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— { Pranam-mantra } —

pujya-éri-guru-varga-vandita-mahabhavanvitaya sada

paurvaparya-parampara-prachalita-prajya-pramirtakrteh

bhakter nirmala-nirjharasya nibhrtam samraksakarm sadaram

vande $ri-gurudevam anata-$ira acharya-varyam nijam

“Yo postro mi cabeza en eterna obediencia a mi Gurudev, el mejor
de los acharyas, Srila Bhakti Nirmal Achdarya Mahardj. El es el eterno
vigilante, guardidn inquebrantable de la corriente de la devocion pura
cuya forma mds excelsa—la dedicacion exclusiva a Mahabhava, Srimati
Radharani—fluye de nuestra muy adorable Sri Ritpanuga Guru-varga”.

prerakam prachya-paschatya-sisyanam bhakti-vartmani

bhakti-nirmalam-acharya-svaminam pranamamy aham

“Ofrezco mis respetuosas reverencias a Swami Bhakti Nirmal
Acharya, quien estd inspirando enérgicamente a todos los discipulos
orientales y occidentales en el camino de la devocién pura”.



Onit Visnupad Srila Bhakti Nirmal Acharya Maharaj,
el sucesor Sevaite-Presidente-Acharya del Sr1 Chaitanya

Saraswat Math, el actual titular de la corriente de la devocion

pura en la linea de Srila Riipa Goswami Prabhu
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Su Divina Gracia Jagad-Guru O Visnupad
Srila Bhakti Raksak Sridhar Dev-Goswami Maharaj,
el Fundador-Acharya del Sri Chaitanya Saraswat Math




& Bhagavan Srila Bhakti Siddhanta Saraswati Thakur Pmbhupa’d,@
el Fundador-Acharya de la $r1 Gaudiya Math y es quien revive
en la era moderna el movimiento y la concepcién de Sri Chaitanya
& Mahaprabhu. 5]




Todas las Glorias a Sri Guru y Sr1 Gauranga

Prefacio

Ya se han publicado los volimenes Primero y Segundo del
Sri Upades (Instruccién, Guia Espiritual, ediciones en bengali)
compuestas a partir de los sagrados y nectdreos discursos
(hari-kathd) que emanan de la boca sagrada del supremamente
adorable Sri Gurupadpadma, el actual Presidente-Acharya del
Sri Chaitanya Saraswat Math Om Visnupad Srila Bhakti Nirmal
Acharya Maharaj. Esta alma caida ha tenido la oportunidad
de tener la asociacion de Srila Acharya Maharaj durante los
programas de prédica en varios festivales y en varias aldeas. En
estas reuniones espirituales, Su Divina Gracia brindé luz sobre la
sagrada guia de Bhagavan Sri Srila Bhakti Siddhanta Saraswati
Thakur, el preceptor de la Sri Gaudiya Vaisnava sampradaya y
quien establecié la prédica mundial de $ri-bhakti-siddhanta-vani
(las ensefianzas de la concepcién devocional pura), asi como
los sagrados discursos del Fundador-Acharya de este sagrado
Math Om Visnupad Srila Bhakti Raksak Sridhar Dev-Goswami
Mabharaj y los hrt-karna-rasayana katha (discursos que agradan al
oido y al corazén) de mi Sri Param Gurudev, el Sevaite-Acharya
de este sagrado Math, Om Visnupad Srila Bhakti Sundar Govinda
Dev-Goswami Maharaj.

Hoy, en este dia de luna brillante de gaura trayodasi, es el dia
de la apariciéon de Sriman Nityananda Prabhu, la misericordia
personificada. Adorando este dia sumamente auspicioso el
cual otorga la liberacion y deseando la purificaciéon de su
alma, esta alma envuelta en ignorancia ha expresado su deseo
de publicar el tercer volumen de Sri Upades basado en las
sagradas conversaciones que emanan de la boca de loto de Sri



Gurupadpadma. Por lo tanto, este libro sagrado contiene muchas
soluciones espirituales que garantizan lo auspicioso. Los lectores
que buscan beneficios espirituales seguramente obtendran
saciedad de su hambre y se sentiran nutridos y satisfechos por
los temas contenidos aqui.

iOh lectores adosa-darasi (quien no ve faltas en los demaés)!
Mi plegaria es que puedan perdonar mi descalificacién en los
asuntos de publicacién, mi falta de apego al servicio de los
devotos de los supremamente misericordiosos Sri Sri Gaura-
Nityananda, asi como también todos los errores y faltas que han

contaminado este libro sagrado.

