
muy enojados, pero Prahlad era el hijo del rey, asi que no podian pegarle.Vinieron y le dijeron de mu-
chas maneras: «No hagas eso, es muy peligroso; no lo entiendes.Toda esta escuela va a ser destruida
por Hiranyakasipu». Prahlad no los escuchaba y los otros nifios tampoco. Sanda y Amarka sintieron
mucho temor. Después de dos juntas de la asamblea y de su fracaso en ensenarle a Prahlad, ellos le
dijeron a Hiranyakasipu: «No podemos instruirlo. Sumente estd completamente desquiciada y solo
estd aconsejando a todos. Ha tomado la posiciéon de un instructor y le ensefia a los otros hijos de los
demonios. No podemos controlarlo, sefior. Por favor, perdone nuestras ofensas».
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Hiranyakasipu se enojoé mucho al escuchar eso. En el transcurso trat6 de ensenarle algo a Prahlad,
pero eso no era apropiado para Prahlad. Finalmente, decidié matar a Prahlad. Le dijo a sus sirvientes:
«Llévenseloy arréjenlo desde la montafa». Ellos lo arrojaron desde la montana, peroVisnu lo salvo.
«Arréjenlo en el océano». Lo hicieron asi, nuevamenteVisnt lo salvé. Trataron de matarlo de muchasy
diversas maneras. Lo arrojaron a un pozo, pero fue salvado. Lo pusieron ante un elefante enloquecido
pensando que este lo aplastaria, pero el elefante subié a Prahlad sobre su cabeza y empez6 a bailar.

De manera que Hiranyakasipu se sintié muy perturbado ya que nadie podia matar a su hijo. Se enojo
tanto que le dijo a Sanda y Amarka: «Traiganlo ante miy yo lo mataré». Entonces, Prahlad llegé con
las manos juntas ante su padre. Su padre le dijo: «Estas tan enloquecido. Indra, Chandra,Vayu,Varuna,
todos los semidioses me tienen tanto miedo. InclusoYamaraja, €l esta cortando pasto para mi caballo,
iy tdno me temes! ; Dénde conseguiste ese poder?». Prahlad le contesto:

na kevalam me bravatas charajan

sa vai balam balinam chaparesam
pare’vare’ mi sthira-jangamare

brahmadayo yena vasam pranitah

( Srimad Bhagavatam 7.8.7)

«Nosolo es [la fuente de] mi poder, sino también [la de] tu poder. Lo que tu estas preguntando -me-
diante Su poder tu haces esas cosas-. Mediante Su poder, todo ha llegado a suceder. ; Por qué me lo
preguntas? Sin Su misericodia, sin Su poder, el alma-jiva no puede hacer nada.Yo he conseguido
poder deVisnt».

De esta manera Hiranyakasipu y Prahlad discutieron diversos temas en su conversacion. Cuando
Hiranyakasipu ya no pudo tolerarlo, su cuerpo empez6 a sacudirse.

(Cita de Srila Sridhar Maharaj, de su libro Sri Guruy Su Gracia:)

“Lallave para el éxito en la vida espiritual es una devocién inquebrantable tanto en el Maestro Espi-
ritual como en Krisna. Para aquellas grandes almas que tienen completa fe tanto en Krisna como en
el Maestro Espiritual, les son revelados los signiﬁcagos internos de las Escrituras”.

El Guru es el representante de Krisna. Estamos buscando a la divinidad, y, por lo tanto, debemos
esforzarnos en concentrar toda nuestra energia en dondequiera que encontremos un conexion real
con la divinidad. Esa es la llave para el éxito, debido a que Krisna es completamente consciente. Asi
que, la respuesta a nuestros esfuerzos devocionales vendra de Krisna conforme a nuestro atencion
a El. El esta en todas partes. En la concepcion del infinito, el centro estd en todas partes, en ninguna
parte estd la circunferencia. En cada punto puede estar el centro. Prahlad Maharaj vio presente al
Centro en todas partes. Hiranyakasipu le pregunté: «;Tu Dios esta en este pilar?”Prahlad le contesto:
«51, El esta alli».Y cuando Hiranyakasipu derribo6 el pilar, salié el Seior Nrisimhadev.
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Para probar que la afirmacién de Su sirviente Prahlad Maharaj era sustancial, en otras palabras, para
probar que el Sefior Supremo esta en todas partes, incluso dentro del pilar de la sala de asambleas, la
Suprema Personalidad de dios, Hari, mostr6 una forma maravillosa nunca antes vista. La forma no
era nila de un hombre nila de un leén. De esa manera, el Sefior aparecié en Su maravillosa forma,
enla sala de asambleas.

visvak sphurantam grahanaturam harir

vyalo yathakhum kulisaksata-tvacham
dvary urum apatya dadaralilaya

nakhair yathahim garudo maha-visam

Tal como una serpiente atrapa a un ratén o tal como Garuda
captura a una serpiente muy venenosa, el Senor Nrisimha-
dev captur6 a Hiranyakasipu, a quien ni siquiera le afecta-
ban los rayos del rey Indra. Mientras Hiranyakasié)u agitaba
sus brazos y piernas por aqui, por alld y por todas partes,
muy acongojado al verse capturado, el Senor Nrisimhadev
puso al demonio en Su regazo, lo sostuvo en sus muslos,
y con suma facilidad lo hizo pedazos con las unas de Sus
manos, en el portico de la sala de asambleas.

aham tv akamas tvad-bhaktas
tvam cha svamy anapasrayah
nanyathehavayor artho
nanyathehavayor artho
raja-sevakayoriva
-Srimad Bhagavatam, 7.10.6

«Oh, mi Sefor, yo soy tu sirviente incondicional, y Tt eres
mi amo eterno. No hay necesidad de que seamos alguna
otra cosa que el amoy el sirviente. T eres naturalmente
mi amo y yo soy naturalmente Tu sirviente. No tenemos
otrarelacion»

(Palabras de Param Guru Maharaj, Srila Sridhar Maharaj, en Sermones del
Guardian dela Devocion, volumen 1:)

En el Srimad Bhagavatam, Sri Prahlad Maharaj rechaz6 aceptar alguna bendicion ofrecida por el
Senor. El dijo: «<Aquel que acepta bendiciones a cambio de su servicio aTi, no esTu sirviente sino un
mercader (na sa b%rityah sa vai vanik, Bha: 7.10.4). Aquellos que se acercan al Guruy a Krisna con
un interés separado vinieron solo para hacer negocio.Vinieron para conseguir algo que satisfaga su
propio interes. Tenemos q]})le ser muy cautelosos para evitar semejantes caracteristicas en nosotros.
;Para qué vine? Puede haber muchos motivos.
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Debemos acercarnos a los devotos en busca de la fe. Ellos son como muchos pilares de fe. Se nos ha
dicho que la electricidad puede fluir por todas partes, pero, practicamente, debemos estar conectados
con el dinamo. Los dinamos pueden dar poder eléctrico, y similarmente, hay muchos devotos, en
el pasado y el presente, en quienes podemos encontrar una verdadera santidad. Ellos se yerguen
como pilares de fe, con su comportamientoy con su ejemplo. Sinos acercamos a Cristo, suideal y su
sacrificio alentardn la fe en nosotros. Si examinamos la historia de Prahlad, llegaremos a entender
que €l es un devoto muy admirable. Nuestros corazones se llenaran hasta el borde: «Aqui hay fe
-aqui se encuentra la presencia del Todopoderoso».

Todala estructura del mundo devocional esta basada en el saranagati [la rendicion]. Sin saranagatino
puede haber un ingreso real al dominio del servicio. El saranagati es la vida misma y la esencia de la
devocion, asi que debe estar presente en todas las formas de servicio. Sin saraganati, el servicio sera una
mera imitacién, una mera actividad sin vida, y no propiamente devocion. El saraganati es la primera
condicién. Prahlad Maharaj ha dicho, manye tad etad akhilam nigamasya satyam, svatmarpanam
svasuhridah paramasya pumsah: toda la esencia de las ensefianzas védicas es svatmarpanam
-entregarnos y dedicarnos por completo al Sefior-. «<Entregarse uno mismo es la sustancia de toda
actividad devocional».

Publicado en Autor: Srila Bhakti Sundar Govinda Maharaj, SCSMath, Sri Nrsimhadev, Sri Prahlad Maharaj




Una pequeiia biografia Srila
BhaktiTilak Niriha Maharaj

Esuna destacada figura del GaudiyaVaisnavismo
contemporaneo, reconocido por su profunda entrega,
humildad y servicio incansable.

A continuacion, te presento una resena detallada de su
vida y contribuciones espirituales:

Aparicion y Primeros Afos Srila Niriha Maharaj nacié
el 27 de mayo de 1991 (dia de Sri Nrsimha Caturdasi)
en la aldea de Harilagora, distrito de Bokaro, estado de
Jharkhand, India. Sus padres son Mata Kalavati Deviy
Birendranath Mahato (Flombre de iniciacion: Birabhadra
Das). Desde temprana edad, mostré una inclinaciéon na-
tural hacia la espiritualidad, prefiriendo la meditaciony
las practicas devocionales sobre las actividades comunes
de lainfancia.

Ingreso al Sri Chaitanya Saraswat Math En marzo de
2011, ala edad de 19 anos, Srila Niriha Maharaj se uni6
al Sr1 Chaitanya Saraswat Math en Sri Nabadwip Dham.
Recibi6 la iniciacion espiritual (diksa) de manos de Srila
Bhakti Nirmal Acharya Maharaj durante la celebracion de
Gaura Parnima, adoptando el nombre deTilak Krsna Das.

Servicio y Formacion Tras su iniciacion, fue

asignado al templo de Siliguri como pujari, donde
asumio responsabilidades administrativas y de prédica
con notable éxito.

Posteriormente, en 2016, fue trasladado a Sri Ekachakra Dham como gerente,
y en 2018, a Sri Nrsimha Palli, donde amplié sus servicios incluyendo la
supervision de construcciones, organizacion de festivales y prédica de puerta
en puerta en Bengala.

Orden de Sannyasa y Reconocimiento como Acharya El 16 de enero de 2016,
recibi6 la orden de sannyasa de manos de Srila Bhakti Nirmal Acharya Maharaj,
adoptando el nombre de BhaktiTilak Niriha Maharaj. Tras el fallecimiento de
su Gurudeva, fue reconocido como su sucesor y Acharya del Sri Chaitanya
Saraswat Math el 3 de mayo de 2021, durante una ceremonia en SriTarakeshwar
Dham, con la presenciay apoyo de destacados lideres vaisnavas.

Cualidades y Contribuciones Srila Niriha Maharaj es conocido por su
humildad, veracidad y dedicacion al servicio devocional. Su vida ejemplifica
las ensenanzas de Mahaprabhu, y suliderazgo ha sido fundamental para
mantener la unidad y pureza en la comunidad vaisnava tras la partida

de su Gurudeva.. Para profundizar en su vida y ensefianzas, puedes
visitar el sitio oficial del Sri Chaitanya Saraswat Math.
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Discurso online via Zoom, = e
5de Abril, 2024. Segunda parte.

