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“El Srimad Bhagavatam es una manifestacion de Krishna. El cuerpo entero del
Srimad Bhagavatam es el cuerpo de Krishna. En el Srimad Bhagavatam y también
en otras escrituras encontramos que la principal instruccién es cantar los Santos
Nombres del Sefior, esto es algo muy bueno. Y el canto de este Mahamantra Hare
Krishna es nuestra tinica esperanza”

Srila B.S. Govinda Mahirdj
Pag. 56, El Divino Sirviente



La visiéon de Srila Bhakti Sundara Govinda
Dev Goswami Maharaj sobre el pasatiempo de
Damodara es ung extension de la perspectiva de su
propio maestro, Sridhara Maharaja, enfatizando la
supremacia de la relacién intima de Vrndavana y
el principio de la sinceridad afectiva en el servicio
devocional.

Para Govinda Maharaj, el significado de Damodara no es solo que el amor de la Madre
Yasoda es grande, sino que este pasatiemFo establece la naturaleza més elevada de la
Divinidad Absoluta (Krishna): Su accesibilidad a través del amor puro.

La Dimension de la Intimidad (Raga-Bhakti)

Srila Govinda Maharéf' siempre resalté que el pasatiempo de Damodara revela el aspecto
mésfdulce y oculto de Ia Verdad Absoluta, donde Dios no es un ser temible, sino un objeto
de afecto.

1. La Humillacion del Control

Govinda Maharaj hacia hincapié en que la lila de Damodara es la prueba de la
autocontencién divina a través gel afecto. Krishna, que es el controlador de la energia
material (Maya), se somete voluntariamente ala madre Ya$oda, quien representa el servicio
devocional puro (Suddha-bhakti) en el humor de madre (Vatsalya-Rasa).

“Krishna, el amo de lailusién, se convierte en la victima del afecto de Su devoto. El quiere
demostrar que Su libertad total reside en Su completa entrega al amor.”

2.LaFalta delos Dos Dedos: El Principio de la Sinceridad

Govinda Maharaj interpretaba el concepto de los dos dedos faltantes (esfuerzo y
misericordia) con una profunda visién de la sinceridad afectiva:

El Primer Dedo (Esfuerzo del Devoto): El lo veia como la sinceridad absoluta en la
bisqueda. No es solo un esfuerzo fisico o intelectual, sino la pureza de la intencién.
El devoto debe vaciarse de todo motivo egoista y acercarse a Krishna con un corazén
completamente puro.

El Segundo Dedo (Misericordia de Krishna): La misericordia desciende solo cuando
el devoto ha demostrado la méxima necesidad y dependencia. La misericordia no es
aleatoria; es la respuesta del Sefior a la rendicién total y sincera del devoto. La clave no
esla fuerza, sino la calidad del afecto.

Aplicacion Practica enla Visién de Govinda Maharaj

Para Govinda Maharaj, el mes de Damodara es el momento ideal para practicar la devocién
con apego (Raga-bhakti), que esla devocién inspirada por el amor de los asociados eternos
de Krishna en Vrndavana:

Abandono dela Adoracién Formal (*Ai$varya): La vision de Damodara alienta al devoto
a abandonar la actitud de asombro y reverencia hacia el Sefior (el Ai§varya) y a cultivar
una relacién mds intima, dulce y afectiva (Madhurya).

Apego al Rasa (Dulzor): La préctica esencial del mes de Damodara es meditar en el dulzor
(rasa) del afecto maternal. Al encender la ldmpara, el devoto medita en labelleza delalila,
elamory lainocencia de Krishna, y 1a pureza de Yasoda. Esto ayuda a purificar el corazén
de lamentalidad de “dar para recibir” y a avanzar hacia el amor sin causa.

En sintesis, la visiéon de Srila Govinda Maharaj sobre Damodara es un llamado a la
intimidad conlo divino. La leccién es que la Verdad Absoluta se subordina al amor mds
puro, y nuestro servicio durante este mes debe estar imbuido de este sentimiento de afecto
y de una sinceridad sin reservas.



Elmes de Damodara (Kartika) es el mds auspicioso del calendario vaisnava! Este mes comienza,
efectivamente, el dia de la lunallena de Sarat Parnimay es reverenciado por el pasatiempo
del Sefior Krishna atado a un mortero.

Significado del Pasatiempo de Damodara

El pasatiempo de Damodara, narrado en el Srimad Bhagavatam, Capitulo 10, es una de las
lilas (juegos divinos) mds intimas y profundas de Krishna, y la razén por la que se le conoce
como Damodara (Dama = cuerda; udara =barriga/ Cintura{

1. El Evento Central

Una mafiana, la madre Yashoda estaba batiendo mantequilla, inmersa en el amor por su hijo.
Krishna, queriendo tomar leche, interrumpi6 a su madre. Cuando Yashoda fue a atender
laleche que se habia derramado, Krishna, sintiéndose ignorado, rompié la olla de yogury,
temeroso, se escondié en un mortero de madera.

Yashoda, con una pequefia vara, persiguié a Krishna. Al atraparlo, se sintié abrumada por
Su travesura y decidié atarlo al pesado mortero para que no se escapara. Sin embargo, no
importaba cuantas cuerdas usara, “siempre le faltaban dos dedos de largo” para atar a Krishna.
2.LaMisericordia de Damodara

Finalmente, agotada y frustrada, Yashoda se rindié. Al ver el esfuerzo de Su madre y la
sinaerjdad de su amor, Krishna se sintié6 conmovido. En ese momento, *Krishna acepté ser
atado”.

El significado de los dos dedos faltantes es profundo:

Un Dedo: Representa el esfuerzo humano, el esfuerzo sincero y personal del devoto (sadhana).
El Segundo Dedo: Representa la misericordia de Krishna (krpa) o el favor del devoto puro.
La ensefianza es que el esfuerzo humano por si solo, no importa cudn intenso sea (como el
esfuerzo de Yashoda por encontrar cuerdas), “nunca es suficiente” para capturar al Absoluto.
Solo cuando el devoto se rinde completamente y recibe la misericordia del Sefior, El permite
ser “atado” por el lazo del amor.

Visién de Sridhara Maharija

Srila Bhakti Raksaka Sridhara Maharaja enfatizo el significado de esta lila en términos de la
Relacién (Sambandha) y la Meta (Prayojana) del devoto.

Maharaja se centr6 en la supremacia de la Relacion de Amor Afectivo (Vatsalya-Rasa) y la
dulzura de Vrndavana:



1. LaHumillacién de la Grandeza: Para Sridhara Maharaja, el pasatiempo de Damodara
es la prueba de que el amor es el poder supremo. Krishna, el controlador de todos los
universos (cuya cabeza no podria ser atrapada por Brahma o Shiva), se sinti6 obligado
a ceder ante el amor puro de una madre de aldea. Esto humilla toda opulencia y poder
cédsmico.

2. El Suddha-Sattva (Sinceridad Pura): La lila de Damodara ilustra que la sinceridad, la
intencién puray el afecto incondicional de Yashoda son el tinico medio para acercarse a
la Verdad Absoluta. La rendicién emocional y desinteresada es el camino mds directo al
corazon de Krishna. El resumid: “Krishna estd atado por el amor; no por el poder, ni por
el conocimiento, ni por el dinero.”

Beneficios de Participar en el Mes de Damodara (Kartika)

El mes de Kartika es la joya de la practica devocional (sadhana). Los beneficios de las
précticas devocionales realizadas durante este mes son incalculables, amenudo descritos
como mil veces mayores que en cualquier otro momento.

Préctica Esencial, Significado Espiritual, Beneficio

Ofrecer una lampara (Dipa-dana): Simboliza la eliminacién de la oscuridad de la
ignorancia (anarthas). Se obtiene labendicién directa de Radha y Krishna, y se purifican
las ofensas cometidas.

Recitar el Damodarastaka: Es la meditacion diaria en la lila de Damodara. Profundiza
la comprension de la supremacia del amor de las gopis y se fija la mente en el servicio
amoroso.

Vivir con Sencillez: Se practican mds austeridades o se evita un alimento, como la
disciplina para controlar los sentidos. Fortalece la Sraddha (fe) y acelera la eliminacién
del orgullo (mana) y la lujuria.

Aumento del Japa (Canto): Se intensifica la prdctica del canto del Santo Nombre. Se atrae
la misericordia de Balarama (el Guru), que da la fuerza necesaria para el avance espiritual.

Participar en el mes de Damodara es una oportunidad tinica para invocar la misericordia
sin causa de Krishna, quien se revela voluntariamente a través de Su forma mds dulce,
la de un nifio travieso, pero eternamente adorable, atado por las cuerdas del amor de su
devoto.



Por Su Divina Gracia Om Visnupad
Srila Bhakti Tilak Niriha Maharaj

Extractos Darsan en linea a todo el mundo, 27
de abril de 2025

Pregunta: Es cierto que nosotros manifestamos nuestro subconsciente y si eso es cierto,
(cudl es el rol que juegan el karma y la Divina Voluntad?

El karma es diferente de la realidad. Tu pregunta se refiere a que lo que pensamos se
manifiesta en nuestra realidad...? Hay un verso en el Chaitanya Charitamrita:

sutauvaca
‘sva-krtam karma manusyah
kartum nafjasisvarah
tathapi sva-matir bala
yathestam karoti durmatih’

Sri Chaitanya Charitamrita, Adi-lila 6,20

“Suta Gosvami dijo: ‘Un ser humano no tiene poder independiente para realizar ningtn
deseo por si mismo, pues estd atado por su propio karma. A pesar de esto, debido a su
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inteligencia infantil, actia con mente perturbada segtin sus propios caprichos’.

Y alli se dice que el almajiva tiene un deseo, pero para que ese deseo se cumpla tiene que
ser de conformidad con la voluntad de Krishna. Pero cuando Krishna puede ver que
los devotos estdn sufriendo, atin asi, Krishna puede complacer el deseo de los devotos.
El karma es algo diferente aquello que nosotros hacemos para Krishna, no es karma,
no nos ata a este mundo. Pero aquello que hacemos que no es para Krishna es karmay
puedellevarnos al infierno. Aquella acciéon que llevamos a cabo, debemos pensar, es para
satisfacernos a nosotros mismos (karma) o para satisfacer a Krishna (devocién). Debes
pensar cudl es el tipo de accién que llevas a cabo.

Pregunta: ;Cudl es la importancia de tener tres vueltas de Tulasi en el cuello? y ;cudl es
laimportancia de al menos tener una?

La importancia de tener tres vueltas es porque ellas representan las tres deidades que
adoramos, Radha, Krishna y Mahaprabhu. Pero puedes tener mds si quieres, no hay
problema. Yo tengo seis Vuel}’:as. La importancia de tener al menos una, es que debemos
siempre llevar un collar de Tulasi (kunti-malas). Escuche una clase de Srila B.S. Govinda
Dev Goswami Maharajdonde decia que tener las Tulasis en el cuello era el equivalente a los
Ferros - mascotas que ﬂe pertenecen a alguien, ellos siempre tienen un collar. Mientras que

os callejeros que no le pertenecen a nadie no tienen un collar. De hecho los perros tienen
muy buenas cualidades. Ellos ofrecen proteccién. Son fieles, de hecho. Podemos cantar
ese Kirtan:



sarvasva tomara, charane sapiya,
padechhi tomara ghare
tumi ta’ thakura, tomara kukura,
baliya janaha more
(Saranagati, 19.1)

“He ofrecido todo a Tus pies y me he refugiado en Tu hogar. Tt eres mi Amo; por favor,
c 14 Y22 p
considérame Tu perro.

Pregunta: Dandavat Pranams Gurudev! ;Cudl es el valor es]_:Liritual de experimentar un
fuerte dolor por la separacion del discipulo con su Guru que ha abandonado fisicamente
éste mundo?

Puedo hablar de mi experiencia, cuando Gurudev me daba una instruccién yo hacia lo que
me indicaba, no me preocupaba porque sabia que Gurudev me protegeria, sucediese lo que
sucediese. Aun si me regafiaba, yo sabia que me protegeria, pero cuando Gurudev parte
de este mundo, entonces perdemos esa seguridad, esa confianza. Después que el Guru
desaparece y no nos podemos asociar fisicamente con él, por ejemplo hacemos algo y no
tendremos la ventaja de que él nos guiara fisicamente. Entonces tenemos mucha tristeza
en nuestro corazén. También veo que cuando Gurudev estd presente fisicamente, no nos
preocupamos tanto. Todo 1o que hacemos, s6lo pensamos en nuestro Seva. No nos asustamos,
cuando Gurudev estd presente, no nos pasanada. Inclusive cuando Gurudev estaba presente
yo ni siquiera me enfermaba. Si acaso alguna vez me dio fiebre. Esto ocurre

porque dependemos fisicamente de Gurudeva. Cuando el me dio servicio en Siliguri yo
estaba alli y luego cuando me envié a Ekachakra yo no me preocupaba por mi bienestar
fisico y no tenfa ningtin apego por el lugar. Pero después que él partié todo cambié. Entonces
mi situacién es esa. Después que él partio esa carencia de preocupacion, esa tranquilidad,
ya no esta presente. Yo solo puedo hablarles de mi experiencia. De mi tristeza. En la vida
espiritual obtenemos mucha fuerza por la gracia de Sri Guru, entonces cuando Gurudev
parte, perdemos parte de esa fuerza.