Humildemente,

el muy pobre y bajo,

Editor (de la edicién original Bengali)
(Sri Bhakti Tilak Niriha)
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(Nuestra sucesion discipular)

Bhagavan Sri Krsna
Sri Brahma
Sri Narad Goswami

+
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Srila Bhakti Raksak Sridhar
Dev-Goswami Maharaj

Srila Bhakti Sundar Govinda
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Significado del Festival

Por Su Divina Gracia Om Visnupad
Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami Maharaj

Nos hemos reunido hoy aqui con motivo del sagrado dia
de la aparicién de Om Visnupad Srila Bhakti Raksak Sridhar
Dev-Goswami Maharaj. Es nuestra gran y mas elevada fortuna
que nuestro Sri Gurupadpadma, habiéndose manifestado en la
forma de Deidad, esté tomando nuestro servicio y adoracion.
Hoy también nos hemos reunido aqui en el nat-mandir de Sri
Sri Gaurasundar Gandharva Govinda-sundar-jiu y estamos
haciendo un festival en honor a su sagrado dia de aparicién.

Cuando escuchamos que hay un festival celebrado en la
tradicién Vaisnava o en cualquier otra tradicién, entendemos la
palabra “festival’ (ufsav) como una funcién social, pero cuando
los Vaisnavas realizan un festival, es llamado ‘mahotsav’ (‘gran
festival’). Los Vaisnavas realizan mahotsavas. En lengua coloquial
se suele llamar ‘mochchhav’ y a veces escuchamos a la gente decir,
“iOh, los Vaisnavas estan haciendo un mochchhav hoy! Ven, vamos

21
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a conseguir algo de prasad alli”, pero el verdadero significado
y proposito de un mahotsav se cumple realmente cuando a los
Vaisnavas se les sirve adecuadamente. Incluso si sirven a los
no Vaisnavas por toda la eternidad, no serd un mahotsav. Sélo
cuando hay Vaisnava-seva, puede ser un mahotsav. El propésito
de un mahotsav es complacer a los Vaisnavas. Vemos tal mencién
en las Escrituras.

Srila Bhaktivinod Thakur discutié este asunto en sus libros
muy seriamente y le dio mucha importancia. El dice que si alguien
sirve a los Vaisnavas—incluso si son dos o cuatro Vaisnavas
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solamente, pero si son Vaisnavas puros—entonces se cumple el
propésito del mahotsav.

Hoy, el Krsna-kirtan y la conciencia de Krsna se difunden por
todo el mundo y es nuestra gran fortuna poder tomar parte en
ello, brinddndonos asi un gran beneficio. Los corazones de todos
los Vaisnavas se han reunido hoy aqui con este propésito.

Uno puede reconocer a un Vaisnava siguiendo la guia del
Vaisnava—las cualidades de un Vaisnava (vaisnavatd) estan
presentes donde hay adherencia a la guia de los Vaisnavas;
las cualidades de un Vaisnava estan presentes donde hay mas
humildad que la de una brizna de hierba; las cualidades de un
Vaisnava estan presentes donde hay mas tolerancia que la de un
arbol. De esta manera, hay tres tipos diferentes de Vaisnavas (se
describen en el Srimad Bhagavatam y en el Sri Bhakti-rasamyta-
sindhu): uttam (mayor), madhyam (intermedio) y kanistha (menor).

“Nuestra identidad intrinseca es que somos miembros de
Goloka o Vaikuntha, la cual esla morada del Sefor Ksirodakasayi,
Kamala-pati”. Nuestra forma original es que todos somos
Vaisnavas, es decir, todos somos sirvientes de Visnu. Visnu es
Sarvesvaresvara (El Sefior Supremo), Eles Vrajendra-nandan (el
hijo de Nanda Maharaj) y todos nosotros somos Sus sirvientes y
sirvientas. Porlo tanto, en nuestra forma original somos miembros
de Goloka, pero en la actualidad, debido a nuestras actividades
y faltas, nos hemos vuelto adversos y hemos caido en el océano
de maya, la ilusién, y estamos luchando y chapoteando dentro de
él. Olvidando el servicio del Sefor, nos divertimos vagando por
todo el cielo, el infierno y todos los planos intermedios—cuando
hacemos algo bueno, vamos al cielo; cuando hacemos algo malo,
vamos al infierno—de esta manera jugamos a los patos y patas
con nuestras vidas, desperdicidndola en vano; pero al Sefior
no le agrada eso. Srila Guru Mahar3j tiene un libro llamado La
Biisqueda Amorosa del Sirviente Perdido donde se dice que el Sefior
estd esperando a Su sirviente perdido, Sus hijos perdidos.