Por Su Divina Gracia

Om Visnupad Srila Bhakti
Tilak Niriha Maharaj

En una oportunidad Bon Maharaj
mientas hacia su prachar (prédica),
lleg6 a un lugar donde habia una
prostituta, él no estaba consciente
de ello. El continu6 con su prédica
e inclusive le dieron un donativo.
Apesar de no haber acudido cons-
cientemente a el lugar donde se
encontraba la prostituta, él aun asi
no se sintio bien. Le comento a Srila
Bhakti Siddhanta SaraswatiThakur
Prabhupada, quien le dijo:

“No hacemos esto por nuestro propio interés, nosotros predicamos a todo

el mundo, sin ningtin tipo de discernimiento. No has hecho nadaincorrecto

alir a predicar alli. Aquellos que han renunciado a sus apegos materiales y

se han rendido a mi, los estoy enviando a las casas de aquellos que atn poseen
apegos materiales, entonces, ; estoy cometiendo un error al hacer esto? No”.

Esta es la manera en la que Bhakti Siddhanta Saraswati Thakur Prabhupada le estaba explicando a
Bon Maharaj que no habia cometido error alguno en haberido a predicar a ese lugar.

Existe otro pasatiempo:

Enuna oportunidad un sadhu fue a Haridwar y vio una manta que estaba flotando en el Ganges, asi

que fue al rio para tomar la manta, en lugar de ello, fue atrapado por la manta. De modo que, no era

una manta en realidad, era un animal que estaba flotando en el agua y a su vez este animal pensé

que el sadhu era alguien que venia a salvarlo. Habia otro sadhu en la ribera del rio contemplando la
situacion y le aconsejo al primer sadhu:“Deja esa manta alli”, el sadhu ya sumergido enel Gan-

ges contesto:“Estoy tratando de soltarla, pero en realidad es un animal que se aferr6 a miy no

puedo abandonarlo”. -

De la misma manera nosotros intentamos abandonar nuestros deseos materiales, pero nues- e
tros deseos materiales no nos dejan en paz. Nuestros deseos, nuestro interés propio, no nos '74
abandonan tan facilmente, esto es debido a nuestra relacion con ellos, nuestra conexion con z
estos apegos ha permanecido por mucho tiempo, nacimiento tras nacimiento. Por ende, no es

posible abandonarlos tan facilmente, ellos no nos dejan en paz tan facilmente, debido a los miles

de millones de afios que hemos estado en este ciclo. La Gnica manera es estar conscientes de

nuestra verdadera relacion con el Sefor, este es el brahmastra que puede destruir estos ‘\‘
apegos materiales que poseemos. Sirechazamos todo aquello que es beneficioso hacia

el Hari-katha, ese es nuestro error, pero si aplicamos todos nuestros sentidos, nuestros ‘f
deseos en el servicio al Sefior, todo aquello que tiene relacion con el servicio al Senor, \
ésta serd la inica manera que podremos abandonar los deseos materiales que tenemos. [




Aunque queremos abandonar nuestros deseos materiales, estos no nos abandonan, pero aplicando
todos estos deseos en el servicio al Sehor sera la inica manera de deshacernos de ellos. Con el verso:

yare dekho tare kaho Krsna updesh,
C.C.Madya 7.128:

“A quien quiera que veas hablales acerca de Krishna”,

con esta instruccion Mahaprabhu dice que somos sus soldados, no nos envia a predicar y nos
abandona, por el contrario, el predicar es la manera en que podemos obtenerlo. Por predicar, por
cumplir con nuestro deber es la manera en la cual podemos obtener los pies de loto de Mahaprabhu.

Pregunta: el nombre de mi mascota, un perro, es Maya, ; hay algtin problema?

Srila Niriha Maharaj: No hay problema, sin embargo, no debes desarrollar mucho apego por €l.
Habia un devoto llamado Bharata quien estaba apegado a un venadito, lo cuidaba siempre, entonces
almomento de sumuerte, pensaba en el venado y tomo el cuerpo de un venado. Debido a que nuestro
beneficio devocional no se extingue, después de su vida como venado, obtuvo un cuerpo humanoy
continu6 con su proceso de Bhakti. Entonces no debemos apegarnos tanto.

El grihastha tiene que estar en ambos lados, el lado espiritual y el lado familiar, debe dedicarse a
ambos, si se dedica més la vida familiar y descuida la vida espiritual tendra problemas y viceversa.
Si el grihastha serio mantiene su vida familiar y su sadhana de esta manera, sera mas glorioso que
el sannyasi. Muchos grihasthas, tales como Advaita Acharya y muchos otros lideraban una vida
espiritual gloriosa, no es facil, pero si quieres practicar tu vida espiritual debes igualmente ocuparte
de tu vida familiar seriamente. Esto es lo que he escuchado de nuestros acharyas, de Srila Govinda
Mabharaj, de Srila Sridhar Maharaj y de SrilaPrabhupada. Tenemos grihasthas muy serios,
manteniendo su familia y la

mision, tales como Ravindra Nath Prabhu, Jai Shankar

Prabhu, ellos son muy serios en ocuparse en su vida

familiar y en la vida espiritual.




JPor SuDivina Gracia, Om Visnupad
Srila Bhakti Nirmal Acharya Maharaj

Clase de Sri Nrisingha chaturdasi
20de Mayo 2016
Sri Nabadwip Dham

Hoy es un dia muy auspicioso.
Hoy es el dia de aparicién del
Senor Nrisinghadev.

En este dia, en Satya-yuga,
Nrisinghadev aparecié en el
crepusculo para proteger a
Prahlad Maharaj y para eliminar
los obstaculos hacia la devocion
pura. Muchos de ustedes han
estado en Nrisingha Palli.
Después que Nrisinghadev
derrot6 a Hiranyakasipu ylavo Sus
manos en un estanque cercano, El
descanso en ese lugar. Mas tarde
(en Satya-yuga), fue instalada
una Deidad},n;l1 esaadoracion de la
Deidad se ha estado ejecutando
desde entonces. Nosotros vamos
a ese lugar cada afio (durante el
parikrama de Nabadwip Dham).

Siempre deben recordar que el
Senor no puede tolerar el insulto,
la humillacién o cualquier
problema de Su devoto. Por lo
tanto, para proteger a Su devoto,
el Senor asumio la forma de
Nara-simha (mitad hombre,
mitad leén). Hay una cosa mas

que todos debemos recordar
siempre. Lo of directamente
de la boca de loto de Gurudev,
y estas son palabras muy
importantes y confidenciales.
Deben escucharlo con su
corazén porque no podran
entenderlo con su inteligencia
comun, con su inteligencia
material, o inteligencia llena
de apegos materiales, llena
de bhukti (deseo de disfrute),
mukti (deseo de liberacién),
siddhi (deseo de perfecciones),
lleno de dharma (deseo por
la religién), artha (deseo de
riqueza), kama (deseo por
cosas materiales), moEsa
(deseo de liberacién). Podran
entender las ensefianzas de
Nrisinghadev con este tipo de
inteligencia (buddhi). Si tienen
deseos de dharma (religion),
artha (riqueza), kama (beneficio
material), moksa (liberacion),
si tienen apego material, no
podran entender esto. Es
necesario tener devocion pura

y exclusiva, ser totalmente
dedicado.

Entonces, esto es lo que dijo
Guru Maharaj (Srila B.S. Govinda
Dev-Goswami Maharaj). Una vez,
un devoto consiguié un kavach
(amuleto) con un sloka (verso) de
Nrsin%hadev adentro.Selopusoen

el cuello y se acercé a Gurudev. Al
darse cuenta del kavach, Gurudevle
pregunto:” ; Qué es esto?”El devoto
respondi6:”Esto es un Nrisinghadev
kavach.”Gurudev dijo:“Esano esla
manera perfecta. T no puedes usar
a Nrisinghadev para ti. Debes servir
a Nrisinghadev, no usarlo para ti
mismo.”

La gente ora, “Oh Nrisinghadeyv,
por favor, quita los obstaculos de
mi vida!””;Por favor, haz esto!””;Por
favor, haz aquello!”Cuando vayan a
Nrisinghadev, deben ir para hacer
servicio, para ofrecer obediencia—
no para usar a Nrisinghadev para
otras cosas. Estas son las ensenanzas
de Gurudev, y son ensefianzas muy
importantes. No pueden usar a
Nrisinghadev para ustedes mismos,
para eliminar sus obstaculos—
pueden servir a Nrisinghadev. Estas
alabras de Guru Maharaj son muy
ermosas.
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Cuando voy a Nrisingha Palli, siempre me acerco primero a la Deidad y ofrezco mis obediencias.
Inclusosipaso por el lugar y no tengo tiempo, aun asi, ofrezco obediencias desde el coche. Es necesario
mostrar respeto ala Deidad, tener fe enla Deidad. No tenemoslos ojos para recibir el darshan del Senor
Nrisinghadev, pero cuando voy alli, Nrisinghadevlo sabe muy bien—cuando llego alli, Nrisinghadev
puede verme, y eso es suficiente.Yo no tengo los ojos para verlo,

andhibhuta  chaksu yara visaya dhulite
ki rupe se para-tattva paibe dekhite

“Nuestros ojos se han vuelto ciegos por el polvo de visaya, el mundo material - ;como podriamos ver el
mundo trascendental?”

Debemos servir a Nrisinghadev, no usar a Nrisinghadev. Si usan un kavach de Nrisinghadev, estan
usando a Nrisinghadev. Podran ver que muchas personas venden los kavach de Nrisinghadev, lo
hacen para obtener dinero, ellos utilizan a Nrisinghadev para hacer negocios. Esta no es nuestra
linea. La inicarazon por la que vamos al lugar de Nrisinghadev es para servir a Nrisinghadev.Vamos
y ofrecemos un poco de arroz dulce, ofrecemos algo de leche, azticar, algtin otro bhoga —este es el
servicio de Nrisinghadev. Siempre deben tener esta mentalidad, esta actitud hacia Nrisinghadev.

Vamos a hablar sobre el pasatiempo principal un poco mas tarde, también pueden leer acerca de
esto en el Bhagavatam, esta escrito a1p li elaboradamente. (La aparicion del Sefior Nrisinghadev es
por latarde—El aparece al crepusculo, entonces debemos hacer una ofrenday cantar”Bhaja bhakata
vatsala”.) No tenemos tiempo paraleerlo todo ahora, pero lo que podemos decir ahora es que Prahlad
Maharaj aprendi6 acerca de la devocion de la boca de Narad Goswami. Cuando Narad Goswami habld
yley6 acerca dela devocion, lamadre de Prahlad Maharajlo escuché y Prahlad Maharaj, estando en el
vientre de sumadre, también lo escuch6. Estas ensefianzas también se describen en el Bhagavatam.

Todo lo que existe proviene del Senor,

isvarah paramah krsnah sach-chid-ananda-vigrahah
anadir adir govindah sarva-karana-karanam

“Krishna, quien es conocido como Govinda, es el controlador supremo. El tiene un cuerpo eterno, bien-
aventurado y espiritual. El es el origen de todo. El no tiene otroorigen, pues es la causa przmordml de
todas las causas.”