Pregunta: Podria hablarnos un poco sobre el dia qué celebramos hoy la Aparicién de Srila
Gadadhar Pandit Goswami.

Todos sabemos que Gadadhar Pandit es Srimati Radharani en el Chaitanya Lila. Escuche
de algunos Vaisnavas que Gadadhara Pandit es el baba, los sentimientos, mientras que
Gadadhara Das es el kanti, la refulgencia. Tengo un libro en bengali que habla de las
glorificaciones de todos los asociados de Mahaprabhu. No sé cudndo podré transmitirles
desde el benﬁali al inglés. Gadadhar Pandit es la potencia de Sriman Mahaprabhu. En el
Chaitanya Charitamrita siempre se dice, ofrezco mis reverencias a sus pies, miles de veces.
En los pasatiempos de Mahaprabhu, Srimati Radhika apareci6 en la forma de Gadadhar
Pandit Goswami. Vemos que en Paficha-tatva también estd Gadadhar Pandit. El es el mds
querido de los devotos de Mahaprabhu. Gadhara Pandit es la fuente de todas las otras
potencias de Mahaprabhu.

Cuando Mahaprabhu tomé sannyas, Gadadhara Pandit, tomo ksetra sannyas, que significa

ue tomo un voto de renunciante, {)ero permanece en unsélo lugar en especifico. El lugar se
llamaba To-ta era un bosque. Aquellos que desean tener una relacion cercana con Mahaprabhu
toman refugio en cualquiera de las dos opciones: Unos toman refugio en Nityananda Prabhu
y otros toman refugio en Gadadhara Pandit. Algunos aceptan a Gadadhara Pandit, quien a
su vez instruye que Mahaprabhu es el duefio y sefior de Gadadhara Pandit. Algunos devotos
describen que Mahaprabhu es la vida de Nityananda Prabhu mientras que otros lo describen
como la vida de Gadadhara Pandit.

Gadadhra Pandit tom6 nacimiento en una familia vadadhara Brahmana, en un dia de
amavasya (luna llena), en Bangladesh. El nombre de su padre era Vana Misra y su madre
era Ratnabha devi, el tuvo un hermano y nunca se casé, siempre fue Brahmachari.



Desde su infancia era muy desapegado. Cuando Mahaprabhu desarrollo sus pasatiempos
como Nimai Pandit. Ninguno se atrevia a discutir con Mahaprabhu. Todo el mundo estaba
temeroso de debatir con Mahaprabhu. Quienquiera que diese un comentario, Mahaprabhu
destruia sus comentarios y establecia uno nuevo. Mukuda Sivas Pandit hufa tan pronto
vefa a Mahaprabhu ya que no queria debatir con El.

En una oportunidad le preguntaron a Gadadhara Pandit cudl es el significado de mukti,
liberacion y él explico que liberacion de la tristeza es verdadera liberacién. Gadadhara
Pandit pudo presenciar a Mahaprabhu en humor extético. Cuando Mahaprabhu les dijo
atodoslos devotos que fuesen ala casa de un brahmachari, El vio la forma verdadera de
todos los devotos. Y Gadadhara Pandit escuché eso y fue a esa casa, pero se escondié.
Alli Mahaprabhu entré en éxtasis y cuando Gadadhara Pandit presencié eso, quedé sin
sentido. Mahaprabhu le dijo eres muy afortunado, desde tu infancia tu mentalidad estd en
consciencia de Krishna. A veces cuando Mahaprabhu estd en éxtasis siente mucho dolor en
separacion. Entonces Gadadhara Pandit lo confortaba, lo consolaba. En una oportunidad
Mahaprabhu estaba en tanto dolor de separacién, que preguntaba por doquier ;dénde estd
Krishna? Y le dijeron, Krishna estd en tu corazén, entonces Mahaprabhu queria abrirse
el pecho, y Gadadhara Pandit lo detuvo. Madre Saci le instruyo a Gadadhara Pandit,
siempre debes quedarte con Nimai.

En una oportunidad Mahaprabhu gritaba: ;dénde estd Pundarika?. Todos le preguntaban
¢quiénes Pundarika? El dijo, vendrd pronto a Nabadwip. Cuando Pundarika Vidyanidhi
vino a Nabadwip el se qued6 en un lugar muy opulento y todos pensaban que tenia una
personalidad materialista. Sin embargo, en el Krishna Lila, Pundarika Vidyanidhi es
Vrisabanu, el padre de Srimati Radharani. Mukundha Dhata llevé a Gadadhara Pandita
un sitio diciéndole: “Ven conmigo, te voy allevar a que conozcas a un devoto maravilloso”.
Entonces lo llevo donde Pundarika Vidyanidhi, quien hablaba animosamente con
Mukundha Dhata, mientras Gadadhara Pandit veia la opulencia alrededor de Pundarika
Vidyanidhi, aromas alrededor, una cama muy cémoda, ropas opulentas; Gadadhara Pandit
pensaba, ;cémo puede éste ser un gran devoto? Y Mukunda Datha pudo sentir las dudas
de Gadadhara Pandit, entonces recité un sloka. Tan pronto Pundarika vidyanidhi escucho
el sloka, entro en éxtasis, y comenzé a destruir el cuarto a su alrededor y las opulencias
que tenia. Al presenciar esto, Gadadhara Pandit sintié que habia cometido una ofensa. Y
dijo: “;Qué he hecho? esto no es bueno. Cuando Mahaprabhu se enter, le dijo: Para que
tu ofensa sea perdonada, debes tomar refugio en Pundarika Vidyanidhi.

En cada pasatiempo (lila) Gadadhara Pandit estaba siempre con Mahaprabhu, en el
pasatiempo en Nila chala, en el pasatiempo en el templo de Guiidicha. Gadadhara Pandit
tomo ksetra sannyas en Sri Puri Dham y alli € sirvi6 en el templo de To-ta Gopinath.
Gadadhara Pandit invité a Mahaprabhu a tomar prasadam en el templo de To-Ta
Gopinath, Mahaprabhu acepté y le dieron algo de arroz dulce. Gadadhara Pandit cociné
el arroz y los vegetales que recogié en el jardin, se los ofrecié a To-ta Gopinath y todos
tomaron prasadam en humor ext4tico.
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Cuando Mahaprabhu quisoir a Vrindavan, Ramananda Ray y Sarbhabhauma
Bhatacharya trataron de detenerlo. Entonces Gadadhara Pandit no podia
tolerar la separacién y quiso ir con El, pero Mahaprabhu le dijo que no podia
abandonar el servicio de To-ta Gopmath y que, ademds, él habia tomado el voto
de ksetra sannyas. Pero Gadadhara Pandit le dijo: Donde tu estés, es Nila chala,
y mi voto de ksetra sannyas puede irse al infierno. Mahaprabhu le dijo: No es
bueno que abandones tu servicio hacia To-ta Gopinath. Gadadhara Pandit le
dijo, noimporta si algo pasa como consecuencia de abandonar ese servicio, yo
lo aceptaré. No te preocupes, yo no te ocasionaré problemas yo me iré por mi
cuentay tomaré darsan de Saci Mata. Nadie podia entender el sentimiento entre
Gadhara Pandit y Mahaprabhu. Mahaprabhu le dijo: ;Quieres abandonar tu
promesay ademas tu servicio a Krishna? Si vienes conmigo obtendras felicidad,
pero..;tu quieres tu propia felicidad o la mia?. Entonces Gadadhara Pandit qued6
sin palabras. Mahaprabhu agregé: “La ruptura de tu promesa serd mi gran
tristeza. Debes regresar a Nila Chala, y no puedes decir nada mds”. Gadhadara
Pandit quedé sin palabras. Gadadhara Pandit tenia una naturaleza muy simple.
Gadadhara Pandit vio la indiferencia de Mahaprabhu y pensé que Mahaprabhu
iba a abandonarlo entonces fue a los pies de loto de Mahaprabhu y comenzé a
llorar y Mahaprabhu comenzé a reirse y lo abrazé.

Después de la partida de Mahaprabhu, Gadadhara Pandit sintié mucho dolor
en separaciony s6lo vivié por once meses mds para otorgarle darsan a Srinivas
Acharya.



Por Su Divina Gracia, Om Visnpupad
Srila Bhakti Nirmal Acharya Maharaj

Dum Dum Park, 25 de Octubre 2018, parte 2

Nosotros cantamos Damodarastakam,

namamisvaram sach-chid-ananda
rupamlasat-kundalam gokule bhrajamanamya-
soda-bhiyolukhalad dhavamanamparamrstam
atyantato drutya gopya [1]

“Le ofrezco mis humildes reverencias al Sefior Supremo, Sri Damodara, cuya forma
corporal es la personificacion de la existencia eterna, el conocimiento y la bienaventuranza
y que resplandece hermosamente en el divino reino de Gokula. Sus zarcillos con forma de
tiburén se mueven oscilando cuando huye apresuradamente de Madre Yasoda, que Lo
Fersigue [por haber roto el tarro de yogur que batia para hacer mantequilla, y Eor robarle
amantequilla que habia dejado colgada de un soporte]. El se aleja corriendo del mortero
de madera, temeroso de Madre Yasoda, que corre velozmente tras El hasta atraparlo.”

rudantam muhur netra-yugmam mrjantam
karambhoja-yugmena satanka-netram
muhuh svasa-kampa-trirekhanka-kanthasthita-
graivam damodaram bhakti -baddham [2]

“[Viendo el palo de batir en manos de Su madre], El llora y frota Sus ojos una y otra vez
con Sus manos de loto. Su mirada refleja mucho temor y eflcollar de perlas que rodea Su
cuello, semejante a una caracola marcada con tres lineas, tiembla porla agitada respiraciéon
producida por Su llanto. Al Sefior Supremo, Sri Damodara, cuya cintura no es atada con
cuerdas, sino con el amor puro de Madre Yasoda, Le ofrezco mis humildes reverencias.”

Esa es una cancién muy importante en nuestra vida espiritual. Nosotros oramos,

namo deva damodarananta visno
prasida prabho duhkha-jalabdhi-magnam
krpa-drsti-vrstyati-dinam batanugrhanesa

mam ajnam edhy aksi-drsyah [6]

“1Oh, Dios Supremo! Ofrezco reverencias ante Ti. jOh, Damodara! jOh, Ananta! ;Oh,
Vishnu! jOh, mi Sefior, complacete conmigo! Posando Tu misericordiosa mirada sobre mi,
libera a este pobre tonto ignorante, inmerso en un océano mundano de lamentaciones, y
hazte visible ante mis o0jos.”
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Ya saben que cuando la madre de Krishna se cansé [tratando de atar a Krishna con una
cuerda que siempre parecia tener dos dedos mds corta], Krishna pensé, “Oh, Mi Madre se
ha cansado, ella pasé mucha austeridad” y El1 Mismo le permitié que lo atara con la cuerda.

Después de eso, la Madre Yasoda até a Krishna a un ulukhal (mortero de madera, es un
tipo de madera muy pesada)y regresé donde estaba la leche hirviendo. Krishna comenzé
a gatear con el mortero detrds de Su espalda. Krishna mantiene todo el universo, jentonces
creen que El no puede llevar solo un pedazo de madera? ;Creen que es imposible? De
repente, Krishna apareci6 en unlugar un poco lejos de Su casa. Nosotros vamos a ese lugar
cada afio (se llama: el lugar del dam-bandhan lila, los drboles Yamal-Arjuna estan ah%.