Hay una prisién en cada pais. Supongamos que hay 125

millones de personas en un pais—100.000 de ellos pueden estar
en prisién, pero no pueden juzgar o aprender del mundo basados
en esas 100.000 personas malas. La morada trascendental es el
plano donde las almas se ocupan las veinticuatro horas del dia
en el servicio del Sefior. Este es el lugar de nuestra existencia
original y esto es lo que constituye las actividades de nuestra
forma original. Sin embargo, debido a que estamos buscando
nuestra propia felicidad, de repente, por alguna mala fortuna,
ingresamos en prision.

Hay, sin embargo, una manera de reformarse. Todos los Vedas
y las Escrituras aliadas apuntan en esa direccién, y algunas veces
el Seiior Mismo también desciende o Sus devotos aparecen en
este mundo. Sintiendo pena por las almas condicionadas tales
como nosotros, vienen a educarnos y a llevarnos a Goloka
Vrndavan, ocupandonos de nuevo en el servicio o ddndonos
tal oportunidad. Son estos tres agentes con los que debemos
conectarnos y relacionarnos—el Guru, Vaisnava y Bhagavan.
Ellos vienen a la prisién de vez en cuando en el momento en
que los estdndares religiosos declinan. Hay diferentes maneras
de reformar a los prisioneros, “Vedadi-sarvasastranari samafijasya-
badhayakam: Todas las Escrituras, todos los Vedas nos dan un
ajuste y nos muestran el camino a seguir”. Ese camino es el
sendero del saranagati:

Saranagatera, akinchanera—eka-i laksana

tara madhye pravesaye “atmasamarpana’

“Existen aquellos quienes se han rendido al Sefior y quienes
estdn libres de deseos materiales. Ambos tipos de devotos tienen
una cualidad comiin—la auto-entrega completa”.

$arana lana kare krsne atmasamarpana

krsna tare kare tatkale atmasama

“Cuando uno se se rinde plenamente a los pies de loto de Krsna,
Krsna lo acepta como Su propiedad”.
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se-i deha kare tara chidananda-maya

aprakrta-dehe tara charana bhajaya

“Cuando el cuerpo del devoto se transforma en existencia
espiritual, el devoto, en ese cuerpo trascendental, presta servicio

a los pies de loto del Sefior”.
(Sri Chaitanya-charitamyta, 2.22.96, 99 ; 3.4.193)

Este es el camino recto de un gran vehiculo—podemos ver
por la misericordia de los Vaisnavas que las Escrituras forman
un camino a través de una montafa y, si tomamos este camino,
podemos continuar sin desanimarnos. (maya sya hy akuto-bhayah;
SB, 11.12.15).

bhayar dvitiyabhinivesatah syad

i8ad apetasya viparyayo ‘smrtih

tan mayayato budha abhajet tarh

bhaktyaikayesam guru-devatatma

“Una persona de inteligencia fina servird con devocion iinica

a su Guru, quien es su Sefior y su amigo mds querido. Pero

aquellos que se han alejado del Sefior adoptan el ego ilusorio

de considerar que el cuerpo perecedero es el yo, olvidando sus

verdaderas identidades. Su conciencia se absorbe en ‘propésitos

secundarios’, es decir, objetivos mundanos, siempre temen debido

al cuerpo y sus apegos”.

(Srtmad Bhagavatam, 11.2.37)

Experimentamos mucha perturbacién, tanta dificultad, pero
todo temor proviene de los esfuerzos secundarios. ‘Buasqueda
secundaria’ significa la biisqueda de cualquier otra cosa que no
sea Krsna. Cuando uno hace algo relacionado con el servicio de
Krsna, entonces no hay lugar para ningtn propésito secundario.
Hemos abierto nuestra propia cuenta por separado y todas las
acciones buenas o malas que realizamos llegan a esa cuenta—
toda la carga recae sobre nuestros hombros. El tinico problema es
que al abrir esa cuenta, me encuentro completamente arruinado.



;(Dénde esta nuestro verdadero destino, nuestra posicién
verdadera? El Sefior nos ha dado generosamente el libre albedrio
para que podamos servirle, para que podamos practicar la
conciencia de Krsna. Nuestra existencia genuina consiste
en desear, sentir y pensar, pero la hemos usado mal. Me he
arrastrado a esta fea y pervertida forma y ahora estoy sufriendo
y disfrutando con eso. Sin embargo, nuestra esperanza es que los
sadhus, el Guru y los Vaisnavas nos muestren la luz.