(Sri Brahma -samhita, 5.1)

Dharma, artha, kama, moksa (religiosidad, riqueza, beneficio material, liberacién) son todos
temporales, pero la devocién que puede darles (% Sefior no es asi, es permanente, eterna. Evitando
el dharma, artha, kama, moksa, debemos practicar la devocién. Hay diferentes humores de devocion—
hay santa-, dasya-, sakhya-, vatsalya-, y madhura-rasa . Prahlad Maharaj es un devoto de santa-rasa—
él obtuvo al Sefior adorandole en hurnor de neutralidad. El era un nifio pequeno, de sélo cinco afnos
de edad, pero obtuvo al Setior.



Por el Senor, tuvo que renunciar a su padre. De la misma manera, Bali Maharaj

renunci6 a su guru—cuando el guru de Bali Maharaj le dio un mal consejo y

obstruyo el servicio del Sefor, Bali Maharaj no pudo seguirlo y renuncio a su guru.

Bharath Maharaj renunci6 a su madre por el Sefior.Y aqui también, Prahlad Maharaj

renuncié a su padre, aunque mas tarde or6 al Sefior por su padre. ;Lo ven? Esto

se llama nirmatsara, sin envidia. La devocion de Prahlad Maharaj no era envidiosa
(nirmatsar), era desinteresada (niskam), él no era egoista (sakam).

Ustedes podrdn ver cuando la gente va a Nrisingha Palli, atan una cierta nota al arbol
de alli, piden algtin deseo, etc. pero la devocion debe ser desinteresada, no conducida
por algunos deseos materiales. La devocion puede ser de dos tipos, sakam y niskam. S
akam-bhakti significa que quiero algo del Sefior a cambio del servicio. La devocion de
Prahlad Maharaj era niskam-bhakti, él or6,”Senor, yo quiero servirte, no quiero nada a
cambio. Por favor, quita este humor de pedir de mi.”Esta es laleccion principal de Prahlad
Maharaj. Sakam-bhakti significa que quieren dharma, artha, kama o moksa, pero estas

cosas son temporales. ; Qué es eterno? Si practican la devocidn, si practican la conciencia

de Krishna, podran obtener al Senor. Esto es eterno.

Prahlad Maharaj es un santa-bhakta, y les diré algo sobre esta devocion otra vez, escuchen
atentamente. Siempre recuerdo lo que dijo Guru Maharaj, y ustedes también deben recordarlo

y pensar siempre en esto. Cuando un devoto se acercé a Guru Maharaj (Srila B.S. Govinda
Dev-Goswami Maharaj) llevando un Nrisinghadev kavach, Guru Maharaj le pregunté:“; Qué es
esto?”El devoto dijo:“Esto es un kavach de Nrisinghadev.”(Lo habia comprado en alguna parte y se
lo habia puesto en su cuello). Entonces, Guru Maharaj le pregunt6:”; Quieres usar a Nrisinghadey,
o quieres servir a Nrisinghadev? ; Qué quieres?”Era un devoto mayor, y Guru Maharaj le hizo esta

pregunta. Me sorprendi y me senté alli en silencio, esperando escuchar lo que Guru Maharaj diria.

Nrisinghadev destruye los obstaculos de la devocion pura—Nrisinghadev no esté para
destruir tus obstaculos. ; Por qué mantienen a Nrisinghadev para sus propios
propositos? No usen a Nrisinghadev, sirvan a Nrisinghadev. Cuando

vayan a hacer algun servicio, pueden recordar a Nrisinghadev,

pueden recordar a Gurudeyv, esto esta bien, pero no usen a

Nrisinghadev para su salud, para su cuerpo, para sumente.

Estas son las palabras de Guru Maharaj. Esto es lo que

GuruMaharajle ensen6 a esa persona que queria usar

a Nrisinghadev.

1o



Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami Maharaj

explica la definicion de diksa.
(Qué es diksa?

divyam jianam yato dadyat kuryat papasya sanksayam
tasmad dikseti sa prokta desikais tattva-kovidaih

Los especialistas espirituales dicen que es el {Jroceso mediante
el cual se imparte el conocimiento espiritual. Divyam jiianam|
yato dadyat: conocimiento nuevo, nueva estimacion sobre el
medio ambiente, sobre el mundo, despierta en el corazén de
uno. Un nuevo dngulo de vision surge dentro. Lo que vimos|

era falso. Era maya. Ahora queremos comprender lo que es
larealidad.

Kuryat papasya sanksayam: las reacciones que se debian 4
mi por mis actividades derivadas de mi falso calculo, éstas se
eliminaran. Papa significalareaccién adquirida a causa de mi '
falsa estimacion y transaccion con el medio ambiente. Eso se borrara cuando rec1ba una estimacion
real del medio ambiente, del mundo exterior. Este es el resultado de diksa, Divya-jiidna (conocimien-
to divino). No es el conocimiento de mi punto de vista estrecho, sino ‘desde el punto de vista de la
perspectiva mas amplia.Veo con mi punto de vista egoista estrecho pero tengo que deshacerme de
esa falsanocion de iniciativa egoista y reemplazarla con la estimacion propia y verdadera del medio
ambiente, del mundo exterior. En consecuencia, hemos de aprender a interactuar con el mundo.
Esto es diksa. Al hacer esto, hemos de entender lo que es la naturaleza del mundo en que vivimos.

No soy un maestro de lo que veo. No soy el monarca de todo lo que veo. Esto es totalmente
erroneo. Es completamente falso. Pero hay un monarca. No soy ese monarca, pero lo hay,

y yo estoy dentro de su inspeccion.”Soy monarca de todo lo que veo”. No, yo no soy el
inspector. Més bien, yo soy un objeto sometido a reconocimiento. El mundo se esta
midiendo, y yo soy una parte del mundo. También estoy sometido a reconocimiento

por el monarca del mundo. ;Y cudl es el resultado de esa inspeccion? El saber eso

e ser consecuente; el aprender a ir de acuerdo con las instrucciones del inspector
adecuado, el inspector absoluto, eso es diksa, Divya-jianam.

(Cual es el conocimiento divino? I[$avasyam idam sarvam (Iu: 1): no sélo es falso que
yo soy el duefio, sino que nadie es dueno. Sélo ha?z un propietario, y ese no soy yo.
Elmaestro del todo es Dios, el Sefior, Krsna. No s6lo el mundo le pertenece, sino que
también nosotros le pertenecemos. Este es el conocimiento. ; Qué somos? Somos
esclavos del Maestro del mundo. Conocimiento divino significa sentir que esta
eslaverdad.

jiverasvariipa haya krsnera nitya dasa
(Sri Chaitanya-charitamrta: Madhya-lila 20.108)

“El alma es, por naturaleza, un sirviente eterno de Krsna”.

Soy muy pequeno e insignificante. Mi condicion es muy lamentable. Tengo que crear misericordia, ayuda
desde lo mas alto, para mivida equivocada, mivida incomprendida. Todas estas cosas han de ser tratadas
acada dia. Este es el proposito de obtener diksa, divya-jhana. Divya-jhana significa acabar con nuestra
experiencialocal e invitar a la perspectiva, a la estimacion del centro, y al inspector desde el centro.



:Qué es qué? conocimiento divino significa ser introducido nuevamente al medio ambiente para
olvidar mi estimacion anterior e invitar a una nueva estimacion de las cosas e ir en concordancia;
controlar mi conducta en consecuencia. Lo que vemos a nuestro alrededor tiene un propietario. No
esta sin dueno, y yo no soy el duefio. No soy el propietario de lo que examino, y al mismo tiempo,
nadie como yo es el duefio tampoco. Hay un dueno, y El es también mi duefio. Ahora, ;como seguir?
Se trata de un calculo matematico: esto es Su propiedad, y yo soy también Su propiedad. Soy Su
siervo, y esto es Su sustancia. Asi, de acuerdo a la voluntad del Amo, estoy para hacer frente a todo.
Es decir, estoy para servir. El Sefior va a ser servido, no para ser disfrutado, y Sus cosas son también
para ser servidas, no para ser disfrutadas. Esa sera la deduccion. Eso se deduce de Divya-jfiana. Soy
una unidad que sirve en este mundo.

No puedo ir hacia el lado de la renuncia, incluso. No tengo derecho a renunciar. Un esclavo no
puede ir a huelga:“No voy a hacer el trabajo”. Usted esta obligado a cumplir con su deber. Tampoco
puede seguir con el trabajo de acuerdo a su propio capricho, ni se puede ir a huelga, diciendo:“No
cooperare”. Solamente un lado esta abierto: Usted tiene que cumplir con su deber. Sino lo hace,
entonces usted cometera un delito, y los delitos son punibles. Por lo tanto, usted sera castigado. El
hecho es muy crudo. La realidad es tan cruel.

No tenemos ninguna independencia de nosotros mismos. No debemos pensar que somos un pro-
pietario. No podemos pensar que somos el duefio de nuestro propio ser y que de acuerdo a nuestra
voluntad podemos hacer frente a nuestro entorno. No. Usted esta obligado a tratar a su entorno de
unamanera particular: de una manera reverente y servir. Entonces, usted es normal. De lo contrario,
usted es anormal y debera ser castigado. Eso es aparadha, ofensa. Seva (servicio) no es ni bhoga ni
tyaga, ni disfrute ni renuncia. No tenemos derecho a disfrutar ni tampoco derecho a renunciar para
no cooperar. S6lo unlado esta abierto: servir. Estamos para hacer frente a esta cruel realidad.

Al principio, puede parecer que sea dspero, cruel, pero si podemos entender el propdsito subyacente
en ello, entonces encontraremos gradualmente”Esta es la tinica clave para una vida feliz”. No hay que
comprometerse en el auto engrandecimiento con la ayuda de los demés. Querer vivir en la energia
delos demas es uninsulto. Es una cobardia, y esinadecuada. O porque no podemos utilizar algo s6lo
para nuestro proposito egoista, debemos dejarlo, eso tampoco es honorable o justificable.

Estamos viviendo juntos. Por lo tanto, debemos tener algtn tipo de obligacion para con el medio
ambiente.Yo no me veo ami mismo como una cosa de corte del medio ambiente. En un todo organi-
co, las partes estan correlacionadas. Por lo tanto, también tenemos una correlacién con nuestro
entorno, con todas las cosas en las cuatro direcciones. Esto es natural. Somos una parte de un
todo organico, y tenemos nuestro respectivo deber unos con otros, asi como una parte de nuestro
cuerpo tiene cierta obligacion de aprobar la gestion de la totalidad del cuerpo y a través de eso
realiza una obligacion a todas las partes del cuerpo.