Ustedes saben que Kuver tuvo dos hijos, Manigriv y Nalakuvar, y estos dos hijos tenfan
un ego muy grande y estaban muy orgullosos de su propiedad y riqueza. Ellos no se
preocupaban por nadie. Un dia, estaban jugando en un rio con mujeres completamente
desnudas, cuando de repente Narad Muni pasé por ese lugar. Al ver a Narad Muni,
las mujeres cubrieron sus cuerpos, pero a los hijos de Kuver no les importé—no les
importaba quién era Narad o quién pasaba. Narad Muni maldijo alos dos orgullosos hijos
de Kuvery dijo que enla préxima vida se convertirian en drboles. Manigriv y Nalakuvar
se sorprendieron. Se disculparon con Narad Muni, y Narad Muni dijo: “Cuando Krishna
aparezca en Dvapar yuga, vivird en Gokul Mahavan. El les rescatard de esta condicién y
recuperardn su cuerpo anterior.” Es por eso que estd escrito en Damodarastakam,

kuveratmajau baddha-murttyaiva yadvat
tvaya mochitau bhakti -bhajau krtau cha
tatha prema-bhaktim svakam me prayachchha
na mokse graho me “‘sti damodareha [7]

“iOh, Sefior Damodara!, asi como liberaste de la maldicién de Narada a los hijos de
Kuvera, Manigriva y Nalakuvara, y los convertiste en grandes devotos, en Tu forma de
nifio con la cuerda del mortero de madera atada a Tu cintura, concédeme a mi Tu propio
prema-bhakti . Este es mi tinico anhelo, ya que no deseo ningun tipo de liberacién.”

Los hijos de Kuver estaban sufriendo mucho en los cuerpos de drboles, pero Krishna es
muy misericordioso—El eliminé su cautiverio.

Entonces, cuando Krishna estaba gateando, llegé a un lugar donde habia dos arboles. El
paso entre los drboles, pero el mortero de madera al que estaba atado se atoré entre los
drboles—Krishna tir6 del mortero y los drboles cayeron de inmediato. No habia nubes,
nada—Ilos drboles cayeron asi. Nanda Gopal miré hacia atrds y sonrié.

Al oir el sonido de los drboles que cayeron, muchas personas vinieron al lugar. Ellos se
asombraron, “;Qué ha pasado? ;C6émo se cayeron estos grandes drboles?” Ambos drboles
yacian en el suelo y Krishna también estaba alli. Nanda Maharajllegé alli también y estaba
muy preocupado. Pensé: “;Qué ha pasado? ; Estd bien mi hijo Krishna?” Nanda Maharaj
tuvo una pequefia pelea con la madre Yasoda, élla reprendi6: “; Por qué ataste a mi hijo?
¢Qué harias si pasara algo?” Incluso me enteré de que no hablé con Madre Yasoda durante
tres meses después de eso. Tales son los pasatiempos de Krishna, el lila de Krishna.

kuveratmajau baddha-murttyaiva yadvat
tvaya mochitau bhakti -bhajau krtau cha
tatha prema-bhaktim svakam me prayachchha
na mokse graho me “‘sti damodareha [7]



“iOh, Sefior Damodara!, asi como liberaste de la maldicién de Narada a los hijos de
Kuvera, Manigriva y Nalakuvara, y los convertiste en grandes devotos, en Tu forma de
nifio con la cuerda del mortero de madera atada a Tu cintura, concédeme a mi Tu propio
prema-bhakti . Este es mi tinico anhelo, ya que no deseo ningtn tipo de liberacién.”

namas te ‘stu damne sphurad-dipti-dhamne
tvadiyodarayatha visvasya dhamne
namo radhikayai tvadiya-priyayai
namo ‘nanta-lilaya devaya tubhyam [8]

“iOh, Sefior Damodara!, en primer lugar ofrezco mis reverencias a la brillante cuerda
refulgente que ata Tu cintura. Seguidamente ofrezco mis reverencias a Tu cintura, que es
la morada del universo entero. Me postro humildemente ante Tu muy querida Srimati
Radharani, y te ofrezco todas mis reverencias a Ti, Supremo Sefior que manifiestas
pasatiemposilimitados.”

Esta cancién Damodarastakam acerca de los pasatiempos del Sefior estd escrita por
Satyavrata Muni, y la cantamos cada mes de Kartik.

La devocién de Radharani, la devocién de las gopis de Vraja es el concepto més elevado, la
mds elevada devocion. jKrishna Mismo quiere el polvo delos pies de las gopis de Vraja, El
puso el polvo de sus pies sobre Su cabeza! Entonces podrdn comprender que no podemos
considerarnos ni siquiera como el polvo de sus pies.

También cantamos la cancién ‘Radhejayajaya madhava daite’ compuesta por Srila Rupa
Goswami:

radhe jayajaya madhava-dayite
gokula-taruni-mandala-mahite

“iGloria aRadha, laamada de Madhava! Todas lasjovencitas de Gokula, hermosas como
Lakshmi Devi, estdn encantadas de ver Tu belleza exquisita.”

damodara-rati-varddhana-vese
hari-niskuta-vrnda-vipinese

“Ta siemFre estds decorada con muchas prendas hermosas y flores perfumadas, y eres
irresistible para Damodar. Tus pasatiempos con Krishna suceden eternamente en los
bosques de Sri Vrindavan Dham.”

vrsabhanudadhi-nava-sasi-lekhe
lalita-sakhi guna-ramita-visakhe

“Del mismo modo que se dice que la luna aparecié desde el océano, Td también has
aparecido desde el océano de Vrisabhanu Maharaj. Tt eres una amiga de Lalita y la alegria
de Visakha.”

karunam kuru mayi karuna-bharite
sanaka-sanatana-varnita-charite

“Todos los devotos liberados, los devotos altamente calificados (mukta-purusa)
como Sanaka y Sanatan, siempre glorifican la morada de Krishna con Sus devotos y
particularmente ala Sirvienta Suprema de Krishna, Srimati Radharani. Oh misericordiosa
Srimati Radharani, por favor, otérgame Tt misericordia.”

(Sri Sri Radhika Stutih; la traduccion fue adoptada de la interpretacién dada por Srila B.S. Govinda 13
Dev-Goswami Maharaj).



Srila Bhakti Sundar Govinda
Dev-Goswami Maharaj

Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami Maharaj
comenta sobre una de las oraciones de Srila Raghunath
Das Goswami a Sr1 Giriraj Govardhan.

(hablado en el Sri Rapa-Saraswati-Sridhar Seva Kuiija,
Vrndavan)

Srila Rapa GoswamiPrabhu, Srila Jiva Goswami Prabhu y Srila Krsnadas Kaviraj Goswami
Prabhu son muy misericordiosos con nosotros. Me sorprende cudnta misericordia
podemos conseguir por la gracia de nuestro Guru Maharaj, Srila Raksak Bhakti Sridhar
Dev-GoswamiMaharaj.

En el Govardhana-vasa-prarthana-dasakam de Srila Raghunath Das Goswami Prabhu,
hay un $loka:

niriipadhi-karunena $ri-Sachi-nandanena
tvayi kapati-Satho “pi tvat-priyenarpito ‘smi
iti khalu mama yogyayogyatarm tamagrhnan
nija-nikata-nivasam dehi govardhana! tvam

“O adorable Govardhan, tu mds querido Sri Sachi Nandan Chaitanyadev
misericordiosamente me ha llevado a Tus pies de loto. No tengo calidad ni calificacién,
pero Tu no me puede ignorar porque Mahaprabhu me hallevado a Ti”.

Mahaprabhu le habia dado una Govardhan-sila yﬁuﬁja-mala a Das Goswami, y Das
Goswami sentia que a través de eso Mahaprabhu le habia dado refugio a los pies de loto
de Giriraj Govardhan.

“O Govardhan, no me puedes ignorar. No estoy calificado, no tengo ninguna cualidad,
no tengo nada. Soy kapati-$atho [engafiador y falso]. Pero sea lo que sea, debes ser
misericordioso conmigo porque tu mas querido Chaitanyadev me hallevado a Ti.”

Das Goswami Prabhu dijo esto a Giriraj Govardhan y mi sentimiento y el pensamiento es
que Srila Guru Maharaj es tan misericordioso, y con la conexién de Srila Guru Maharaj,
Srila Rapa Goswami Prabhu y Kaviraj Goswami Prabhu son tan misericordiosos para
con nosotros.



Por Su Divina Gracia, Om Visnupad

Srila Bhakti Raksak Sridhar
Dev-Goswami Maharaj

resume la verdad revelada en el
gayatri-mantra.

Creo que soy capaz de sacar del Gayatri el significado

de Radha-Govinda-lila, que es srutibhir vimrigyam (SB:

10.47.61) [buscado incluso en los Vedas]. El Veda-mata Gayatri, la madre de toda la verdad
revelada, estd presente dentro de esta férmula del Brahma -gayatri. Si podemos ver
el significado mds profundo ahi, vemos Radha-dasyam. El Gayatri quiere ensefiarnos
el servicio de Radharani. Gayatri significa ganat trayate: cantando podemos obtener
la liberacién. Liberacién, el maximo medio %acia Goloka; significa svarupena-vyavas
thitih (SB: 2.10.6): para volver a la identificacién de nuestra funcién en Goloka, en la
mds elevada, mds profunda esquina de nuestros corazones. El kirtan y vamsi-dhvani [el
sonido de la flauta], nos preparé y nos puso en el servicio adecuado. Trana, liberacién,
como en el ganat trayate, en el sentido mds pleno, significa llegar a la posicién en la que
podamos tener la oportunidad de hacer nuestro mejor servicio a Krishna, a Radhika. Y
por el Gayatri, mediante el canto de esta férmula, podemos aspirar a tener tal realizacién,
esa posiciéon descubierta.

También he escrito un verso acerca de este significado del Gayatri. Bhargo significa
la tierra de la dedicacién, el svarup-sakti -nirmitta-jagat [el mundo construido por la
energia personal de Krishna]. Devasya significa Krishnasya, lilamaya Purusasya. Deva
significalilamaya, travieso, y deva significa sundara, hermoso. Deva significa El quien es
travieso y hermoso, que tiene la costumbre de la hermosa travesura. Bhargo significa la
tierra de la dedicacidn, y eso es la extensién de Radharani, la otra mitad, la mitad negativa
del Absoluto. El Absoluto tiene tanto un aspecto positivo como uno negativo [Radhay
Krishna]. El Gayatri nos dirige a todos y cada uno de nosotros hacia esa meta, ese fin.
El Veda-mata Gayatri contiene en pocas palabras toda la verdad de los Vedas: “;Ve hacia
lo hermoso! ;Ve lz’acia ese amor! Ese es el fin deseado, el todo y el fin de todo de todos.
“No podemos negarlo. Nadie puede negarlo. Puede que no lo tengamos, pero aun asi no
podemos negarlo. Esa es la posicion.

Nitai vino a dar Gauranga, Gauranga vino a dar Radha-dasyam—Radha-Govinda,
nuestro Gurudev vino a entregarlos a todo al mundo, y su Prabhupad los entreg6 al
mundo en general, a todo el mundo mds alld de India. Asi, nos inclinamos a esas grandes
personalidades aqui.



Srila Bhakti Siddhanta
Saraswati Thakur

Prakrta-rasa-Sata-disani
Cien Refutaciones al Rasa Mundano

Introduccion

Entre las clases més elevadas de los seres humanos en el mundo, hay tres caminos para
viajar a través del reino dela creencia en la vida futura. Estos son conocidos como el karma,
jiiana, y el bhakti. Los propésitos de las almas en el estado condicionado por alcanzar fines
disfrutables temporales se conoce como el camino del karma. Rechazar la trascendencia
y fines temporales provinciales e inquirir acerca del espiritu no diferenciado es conocido
como el camino deljfiana. Trascender el karma, jiana y la materia, tratando de complacer
aLdestinatario legitimo de todo el servicio de Sr1 Krsna es conocido como el sendero del
bhakti.

Entre los medios y la meta en el camino del bhakti, se observan tres etapas: sadhana, bhava,
y prema-bhakti. Si pensamos que la meta de bhava y prema son practicas que son parte
de los medios, entonces, surgen problemas. Librarse de este obstdculo se conoce como
anartha-nivrtti. Los Pasatiempos sin precedentes y extraordinarios de Sri Gaurasundar, y
las précticas y ensefianzas de los Goswamis que eran Sus ayudantes en Sus Pasatiempos
son la base de esta composicion.

Sr1 Sarasvati
Nota del traductor

El propésito del prakrta-rasa-$ata-dasani de Srila Bhakti Siddhanta Saraswati Thakur
es aclarar la comprensién y aplicacién correcta de la ciencia del rasa propuesta por Srila
Rapa Goswami Prabhu en su SriBhakti-rasamrta-sindhu. Srila Saraswati Thakur escribié
este tratado para un publico familiarizado con los términos claves que se transmiten en
el Sri Bhakti-rasamrta-sindhu, y por lo tanto, no ha definido estos términos dentro de
su composicion. Para los lectores que no estdn familiarizados con estos términos y sus
definiciones dadas por Srila Rupa Goswamli, estdn siendo presentados aqui tanto una
visién general de ellas basadas en el SrTBhakti-rasamrta-sindhu como también un glosario
de prakrta-rasa-Sata-daisani. Por otra parte, estos términos claves en su mayor parte se
han dejado sin traducir a lo largo de esta composicién de prakrta-rasa-Sata-disani para
que los lectores puedan ver claramente como Srila Bhakti Siddhanta Saraswati Thakur
delinea su significado y aplicacién adecuada.