El Sefior Mismo dice: “De tiempo en tiempo Yo Mismo hago
Mi aparicion”:

yada yada hi dharmasya, glanir bhavati bharata

abhyutthanam adharmasya, tadatmanam srjamy aham

paritranaya sadhtinam, vinasaya cha duskrtam
dharma-samsthapanarthaya, sambhavami yuge yuge

“iOh Bharata!, siempre que hay un declive de la religion y

un resurgimiento de la irreligion, personalmente hago Mi

advenimiento. Aparezco era tras era para liberar a los devotos

santos, vencer a los ofensores y establecer firmemente la

verdadera religion”.
(Srtmad Bhagavad-gita, 4.7-8)

El Sefor desciende El Mismo, pero ;quién es realmente incluso
mas importante para nosotros que el Sefior Mismo? Su devoto.
El Sefior Mismo viene o envia a Su devoto: “Ve y rectificalos de
cualquier manera. Si voy y les muestro Mi forma de cuatro brazos,
;qué les daré eso? Es necesario darles primero los ojos”.

andhibhiita chaksu yara visaya dhiilite

kemane se para-tattva paibe dekhite

“Nuestros ojos estin cegados por el polvo del ambiente ilusorio.
¢ Como podemos entonces ver el mundo trascendental?”

“Incluso si Me muestro ante ellos, jpodran verlo? Ve y haz

todos los arreglos para que puedan verme”.
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Luego los devotos vienen a este mundo, tolerando todo tipo
de dolor y tristeza: los sadhus, el Guru y los Vaisnavas aparecen en
este mundo para ocuparnos en el servicio del Sefior y llevarnos
de regreso a Su morada trascendental llena de bienaventuranza
espiritual. Krsna viene El Mismo, El envia a Sus devotos y con
la ayuda de los Vaisnavas podemos obtener la calificacién para
ocuparnos en el servicio eterno en esa morada trascendental del
Senor y regresar a la vida de nuestra verdadera identidad.

Todo lo que se hace en este mundo se llama karma (trabajo
frutivo) y lo que se hace en el mundo de la devocién se llama seva
(servicio). Alli no hay necesidad de renunciacién. Las Escrituras
también nos dicen que es necesario practicar “yukta-vairagya”
(renunciacién apropiada). ;Por qué? “En cualquier direcciéon
que vayas, tu mala suerte es tal que obtendras un camino dificil
en todas partes. Incluso si haces todo lo posible por avanzar, no
podrés seguir—tropezards y te romperas la pierna. Mira, te estoy
dando un pavimento, puedes seguirlo”. El Sefor dice (Srimad
Bhagavatam, 11.2.34):

ye vai bhagavata prokta upaya hy atma-labdhaye

afjah pumsam avidusam viddhi bhagavatan hi tan

“Sin duda, incluso las personas ignorantes pueden alcanzar

al Sefior si siguen el proceso prescrito por el Sefior Mismo,

llamado bhagavat-dharma o servicio devocional a la Suprema
Personalidad de Dios”.

“Toma refugio en el bhagavat-dharma. Si te refugias en los
devotos del Sefor, puedes obtener el beneficio supremo y eterno”.
El Sefior Mismo dice: “Sélo hay una manera de alcanzarme.
Nuestro tinico deber, nuestra tnica actividad es rendirnos a los
pies de loto del Sefior”.

satam prasangan mama virya-samvido
bhavanti hrt-karna-rasayanah kathah
taj-josanad asv apavarga-vartmani



§raddha ratir bhaktir anukramisyati

“Enlaasociacion de los sadhus, las discusiones de los Pasatienpos
del Sefior traen alegria al oido y al corazén. Disfrutando de esta
discusion y asociacion, progresards rdpidamente hacia el camino
de la liberacion, de ahi en adelante sequirdn la fe, el apego y la

devocion al Sefior”.
(Srimad Bhagavatam, 3.25.25)

El Sefior Mismo dice: “Mantén la asociacion de los sadhus
que hablan de Mi, que discuten temas relacionados a Mi y en
cuya asociacion se cumple Mi servicio—por su misericordia
obtendras todo”. No tienen otro asunto—su tnico asunto es
correr siguiendo un solo curso, no entienden nada mas que eso.
Los sadhus tratan de ocuparse donde quiera que haya servicio al
Sefior, donde quiera que haya servicio a los devotos del Sefior.
Lo que sea que obtengamos, lo hacemos por la misericordia de
los sadhus, el Guru y los Vaisnavas. Hay un solo camino: adorar
al Senor siguiendo los pasos y la guia de los sadhus, el Guru y los
Vaisnavas.