Ni el tyaga como tampoco la de los jiianis, los budistas y los $ankaritas, ni su formula o estimacion
son correctas, nila de los explotadores:“Lo que veo es para mi; Yo soy el monarca de toda lo que ins-
pecciono”. Este punto de vista también es falso. Tenemos que entender esto profundamente. Alguien
puede ser un buen estudiante, pero se perpleja o desconcentra por esto. Elintelecto no es suficiente
para hacernos comprender todas las dificultades de esta vida. La lectura independiente de las Escri-
turas nonos puede impartir la luz necesaria para comprender las cosas contenidas en las Escrituras.

, yahabhagavata pada vaisnavera sthane
(Sri Chaitanya-charitamrta: Antya-lila 5.132)

Mahaprabhu dice:"Ve y estudia el'Bhagavata’ de un Vaisnava. Trata de obtener el dngulo de vision de él”.

tad viddhi pranipatena pariprasnena sevaya
upadeksyanti te jhanam jhaninas tattva-darsinah
(Srimad Bhagavad-gita: 4.34)

“Aprende el conocimiento divino a través de la entrega, la investigacion, y el servicio. Aquellos que conocen
yven laverdad te la ensefiardn a ti”.

17



18

acharyavan puruso veda
(Chandogya-upanisad: 6.14.2)

“Debes tener una Acharya si deseas estudiar las Escrituras reveladas”.

No se puede estudiar solo, de forma independiente. De una manera empirica no seras capaz de
entender. Solo por el método descendente es posible. El conocimiento divino viene en un método
descendente, y eso no depende de nuestra educacion literaria.”Un hombre letrado puede entender
mas, y una persona analfabeta ordinaria no serd capaz de comprender la verdad espiritual”. Esto
no es cierto. El analfabeto puede entender, y el letrado puede fallar al entender. Es independiente
de la erudicion mundana. Sélo pranipat (entrega), pariprasna (investigacion), seva, una actitud de
servicio, seran de ayuda. Estas cosas son necesarias para ser iluminados por la verdad revelada mas
elevada. A través del Guruy delVaisnava, es que descendera a mi corazon y luego a mi cerebro, pero
en realidad se reducird a mi alma. El alma seréa despertada, y el cuerpo del alma crecera.Veremos al
alma salir del cautiverio.

Divya-jnana, diksa, significa‘todas estas cosas’: a ocuparse en la busqueda de la verdad revelada a
través de un proceso particular. Prampat parlprasna yseva (entrega, 1nvest1gac1on honesta, y actitud
de servicio); podemos adquirir ese tipo de conocimiento y la comprension de esta manera, y nos

ajustaremos a nosotros mismos para en consecuencia obtener el beneficio de diksa.

No es una mera cosa formal. No es que s6lo vamos a repetir el mantra que recibimos. El mantra
quiere decirnos algo a nosotros. El mantra tiene su significado. El mantra quiere decirnos algo y
nos pide hacer eso, y tenemos que hacerlo. A continuacién, vamos a obtener el resultado deseado.
Posteriormente se cumplird el proposito de diksa. La mera repeticion de unos pocos sonidos técnicos
no completa el diksa. Diksa significa que el conocimiento se transmite, y se debe utilizar ese tipo
de conocimiento en favor de la realizacion de la vida mas elevada, su vida real, su vida adecuada,
su vida eterna, la vida después de la muerte, su vida después de tantas muertes. Esto continuara:
es conocimiento eterno. Es conocimiento eterno del alma eterna en la eternidad. El conocedor, lo
conocido, y el conocimiento; estas tres cosas son todas eternas. Lo encontraran por si mismos:“Soy
una parte eterna de este mundo, 1'y también tengo una parte en la eternidad. Una relacion eterna
estd ahi, y de esarelacion muchas funcionesy actividades estan presupuestas. Ellas deben hacerse”.
Este tipo de derecho debe ser descar%ado. Esto es diksa, Divya-jnana. Divya significano mundano’;
significa sobrenatural, trascendental.

Fuente: 30 Enero de 1983.
Referencia:

divyam jhanam yato dadyat kuryat papasya sanksayam tasmad dikseti sa prokta desikais
tattva-kovidaih

“Debido a que imparte el conocimiento divino y destruye el pecado, los profesores expertos de las
escrituras lo llaman Diksa”.

“El canal adecuado”

Contindan las preguntas y respuestas con Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami Maharaj
sobre el canto Sri Hari-nama.

Diksa significa:

divyam jianam yato dadyat kuryat papasya sanksayam
(Bhakti-sandharbha: 283)

“Diksa es el proceso por el cual uno puede despertar su conocimiento trascendental y vencer todas
las reacciones provocadas por la actividad pecaminosa”.



yatha- kanchanatam yati kamsyarm rasa-vidhanatah
tatha diksa-vidhanena dvijatvam jayate nrnam
(Bhakti-sandarbha: 298)

“Mediante la manipulacion quimica la campana de metal se convierte en oro cuando es tocada por
mercurio; similarmente, cuando una persona es iniciada correctamente, puede adquirir las cualidades
de un brahmana”.

Dvijatvarh significa que obtiene una forma Brahman; también hay pecado en la forma Brahman,
pero eso serd removido por diksa.

Cuando se obtiene la semilla de diksa, no eliminard de inmediato el pecado; es Sata patra vedhah
nyaya: cuando se presiona unaaguja a través de un monton de cien hojas, puede parecer que la aguja
esta pasando por todas las hojas al mismo tiempo, pero en realidad es a través de ellos una por una.
El pecado de una personaira de esta manera.Tomard un poco de tiempo, pero ese el tiempo es muy
corto dentro del Ananta kal, el tiempo infinito. Incluso puede ser en un nacimiento.

Devoto: ; Cuando alguien recibe el Hari-nama de un sadhu, eso también se llama diksa, Hari-
nama-diksa?

Srila Govinda Maharaj: Si, lo llamamos’Hari-nama-diksa’, pero diksa en realidad significa recibir la
semilla que da Divya-jiana, el conocimiento trascendental. lesa también quita el pecado del cuerpo.

Devoto: ; Como prayascitta?

Srila Govinda Maharaj: No como prayascitta (expiacién), es mas como purascharan, ritos de
purificacion.

Devoto:Y, también, la iniciacién no es necesaria, ;es correcto?

Srila Govinda Maharaj: No es necesario tomar primero la iniciacion gayatriy luego recibir Hari-nama.
Se puede tomar Hari-nama en cualquier lugar, en cualquier tiempo, y en cualquier momento, pero
hay que tomarlo de un sadhu. Se debe tomar Hari-nama de un verdadero santo, un sadhu.

Devoto: ;Y sialguien recibe una Escritura de un sadhu? El sadhu compone la Escritura y en esa Es-
critura él puede instruir Harer Nama, Harer Nama, Harer Namaiva kevalam plasméandolo, y también
dar el Mahamantra.

Srila Govinda Maharaj: Si usted lee esto, usted entendera que el Hari-nama es muy esencial; y si
quiere saber como se debe cantar el Hari-nama, también puede buscar en el grantha, Escritura, y
cuando busque, verd en primer lugar,

‘sagdhu-sanga’,'sadhu-sanga’— sarva-sastre kaya lava-matra sadhu-sange sarva-siddhi haya
(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 22.54)

“Todas las Escrituras dicen: Asociacion con sadhus, asociacion con sadhus’. Toda la perfeccion se
. . . 7’ ,— V74
realiza dentro de un momento con la asociacién de sadhus”.

Este es el canal adecuado. Hagan lo que hagan debe ser a través del canal apropiado.
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Srila Bhakti Raksak Sridhar
Dev-Goswami Maharaj

Srila Bhakti Raksak Sridhar Dev-Goswami Maharaj resume la necesidad de predicar.

Cuando aceptamos la vida de un predicador, nos encontramos cara a cara con el estudio comparativo
de las diferentes concepciones religiosas. Tenemos que cumplir con esto, fortalecer nuestra fe, y
seguir adelante. Kirtan significa predicar, no sélo cantar el Nombre en voz alta con una voz aguda. Tl
verdadero significado de kirtan es predlcar sacudir la atmosfera, el medio ambiente. Algunas reacciones
vendran por hacer esto, pero estamos preparados para encontrarnos con esas reacciones, desarrollar
nuestra propia posicion interna, y luego seguir. Este es el significado de Kirtan. Espec1almente en
Kali-yuga, donde el ambiente es ofensivo incluso para lo ofensivo, tenemos que estar a la ofensiva:
tenemos que atacar, demoler, y seguir. Debemos marchar conscientemente, no con impresiones
ciegas. Si hacemos eso, vamos a tener que sufrir reveses. Pero nuestra marcha debe ser consciente,
firme, y considerada. De lo contrario, no hay posibilidad de retrocesos, de caer de nuevo. Nuestra
marcha debe ser minuciosa para que no tengamos que volver atras.

Estudiante: Guru Maharaj, usted dice,” ;demoler y seguir?”.

Srila Sridhar Maharaj: Demoler laidea errénea externay su representacion. Aclararlo. Laignorancia
es como la niebla, y debemos demolerla. Estamos para destruir la nesciencia, la ignorancia, los
conceptos erréneos que encontramos a nuestro alrededor en este mundo. Debemos restaurar la
buena salud. Supongamos que uno haido a un lugar poco saludable como un hospital. Alli, muchos
gérmenes vienen de diferentes lugares a atacar el cuerpo. El cuerpo tiene un poder para resistir, y uno
tiene que matar, destruir, esos gérmenes que vienen a atacarloa uno en el hosp1t yluego retirarse.
Sisomos débiles, entonces esos gérmenes vendran, nos atacaran, y nos mataran.

.&v
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Hablado 23 de Diciembre de 1982.
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Srila Bhakti Siddhanta
Saraswati Thakur

Comentario de Srila Bhakti Siddhanta Saraswati Thakur
del quinto del Sri Upadesamrta.

La siguiente es una traduccion de la traduccion poética
bengali de Srila Bhakti Siddhanta Saraswati Thakur,
Bhasa, y el comentario bengali en prosa, Anuvrtti, del Sri
Upadesamrta de Srila Riipa Goswami Prabhu.

Estos textos fueron publicados en Sri Gaudiya Darsan, en elVolumen 2, No. 11, 10 de Junio de 1957,
Volumen 2, Ntumero 12, 12 de Julio de 1957, y el Volumen 3, Numero 1, 12 de Agosto de 1957. En
combinacion con el Piytisa-varsini-vrtti de Srila BhaktiVinod Thakur, que también se public6 como
un libro del Sri Chaitanya Saraswat Math por Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami Maharaj
en 1970.

“El Upades$amrta de Srila Riipa Goswami también es extremadamente bueno para nosotros”.

—Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami Maharaj,
) Guia afectuosa
Sr1 UpadesamrtaVerso Cinco

krsneti yasya giri tath manasadriyeta
diksasti chet pranatibhis cha bhajantam i1Sam
Susrtisaya bhajana-vijiam ananyam anya-
nindadi-§tinya-hrdam ipsita-sanga-labdhya [5]

adriyeta—Honor manasa—con la mente tam—aquellos yasya—de cuyo giri-boca krsna iti—el nombre
de Krsna [aparece]. [adriyeta—Honor] [ellos] pranatibhis cha—con obediencias chet—si asti—ellos son
diksa—-iniciados cha—y bhajantam-—sirven iSam—al Sefior. [adriyeta—Honor] Susriisaya—con servicio
vijhiam—un experto bhajana—en devocion, [quien es] ananyam—exclusivo, [cuyo] hrdam—corazén
[es] $tinya—libre nindadi—de criticar y alabar anya—otros, [y cuyo] sannga—asociacion [es] ipsita—la méas
deseable labdhya—de alcanzar. [5]

Honra mentalmente a los que cantan el Nombre de Krsna, honra con una reverencia a los que se
han iniciado y sirven al Sefior, y honra con servicio a aquellos que son expertos en la devocion, que
se dedican exclusivamente, que tienen el corazon libre gle la dualidad de criticar y alabar alos demas,
y quienes son la asociacién mas deseable.

Bhasa krsna saha krsna-nama abhinna j ﬁnii/e'l
1]

aprakrta eka-matra sadhana maniya
yeinama layaname diksita ha-iya
adara karibe mane sva-gosthi janiya [2]

[Aquellos] yei-que janiya—conocen krsna—a Krsna [ser] abhinna-no diferente saha—de nama-—el

Nombre krsna—de Krsna, maniya-siguen aprakrta— espiritual sadhana—practicas eka-matra-
exclusivamente, [y] laya—toman nama—el Nombre, ha-iya-siendo diksita—iniciados name—en
el Nombre—édara karibe—honran [a ellos] mane— dentro [la] mente, janiya—sabiendo [que son]
sva-gosthi-miembros de [su] propia familia. [1-2].
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Los que saben que Krsna y Su Nombre son no diferentes, que siguen las practicas espirituales
exclusivamente, cantan el Nombre, y se inician—hénralos mentalmente sabiendo que son miembros
de tu propia familia.
namera bhajane yei krsna-seva kare
aprakrta vraje vasi’sarvada antare [3]
madhyama vaisnava jani’ dhara tanra paya
anugatya kara tanra mane ara kaya [4]

[Aquellos] yei—que seva kare—sirven krsna—a Krsna bhajane—por servir namera—el Nombre [y] sarvada—
siempre vasi’'-residen [en] aprakrta—supramundano vraje-Vraja antare-dentro— jani’-conocen
[a ellos como] madhyama-intermedio vaisnava—Vaisnavas [y] dhara—toman tanra—sus paya—pies.
anugatya kara-siendo sumisos tara—a ellos mane—con la mente ara—y kaya—cuerpo. [3—4]

Aquellos que sirven a Krsna al servir el Nombre y siempre residen en el supra mundanoVraja dentro
de su corazon—condcelos comoVaisnavas intermedios y aférrate a sus pies. Mantente a su servicio
mental y fisicamente.
namera bhajane yei svartipalabhiya
anya vastu nahi dekhe krsna teyagiya [5]
krsnetara sambandha na paiya jagate
sarva-jane sama-buddhi kare krsna-vrate [6]
tadrsa bhajana-vijie janiya abhista
kaya-mano-vakye seva’ ha-iya nivista [7]

[Aquellos] yei-que labhiya—realizan [su] svarupa—verdadero ser bhajane—por servir namera-al
Nombre, nahi-no teyagiya—dejan a un lado krsna—a Krsna [y] dekhe—ven vastu—cualquier cosa
anya—mas paiyana-no aceptan [ninguna] sambandha—conexién [con nada] jagate—en [este] mundo
[que es] itara—sin relacion krsna—a Krsna, buddhi kare—considerando sarva-jane—a todos [ser] sama—
iguales vrate—ocupados [en servicio] krsna—a Krsna—janiya-sabiendo tadrsa—tales vijﬁe -expertos
bhajana—en devocién [ser] abhista—deseables [y] nivista ha- 1ya—atentamente seva’—servir [a ellos
con| kdya—cuerpo, mano-mente, [y] vakye—palabras. [5-7]

Aquellos que se han dado cuenta de su verdadero yo sirviendo al Nombre, no ven nada que no sea
Krsna en este mundo, no aceptan ninguna conexion con cualquier cosa en este mundo que no esta
relacionado con Krsna, y consideran a todos estarigual de comprometidos en el servicio de Krsna—
conoce tales expertos en la devocion ser lo mas deseable y sirveles intensamente con tu cuerpo,
mente y palabras.
susrtisa karibe tanre sarvatobhavete
krsnera charanalabha haya taha hate [8]

Susrtisa karibe-Sirve tanra—ellos sarvatobhavete—en todos los aspectos, [y] hate—a través taha—de
ellos 1abha haya—alcanza krsnera—de Krsna charana—pies. [8]

Sirveles en todos los aspectos, y a través de ellos alcanza los pies de Krsna.
Anuvrtti
divyam jhianam yato dadyat kuryat papasya sannksayam
tasmad dikseti sa prokta desikais tattva-kovidaih

(Sri Bhakti-sandarbha)

De acuerdo con el significado de este verso, losVaisnavas dicen que la iniciacion (diksa) es el proceso
por el cual el deseo de disfrute material se abandonay se



realiza la experiencia supramundana. Elnombre de Krsna y Krsna son una verdad supramundana,
y el deseo de hablar de cualquier cosa no relacionada con Krsna no puede permanecer dentro de
los que toman exclusivamente refugio del Nombre de Krsna y cantan el Nombre entendiendo que
el nombre, por encima de todo, es el objeto de servicio y de adoracion para las almas afortunadas.
Debemos honrar mentalmente a esos devotos rendidos exclusivamente al Nombre. Elnombre existe
en el mantra Pafncharatrika [el mantra recibido en el momento de la iniciacion brahminica], y en ella
se prescribe el tomar refu dgm en el Nombre con la realizacion de la relacion del alma con el Sefor.
Nadie tiene la oportunidad de convertirse en un sirviente del Sefior, excepto aquellos que se entregan
al Nombre de Krsna. En las instrucciones del Sefior a Sti Sanatana en el Sti Chaitanya-charitamrta
(Madhya, 22.67-8), encontramos,

yahara komala sraddha, se ‘kanistha’jana
krame krame tenho bhakta ha-ibe “uttama’
rati-prema-taratamye bhakta—tara-tama

guellos cuya fe es suave son principiantes. Poco a poco, se convertiran en avanzados. Hay una
gradacion entre los devotos de acuerdo con la gradacion de su apego y el amor”.]

Sri Chaitanya-charitamrta (Madhya, 15.105-6, 11):

satyarajabale, “vaisnava chiniba kemane?
ke vaisnava, kaha tanra samanya laksane”
prabu kahe, “yanra mukhe suni eka-bara
krsna-nama, sei ptijya, Srestha sabakara
ataeva yanra mukhe eka krsna-nama
seita’ vaisnava, kariha tanhara sammana”

[“Satyaraj Khan pregunt6:”; Como puedo reconocer unVaisnava? ; Quién es unVaisnava? Por favor
digame sus caracteristicas generales. El Senor respondi6:Aquellos de cuya boca alguna vez escuchamos
el Nombre de Krsna son adorables. Son los mejores de todos. Por lo tanto, aquellos en cuya boca el
Nombre de Krsna ha aparecido una vez, sonVaisnavas. Honralos”.]

En el Srimad Bhagavatam (11.2.47):

archayam eva haraye ptijam yah sraddhayehate
na tad-bhaktesu chanyesu sa bhaktah prakrtah smrtah

[“Los que fielmente adoran a la Deidad del Senor, pero no a Sus devotos u otras almas son devotos
principiantes”.]

Debemos honrar a un devoto que sirve a Krsna refugiado en Su Nombre ofreciendo reverencias.
Sti Chaitanya-charitamrta (Madhya, 16.72):

krsna-nama nirantara yanhara vadane
sei vaisnava-Srestha, bhaje tanhara charane

[“Aquellos que en suboca el nombre de Krsna siempre aparece son grandesVaisnavas. Debes servir
asus pies”.]

En las ensefianzas del Sefior a Sri Sanatana (Cc: Madhya, 22.66-64):

§astra-yukti nahi jane drdha, Sraddhavan
‘madhyama-adhikari’sei mahabhagyavan

[“Los que no entienden firmemente el razonamiento de las Escrituras, pero tienen fe, son devotos
intermedios. Son muy afortunados”.]
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sraddhavan jana haya bhakti-adhikari
‘uttama’, ‘madhyama’, ‘’kanistha’—sraddha-anusari
[“Los que tienen fe estan calificados parala devocion. De acuerdo con su fe, son avanzados, intermedios
o devotos principiantes”.]

En el undécimo canto del Srimad Bhagavatam (2.46):

iSvare tad-adhinesu baliSesu dvisatsu cha
prema-maitri-krpopeksa yah karoti samadhyamah

[“Los que aman al Sefor, se hacen amigos de los devotos, son misericordiosos con los inocentes,
eignoran alos hostiles, son devotos intermedios”.]

Debido a que los devotos intermedios han aumentado su afecto por el Nombre, ellos constantemente
adoran el Nombre con intenso afecto a través del sacrificio de cantar y desarrollar amor divino hacia
el Senor. Por cantar con afecto constante hacia el Nombre supramundano, pueden entender que
ellos mismos son supramundanos. Ellos ayudan a los devotos con comparativamente menos sabor
entendiendo su naturaleza supramundana, y evitan la asociacion de personas que no tienen afecto
por el Sefor, sabiendo que son totalmente mundanas porque no tienen conciencia de su naturaleza
supramundana.

Los devotos que han alcanzado la autorrealizacion (svartip-siddhi) a través del servicio al Nombre,
quienes a través de la meditacion se han convertido en expertos en el proceso de servir dentro de los
Pasatiempos del Sefior durante las ocho partes del dia, que son puros, que no tienen experiencias aparte
de Krsna porque no reconocen la existencia separada de cualquier objeto visible sin su conexiéon con
Krsna, y que no tienen conciencia de la dualidad de la alabanza yla cr1t1ca—debemos conocer a esos
devotos avanzados como la mejor asociacion entre todos los devotos afines y amorosos y servirles.

Sri Chaitanya-charitamrta (Madhya, 16.74-5):

yanhara darSane mukhe aise krsna-nama
tanhara janiha tumi ‘'vaisnava-pradhana’

[“Conoce aquellos en cuya presencia el Nombre de Krsna aparece en la boca de otros comoVaisnavas
avanzados’?]

krama kari’ kahe prabhu ‘vaisnava’-laksana

‘vaisnava’, ‘'vaisnavatara’, ara 'vaisnavatama’

[“En una gradacion, el Senor describe las caracteristicas de losVaisnavas, refiriéndose a ellos como
Vaisnavas, Vaisnavas intermedios yVaisnavas avanzados”.]
Sri Chaltanya charitamrta (Madhya, 22.64-5):

sraddhavan jana haya bhakti-adhikari
‘uttama’, ‘madhyama’, ‘’kanistha’—sraddha-anusari

[“Los que tienen fe estan calificados parala devocion. De acuerdo con su fe, son avanzados, intermedios
o devotos principiantes”.]