(Qué es bhakti?

sarvopadhi-vinirmuktam tat-paratvena nirmalam
hrsikena hrsikeSa-sevanarh bhaktir uchyate
Narada-paficharatra; Sri Bhakti-rasamrta-sindhu: Pirva-vibhaga, 1.12)



“Bhakti se dice que es el servicio con los sentidos al Sefior de los sentidos, que se dedica
al Sefior sin mezcla, y totalmente incondicional”.

______

anukulyena krsnanusﬂanam bhakfir uttama
(811 Bhakti-rasamrta-sindhu: Parva-vibhaga, 1.11)

“Bhakti puro es el constante esfuerzo por complacer a Krsna que estd libre de deseos
fugacesy sin obstaculos por la explotacién y la renuncia”.

¢Cudles son las caracteristicas distintivas del bhakti?

klesa-ghniSubhada moksa-laghuta-krt sudurlabha
sandrananda-v1sesatma $ri-krsnakarsini cha sa
(Sr1Bhakti-rasamrta-sindhu: Purva-v1bhaga, 1.17)

“Bhakti (1) destruye todo sufrimiento, (2) otorga toda buena fortuna, (3) empequefiece
la liberacion, (4) es muy dificil de alcanzar, (5) es intensamente alegre, y (6) atrae a Sr1
Krsna Mismo”.

¢Cudles son las etapas del bhakti?

sa bhaktih sadhanar bhavah prema cheti tridhodita
(Sr1 Bhakti-rasamrta-sindhu: Purva-vibhaga, 2.1)
“Bhakti se dice que tiene tres etapas: sadhana-bhakti, bhava-bhakti, y prema-bhakti”.
cQué es sadhana-bhakti?
krti-sadhya bhavet sadhya-bhava sa sadhanabhidha

nitya-siddhasya bhavasya prakatyarh hrdi sadhyata
(SriBhakti-rasamrta-sindhu: Pirva-vibhaga, 2.2)

“Laaccién de los sentidos dirigida a obtener bhava se conoce como sadhana-bhakti. Tal
logro es la manifestaciéon de nuestra perfecta naturaleza eterna dentro del corazén”.
¢Cudntos tipos de sadhana-bhakti hay?

vaidhiraganuga cheti sa dvidha sadhanabhidha
(SriBhakti-rasamrta-sindhu: Piirva-vibhaga, 2.5)

“Hay dos tipos de sadhana-bhakti: vaidhiy raganuga”.
cQué es vaidhi-bhakti?
yatraraganavaptatvat pravrttir upajayate

Sasanenaiva Sastrasya sa vaidhibhaktir uchyate
(Sr1Bhakti-rasamrta-sindhu: Piirva-vibhaga, 2.6)

“El sadhana-bhakti en el que la actividad no surge por haber desarrollado raga sino por
las regulaciones de las Escrituras se llama vaidhi-bhakti”.

cQuéesraga?

iste svarasikiragah paramavistata bhavet
tan-mayiya bhaved bhaktih satra ragatmikodita
(SriBhakti-rasamrta-sindhu: Parva-vibhaga, 2.270)

“Lainmersion fisica intensa en el objeto del deseo de uno sellamaraga. La devocién sobre
labase de tal raga se llama ragatmika-bhakti”.
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cQué es raganuga-bhakti?

virajantim abhivyaktarh vraja-vasi-janadisu
ragatmikam anusrta ya sa raganugochyate
($11 Bhakti-rasamrta-sindhu: Pirva-vibhaga, 2.268)

“Ladevocién que sigue el ragatmika-bhakti hermosamente manifestado en los residentes
de Vraja se conoce como raganuga-bhakti”.

;Qué es bhava-bhakti?

Suddha-sattva-viSesatma prema-siiryamsu-samya-bhak
ruchibhis chitta-masrnya-krd asau bhava uchyate
(S1i Bhakti-rasamrta-sindhu: Purva-vibhaga, 3.1)

“La devocion que es de naturaleza completamente pura (una composicion especial de
energia espiritual del Sefior), que se aseme]a aunrayo desol del prema, y que derrite el
corazén con ruchi se llama bhava-bhakti”.

¢Cudles son los caracteristicas de bhava-bhakti?

ksantir avyartha-kalatvar viraktir mana-$unyata
asa-bandhah samutkantha nama-gane sada ruchih
asaktis tad-gunakhyane pritis tad-vasati-sthale
_ ity adayo 'nubhavah syur jata-bhavankure jane
(SriBhakti-rasamrta-sindhu: Piirva-vibhaga, 3.25-6)

“(1) Tolerancia, (2) no perder el tiempo, (3) desprendimiento, (4) ausencia de orgullo,
(5) la esperanza, (6) el anhelo, (7) el sabor constante por cantar el Nombre, (8) apego ala
discusion de las cualidades del Sefior, y (9) apego a la morada del Sefior—éstas y otras
cualidades estdn presentes dentro de aquellos en cuyos corazones bhava ha germinado”.

cQuéesrati?
purane natya-Sastre cha dvayos tu rati-bhavayoh
samanarthataya hy atra dvayam aikyena laksitam
(SriBhakti-rasamrta-sindhu: Purva-v1bhaga, 3.13)

“En los Puranas y las escrituras de teatro, las palabras y rati bhava tienen el mismo
significado. Aqu1 también (en el SriBhakti-rasamrta-sindhu), las dos palabras son vistas
como sinénimos”
(Quées prema?
samyan-masrnita-svanto mamatvatiSayankitah
bhavah sa evasandratma budhaih prema nigadyate
(SriBhakti-rasamrta-sindhu: Parva-vibhaga, 4.1)

“El bhava intenso que derrite por completo el corazén y se caracteriza por la posesion
amorosa extrema (del Sefior) es llamado por lo sabios como prema”.

¢Cudles son las etapas en el despertar del prema?

adau Sraddha tatah sadhu-sango 'tha bhajana-kriya
tato’nartha-nivrttih syat tato nistha ruchis tatah
athasaktis tato bhavas tatah premabhyudafichati
sadhakanam ayam premnah pradurbhave bhavet kramah
(Sr1Bhakti-rasamrta-sindhu: Parva-vibhaga, 4.15-6)



“En primer lugar estd sraddha, a continuacién, sadhu-sanga, luego bhajana- kriya, y
después anartha-nivrtti, le sigue mstha luego ruch1 a continuacion, asakti, despuésbhava,
y luego surge prema. Estas son las etapas en las que surge el prema en un practicante”.

;Quées sraddha?

Lafeenlaverdad revelada producida porlaasociacién con sadhus y tanto el conocimiento
como la ignorancia en el compromiso del servicio al Sefior; fe que por servir a Krsna se
cumplen todos los derechos y deseos.

cQuées sadhu- -sanga?
Tomar refugio a los pies de Sri Guru y aprender el proceso de servicio al Sefior bajo su
guia; asociarse y servir a los sadhus, los que se adhieren a la verdad.

¢ Qué es bhajana-kriya?
Participar en las précticas de devocién, como escuchar, cantar, y adorar, de acuerdo con
las instrucciones de Sr1 Guru y los sadhus.

cQué es anartha-nivrtti?
El cese gradual de l0s cuatro tipos de V1C1os—(1) conceptos errados, (2) deseo por lo
mundano, (3) ofensas, y (4) la debilidad del corazén.

cQué es nistha?
Compromiso constante en el servicio del Sefior libre de anarthas y distracciones.

;Quées ruchi?
Sabor genuino hacia el Sefior y Su servicio.

cQuées asakti?
Apego; ruchi natural hacia el Sefior y Su servicio.

. Qué son bhava y prema?
Estos se han definido anteriormente en el SrT Bhakti-rasamrta-sindhu: Parva-Vibhaga,
3.1y4.l.

cQuéesrasa?
vyatitya bhavana-vartma ya$ chamatkara-bhara-bhiih
hrdi sattvojjvale badham svadate sa raso matah
(S11 Bhakti-rasamrta-sindhu: Daksina-vibhaga, 5. 132)

“Aquello que estd mds alld del alcance del pensamiento, extremadamente maravilloso,
y saboreable profundamente en el corazén que brilla con labondad pura es conocida
comorasa”.

En mdés detalle:

“Lo que sobrepasa todo pensamiento, que es mds maravilloso que rati (bhava-bhakti), y
que se saborea profundamente en un corazén iluminado por una manifestacion especial
de la energia espiritual del Sefior, eso es rasa”.

cQuiénes Krsna?
akhila-rasamrta-mirtih
(S11 Bhakti-rasamrta-sindhu: Purva-v1bhaga, 1.1)

“Krsna es la personificacién de la alegria suprema, la morada de todas las rasas 19
espirituales”



cQué es el nombre?

nama-chintamanih krsna$ chaitanya-rasa-vigrahah
pirnah Suddho nitya-mukto ‘bhinnatvan nama-naminoh
(SriBhakti-rasamrta-sindhu: Pairva-vibhaga, 2.233)

“El nombre de Krsna es una joya que satisface los deseos y una realizacién de la rasa
espiritual. Elnombre es completo, puro, eternamente liberado, y no es diferente de quien
esnombrado”.

;Como serevela el nombre?
atah sri-krsna-namadi na bhaved grahyam indriyaih

sevonmukhe hi jihvadau svayam eva sphuraty adah
(Sr1iBhakti-rasamrta-sindhu: Pirva-vibhaga, 2.234)

“Apesar de que el Nombre de Krsna, Suforma, Cualidades y Pasatiempos no pueden ser

captados por los sentidos materiales, éstos se manifiestan en respuesta a la inclinacién
de servicio”.

Glosario

abhideya:los medios para el alcanzar la meta; la préctica de la devocién, y sobre todo, la
etapa de sadhana-bhakti.

anarthas: conceptos erréneos, los deseos por lo mundano, ofensas, y la flaqueza del
corazon.

anartha-nivrtti: el cese gradual de los anarthas y el desarrollo de nistha.

aprakrta: lit. 'No mundana’; supramundano, divino, espiritual; algo que parte de, o
relacionado con, el plano mds elevado de la existencia espiritual, la tierra de los Pasatiempos
del Sefior Krsna, que a veces se asemeja al mundo terrenal, pero es, sin embargo, ‘no
mundana’.

aparadha: ofensa; una accién que sea contraria a las normas, principios, o elhumor dela
devocién al Sefior; una acciéon que desagrada al Sefior; adoracién deficiente.

dsakti: apego; ruchi natural hacia el Sefior y Su servicio.

bhajana-kriya: incurrir en précticas de devocién, como escuchar, cantar y servir, de
acuerdo alas instrucciones de Sri Guru y los sadhus.

bhakti: servicio al Sefior Supremo incondicional y constantemente para Su placer.

bhava (bhava-bhakti): devocién compuesta por la energia espiritual del Sefior (samvity
hladini-saktis) que se asemeja a un rayo de sol del prema-bhakti y que derrite el corazén
con ruchi; la segunda de las tres etapas del bhakti, seguido de sadhana-bhakti y que
precede a prema-bhakti.

Guru: lit. “pesado’; maestro, instructor; aquel que disipa la oscuridad; la forma que el
20 Sefior Supremo asume para distribuir el conocimiento divino.



krama-patha: el camino gradual; la ruta dada por Srila Rapa Goswami en el Sri
Bhakti-rasamrta-sindhu (Parva-Vibhaga, 4,15-6) para el desarrollo de prema-bhakti, que
contiene nueve etapas generales: Sraddha, sadhu-sanga, bhajana-kriya, anartha-nivrtti,
nistha, ruchi, asakti, bhava, y finalmente prema. Krama-patha también en algunos casos se
refiere al proceso gradual por el cual el Sefior se revela de forma secuencial como Sunama,
rapa, guna, y luego Su lila—Su Nombre, Su forma, luego Sus cualidades, y, finalmente,
Sus Pasatiempos.

nama: lit.‘nombre’; el Nombre del Sefior Supremo; la forma personal del Sefior como Su
nombre, no diferente del Sefior Mismo.

nisthd: compromiso constante en el servicio del Sefior libre de anarthas.
prakrti: energia material.

prakrta: material, hecho o enbase a la energfa material.

prayojan: el objetivo; el logro mas elevado: Sr1 Krsna-prema.

prema: (prema-bhakti): el amor divino; un bhava extremadamente intenso que derrite por
completo el corazén y produce intensos sentimientos de amor posesivo hacia el Sefior.

rdaga: intensa inmersién natural en el objeto de su deseo, el maestro adorable.
raganugd: un practicante de raganuga bhakti.

raganugd (raganuga-bhakti):la devocion que persigue la devocién de los residentes de
Vraja, cuya devocion se basa puramente en raga.

rasa: el maravilloso sabor inconcebible en el servicio al Sefior que se encuentra en el corazén
de los devotos puros; rati (sthayi-bhava) llega al corazén a través de escuchar, cantar, y
otras practicas de devocién y alimentada por vibhavas, anubhavas, sattvika-bhavasy
vyabhichari-bhavas.

rasika: un devoto en el estado de bhava-bhakti o prema-bhakti que tenga experiencia
genuina del rasa.

rati: sinébnimo de bhava y sthayi-bhava.
ruchi: gusto genuino hacia el Sefior y Su servicio que surge sobre la base de nistha.