Cuando el Senor desciende en la forma de un Guru, en
realidad El Mismo desciende—el Guru no es diferente del Sefior.
Esta escrito en el S Chaitanya-charitamrta (1.1.47): ”éiksﬁ-guruke
ta’ jani krsnera svariipa: Sé que el Siksa-guru no es diferente de
Krsna”. Puede volar tu mente si lo piensas. “Antaryami, bhakta-
Srestha—ei dui riipa: el Sefior se manifiesta en dos formas, como la
Superalma y como Su devoto mas querido”. Cuando obtenemos
la semilla, ;qué hacemos con ella después de obtenerla? ;Cémo
crecerd un arbol de esa semilla? De esa semilla brotara un arbol
que estara adornado con las enredaderas frutales que otorgaran
el resultado maés elevado y auspicioso—;Cémo ocurrira esto?
;Quién me explicard todo esto? Puedo aprender todo esto si
Krsna desciende El Mismo. El Sefior ha dicho claramente en el
Srimad Bhagavatam (11.2.34):
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ye vai bhagavata prokta upaya hy atma-labdhaye
afjah pumsam avidusam viddhi bhagavatan hi tan
“Sin duda, incluso las personas ignorantes pueden alcanzar
al Sefior si siguen el proceso prescrito por el Sefior Mismo,
llamado bhagavat-dharma o servicio devocional a la Suprema
Personalidad de Dios”.

El Sefior Mismo da el atajo hacia El. Supongamos que me
gusta el chana-dal o el rasagula—si me das un subji amargo,
(me gustara? Quiero las cosas que me gustan. De la misma
manera, el Sefior Mismo dice: “Estoy atado a los devotos—estoy
completamente satisfecho con el bhakti-yoga. Soy un seguidor de
Mis devotos”.

sadhavo hrdayam mahyam sadhunam hrdayam tv aham

mad-anyat te na jananti naham tebhyo manag api

(Srimad Bhagavatam, 9.6.68)

Esto es lenguaje simple. El Sefior Mismo dice: “Los devotos
son Mi corazén y Yo soy el corazén de los devotos—ellos no
conocen nada excepto a Miy Yo no conozco nada excepto ellos”.

ye daragara-putrapta-pranan vittam imar param

hitva mam Saranm yatah katharm tamstyaktumutsahe

“Cuando los sadhus abandonan todo—sus hogares, esposas,

hijos, parientes, riquezas y su propia vida y se refugian

exclusivamente en Mi, ;como puedo abandonarlos?”
(Srimad Bhagavatam, 9.4.65)

“Cuando alguien abandona a su esposa, a su propia vida, a
sus hijos, a su riqueza, a todo y se rinde ante Mi, me adora, ;creen
que en algin momento puedo abandonar a tan gran donante?

De esta manera, el Senior Mismo dice en las Escrituras: “Adora
de la manera que me gusta (haz lo que me hace feliz), entonces
obtendras toda Mi riqueza”.

)/
—_— 0.0 —_—
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Qué es el Sri Chaitanya Saraswat Math
y sus distinciones

Explicarlea este mundo qué es el SriChaitanya Saraswat Math,
cudl es su propdsito, el aspecto de la prédica o sus distinciones,
es una tarea extremadamente dificil, pero es atin mas dificil
hacer que lo aprecien incluso parcialmente aquellos que estan
absortos e inspirados por ideas triviales. Atn asi, el Fundador-
Acharya de este Math Or Visnupad Srila Bhakti Raksak
Sridhar Dev-Goswami Maharaj, su sucesor Sevaite-Acharya Orn
Visnupad Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami Maharaj
y su actual designado Presidente-Acharya Or Visnupad Srila
Bhakti Nirmal Achérya Maharaj, se esfuerzan incansablemente
para rescatar a las almas condicionadas en la India, asi como en
todo el mundo, practicando y predicando las ensefianzas de Sri
Krsna Chaitanya Mahaprabhu de una manera pura, siguiendo el
sendero de Srila Bhakti Siddhanta Saraswati.

El Fundador-Acharya mundial de la Sri Chaitanya Math
y Gaudiya Math Bhagavan Srila Bhakti Siddhanta Goswami
Thakur Prabhupad predicé las ensenanzas de Mahaprabhu en
todo el mundo, y entre los dikpal (guardian adorable) acharyas
que vinieron a ayudarlo, estaba Orh Visnupad Srila Bhakti
Raksak Sridhar Dev-Goswami Maharaj, un verdadero erudito en
Sanscritoy gran maestro. Srila Sridhar Maharaj se refugié alos pies
de Su Gurudev Srila Bhakti Siddhanta Saraswati Thakur en 1926.
Al ver a Srila Sridhar Dev-Goswami Maharaj, su inquebrantable
erudicién y otras cualidades devocionales, Srila Prabhupad le
confirié la orden de sannyas en 1930. El Sri Prabhupada-padma
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Stavakah (Sujanarouda-radhita-pada-yugari) compuesto por Srila
Sridhar Maharaj result6 ser muy querido por los devotos y hasta
el dia de hoy se canta en todas las Gaudiya Maths. Cuando Srila
Prabhupad vio el Srimad Bhaktivinod Viraha Dasakam de Srila
Sridhar Dev-Goswami Maharaj, se sintié muy feliz. Todos saben
que justo antes de que Srila Prabhupad desapareciera, su corazén
fue tocado por el kirtan Sri Riipa-marijari-pada que escuché de la
boca de Srila Sridhar Maharaj.