§astra-yuktye sunipuna, drdha-sraddha yanra
‘uttama-adhikari’ sei taraye samsara

[“Losqu c% e son expertos en el razonamiento de las Escrituras y tienen fe firme son devotos avanzados.
Ellos liberan al mundo”.]



Srimad Bhagavatam (11.2.45):

sarva-bhiitesu yah pasyed bhagavad-bhavam atmanah
bhiitani bhagavaty atmany esa bhagavatottamah

[“Los que ven la presencia del Sefior Supremo dentro de todos los seres y la presencia de todos los
seres en el Sefior Supremo son devotos avanzados”.]

(1) Alver una conexion con Krsna dentro de todos los objetos que no sean Krsna, los devotos avanzados
tienen la misma vision. Aligual que los devotos intermedios, ellos se dedican al servicio de Krsna, y al
igual que los principiantes, ellos se dedican exclusivamente al Nombre. (2) Los devotos intermec?ilos
tienen amor por Krsna; ofrecen servicio, obediencia, y honran mentalmente a las tres clases de
devotos; tratan de llevar a las almas condicionadas hacia Krsna, y hacen caso omiso de aquellos
que son hostiles hacia Krsna. Por lo tanto, no tienen la visién externa e interna de igualdad de todas
las cosas como los devotos avanzados. Si ellos con imaginacion imitan las practicas de los devotos
avanzados, entonces, el engafio puede surgir dentro de ellos, y pueden caer. (3) Los principiantes,
entendiendo que todolo bueno se logra a través del Nombre de Krsna, persiguen su propio bien. No
obstante, se dan cuenta plenamente de que la posicion de un devoto intermedio es mayor que la de
ellosy que necesitan llegar a esa etapa en el futuro. Los devotos intermedios, como los principiantes,
se dedican exclusivamente al Nombre. Ellos constantemente cantan Nombre de Krsna, y alcanzan
gradualmente la liberaciéon de manos de los anarthas en forma de sus propios sentimientos mundanos
simplemente por el hecho de cantar el Nombre en lugar de realizar servicio supramundano [como
los devotos avanzados]. Los principiantes con la mentalidad de un Guru a menudo se consideran a
si mismos devotos avanzados y caen.

Referencia

Lea el comentario de Srila Bhakti Siddhanta Saraswati Thakur del Sti Upade$amrta: versos uno,
dos, tresy cuatro.

Traduccion y correccion: Rohini Nandana Das
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5to Capitulo

El Servicio Devocional §

Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati
Thakur Prabhupada

1. ;Lo que hagamos por deber destruira lanesciencia?

Nuestro sentido del deber y la gratitud son funciones mentales, no caracteristicas del
alma. Las acciones realizadas por deber se basan en la mente, la inteligencia y el falso ego,
mientras que el servicio devocional es una actividad del alma. Si no hemos actuado por
amor puro, no podemos llamar a nuestras acciones devocion pura. Solo lo que realizamos

con amory devocion puede llamarse devocion pura. El deber no es mas que un reglamento.

El servicio devocional es la propension constitucional del alma, y mantener un sentido
del deber es la propension de la mente. Si deseamos encontrar fortuna, debemos seguir la

propension constitucional del alma.

2.;Quién es un devoto?

Aquel que sacrifica su felicidad por la felicidad de Krsna y que permanece siempre ocupado en el
servicio de Krsna renunciando a su propio disfrute por el placer de Krsna, es un devoto. Ciertamente
logra la auspiciosidad. El servicio devocional es la propension a dar placer a Krsna. El esfuerzo por
hacerse feliz a uno mismo es servicio no devocional y es fuente de miseria. Un no devoto
dice:”Me convertiré en Krsnay disfrutaré intimamente de la asociacion de las mujeres”.

Siuno rechaza esa mentalidad y se inspira en el ejemplo ideal de unVaisnava, tiene

garantizada la buena fortuna. Sino se mantiene ocupado en el servicio de Krsna,

ciertamente se convertird en un disfrutador material o en un renunciante arido

en lugar de unVaisnava.

3. (Es perjudicial para el servicio devocional dedicarse a conversaciones
mundanas?

Sriman Mahaprabhu nos dijo que no escucharamos temas mundanos ni

hablaramos de ellos. No debemos comer alimentos apetitosos ni vestir ropas

opulentas. Dio esas instrucciones para aquellos que habian desarrollado fe y gusto por
adorar al Senior Hari. Comer alimentos sabrosos es perjudicial, pero no incomoda a los
demaés ni crea obstaculos en su adoracion a Hari. Llevar ropa opulenta, sin embargo, es mas
perjudicial para los demas. Cuando nos vestimos de forma atractiva, atraemos las miradas
de los demas hacia nosotros. El propésito de la vestimenta opulenta es distraer la mente ylos
ojos de la gente de la adoracion del Sehor Hari.

La codicia de la lengua—sus impulsos—danan nuestro servicio devocional. St Mahaprabhu dijo:
jihvara lalase yei iti-uti dhaya siSnodara-parayana krsna nahi paya: “Aquel que esta supeditado a
lalenguay que asi va de aqui para all4, dedicado a los genitales y al estomago, no puede obtener a
Krsna”. (Chaitanya-charitamrta Antya 6.227)

EL libro contiene 453 Piginas lera parte El servicio devocional



Amrta Vani lera parte El servicio devocional

Escuchar temas mundanos es mas perjudicial para nosotros que comer alimentos apetitosos. Del
mismo modo, hablar prajalpa es mas perjudicial paralos demas que vestirnos opulentamente. Cuando
chismeamos o0 nos entregamos a temas mund%nos, nos convertimos en prostitutas. Los chismes
contaminany perturban el corazén de las personas. Cuanto mas gusto se tiene por las charlas inttiles,
menos gusto natural se tiene por el hari-katha. Srila Raghunath Das Goswami dijo:“asad-varta-vesya
visrja mati-sarvasva-haranih: Los temas mundanos son como prostitutas. Contaminan y perturbanla
mente de uno”. Siempre que se retinen unas pocas personas, es inevitable que existan conversaciones
ociosas. Por eso los devotos siempre glorifican el hari-katha. Sihablamos krsna-katha, nadie tendra
la oportunidad de chismear. Aquellos que se toman en serio la adoracién a Hari no deben escuchar ni
hablar de temas mundanos, ni prestar atencion a comidas apetitosas o vestidos opulentos. El deseo
de comer y vestir opulentamente ciertamente nos alejara de nuestra adoracion a Hari. No podemos
adorar a Hari mientras deseemos comer vorazmente y vestirnos de forma atractiva. Ademas, si
mantenemos el gusto por escuchar y hablar de temas mundanos, nos distraeremos del sendero de
la adoracion a Hari. Tales conversaciones nos desviaran y nos obligaran a abandonar para siempre
nuestra adoracion. Por lo tanto, las personas que estan interesadas en el servicio del Sehor Hari deben
tener cuidado con tales cosas. De lo contrario caeran inevitablemente.

4. ;Qué es el servicio devocional?

Elservicio devocional significa tratar de complacer al Senior. Est4 destinado a dar felicidad a Krsna, no
a darnos felicidad a nosotros mismos. El servicio devocional es la propension constitucional eterna
del alma, la caracteristica natural de la entidad viviente. El alma no tiene otro deber constitucional

ue ofrecer servicio al Sefior. Las propensiones materiales temporales no son la caracteristica original
gel alma espiritual, sino solo la caracteristica de la entidad viviente materialmente condicional. Las
%Dropensiones materiales son cambiantes porque son temporales, pero el servicio devocional destruye

alamentacion, la ilusion y el miedo, todos los cuales provienen de la absorcion en la materia. La
absorcion en cualquier cosa que no sea Krsnay Sus devotos es llamada absorcion material. El servicio
devocional es absoluto y estd destinado tinicamente al placer del Sefior. Practicar el servicio devocional
nos ayuda a desarrollar la conciencia de Krsna.

5.¢;Cual es el sendero dela auspiciosidad?

Ningtn sendero en este mundo material es auspicioso excepto el sendero del servicio al Sefior.
La mentalidad de que entendemos la vida mejor que los devotos conduce al infierno
y, por lo tanto, mantener esa mentalidad es perjudicial. El secreto del éxito en la

vida espiritual es seguir el sendero recorrido por los devotos del Sefior. Debemos

seguir a los devotos sin importar lo dificil que sea el sendero. Si deseamos

tener éxito en nuestra practica, debemos ser lo suficientemente humildes

como para darnos cuenta de lo despreciables que somos. Si comprendemos

nuestra descalificacion, podemos capacitarnos para ver la belleza de los pies

deloto delos devotos de Krsna. Los seres humanos ordinarios siempre estan
proponiendo como obtener gratificacion de los sentidos. Si consideramos esos

temas religiosos, nunca podremos volvernos religiosos. Servir a los devotos

es la mejor forma de auspiciosidad.

6. ;Qué es el servicio?

El servicio no es una funcién del CuerFo o de la mente, sino del alma espiritual. No hay negocio
o comercio en el servicio. Para que el servicio sea realmente devocional, debe estar destinado
simplemente al placer de Krsna. El servicio de uno no debe contener nada motivado por el deseo de
la ]1:>ropia telicidad. El servicio devocional es inmotivado, sin causa, ?7 la propension ininterrumpida
del alma espiritual. Uno no puede comprender la meta tltima del conocimiento a menos que se
dedique al servicio ininterrumpido al Guru.
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Solo el devoto del Senior es elegible para convertirse en maestro espiritual. Esto no es una exageracion
sino un hecho. El Sefior Krsna afirma:“A medida que se rinden a Mi, los recompenso en consecuencia”.
En los pasatiempos conyugales, los devotos de Krsna le sirven con todo su cuerpo. Krsna corresponde
entregandose a esos devotos. Se considera en deuda con ellos. La méxima perfeccion y meta del
servicio se encuentra en los pasatiempos conyugales.

7. ¢{Cémo podemos mejorar nuestro servicio devocional?

Nuestra propension a servir aumentara si simplemente servimos. Sino tenemos ningtin deseo de servir
al maestro espiritual o a Krsna, ; qué sentido tiene aumentar nuestro servicio? Sinuestra mente esta
fija en los pies de loto del maestro espiritual, entonces dondequiera que estemos, nuestra propension
a servir aumentara. Si nuestra mente esta fija en otra cosa, solo aumentara nuestra propension a
la gratificacion de los sentidos y a la vida material. Sirviendo al maestro espiritual continuamente,
alcanzamos toda fortuna. Si por el contrario elegimos servir a Maya o nos ocupamos en buscar la
felicidad personal, experimentaremos diversas perturbaciones y desgracias y nos encontraremos
en peligro.

No podemos mejorar nuestro servicio devocional sin la asociacion Vaisnava. Por lo tanto debemos
servir a los Vaisnavas. Si después de tomar refugio del Guru y de Krsna no nos ocupamos de su
servicio, ;como seremos beneficiados? Si después de tomar refugio en el sendero devocional, nonos
ocupamos del servicio devocional, ;coémo seremos beneficiados?