Riipa (Sri): Srila Rapa Goswami, el autor del Sri Bhakti-rasamrta-sindhu y la maxima
autoridad enla ciencia del rasa.

sadhaka: practicante, esp. aquel que se dedica a la préctica de sadhana-bhakti.
sadhana (sadhana-bhakti): ocupar los sentidos en las précticas devocionales dirigidas a

descubrir lanaturaleza eterna del alma; la primera de las tres etapas del bhakti, seguido
de bhava-bhakti y prema-bhakti. (Brs: 1.2.2)

sadhu: aquel que se adhiere ala verdad, es decir, dedicado al Sefior y Su servicio.
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krama-patha: el camino gradual; la ruta dada por Srila Rapa Goswami en el Sri
Bhakti-rasamrta-sindhu (Parva-Vibhaga, 4,15-6) para el desarrollo de prema-bhakti, que
contiene nueve etapas generales: Sraddha, sadhu-sanga, bhajana-kriya, anartha-nivrtti,
nistha, ruchi, asakti, bhava, y finalmente prema. Krama-patha también en algunos casos se
refiere al proceso gradual por el cual el Sefior se revela de forma secuencial como Sunama,
rapa, guna, y luego Su lila—Su Nombre, Su forma, luego Sus cualidades, y, finalmente,
Sus Pasatiempos.

nama: lit.‘nombre’; el Nombre del Sefior Supremo; la forma personal del Sefior como Su
nombre, no diferente del Sefior Mismo.

nisthd: compromiso constante en el servicio del Sefior libre de anarthas.
prakrti: energia material.

prakrta: material, hecho o enbase a la energfa material.

prayojan: el objetivo; el logro mas elevado: Sr1 Krsna-prema.

prema: (prema-bhakti): el amor divino; un bhava extremadamente intenso que derrite por
completo el corazén y produce intensos sentimientos de amor posesivo hacia el Sefior.

rdaga: intensa inmersién natural en el objeto de su deseo, el maestro adorable.
raganugd: un practicante de raganuga bhakti.

raganugd (raganuga-bhakti):la devocion que persigue la devocién de los residentes de
Vraja, cuya devocion se basa puramente en raga.

rasa: el maravilloso sabor inconcebible en el servicio al Sefior que se encuentra en el corazén
de los devotos puros; rati (sthayi-bhava) llega al corazén a través de escuchar, cantar, y
otras practicas de devocién y alimentada por vibhavas, anubhavas, sattvika-bhavasy
vyabhichari-bhavas.

rasika: un devoto en el estado de bhava-bhakti o prema-bhakti que tenga experiencia
genuina del rasa.

rati: sinébnimo de bhava y sthayi-bhava.
ruchi: gusto genuino hacia el Sefior y Su servicio que surge sobre la base de nistha.

Riipa (Sri): Srila Rapa Goswami, el autor del Sri Bhakti-rasamrta-sindhu y la maxima
autoridad enla ciencia del rasa.

sadhaka: practicante, esp. aquel que se dedica a la préctica de sadhana-bhakti.
sadhana (sadhana-bhakti): ocupar los sentidos en las précticas devocionales dirigidas a

descubrir lanaturaleza eterna del alma; la primera de las tres etapas del bhakti, seguido
de bhava-bhakti y prema-bhakti. (Brs: 1.2.2)

sadhu: aquel que se adhiere ala verdad, es decir, dedicado al Sefior y Su servicio.



sadhu-sanga: asociacion y servicio alos sadhus; tomar refugio a los pies de SriGuru y ser
iniciado y entrenado por Sri Guru en el servicio al Sefior y todo lo que es querido para él.

sahajiydism: imitacionismo; imitar el comportamiento de aquellos que tienenratiy rasa,
sabor y /o erréneamente creer que se tiene rati y que se saborea rasa cuando en realidad
uno no lo hace.

sambandha-jiian: conocimiento del Sefior Supremo, Sus energias y Sus relaciones;

el fundamento dela préctica de la devocion.

siddhanta: conclusiones y concepciones adecuadas; la esencia de las ensefianzas de los
sadhus y las Escrituras.

Sisya: un discipulo, aquel que aceptala disciplina.

Sraddha: la fe en la verdad revelada producida por la asociacién con sadhus; fe que por
servir a Krsna se cumplen todos los derechos y deseos.

sthayi-bhdva: rati establecido hacia Krsna, que tiene cualquiera de las cinco formas
primarias: santa, dasya, sakhya, vatsalya y madhurya [adoracién, servidumbre, amistad,
tutela carifiosa, y amor de amantes].

vaidhi: basado en las regulaciones de las Escrituras.

vaidhi-bhakti: sadhana-bhakti en base a las regulaciones de las Escrituras (en lugar de
raga).

Traduccion y correccion: Rohini Nandana Das
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Pranam-mantra

devam divya-tanum suchanda-vadanam balarka-chelanchitam
sandrananda-puram sad-eka-varanam vairagya-vidyambudhim
sri-siddhanta-nidhim subhakti-lasitam sarasvatanam varam
vande tam subhadam mad-eka-saranam nyasisvaram sridharam

Por Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami Maharaj

“Ofrezco mi reverencia a mi sefor, Srila Bhakti Raksak Sridhar
Dev-GoswamiMaharaj, cuyo discurso es el mds complaciente; cuya divina forma estd adornada
con vestimentas del color del sol naciente; quien es una morada de intensa y extdtica devocion;
quien esla tinica alternativa de los sadhus; quien es un océano de renunciacién y conocimiento;
quien es el almacén del tesoro de las conclusiones perfectas; quien luce resplandeciente con
devocién pura; quien es el mejor seguidor de Srila Saraswati Thakur; quien es el dador de todo
bien; quien es el lider de los tridandi-sannyasis; y quien es mi tinico refugio”.

Biografia Breve

Om Visnupad Srila Bhakti Raksak Sridhar Dev-Goswami Maharaj es el Fundador-Acharya del
SriChaitanya Saraswat Math en Nabadwip, Bengal Occidental, India. El apareci6 en el mundo
en 1895 en Hapaniya, Burdwan, Bengal Occidental.

Desde su infancia, él tuvo fe interna en Sri Chaitanya Mahaprabhu, con una atraccién y afinidad
natural por el Nam-sankirtan; su erudicién y desapego por asuntos mundanos eran formidables.
Su primer contacto con el Sri Gaudiya Math fue en 1923, y él se entregé completamente a esta
Misién de su guru, Srila Bhakti Siddhanta Saraswati Goswami Prabhupad, en 1926. En 1930, su
guru le dio sannyas, ddndole su nombre trascendental, Bhakti Raksak [Guardidn de la Devocién].
El particip6 prominentemente en la fundacién, organizacién y prédica de muchos de los Sr1
Gaudiya Maths en toda India.

Srila Sridhar Maharaj compuso muchas oraciones y comentarios espirituales tinicos en sanscrito
y bengali, revelando asi un nivel devocional a la altura de los famosos Goswamis de Vrndavan.
Algunas veces considerado atin mds impresionante era su capacidad especial de representar
esos pensamientos en el idioma internacional de inglés. De esta manera, muchas de sus sagradas
ensefianzas han sido publicadas en forma de libros.

Naci a la medianoche del sdbado 10 de octubre de 1895. En Navami tithi bajo el mismo signo
que el Sefior Ramachandra. Krsna-paksa (quincena de la luna oscura). Sriman Mahaprabhu
también nacié un sdbado. Yo era el segundo hijo. La primera fue una nifia, pero ella muri6
prematuramente, por lo que un Ram-Kavach (Un mantra protector y amuleto) fue entregado a
mi madre para la proteccién del siguiente hijo, es decir, yo mismo. Asi que naci después de que
mi madre tom6 el Ram-Kavach.

Habia dos habitaciones con techo de paja, una de las cuales era la sala de maternidad. Debido a
que el primer hijo se habia perdido, después de que yo nacf, mi madre todavia estaba internada
en el drea de maternidad, justo en frente de ese lugar, mis dos primos que sabian inglés, vigilaban
lanoche para asegurarse de que no hubiera fantasmas o algo asf, que pudieran llegar enla forma
de un gato o de cualquier otra. Asi que mientras estaban leyendo y estudiando, protegerian la
primera mitad de lanoche. Eran estudiantes de maestria. Y durante la segunda mitad o la tiltima
parte delanoche, dos estudiantes de sanscrito, un primo y otro, un tio, se sentaron alli en frente
de aquel cobertizo temporal, leyendo, Eara proteger contra cualquier ataque invisible en ese
momento. Todos ellos vigilaban de noche.



Néctar de instrucciones para la inmortalidad
5to Capitulo

El servicio devocional
por

Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Thakur Prabhupada

20. ;Puede una personaliberarse de la existencia material simplemente al volverse un
sannyasi?

Vestirse como un sannyasiy convertirse en un verdadero sannyasino es lo mismo. Tenemos
que tomar sannyas del disfrute material y del deseo de liberacion. Aquel que ha hecho del
servicio devocional a Krsna la esencia de su vida renunciando al deseo de religiosidad,
desarrollo econémico, gratificacién de los sentidos y liberacién es el verdadero sannyasi.

Convertirse en un verdadero sannyasi significa seguir los pasos de los mahajanas y
apegarse al Sefior trascendental. Ademds, vestirse como un sannyasi no es més que
imitacion, pretension. SrT Mahaprabhu afirma: paratma-nistha-matra vesa-dharana
mukunda-sevaya haya sarhsara-tarana: “El verdadero propdsito de aceptar sannyas es
dedicarse al servicio de Mukunda. Sirviendo a Mukunda, uno puede liberarse realmente
del cautiverio de la existencia material”. (Chaitanya-charitamrta Madhya 3.8)

Si después de aceptar sannyas uno sirve amorosamente a Krsna con el cuerpo, la mente,
la palabra, la riqueza, el conocimiento, la inteligencia y sus posesiones, puede tanto
liberarse de la existencia material como convertirse en un bhakta. Es imposible obtener
beneficio alguno sin prestar servicio al Sefior Supremo. Ya sea que uno viva en casa o en
el Math, uno debe dedicarse al servicio del Sefior como su vida y su alma. Solo entonces
ﬁodré complacer al Sefior. Debe abandonar la avaricia y la propensién a engafiar. Si puede

acer del servicio del Sefior la meta de su vida, puede alcanzar la misericordia del Sefior
en esta vida.

21. ;Es posible reconocer a un devoto simplemente examinando sus actividades externas,
su educacién o su grado de riqueza?

Los materialistas son aficionados a la gratificacion de los sentidos, los renunciantes
dridos estdn desapegados del disfrute material, reconociéndolo como la fuente de la
miseria. Tanto los materialistas como los renunciantes dridos estdn llenos de deseos
materiales y por lo tanto no son devotos. Por eso no pueden comprender la actitud de
servicio y la renunciacién espontdnea de los bhaktas. Si uno trata de reconocer a un
devoto por su apariencia externa—su elevado nacimiento, opulencia, educacién, belleza
u otra prosperidad material, o por su falta de estas cosas—estd destinado a ser engafiado.
Incluso las personas mds inteligentes son incapaces de comprender las actividades y el
comportamiento de un Vaisnava. Cuando los karmis y los jianis, disfrutadores materiales
o renunciantes dridos, miran a los devotos a
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través de su visién burda y externa, no venla verdaderaidentidad del devoto. Un devoto
que sirve al Sefior no carece de opulencia, porque el Sefior mismo posee las seis opulencias.
Sin embargo, en lugar de disfrutar de su opulencia, los devotos la ofrecen a su Sefior
adorabley, a diferencia de los materialistas y los renunciantes, ni disfrutan de la opulencia
ni renuncian a ella. Por lo tanto, tanto si se ve a un devoto con opulencia como sin opulencia
aparente, no se le debe faltar al respeto porque ese devoto sabe perfectamente cémo
utilizarlo todo al servicio del Sefior Supremo. Un devoto no es ni un disfrutador de los
sentidos ni un renunciante. Es algo distinto de cualquiera de los dos porque gratifica los
sentidos de su amado Sefior.