Después de la desaparicién de Srila Prabhupad, sintiéndose
extremadamente abatido, Srila Bhakti Raksak Sridhar
Dev-Goswami Maharaj se dirigi6 hacia Vrndavan. Alli, se qued6
en Pavan-sarovar, cerca de Nanda-gram. En esa época recibid
un akas-vani (mensaje divino) de Srila Prabhupad y Srimati
Radharani. Srila Prabhupad le dijo: “Te he mantenido aqui para
que puedas predicar la linea de Riipa-Raghunath y rescatar a
las almas condicionadas”—;Por qué has venido a Vrndavan a
practicar por tu cuenta, en soledad? Al escuchar este mensaje,
Srila Sridhar Maharaj de inmediato salié de Vrndavan y fue a Sri
Kolergafij, Nabadwip Dham. Alli, hizo una casa con techo de paja
en la orilla del Ganges y la llamé Sri Chaitanya Saraswat Math.
Fue en 1941. Después de eso, muchos de los discipulos de Srila
Prabhupad fueron donde Srila Sridhar Maharaj y muchos de ellos
también tomaron de él la iniciacién del mantra sannyas.

Cuando el Fundador-Acharya de ISKCON Om Visnupad
Srila Bhaktivedanta Swami Maharaj estaba predicando en varios
paises, sus discipulos le preguntaron: “;De quién escucharemos
Hari-kathd después de ti? En respuesta a eso, Srila Swami
Maharaj dijo: “Srila Sridhar Maharaj es mi $iks@-quru y un
Vaisnava fidedigno y erudito. Si escuchan Hari-katha de él,
logrardn avance espiritual y yo también estaré feliz”. Siguiendo
eso, muchos devotos de los paises occidentales se rindieron
a Srila Sridhar Dev-Goswami Maharj. Srila Bhakti Sundar
Govinda Dev-Goswami Maharaj tom¢ refugio a los pies de
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loto de Srila Guru Maharaj en 1947. Cuando tomé la iniciacién
brahmacharya por primera vez, su nombre fue Sri Gaurendu
Brahmachari. Durante su vida de brahmachari, Srila Gurudev
prest6 un gran servicio al Sri Chaitanya Saraswat Math y ayudoé
a Srila Sridhar Dev-Goswami Maharaj de muchas maneras. En
1985 Srila Sridhar Dev-Goswami Maharaj le confiri6 sannyas y el
nombre Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami Maharaj a
nuestro Sri Gurupadpadma. En ese tiempo, Srila Guru Maharaj
le encomendé plenamente a él toda la responsabilidad del Sri
Chaitanya Saraswat Math. Después de la desaparicién de Srila
Sridhar Maharaj en 1988, Srila Gurudev predicé incansable
y asiduamente las ensefianzas de Sri Chaitanya en diversos
rincones del mundo y abrié 130 sucursales del Sri Chaitanya
Saraswat Math.

Srila Bhakti Nirmal Acharya Mahar3j se refugi6 a los pies de
loto de Srila Gurudev en 1992. Cuando llegé por primera vez al
refugio de Gurudev, el nombre de brahmachari que recibi6 fue
Sri Vinod Rafjjan Brahmachari. Desde entonces, siguiendo la
orden de su Gurudev, ha expandido las ramas del Sri Chaitanya
Saraswat Math en varios rincones de la India, Bengal occidental
en particular. En 1999, Srila Gurudev le confirié la orden de
sannyas y sunombre se convirti6 en ese momento en gripéd Bhakti
Nirmal Acharya Maharaj. Inspirado por Srila Sridhar Maharaj y
esforzandose por cumplir el fuerte deseo de su Srila Gurudev, él
renové el Govinda Kunda en el Sri Chaitanya Saraswat Math de
Nabadwip y estableci6 alli los templos de Sri Giriraj y el Sefior
Siva. También instal6 las Deidades de Sri Gaura Nityananda en
el lugar de nacimiento de Sri Nityananda Prabhu en Ekachakra.

En 2009, en su sagrado dia de aparicién, Srila Bhakti Sundar
Govinda Dev-Goswami Maharaj declaré y designé a Srila Bhakti
Nirmal Acharya Maharaj como el futuro Presidente-Acharya del
Templo frente a los devotos de India y extranjeros. Después de la
desaparicién de Srila Gurudev en 2010, por su asiduo esfuerzo y
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las bendiciones de Srila Gurudev ha estado cumpliendo el deseo
de Srila Gurudev y estableciendo templos en varios lugares de
India y en el extranjero.