En primer lugar, debemos refugiarnos en los pies de loto del Guruy convertirnos en sirvientes. Esto
es llamado asraya. La tarea de un alma entregada es servir a su maestro. ;Lo estamos haciendo?
Ofreciéndolo todo a los pies del Guru, obtend%remos laVerdad Absoluta, pero en lugar de hacer tal
ofrenda, no queremos darle nada. Sin embargo, queremos su misericordia; queremos que nos dé al
Senor.

Esimposible enganar ala Superalma. A menos que nos acerquemos a un Guru, ; c6mo aumentaremos
nuestra propension a servir a Krsna? Si después de refugiarnos alos pies de loto del Guru mantenemos
nuestro espiritu disfrutador o aumentamos nuestra propension a la vida material, volveremos a
degradarnos y no progresaremos espiritualmente. Sirealmente nos refugiamos en el maestro espiritual
yle servimos con amor, ciertamente alcanzaremos el servicio de Krsna. Obtendremos el conocimiento
trascendental acerca de Krsna y nos fundiremos en el servicio extatico de Krsna.

Tenemos que dedicarnos a actividades que disminuyan nuestra propension al disfrute material y
ala vida mundana. Entonces dejaremos de considerarnos disfrutadores y trataremos al

mundo material junto con todo lo que contiene como adecuado para el disfrute de

Krsna.Todos los objetos seran entonces adorables. Cuando reduzcamos el ego

mundano—esa voz que nos dice que somos disfrutadores y hacedores—se

despertard nuestra propension a servir a Krsna. Mientras nuestro deseo de

disfrutar de la vida material siga siendo prominente, no podremos servir al

Senor. Cuando estemos ansiosos por servir al Sefior, nos consideraremos

hijos de nuestro Guru y romperemos toda relaciéon con con padres e hijos

mundanos.

8. ¢No es posible servir a Hari con nuestro propio esfuerzo?

El servicio a Hari solo es posible si el Sefior Krsna nos concede misericordiosamente tal
oportunidad. De lo contrario, es imposible comprometerse en el servicio a Hari, incluso

después de tomarse muchas molestias personales. El servicio a Hari no es un compromiso ligero.

En la esperanza de servir a Hari, el alto nacimiento es un enemigo, la opulencia es un enemigo,

el vasto aprendizaje es un enemigo, y la belleza es un enemigo. A menos que nos comprometamos
con cada uno de estos en el servicio del amante de los gopis, ellos nos cautivaran.

Tenemos un problema cuando enlugar de ver el mundo material y todo lo que hay en €l como destinado
al servicio de Krsna, lo vemos como objetos para nuestro propio disfrute. Buscar la felicidad personal
nos hace querer convertirnos en amos del mundo material en lugar de siervos del Senor Supremo.
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En este mundo, todos tratan de convertirse en amos, en disfrutadores.
Esta es la base del no- Vaisnavismo. El servicio devocional es la
conexion entre sirviente y amo. Si continuamos viéndonos a nosotros
mismos como debiendo el servicio a otros, ;cual es la cuestion de que
aprendamos a servir? Unicamente los sirvientes sirven.

Los karmis ylos no devotos piensan que veran, cantaran y recordaran como
hacedores. Solo cuando dediquen todos sus esfuerzos al servicio del Sefior
renunciando al falso orgullo del control, lograran la auspiciosidad.

Somos sirvientes de Krsna. Debemos servir al Senor las veinticuatro horas del dia en
la asociacion de devotos y depender plenamente de los pies de loto del Sefior Supremo.
La solucién a todoslos problemas o peligros es depender totalmente de los arreglos del Sefior.

En este mundo, nos servimos unos a otros a través de cuatro relaciones: Marido y mujer, padre e
hijo, amiga y amigo, y amo y sirviente. Inconscientes de nuestra relacion con el Senor, desarrollamos
relaciones temporales. Aunque éstas pueden parecer buenas al principio, al final siempre traen
decepciones. La vida sera auspiciosa si podemos desarrollar cualquiera de estas relaciones con el
Senor Supremo.

Podemos regresar aVaikuntha desde este mundo sinos dedicamos al servicio del Sefior. Si en cambio
deseamos aceptar el servicio de otros, permaneciendo apegados a este mundo, continuaremos
sufriendo las tres miserias de la existencia material. No somos Krsna; no somos supremos. En cambio,
somos sirvientes de Krsna y solo Krsna es nuestro amo eterno, el objeto eterno de nuestro servicio.
Somos los esclavos eternos de Krsna, Sus sirvientes entregados. Tan pronto como olvidamos esto y
nos rebelamos contra Su servicio, estamos destinados al sufrimiento perpetuo. La existencia material
esla puerta al infierno; es un mundo solo de gratificacion de los sentidos y sufrimiento.

Al olvidar a Krsna comienza nuestra existencia material. Por lo tanto, el Sri Chaitanya-charitamrta
afirma: chari varnasramiyadi krsna nahi bhajesvakarma karite se raurave padi'maje:“Los seguidores
de la institucion del varnasrama aceptan los principios regulativos de las cuatro 6rdenes sociales
[brahmana, ksatriya, vaisya y $tidra] y de las cuatro 6rdenes espirituales [brahmacharya, grhastha,
vanaprastha, y sannyas]. Sin embargo, si uno lleva a cabo los principios regulativos de estas érdenes
pero no rinde servicio trascendental a Krsna, cae en una condicion infernal de vida material”.

(611 Chaitanya-charitamrta Madhya 22.26)

9. ¢;Cual es la actividad de mayor bienestar?

Que todos sean devotos de Krsna. Esta es la bendicion mas elevada para la gente del mundo. La forma
mas elevada de bienestar es dedicar las mentes de las personas a los pies de loto de Krsna. La maxima
caridad o altruismo es distribuir el servicio devocional de Krsna a todos. Los devotos siempre estan
ansiosos por ayudar a los demas de esta manera.

Conocer a Dios es el conocimiento supremo. La $astra dice que el conocimiento significa conocer al
Senor Supremo. Sr1 Chaitanya Mahaprabhu afirma: prabhu kahe,—"“kon vidya vidya-madhye sara?”
raya kahe,—“krsna-bhakti vina vidya nahi ara”El Sefior pregunt6:“De todos los tipos de educacion,
(cudl esel masimportante?”. Ramananda Ray respondio:“No hay educaciéon mas importante que el
servicio devocional trascendental a Krsna”. (Chaitanya-charitamrta Madhya 8.245)

La educacion atea que se esta difundiendo no beneficia en modo alguno a

la poblacion en general. Mas bien, la gente ha sido perjudicada por ella

y continuara siendo perjudicada. En cambio, la humanidad puede

beneficiarse simplemente distribuyendo la misericordia de Sri
Chaitanyadeva.
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(Sri—adorable; nrsimha—Nrsimha;
pranam—obediencias)

namas te narasimhaya

prahladahlada-dayine
hiranyakasipor vaksah-
$ila-tanka-nakhalaye [1]

namah—reverencias; te—a'Ti; nara-simhaya—al Sefior Narasimha (nara—hombre; simha—ledn);
prahlada—(a) Prahlad Mahara] ahlada—(de) alegria; dayine—el dador; hiranyakasipoh—de
Hiranyakasipu; vaksah—pecho; §ila—(sobre) la piedra; tanka—cmceles nakha-alaye—cuyas
unas. [1]

Ofrezco mis reverencias al Sefior Narasimha, quien da felicidad a Prahlad Maharaj y cuyas ufias son
como cinceles sobre el pecho cual roca del demonio Hiranyakasipu.

ito nrsithhah parato nrsimho
yato yato yami tato nrsirhhah
bahir nrsimho hrdaye nrsimho
nrsimham adim saranar
prapadye [2]

itah—aqui; nrsimhah—el Senor Nrsimha; paratah—alli; nrsimhah—el Senor Nrsimha; yatah
yatah—donde sea; yami—voy; tatah—alli; nrsimhah—el Sefior Nrsirhha; bahih—externamente;
nrsimhah—el Sefior Nrsimha; hrdaye—en el corazén; nrsimmhah—el Sefior Nrsimha; nrsirnham—
al Sefior Nrsirhha; adim—el origen; éaranam—el refugio supremo; prapadye—me rindo. [2]

El Senor Nrsihha esta aqui'y también alli. Adonde quiera que voy, alli esta el Seior Nrsimha. Flesta
en el corazon y también fuera. Me rindo al Sefior Nrsimha, el origen de todas las cosas y el refugio
supremo.

(SrilaVyasadeva)




veda-guhya katha ei ayogya kahite
tathapi kahiye tanra krpa prakasite
“Revelarlono es apropiado, porque debe mantenerse tan confidencial como losVedas, pero hablaré
de ello para dar a conocer Su misericordia a todos”.
ullasa-upari lekhon tomara prasada
nityananda prabhu, mora ksama aparadha
“Oh Senor Nityananda, estoy escribiendo acerca deTu misericordia con gran jubilo. Por favor, perdona
mis ofensas”.
[“Prabhu, perdéoname, si me vuelvo demasiado audaz o loco al escribir acerca de Ti"].
avadhuta gosanira eka bhrtya prema-dhama
minaketana ramadasa haya tanra nama
“El Senor Nityananda Prabhu tenia un sirviente llamado Sri Minaketan Ramadas, quien era un
depésito de amor”.
[Ayer les hablé sobre Minaketan Ramadas].
amara alaye aho-ratra-sankirtana
tahate aila tenho pana nimantrana
“En mi casa habia sankirtana dia y noche, por eso €l fue alli, habiendo sido invitado”.
maha-prema-maya tinho vasila angane
sakala vaisnava tanra vandila charane
“Absorto en el amor extatico, se sent6 en mi patio, y todos losVaisnavas se postraron a sus pies”.
namaskara karite, ka’ra uparete chade
preme ka're vamsi mare, kahake chapade
“Enun humor alegre de amor por Dios, a veces se subia al hombro de alguien que ofrecia reverencias,
y otras veces golpeaba a los demas con su flauta, o los abofeteaba suavemente”.
ye nayana dekhite asru haya mane yara
sei netre avichchhinna vahe asru-dhara
“Cuando alguien veia los ojos de Minaketan Ramadas, las ldgrimas fluian automaticamente de sus
propios ojos, porque una lluvia constante de lagrimas fluia de los ojos de Minaketan Ramadas”.
kabhu kona ange dekhi pulaka-kadamba
eka ange jadya tanra, ara ange kampa
“A veces habia erupciones de éxtasis como flores de kadamba en algunas partes de su cuerpo, y a
veces una extremidad le quedaba inmévil mientras que la otra temblaba”.
nityananda bali’yabe karena hunkara
taha dekhi’lokera haya maha-chamatkara
“Siempre que gritaba en voz alta el Nombre de Nityananda, la gente a su alrededor se maravillaba
con gran asombro”.
gunarnava misra name eka vipra arya
sri-murti-nikate tenho kare seva-karya
“Un brahmana respetable llamado Sri Gunarnava Misra estaba sirviendo a la Deidad”.
angane asiya tenho na kaila sambhasa
taha dekhi’kruddha hana bale ramadasa
“Cuando Minaketan estaba sentado en el patio, este brahmana no le ofrecié ningtin respeto. Al ver
esto, Sri Ramadas se enojo y hablo”.
‘ei ta’ dvitiya suta romaharasana
baladeva dekhi’ye nakaila pratyudgama’
“Aqui encuentro al segundo Romaharsana-suta, que no se puso de pie para mostrar honor cuando
vio al Sefior Balarama”.
“El se comporté como un ateo—no tiene fe en los Vaisnavas. Ese brahmana se considera muy
importante”.
jetabali’nache gaya, karaye santosa
krsna-karya kare vipra—na karila rosa
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Ingredientes: Parala salsa:

4. Patatas de buen tamano 1 cda. de aceite

225 grs. De zanahorias ralladas 75 grs. de almendra molida

50 grs. De almendra molida 425 cc. de agua

3 cdas. De aceite de oliva 1 pellizco de asafétida

el zumo de un limoén % cda. de pimenton T~
1. Pellizco de asafétida Y4 cdta. de pimienta R
Saly pimienta 1 hoja de laurel

1 cdta. de miel

Preparacion:

Hierva las patatas enteras con piel y, una vez frias, vacielas parcialmente con una cuchara para poner
el relleno.