Solo es posible desarrollar esta concepcién por la misericordia de un devoto. Por lo tanto,
si uno se dedica constantemente al servicio de Sri Hari, cantando constantemente Sus
nombres, renunciando al ego falso y refugidndose en los pies de loto del Guru Vaisnava,
entonces los intentos impropios de medir tanto al Sefior como a Sus devotos, asi como la
sed material, disminuiran y uno lograra ciertamente la auspiciosidad eterna.

22.;Qué clase de Vaisnava no tiene posesiones?

Aquellos que no quieren nada de este mundo son en realidad akifichana, desprovistos de
posesiones. Tales Vaisnavas han comprendido que no hay nada en este mundo que pueda
darles felicidad eterna. El mundo material es una prisién para las almas condicionadas.
Debido a que hemos sido reacios a Krsna, hemos sido encarcelados aqui y hemos sufrido
las miserias materiales.

Aunque Prahlada Maharaj era emperador, no tenia posesiones. Sudama Brahmana era
extremadamente pobre, y también era akifichana. Ambos devotos estaban libres de deseos
materiales.

Los devotos akifichana saben bien que el mundo material simplemente contiene
ingredientes para el servicio a Hari, al Guru y alos Vaisnavas. No ven este mundo material
con el espiritu del disfrute personal, ni se vuelven indiferentes ante él. Por el contrario,
lo dedican todo en este mundo al servicio del Sefior Supremo. A menos que adoremos al
Sefior Hari, no tenemos derecho a tomar ni siquiera una brizna de hierba de este mundo.
Los devotos akifichana realizan este hecho.

Los devotos estdn convencidos de que prestando servicio devocional a Krsna pueden lograr
la felicidad y la auspiciosidad. Al cantar constantemente y sin ofensa el santo nombre de
Krsna, realizan las caracteristicas esenciales de los Vaisnavas, del servicio devocional y
del Sefior Supremo.

Tenemos que escuchar el Krsna-katha del maestro espiritual y de los Vaisnavas y luego
predicarlo a los demds. Asf es como cultivamos la conciencia de Krsna. Si no estamos
cultivando la conciencia de Krsna, ciertamente cultivaremos actitudes no relacionadas
con Krsna.

23. ;Trabajar para Krsna es servicio devocional?

Somos almas rendidas a Krsna. Estamos bajo el refugio de los pies de loto del maestro
espiritual. No es posible ver al Sefior con nuestros ojos materiales actuales. Los devotos
puros del Sefior siempre lo ven a través de ojos ungidos con devocién. Somos almas
condicionadas. Nuestra concepcién como sirvientes del Sefior Supremo se despertard
si podemos simplemente llevar los zapatos de los sirvientes de Sri Chaitanyadeva. Por
la misericordia de los devotos, recibiremos ojos espirituales ungidos con devocién y
entonces, por la misericordia del maestro espiritual, lograremos la realizacién de y el
servicio a Krsna.
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25. ;Qué es el servicio?

Lo que da placer al Sefior Hari es servicio y lo que nos da placer a nosotros mismos es
disfrute. Las personas engafiadoras pueden adorar ala Deidad con dieciséis ingredientes
con el fin de obtener hijos y nietos, pero esto no puede ser llamado servicio porque el
propésito detrds de su adoracién es obtener algo del Sefior. Hay mucho engafio en el
nombre de la adoracién de la Deidad y el canto del santo nombre.

En realidad, servir al Sefior y hacer una demostracién de servir al Sefior son dos cosas
distintas. Debemos ser extremadamente cuidadosos para asegurarnos de que estamos
prestando servicio ala Deidad. No cualquiera puede convertirse en sirviente de la Deidad
del Sefior. Pagar simplemente veinte rupias no nos permite escuchar los santos nombres
del Sefior o un discurso sobre hari-katha. Tales recitaciones compradas atraen a la gente
por el canto melodioso y el lenguaje florido, pero no tienen nada que ver con servicio
devocional o dharma Vaisnava. En cambio, estas recitaciones son karma-kanda, disfrute
material. Un sacerdote brahmana que ha sido contratado por diez rupias no puede servir
al Sefior. Hasta que no estemos firmemente convencidos de que el servicio al Sefior Visnu
y alos Vaisnavas es el logro mds elevado, no podremos beneficiarnos.

26. ;Cual es la meta altima de la entidad viviente?

El disfrute material o la liberacién no puede ser la meta final de la entidad viviente.
Las entidades vivientes son sirvientes del Sefior Supremo, por lo que su meta final es el
servicio devocional. La liberacién es la otra cara del disfrute material. Tanto el disfrute
material como la liberacién son brujas, porque ambos alejan a las entidades vivientes de
la rectitud. Esta es la razén por la que las personas piadosas y temerosas de Dios nunca
serefugian en el disfrute material ni enlaliberacién. Los devotos del Sefior ya son almas
liberadasy, porlo tanto, no anhelan laliberacién. Debemos abandonar el karma y el jiana
y refugiarnos en el servicio devocional.

27. (Es un kanistha-adhikarisuperior a un karmi o jiiani?

Un kanistha-adhikari es superior porque ha adoptado el sendero de la devocidn, el
camino de la auspiciosidad. Karmis y jiianis no tienen tal fortuna. Los kanistha-adhikaris
generalmente se dedican a la adoracién de la Deidad. Sirviendo a la Deidad, al Guru y
a los Vaisnavas, y sirviendo al santo nombre del Sefior, las entidades vivientes logran
la auspiciosidad suprema. Sri Chaitanyadeva ha dicho que la lengua de cualquiera
que pronuncie el nombre de Krsna aunque sea una vez es la mejor de todas. Un
kanistha-adhikari que adora ala Deidad con mantras consistentes en los santos nombres
del Sefior es superior al mejor de los piadosos trabajadores fruitivos de este mundo.
También es mejor que cualquier jiani, porque por muy grandes que sean los karmis y los
jiianis, no tienen fe en el servicio eterno de la Verdad Absoluta, Visnu. Por lo tanto, aunque
afirman ser seguidores védicos, en realidad son ateos, mientras que los adoradores de
Visnu, independientemente de su nivel de avance en el reino del bhajan, son fieles a la
forma de Deidad de la Verdad Absoluta porque han oido hablar de Sus glorias de boca
de su maestro espiritual. Los miles de karmis que han abierto innumerables hospitales,
asilos de ancianos, centros para los pobres y escuelas, y los miles de jiianis que se han
dedicado a la meditacién y se han sometido a severas austeridades son insignificantes
comparados con un solo kanistha-adhikari Vaisnava que toca la campana una vez ante
la Deidad del Sefior. Esto no es sectarismo, sino la pura verdad. Los ateos nunca pueden
comprender el significado confidencial de mis palabras, por lo que unas veces critican
abiertamente y otras encubiertamente el servicio devocional.
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28. ;Orar al Sefior por una vida sana es perjudicial para el servicio devocional?

Cualquiera que sea la forma en que el Sefior Krsna se complazca en mantenernos, debemos
aceptarla sin reservas. Desear buena salud para adorar al Sefior es favorable para el servicio
devocional. Desear unabuena salud para dedicarse a la gratificacién de los sentidos no es
aceptable. Los devotos no desean seguir el sendero de los no devotos, que exigen que el
Sefor les sirva. Mds bien, ruegan por buena salud a los pies de loto de Sri Nrsimhadeva,
quien destruye todos los obstaculos, para adorar a Krsna, y esto es ciertamente favorable.

29. ;Es el deseo de fama un impedimento en el sendero devocional?

No tiene sentido acumular fama material. Debemos recordar que la fama material es como
las heces del cerdo. Hay que rechazarla. Hay dos senderos en la vida, §reyas y preyas. Los
materialistas siguen preyasy desean riqueza, mujeres y fama. Los viajeros en el camino
devocional siguen éreyasyy, por lo tanto, se liberan del deseo material. Por eso la asociacién
con devotos es de lo méds beneficiosa.

30. ;Como podemos destruir la insatisfaccion?

Si somos devotos del Sefior Supremo, no tenemos motivos para sentirnos insatisfechos.
Debido a que somos reacios al servicio del Sefior, nos vemos obligados a disfrutar de
los frutos de nuestro karma en este mundo. Como resultado de nuestro karma, a veces
disfrutamos de felicidad, a veces sufrimos miserias, y a veces sentimos envidia de los
demads. Sinos damos cuenta de que el servicio del Sefior es nuestra meta dltima, entonces
las miserias y los deseos de felicidad material no podran perturbarnos. Siempre debemos
dedicar nuestra mente al servicio del Sefior Supremo. Silo hacemos, ningtin dafio puede
venir anosotros. Sinos agitamos y vivimos en este mundo mostrando nuestra insatisfaccién
ante los demads, no recordaremos temas sobre el servicio del Sefior.

Librar batallas de palabra, comodidades corporales y batallas en forma de insatisfaccién
mental no nos permitira servir al Sefior Hari. Porlo tanto, vuélvete tan tolerante como un
arbol y porla voluntad del Sefior contintia viviendo en Kuruksetra. Al hacerlo, lograremos
la auspiciosidad. Esperamos el dia en que SrT Gaurahari nos envie a otro lugar.

31. ;Debemos tener una fe inmensa en Dios?

Constantemente inducimos a los sirvientes del Sefior a aumentar su fe en Dios. Su éxito,
sin embargo, depende de su respectiva suerte. Si Krsna otorga Su misericordia, todos
se beneficiardn. Siempre debemos discutir temas acerca de los Vaisnavas. Entonces, el
orgullo de que somos disfrutadores no nos molestard. Nuestra mente puede ayudarnos
a quedar atados por diferentes tipos de disfrute material, pero cuando se despierta el
servicio devocional, la propension constitucional del alma despierta también, el alma
espiritual pura e incontaminada cultivard siempre el hari-katha.

32. ;Como debemos cantar y servir?

Hasta que no desarrollemos una fe firme en que el servicio al Sefior Visnu y alos Vaisnavas
eslomadsimportante, no podremos lograr la auspiciosidad. Porlo tanto, primero debemos
servir a la Deidad con fe firme y cantar el santo nombre del Sefior simplemente por Su
placer. Si tenemos algtin motivo ulterior, no podremos dedicarnos al servicio del Sefior.
Por lo tanto, pedimos a todos: jOh amigos! Abandonen todas las actividades pecaminosas
y dediquénse al servicio del Sefior por Su placer. Lo que parece auspicioso en este mundo
no lo es enrealidad. No necesitas vestirte artificialmente como Narada como si estuvieras
enunaobra. Adora al Sefior y canta Su santo nombre simplemente para complacerle. Esto
te otorgard auspiciosidad.



iSi, Sarat Parnima (o Sharad Purnima) tiene un 51gn1f1cado espiritual profundo,
especialmente en el Vaishnavismo, y marca la transicién al mes de Damodara (Kartika)!

El término significa “Luna Llena de la Estacién de Sarat” (Sarat = otono; Parnima =1luna
llena) y es la dltima luna llena antes del inicio del invierno.

1. La Celebracion Central: La Rasa-Lila

El significado m4s profundo de Sarat Pairnima en el Vaishnavismo (especificamente en la
tradiciéon Gaudlyages que es lanoche en que el Sefior Krishna realiz6 la Maha-Rasa-Lila
(el Gran Baile de la Danza de la Felicidad) con Srimati Radharany las gopis (vaqueras)
enlosbosques de Vrndavana.

LaDanza delaDevocién: La Rasa-Lila no es un evento material, sino la cumbre del éxtasis
espiritual. Simboliza la unién del almaindividual con la Divinidad a través del amor puro
y la devocién incondicional.

Atraccion Universal: Se dice que en esa noche, Krishna tocé Su flauta, y Su llamado atrajo
a todas las gopis —quienes representan la personificacién de la devocién pura— a los
bosques. Las gopis abandonaron todas sus obligaciones y apegos para ir a bailar con El,
lo que subraya que el amor por Dios es la obligacién suprema.

La Expansién de Krishna: Para satisfacer el deseo individual de cada gopi de bailar con
El, Krishna se expandié en innumerables formas, creando un circulo donde cada gopi
sentia que El estaba bailando solo con ella. Esto demuestra la capacidad del Sefior para
relacionarse individualmente y reciproca con cada alma devota.

2. Significado Astrolégico y Material

Luna de Néctar: Se cree que en Sarat Pairnima, la luna brilla con sus dieciséis fases completas
y sus rayos son especialmente beneficiosos, conteniendo cualidades nectarinas y curativas.
Por esta razén, una préctica comun es preparar kheer (pudin de arroz y leche) y dejarlo
expuesto alaluz delaluna durante todalanoche para que absorba estas cualidades antes
de ser consumido como prasadam (gracia d1v1na1;

Final de los Monzones: Marca el final de la estacién de lluvias (Varsha) y el comienzo de la
estacién otofial (Sarat) El cielo se aclara, las temperaturas son agradables y la naturaleza
se vuelve propicia para las grandes celebraciones.