A continuacién, hemos tratado de presentar un resumen de
algunas de las distinciones del Sri Chaitanya Saraswat Math:

1) E15ri Chaitanya Saraswat Math no es una de las numerosas
organizaciones existentes en este mundo, ni es su competidor; ni
pretende que lo consideren el mejor en comparacién con ninguna
de ellas porque mas o menos la mayoria de las organizaciones en
este mundo apuntan a la religiosidad, la prosperidad material,
la complacencia de los sentidos y la liberacion o dicen ser
predicadores de alguna religién inventada en nombre de la
devocioén.

2) El Sri Chaitanya Saraswat Math predica y practica la
devocion desinteresada hacia el Senor. En este mundo, no
hay escasez de organizaciones que practican la devocién falsa
o exhiben rituales externos de devociéon. Una caracteristica
distintiva de este sagrado Math (templo) es que primero estudia
qué tipo de devocién lucrativa o actividades materiales existen
en el fondo (el frenesi de los deseos de dharma, artha, kama,
moksa—religiosidad, prosperidad, complacencia de los sentidos,
liberacién) y luego crea un foso de devocién pura alrededor del
fuerte que lo protege cuidadosamente contra ellas.

3) El Sri Chaitanya Saraswat Math no considera la devocion
como una facultad del cuerpo y la mente. La devocién se
realiza como una propensién irrestricta, sin causa, natural y
eterna del alma desprovista de cualquier designacién material
y consolidada a los pies de loto del Sefior Krsna. Mientras que
diversas organizaciones aceptan la palabra ‘devociér’, algunas
incluso llegan a afirmar superficialmente que la devocién es el
mejor de los cuatro objetivos dela vida (religiosidad, prosperidad
material, complacencia de los sentidos, liberacién); otros
consideran que la devocién es uno de los remedios comparable



a otras practicas tales como karma, jiiana, yoga, etc.; sin embargo,
aun otros aceptan (superficialmente, sélo de labios para afuera)
que la devocion es la mas elevada entre tales practicas; pero
todos describen la devocién mas o menos como una propension
consciente o inconsciente de la mente. El Sri Chaitanya Saraswat
Math estd preparado para no comprometer la devocién de
ninguna manera ni mezclarla con ninguna facultad mental.

4) El fanatismo religioso inventado y las asi llamadas doctrinas
unificadoras con su amarga experiencia crean religiones con
‘un fanatismo religioso oculto’ o ‘una doctrina religiosa para
adaptarse a su gusto'—el mensaje que el Sri Chaitanya Saraswat
Math transmite no tiene nada que ver con la prédica de un
fanatismo semejante.

Del mismo modo que las personas llaman ‘verdad” a una
verdad inigualable e incomparable, cuando el tnico y absoluto
Supremo se llama ‘advitiya’ (Uno sin segundo); segtin las maximas
de los Upanisads “na tat-samas chabhyadhika$ cha drsyate” (no hay
nadie igual a El 0 mas grande que El) la Verdad Absoluta es
llamada ‘inigualable e insuperable’; cuando un hijo dice acerca
de su tinico padre, “él es mi padre, la otra persona no es mi padre”,
cuando una mujer casta dice, “él es mi esposo, la otra persona
no es mi esposo”’—de la misma manera, cuando consideramos
y llamamos a alguien “intolerante” o “arrogante”(hablando
en general o sobre alguien en particular), pensamos que tales
personas son ignorantes, es decir, es un indicio de su falta de
conocimiento sobre la naturaleza del mundo (sambandha-jiiana).
El Sri Chaitanya Saraswat Math no esta dispuesto a sacrificar la
realidad y la integridad empujandola al polo de sacrificio de la
popularidad y la opinién ptublica.

5) El Sri Chaitanya Saraswat Math no es un sirviente de la
opinién ptublica, sino un sirviente de la opinién y los puntos de
vista de los seguidores exclusivos del Sefior Supremo. De acuerdo
con la visién de este sagrado Math, la opinién ptblica material
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no es la brijula que comprueba la verdad—Ia tinica herramienta
para determinar la verdad es la opinién trascendental de los
devotos de Krsna. Es este tipo de integridad en medio de la
era donde prevalece la opinién publica lo que distingue al
Sri Chaitanya Saraswat Math de otras organizaciones de este
mundo.

6) El tesoro del Sri Chaitanya Saraswat Math no termina en
anartha-nivrtti, es decir, esforzarse por ganar la liberacién de
las adversidades de este mundo. Anartha-nivrtti es seguido por
artha-pravrtti, el cual es el propésito fundamental de este Math:
tratar de seguir la préactica definitiva que automaticamente
remueve todo tipo de adversidades mundanas y elementos no
deseados. Para desatar la fuente del amor de Krsna, uno debe
liberarse de las garras del ambiente ilusorio. La meta de este
Math es permitirle a las almas liberadas la entrada al inagotable
y siempre progresivo reino del amor de Krsna.