Mezcle bien Las almendras, el zumo de Limo6n y La asafétida. Anada el aceite de Oliva poco a poco,
removiendo, hasta que La mezcla adquiera una consistencia cremosa. Haga un puré con La patata
que extrajo anteriormente y mézclela con esa crema. Anada La zanahoria ralladla y condimente
bien. Rellene Los nidos de patata con La mezcla, bien colmados, y Llévelos al horno a 190 durante
30 minutos.

Mientras tanto, prepare la salsa. Caliente el aceite y fria durante un par de minutos Las especias y
Lahoja de Laurel. Ahada Los restantes ingredientes, deje que comience a hervir, y péngalo a fuego
Lento durante 30 minutos. Retire La hoja de Laurel. Si La salsa Le ha quedado algo granulosa, utilice
La batidora.
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Goswami Prabhu
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Serior Sri Hari se retira
a descansar (Sayan).

7 JULIO (LUN).

Romper
ayuno de Ekadast
entrelas 5:01y 9:28.

Desaparicion de
Srila Gopal Bhatta
Goswami Prabhu.

18 JULIO (VIE).

Desaparicién de Srila
Lokanath Goswamt
Prabhu.

28 JULIO (LUN).
Desaparicion de Srila Vamsi
Das Babaji Maharaj.

31 JULIO (JUE).

Partida de Sripad Ananga
Mohan DasAdhikart Prabhu.



Sede India

- Mathura: *Srila Sridhar Swami Seva Ashram Dasbisa, P.O. - Tamakeswar: 5ri Chaitanya Saraswat Math Bhanjipur, Hooghly,
Gorvardhan District of Ivathura, Pin 281502 Tlttar Pradesh. West Bengal, pin 712410 Phone: +91 9732113285 / 7477331926
Telef?m: @665) i o 5 - New Delhi: 5ri Sridhar Govinda Sundar Bhakti Yoga Center
I 5ri Chaitanya Saraswata Math & Mission 96 Seva Kunja. Rajguru Marg Tilak Street, 110055

Vrodavn T omd of Mahure B ool it Boadesh —Lady's ashram in Kalna: Sri Sridhar Swami Bhakti Yoza Cultural

Teléfono: (0565) 2456178, : ;
| Sri Chaitanya Saraswata Math Hayder Para, New Pal Para, Centre (Ladies Ashram), Village of Saspur, Kalna, Burdwan, West

Netaji Sarani, Siliguri -6 Bengal. . .

| -Govardhan: Srila Sridhar Swami Seva Ashram, Dasbisa, - Ganga Sagar Sri Chaitanya Saraswat Math, Ganga Sagar
Govardhan, Mathura, Pin 281502, UP Ashram,

| -¥rindavan: 5ri Chaitanya Saraswat Math & Mission, 113 Gangasagar-Rudranagar-Kachuberia Road Village
Seva Kunja, Vrindavan, Mathura, Pin 281121, UP Chakaphuladubi,

- Siligirit Sri Chaitanya Saraswat Math, Hayder Para, New Soith 24 Parganas, W. Bengal Phone: 481 9608202310

Pal Para, 165 Netaji 3arani, Siliguri, Pin 734006, West Bengal.
- = Uluberia: bri Chaitanya saraswat Math Kajiakhali, ¥1131b West

Bengal Phone: +91 9609302310
Sed es Internacionales

Venezuela

- Monterrey: Sri Chaitanya Saraswati Sridhar Govinda Sevashram

de Meéxico. A .R. Diego de Montemayor # 629, Centro, Entre Isaac
Garca y J. Trevifio. C.p. 66000. Teléfono: (52-81) 8356-4945,

luiza_muzquiz@hotmail.com  lelétono:  (b2-81) d383-U577.

Colombia monlerrey@scsmalh com. mx

- Caracas: "ori Chaitanya Govinda Seva Ashram. Calle “Tuy con
Calle Chama, Quinla Parama Karuna Colinas de Dello Monle,

Caracas Telf.: 0412-7541257 0412-3371793.

- Orizaba: Sri Chaitanya Saraswati Sridhar Govinda Sevashram de
- Paipa Bovaca: “Sri Srila Govinda Seva Ashram. Paipa (Boyaca) Km México, A.R. Oriente 2, #2859, Zona Centro, c.p, 94300 TIf.: (52-272)
4 Via Paipa Pantano de Vargas Teléfonos: 313 2271119/ 211 5757522 7256828
sceasrampaipa@vahoo es, - Meéxico City; 5ri Chaitanya Saraswati Sridhar Govinda
- Medellite *50 Chaitanys Saraswata Seva Ashram, Medellin Calle Sevashram de México, AR, Ternand o Villalpando Mre. 100, Int. 100
59 # 4256 Bamic Loz Angeles Mgwil: 314 8774564 Cal. Guadalupe Tnn. Deles. Alvaro Ohregdn Cindad de México,

em@il puridas@hotmail .com C.p. 01020. Teléfono: (52-555) 0570533 .

- Duitama: 5ri Chaitanya Saraswat Math, Duitama (Boyacd) Catrera - Morelia: 5ri Chaitanya Saraswati Sridhar Govinda Sevashram de
h #20-03 Barrio Manzanares Ml 220 24a6186 Meéxico, A.R. Loma Florida No. 258 Sector Independencia , Col.
em@ilomkarnathdas?349@omail com. Lomas de Valle Morclia. Michoacan, c.p. 58170, TIf: (52 443) 327
- Bogotd: Sri Chaitanya Saraswat Math Bogota Calle E6a # 71-66 F349,

Barrio Normandia Mdvil: (+57 ) 318 3546582 3173004,581 - Ticul: 5ri Chaitanya Jaraswati Sridhar Govinda Sevashram de
em@il:info@scs mathcolombia.com / {rojas > México, A.R. Carretera Ticul — Chapab. Km 14, Ticul. Yucatin
ramahari@sureste.com.

Brasil

- 5ao Paulo: 5ri Chaitanya Sridhar Govinda Seva Ashram Krishna EEUU
Sakli Ashram, PO, Box 366 Campos do Jordao, T1: (012) 36633168,

- Sao Paulo: Prema Restaurant & Sri Chaitanya Sridhar Asam Rua I 5ri Chaitanya Saraswat Seva Ashram 2900 North Rodeo Gulch
Diogo Moreira 312, Teléfonos: (011) 3815-1448 & 3032-3322. Rd Soquel. CA 95073. Teléfono: (831) 4624712,
- Belem Novo Porto Alegre: Srila Govinda Maharaj Seva Sangha I 5ri Lha‘ltanya Saraswajt Seva sshram 269 E. Sait James Sireet
Estrada Chapeu do Sol. 620. Teléfono: 55 51 3264-3747., cunlaos o Sl e Hhene (e ) ESotel e T ol

I Jumping Mankey 418 front 5t. 5anta Cruz. CA SR0&0 Teléfonas:

(831) 466-0168
I The Golden Roadl74l Lineoln 5t Euzene, OR 97401 Ph.
Ecuador Teléfono: (541) 434-1008. e
- Quito; Srila Sridhar Swami Seva, Ashram P.0. Box 17-01-576. I Sri Chaitanya Saraswat Asrham 268 V& W 7th Ave #f A Eugcnc,
Teléforio: 342 471 Pasw: 408 430 OR 9740 1. www sesashnum.ore
México

Costa de EEULJ

- Meérida: Sri Chaitanya Saraswati Sridhar Govinda Sevashram de

México. A K. Calle 69-E, No. k37 Frace. Santa Tzahel Kanasin,
Yucatin c.p, 97370, teléfono: (52-999) 9328444, - 5ri Chaitanya Saraswat Math P.O. Box 311 Oaklyn NJ. Teléfono

- Guadalajara: 5ri Chaitanya Saraswati Sridhar Govinda Sevashram (856) 962-0834. Web. www.scsmathnj.org
de Mexico. AR, Reforma No. 864, sector Hidalgo Guadalajara,

Jaliseo, c.p. 44280, Teléfono (52 33) 3826 0613, Canada

- Tjuana: Sri Chaitanya Govinda Sevashram A.R. Avenida de las
Rosas 9 Frace. Del prado cp. 22440, Tif.: (52-664) 6089154, - Sri Chaitanya Saraswat Sridhar Asan, 10671, Calle 1324,
Monterrey. Surrey, BC, V3T3Y1. Teléfono: 604.953.0280

- Yeracruz: Fri Chaitanya Saraswat Math 1ro, De Mayo No, 1057,
(entre Tturbide v Azueta). C.p. 91700, Teléfono: (229) 9550041,
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Direccion: Calle Tuy con Calle Chama, Quinta PARAMAKARUNA. Colinas de Bello Monte.
CaracasTelf.: 0212-7541257 0414-3371793

escaneé el codigo ORy
le llevara a Google maps
para guiarlo

(Comollegar en Autobiis 0o Metro a Paramakaruna Nitai Gaurachandra
en Miranda?

Estaciones de Metro cercanas a Paramakaruna Nitai Gaurachandra en Miranda
Chacaito,6 min a pie,
Zona Rental, 12 min a pie,

Estaciones de Autobts cercanas a Paramakaruna Nitai Gaurachandra en Miranda
CauraIl, 7min a pie,
Bello Monte, 11 min a pie

Lineas de Autobiis a Paramakaruna Nitai Gaurachandra en Miranda
315, (M) Colinas De Bello Monte,
681, (M) Chuao,

Sideseas realizar una donacion puedes hacerlo
a través del siguiente Pago Mdvil

Teléfono: 0414-3371793
CI:5.008.449
Banco: Banesco S 2




@@paramakaruna_darsan n [www.youtube.com/@paramakaruna_darsan 6 www.paramakaruna.net/