3.LaPuerta al Mes de Kartika (Damodara)

Sarat Parnima es la antesala de Kartika, el mes mas sagrado (el mes de Damodara). La

noche de la Rasa-Lila es seguida inmediatamente por el comienzo de la observancia de
Kartika.

Conexion Profunda: Este orden no es accidental. Primero, la Rasa-Lila revela la meta
suprema del amor por Krishna (Prayojana). Luego, el mes de Kartika proporciona el
proceso (Abhidheya) para alcanzar esa meta a través de la devocién (como la ofrenda de
ldmparas al Sefior Damodara).

En resumen, Sarat PGrnima es una noche que celebra la méxima expresién del amor divino
entre Radhay Krishna, y motiva al devoto a buscar esa misma intimidad a través de su
practica devocional en el mes que comienza al dia siguiente.
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Sriman Mahaprabhur $ata-nama

(Sriman—su divina gracia; mahaprabhur— de
Mahaprabhu; Sata-nama—cien nombres)

nadiya-nagare nitai neche neche gay re

nadiya—de Nadiya; nagare—en las ciudades; nitai—el Sefior Nityananda; neche’—
danzando; neche’—y danzando; gay—cantd; re—;joh!

Estribillo: Enlos pueblos y aldeas de Nadia, el Sefior Nityananda danza en éxtasis y canta
estos nombres de Sr1 Chaitanya Mahaprabhu.

jagannatha-suta mahaprabhu visvambhara
mayapura-$asi navadvipa-sudhakara [1]

jagannatha-suta—el hijo de Jagannath Miéra; maha-prabhu—el gran amo (Sr Chaitanya
Mahaprabhu); visvambhara—protector del universo (Visvambhara); mayapura-$asi—la
luna de Mayapur; navadvipa-sudhakara—la fuente de néctar de Nabadwip. [1]

El Sefior Chaitanya es el amado hijo de Jagannath Miéra. El es Mahaprabhu, el magnifico
amo, protector y mantenedor del mundo entero. Es la luna resplandeciente de Mayapur
que disipa la oscura ignorancia del mundo y es la fuente de todo néctar parala tierra de
Nabadwip.

Sachi-suta gaurahari nimai-sundara
radha-bhava-kanti-achadito natabara [2]

s$achi-suta—el hijo de Madre Sachr; gaura-hari—el Sefior dorado; nimai-sundara—el
hermoso Nimai; radha—de Radharani; bhava—el sentimiento; kanti—el halo; achadito—
recibido; nata-bara— el mejor de los bailarines. [2]

Es el amado hijo de Sachi Mata y es el mismo Sefior Hari con una tez dorada. Debido a que
nace bajo un drbol de neem, se le da el nombre de Nimai-sundar (el hermoso Nimai). Est4
cubierto por el sentimiento y el lustre de Srimati Radharani, y es el mejor de los bailarines.

namananda chapala balaka matr-bhakta
brahmanda-badana tarki kautukanurakta [3]

nama-ananda—el éxtais del nombre; chapala—incansable; balaka—muchacho;
matr-bhakta— devocién a su madre; brahmanda-badana—mundos en su boca; tarki—
versado enlégica; kautuka— de las bromas; anurakta—amante. [3]

El Sefior Chaitanya se llena de éxtasis al escuchar el Santo Nombre de Hari. De nifio fue
listo y 4gil, un granl6gico, amigo de las bromas y estaba consagrado a Su madre. Dentro
de Suboca hay millones de mundos.

vidyarthi-udupa chaura-dvayera mohana
tairthika-sarvvasva gramya-balika-kridana [4]
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vidyarthi—erudicién; udupa—Ilaluna; chaura-dvayera—
delos dos ladrones; mohana—encantador tairthika
peregrinaje; sarvvasva—toda la riqueza; gramya—Ilas villas;
balika—joven mujer; kridana—jugar. [4]

Cuando era un nifio pequefio, desconcert6 a dos ladrones que
trataron de robarle Susjoyas, y El bromea y fastidia a las nifias de
laaldea de Nadia. Eslalunaentre los eruditos y es preeminente
entre todos los filésofos.

laksmi-prati boro-data udhata balaka
§ri-Sachira pati-putra-Soka-nibaraka [5]

aksmi- Eratl—haaa Laksmi; boro-data—gran dador; udhata—travieso; balaka—joven;
sri-achira—de SrT Sachr; pati—esposo; putra—h1]o Soka—lamentacién; nibaraka—
disipar. [5]

ElSefior Chaitanya le otorga bendiciones a Laksmi Priya (Su primera esposa). Es un nifio
muy travieso. Es el Sefior e hijo de Sachimata y quien disipa toda clase de afliccién en ella.

laksmi-pati plirvva-deSa-sarvva-kleSa-hara
digvijayi-darpa-hari visnu-priyesvara [6]

laksmi-pati—el esposo de la diosa de la fortuna; ptirvva-deSa—Ila provincia del este;
sarvva-kleSa— todas las miserias; hara—removio6; digvijayi—erudito talentoso; darpa—el
orgullo; hari—despoj6; visnu-priya—de Visnu Priya; iSvara—el amo y sefior. [6]

Es el Sefior y esposo de Laksmi Priya. Con Sumovimiento de sankirtan removio las miserias
de Bengala Occidental. Despoj6 de su orgullo a Kesava Kagmiri, el pandit vencedor. El es
el Sefior de Visnu Priya (Su segunda esposa).

aryya-dharma-pala pitr-gaya pinda-data
puri-sisya madhvacharya-sampradaya-pata [7]

aryya—de los sabios; dharma—religién; pala—protector; pitr—del padre; gaya—en Gaya;
pinda-data— ofrecer pinda (comida alos ancestros); puri-sisya—discipulo de Isvara Purf;
madhvacharya-sampradaya-pata—protector de la sampradaya (comunidad) de
Madhvacharya. [7]

Es el protector y preservador del sanatan-dharma; ofrecié pinda en Gaya tras la partida
de Su padre, Jagannath Misra. Se convirtié en el discipulo de Isvara Puriy es el protector
dela Sampradaya de Madhvacharya.

krsna-namonmatta krsna-tattva-adhyapaka
nama-sankirttana-juga-dharma-pravarttaka [8]

krsna-nam-unmatta—enloquecido por el nombre de Krsna; krsna-tattva—la ciencia de
Krsna; adhyapaka—instructor; nama-sankirttana—el canto en congregacién del santo
nombre; juga-dharma—lareligién de la era; pravarttaka—inaugurar. [8]

El Sefior Chaitanya se embriaga y enloquece con el Santo Nombre de Krsna y
empieza a profesar la ciencia de Krsna. De esa manera, inaugura la religién de la era:
Harinam-sankirtan.

advaita-bandhava §rinivasa-grha-dhana
nityananda-prana gadadharera jivana [9]



advaita—Advaita Acharya; bandhava—amigo; $rinivasa—de
Srivas Thakur;

grha—hogar; dhana— tesoro; nityananda-prana—Ia vida de
Nityananda

Prabhu; gadadharera—de Gadadhar Pandit; jivana—Ila fuente
de vida. [9]

Es el amigo de Advaita Acharya, el tesoro del hogar de Srivas
Thakur, laviday

alma de Nityananda Prabhu y la fuente misma dela vida para
Gadadhar Pandit.

antadvipa-$asadhara simanta-bijoy
godruma-bihari madhyadvipa-lilasroy [10]

antadvipa—de Antardwip; $aSadhara—la luna; simanta—de Simantadwip; bijay—triunfo;
godruma—en Godrumadwip; bihari—deambula; madhyadvipa—de Madhyadwip;
lila-asraya—el refugio de los pasatiempos. [10]

Sri Gauranga Mahaprabhu es la luna de Antardwip y el triunfo de Stmantadwip.
El deambula por laisla de Godruma y es el refugio de los pasatiempos en Madhyadwip.

koladvipa-pati rtudvipa-mahesvara
jahnu-modadruma-rudradviperaisvara [11]

koladvili;—de Koladwip; pati—el sefior; rtudvipa—de Rtudwip; maha-i§vara—supremo
sefior; jahnu—Janudwip; modadruma—Modadrumadwip; rudradvipera—de Rudradwip;
isvara—el sefior. [11]

Sri Chaitanya es el Sefior de Koladwip, Rtudwip, Jahnudwip, Modadrumadwip y
Rudradwip.

navakhanda-ranganatha jahnavi-jivana
jagai-madhai-adi durbrtta tarana [12]

nava—nueve; khanda—secciones (nueve islas; Nabadwip); ranga-natha—el sefior de los
pasatiempos juguetones; jahnavi—el Ganges; jivana—la vida; jagai-madhai—de Jagai 'y
Madhai; adi—y otros; durbrtta—malvados; tarana—liberador. [12]

Asi, es el Sefior de Nabadwip, la cual sirve como escenario de Sus maravillosos Pasatiempos.
Eslavidadelrio Gangesy libera a toda clase de bribones y picaros, comenzando con Jagai
y Madhai.

nagara-kirttana-simha kajiudharana

$uddha-nama-pracharaka bhaktarti-harana [13]

nagara-kirttana—el canto en las aldeas; simha—Ile6n; kaji—el Kazi; udharana—liberador;
$uddha-nama— el nombre puro; pracharaka—predicador; bhakta-arti—afliccién de los
devotos; harana— remover. [13]

Sri Chaitanya Mahaprabhu es el leén del kirtan en las aldeas. Liber6 al Chand Kazi. Es
el predicador del puro y Santo nombre y quien remueve toda afliccién de Sus devotos.

narayani-krpa-sindhu jivera niyanta
adhama-padiiya-dandi bhakta-dosa-hanta [14]
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narayani—Narayani; krpa-sindhu—océano de misericordia;
jivera—de las almas;

niyanta— controlador; adhama—caido; padiaya—estudiante;
dandi—castigo;

bhakta-dosa—faltas de los devotos; hanta—destructor. [14]

Es el océano de la misericordia para Narayani; el controlador
de todas las almas; el castigador del caido estudiante que
criticé que El cantara “jgopi, gopi!”, y el destructor

de los pecados de Sus devotos.

sri-krsna-chaitanya-chandra bharati-tarana
paribraja-Siromani utkala-pavana [15]

§ri-krsna-chaitanya—de nombre SriKrsna Chaitanya; chandra—laluna; bharati-tarana—el
liberador de Bharati; paribraja—mendicante errante; $iromani—lajoya cimera; utkala—de
Orissa; pavana—el salvador. [15]

Fue iniciado en la orden de sannyas con el Nombre de SriKrsna Chaitanya, y es hermoso
como laluna. Es el liberador de KeSava Bharati. Es lajoya suprema de todos los sannyasis
errantes y el salvador de Orissa.

ambu-linga-bhuvanes$a-kapotesa-pati
ksira-chora-gopala-dar§ana-sukhijati[16]

ambu-linga—el agua que baiia el linga (del Sefior Siva); bhuvan-iéa—el sefior del mundo;
kapota-t1$éa— el sefior de las aves; pati—esposo; ksira-chora—el ladrén de ksir (leche
condensada); gopala-dar§ana—Ila visién de Gopal (el vaquerito); sukhi—regocijo; jati—
casta. [16]

El Sefior Chaitanya es el amo del Sefior Siva, a quien se le conoce como Ambu-linga,
Bhuvanesdvar y Kapotesvar en los tres diferentes tirthas Saiva que fueron visitados por
Sri Chaitanya en Su ruta hacia Jagannath Puri. Como un sannyasi, se regocijo al ver a
Ksira-chora Gopinath y a Saksi Gopal.

nirdandi-sannyasisarvabhauma-krpamoy
svananda-asvadananandi sarva-sukhasroy [17]

nirdandi—sin danda (vara); sannyasi—renunciante; sarvabhauma—Sarvabhauma
Bhattacharya; krpa-may—pleno de misericordia; sva-ananda—éxtasis propio;
asvada-ananandi—prueba la dicha; sarva—todo; sukha-asroy—morada de felicidad.lfl 7]

Se convirtié en un sannyasi sin una danda (vara, bastén, baculo), debido a que el Sefior
Nityanandala rompié6 y la arrojé al rio Bhargi. Es muy misericordioso con Sarvabhauma
Bhattacharya. Sri Chaitanya experimenta éxtasis al probar en S Mismo la dicha que
encuentra en la Personalidad de Krsna, y es la morada de toda la felicidad.

purata-sundara vasudeva-trana-kartta
ramananda-sakha bhatta-kula-kle$a-hartta [18]

purata—como el oro; sundara—hermoso; vasudeva—de Vasudeva; trana—yprotector;
kartta—amo; ramananda—Ramananda Ray; sakha—amigo; bhatta—Venkata Bhatta;
kula—familia; kleSa— miserias; hartta—remueve. [18]

ElSefior Gauranga es hermoso como el oro fundido. Es el liberador del leproso Vasudeyv,
eselamigo de Ramananda Ray y quien erradicé todas las miserias de la familia de Venkata
Bhatta.



bauddha-jaina-mayavadi-kutarka-khandana
daksina-pavana bhakti-grantha-udharana [19]

bauddha—de los budistas; jaina—Ilos jainis (jainismo; la préctica de la no violencia);
mayavadi— impersonalistas; kutarka—argumentacién; khandana—refutar; daksina—del
Sur; pavana— salvador; bhakti-grantha—literaturas devocionales; udharana—rescatar
[19]

Quien refuté los argumentos ateos de los budistas, losjainis y los mayavadis. El salvador
del Sur de India y quien hall6 dos literaturas devocionales: El Krsna-karnamrta y el
Brahma-sarmbhita.

alala-darSananandirathagra-narttaka
gajapati-trana devananda-udharaka [20]

alala—del lugar Alalanatha; darSana-anandi—éxtasis al ver; rathagra—frente ala carroza;
narttaka—danzar; gajapati—Gajapati Prataparudra; trana—Iliberador; devananda—
Devananda Pandit; udharaka—salvador. [20]

SriChaitanya se sumergi6 en el éxtasis cuando tuvo a la vista el lugar llamado Alalanatha.
Bail6 frente al carruaje de Jagannath durante el Rathayatra, redimi6 a Gajapati Prataparudra
y es el salvador de Devananda Pandit.

kuliya-prakase dusta paduyara trana
riipa-sanatana-bandhu sarvva-jiva-prana [21]

kuliya—dela aldea de Kuliya; prakaSe—manifestado; dusta—contaminados; Eaduyara—
los estudiantes; trana—Iliberador; ripa-sanatana—de Rapa y Sanatan; bandhu—amigo;
sarvva-jiva— de todas las almas; prana—Ila vida. [21]

Con su apariciéon en Kuliya redimié ala comunidad de estudiantes de mala conducta. Es
el amigo de Rapay Sanatan y la vida de todas las almas.

vrndavanananda-miirtti balabhadra-sangi
javana-udhari bhatta-vallabhera rangt [22]

vrndavana-ananda—Ila dicha de Vrndavan; martti—personificacién; balabhadra—
Balabhadra Bhattacharya; sangi—compaiiero; javana—musulman; udhari—liberador;
bhatta-vallabhera— Vallabha Bhatta; rangi—afecto. [22]

SriGauranga es la personificacién de la dicha en el reino trascendental de Vrindavan. Es
el compafiero y amigo de Balabhadra Bhattacharya. A suregreso de Vrndavan redimié a
muchos mahometanos. Tiene mucho afecto por Vallabhacharya.

kasibasi-sannyasi-udhari prema-data
markata-vairagi-dandi a-chandala-trata [23]

kasibasi—residentes de Kasi; sannyasi—renunciante; udhari—liberador; prema-data—
dador de amor divino; markata-vairagi—la renunciacién del mono; dandi—castigar;
a-chandala—persona de clase baja; trata—salvador. [23]

Redimi6 a los sannyasis Mayavadis de Kasi, y El es quien otorga el amor a Dios. Con el
fin de establecer un ejemplo estricto para bien de los sannyasis, castigé al gran devoto
Chota Haridas, quien fue a pedirle arroz a MadhaviDevi. Sri Chaitanya es el salvador de
todos, incluso de la clase mds baja de hombres.
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bhaktera-gaurava-karibhakta-prana-dhana
haridasa-raghunath-svariipa-jivana [24]

bhaktera—a los devotos; gaurava-kari—brindar honor; bhakta—devotos; prana-dhana—
vida y riqueza; haridasa—Haridas; raghunath—Raghunath Das Goswamf; svartipa—
Svartp Damodar; jivana—Ila vida. [24]

Sri Chaitanya glorifica a Sus devotos y es la riqueza de la vida de todos ellos. El es 1a vida
delos devotos tales como Haridas Thakur, Raghunath Das Goswamiy Swartp Damodar.

nadiya-nagare nitai neche neche gay re
bhakativinoda ta’ra pade ranga-pay re [25]

nadiya—de Nadiya; nagare—en las ciudades; nitai—el Sefior Nityananda; neche’—
danzando; neche’—y danzando; gay—cant6; re—joh! bhakativinoda—Bhakti Vinod;
ta’ra—de él; pade—a sus pies; ranga—coloridos; pay—cae; re—joh! [25]

En los pueblos y aldeas de Nadia, el Sefior Nityananda baila en éxtasis, cantando estos
divinos Nombres, y Thakur Bhaktivinod cae a Sus rojizos pies de loto.

(Srila Bhakti Vinod Thakur)



Las Glorias Nectdreas de Sri Nityananda Prabhu

Sri Sri Nityananda Mahimamrtam

Los Pasatiempos Divinos de
Sri Nityananda Prabhu

El cardcter de Nityananda Prabhu era como el de un loco ebrio. Era fisicamente muy
fuerte como el Sefior Balaram. Si vefa un toro en el camino, lo embestia y saltaba sobre €l
o se subia a sulomo y lo montaba. Saltaba y nadaba con cocodrilos en el Ganges incluso
después de haber visto cocodrilos nadando alli. A veces visitaba la casa de Srivas Pandit
y tomaba leche materna de su esposa. jNityananda Prabhu tenia tantas caracteristicas
milagrosas! A veces Nityananda Prabhu llegaba a la casa de Sachi Mata sin saber que
estaba desnudo. Sucedia muchos dias, y como un nifio, llamaba: “;Dénde estd Krishna?
(Dénde estd Krishna?”. En una ocasién, Mahaprabhu dijo: “jNo llevas ninguna prenda
puesta! ;Por qué estds desnudo?”. Nityananda Prabhu dijo: “jOh! jNo sabia que estaba
desnudo!”.

En ese momento, Mahaprabhu estaba hablando con Visnupriya Devi y muchos devotos
estaban presentes alli. Se sorprendieron mucho al ver la forma desnuda de Nityananda
Prabhu. Mahaprabhu le dio un poco de tela a Nityananda Prabhu y luego dividié Su kaupin
(prenda interior) en muchos pedazos. Mahaprabhu Chaitanyadev luego distribuy6 los
pedazos a todos Sus devotos y les dijo: “Adoren esta pieza de ropa interior todos los dias
porque por la conexién con Nityananda Prabhu serdn rescatados de todo. No tendran
miedo de la ilusiéon. Pueden hacer cualquier cosa, pero si cantan el Santo Nombre de
‘Nityananda’, obtendrén alivio de todas las perturbaciones”. Mahaprabhu Mismo luego
glorificé a Nityananda Prabhu con este sloka:

madira javani jadi nityananda dhare
tathapi brahmara vandya kahila tomare

(Sri Chaitanya-bhagavat: Antya-khanda, 6.123)

“Nityananda Prabhu puede hacer cualquier cosa y todo. Incluso si ves a Nityananda
Prabhu mezcldndose con lamala sociedad, silo ves intoxicado con una mujer borracha en
unbrazo y unabotella de vino en la otra mano, debes saber que El tiene cardcter divino. Si
el Sefior Brahma, el creador del universo, lo viera en ese momento, se postraria y ofreceria
dandavat pranams completos con sus cuatro cabezas a los pies de loto de Nityananda
Prabhu”. Este es el inconcebible cardcter divino de Nityananda Prabhu. El era el protector
dela sociedad de Mahaprabhu Chaitanyadev. El era todo en todo.






Bhaturas

Ingredientes:

150 grs. de harina blanca

375 grs. de harina integral

2 cdtas. desal

Y2 cdta. de bicarbonato de sodio
15 cc. de yogur

12 c. de agua templada

1 cda. de ghi o mantequilla

Preparacién:

El dia anterior, haga una masa con el yogur, el azucar, el bicarbonato y la harina blanca.
Cubrala con un pano y déjela reposar toda la noche en un sitio cdlido. De ese modo se
producird una fermentacién natural.

Al dia siguiente, afiada a la masa asi preparada la sal, el ght o la mantequilla, y la harina
integral. Amase bien hasta que adquiera una textura consistente; si es necesario, afiada
un poco de harina blanca. Tape y deje reposar durante 2 6 3 horas en un lugar caldeado.

Haga bolitas y extiéndalas con un rodillo formando discos de unos 12 cms. de didmetro.
Frialas una a una en el ghi caliente, sumergiéndolas constantemente hasta que estén bien
hinchadas y doradas. Retirelas del ghty péngalas a escurrir. Sirvalas templadas.



Esta es una introduccién al Bhagavata, lajoya del patrimonio espiritual y literario
de laIndia. Compilado por el sabio Vyasa en el afio 3.000 A.C., el Bhagavata presenta
la cumbre de la perfeccién devocional y contiene la esencia de todo el pensamiento
oriental. Esta edicién se considera una rara joya entre coleccionistas.



Gaura
Dvadasr.

Krsna
Dvadasr.

Krsna

Gaura
Dasami.

1NOVIEMBRE (SAB).
Ayuno en Sr7 Utthan Ekadast.
Desaparicién de Orh Visnupad
Paramaharnsa Srila Gaura
Kisor Das Babaji Mahara;j.
Aparicion de Tridandiswami
Stimad Bhakti Dayita Madhav
Maharaj. SriBhisma Pafichaka.
Despertar (utthana) del Sefior
Sr1Hari.

2 NOVIEMBRE (DOM).
Romper ayuno de Ekadast
entre las 5:46 y 9:29.

4 NOVIEMBRE (MAR).
Desaparicién de Srila
Bhagarbha Goswamiy Srila
Kasisvar Pandit. Partida de
Srimad Bhakti Pramod Purt
Maharsj.

Trayodast.

Gaura Parnima.
Chaturdasi.
Amavasya.
Gaura
Sasthi.
5 NOVIEMBRE (MIE).

Rasa Yatra del Sefior, Sri
Krsna. Desaparicién de Srila
Sundarananda Thakur. Aparicién
de Srila Nimbarka Acharya.
Manifestacién aniversario de Sr
Sri Guru Gauranga Gandharva
Rasa-BiharTjiu en el Sri Chaitanya
Saraswat Math y La Misi6n, Sr1
Vrndavan.

Fin de chaturmasya, arjjavrata,
damodarvrata, kartik-vrata o
niyom-sevay Bhisma-pafichaka.

KESAV

15 NOVIEMBRE (SAB).
Ayuno de Utpanna Ekadast.
Partida de Sriyukta
Dhananjaya Das Prabhu.

16 NOVIEMBRE (DOM).
Romper ayuno de Ekadastentre
las 5:56 y 9:33. Desaparicién de
Srila Narahari Sarkar Thakur y
Srila Kaliya Krsnadas.

17 NOVIEMBRE (LUN).
Desaparicién de Srila Saranga
Thakur.

Gaura

Ekadasr.
Krsna
Ekadasr.
Gaura Gaura
Astami. Navami.
20 NOVIEMBRE (MAR).

Desaparicién de Srestharya Srila
Jagabandhu Bhakti Rafijan.

26 NOVIEMBRE (MIE).
Odan-Sasthi del Sr1SriJagannathdev.
Manifestacién Aniversario de SrTSri
Nitai Chaitanya en el St Chaitanya
Saraswat Math, Sr1 Puri Dham.

28 NOVIEMBRE (VIE).
Desaparicién de Srestharya Srila
Jagabandhu Bhakti Rafijan.

29 NOVIEMBRE (SAB). )
Aparicién de Tridandi-swami Srimad
Bhakti Kamal Madhustdan Maharsj.

30 NOVIEMBRE (DOM).
Desaparicién de Tridandi-swamt Srimad
Bhakti Kusum Sraman Maharaj.






Direccion: Calle Tuy con Calle Chama, Quinta PARAMAKARUNA. Colinas de Bello Monte.
Caracas Telf.: 0212-7541257 0414-3371793

escaneé el codigo QR y le llevara a Google maps
para guiarlo

¢Cémo llegar en Autobtiis o Metro a Paramakaruna Nitai Gaurachandra en Miranda?

Estaciones de Metro cercanas a Paramakaruna Nitai Gaurachandra en Miranda
e Chacaito,6 min a pie,

e ZonaRental,12 min a pie,

* Plaza Venezuela,26 min a pie

Estaciones de Autobiis cercanas a Paramakaruna Nitai Gaurachandra en Miranda
e Caurall, 7 min a pie,
* Bello Monte, 11 min a pie

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

e Teléfono: 0414-3371793
* CI:5.008.449
* Banco: Banesco