7) El Guru opaco es una persona que se para frente a
un discipulo y a través del cual el discipulo no puede ver a
Krsna, es decir, para engafiar a otros, tales gurus, hipdcritas
disfrazados, en realidad son un impedimento en el camino para
ver a Krsna. Para complacer sus deseos, las personas aceptan a
tales gurus o los reconocen como gurus, como resultado de su
invencién mental y la imaginacién resultante de su disposicién
previamente adquirida (sanizskara); pueden tomar a su guru como
‘Dios’ o rechazar al guru por completo considerdandolo como un
tercer partido redundante que se interpone en el camino de la
‘devocion’ y ‘Dios’. El Sri Chaitanya Saraswat Math no interfiere
con ninguna de estas ideas inventadas que estan explicitas o
inexplicablemente presentes en el mercado de la religién. A
menos que acepten un Guru y este Guru sea completamente
transparente, las almas jivas caidas y sin refugio nunca podran
rendirse a los pies de loto del Sefior. Predicar de todo corazén
esta verdad es la distincién de este Math.
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8) Cuando se trata de predicar, un requisito previo es que
uno debe practicar por si mismo, y esta practica debe estar de
acuerdo con los preceptos de las Escrituras. Dondequiera que
vive Kali, viven los asociados de Kali (apostar, la intoxicacién,
el apego a la legitima esposa de uno o la asociacién ilicita con
otras mujeres, el sacrificio de animales, el apego a la riqueza
para el disfrute propio o el resentimiento hacia el oro y el dinero
cuando uno no se enriquece para el disfrute propio). Cualquier
asociacion material con la que se tenga contacto para tratar de
aumentar el disfrute se considera en realidad una asociacién
femenina (y, por lo tanto, un asociado de Kali). Cuando uno se
complace en la asociacién femenina de esta manera, ya sea en
secreto o abiertamente, cuando nutre en su corazén cualquier
anhelo que no sea el servicio exclusivo al Senor trascendental,
el Sefor Krsna, o considera que tales anhelos mundanos
son de gran importancia o que tales aspiraciones mundanas
equivalen al servicio de Krsna—Ila asociacién de tales personas
se considera dafina y desfavorable (asat-sanga). Si la cantidad
de tales personas en este mundo es grande—incluso si casi el
100% de las personas en este mundo son asi—entonces es mejor
ser sabio y mantener la vida practicando adecuadamente y
predicando acerca de las actividades y practicas de servicio que
estan destinadas al placer del Sefior Supremo trascendental para
el beneficio eterno de uno mismo y el de los demds mientras
se mantiene independiente y cauteloso por cuenta propia en
lugar de asociarse con esas personas. Es una distincion del Sri
Chaitanya Saraswat Math seguir exclusivamente esta practica
apropiada sin arrastrar a nadie a la suciedad del calculo erréneo
manipulado o cualquier concepcién acomodada.

9) La prédica del Sri Chaitanya Saraswat Math no trata de
rectificar organizaciones que promueven diversas meditaciones,
austeridades, votos, actividades motivadas materialmente,
religiosidad (limitada al pecado y la piedad), complacer a los
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demads o seguir los consejos de otras personas, ni intenta llevar
la espiritualidad a ningtin movimiento social, politico, etc. o
involucrarse con ellos. La prédica de este Math no tiene nada que
ver con la exploracién de ningtn tipo de oportunismo incluido
en ninguna de estas vocaciones mundanas. El tnico tema
de la prédica de este Math es revelar la propensién intrinseca
de la conciencia para buscar continuamente la felicidad y la
satisfacciéon del plenamente independiente Sefior Supremo Sri
Krsna.

10) Krsna no es una ficciéon. Krsna no es un sujeto empirico
mortal de la historia. Krsna no es una alegoria, no es algin
sentimiento o elemento metafisico ni tedrico. Krsna no es
meramente un consuelo mental. No es un ejemplo de un
libertino. El no es un acusado del IPC (Cédigo Penal de India).
Krsna no es un objeto de adoracién temporal. El Sri Chaitanya
Saraswat Math no predica acerca de esa ‘adoracién’ inventada
de Krsna. Krsna es el héroe principal de toda la poesia de este
mundo—si, apelando a todo nuestro razonamiento, juicio y
relatos histéricos, adoramos el resplandor que emana de las
unas de los dedos de los pies de Krsna que hasta ahora han sido
invisibles y trascendentales, por lo tanto, seremos sumamente
beneficiados. Krsna es la personificacién del néctar saboreado
por las almas inmortales. La belleza que se encuentra en toda
la creacién esta iluminada por la luz que emana de las ufias de
loto de Krsna. Todo tipo de consuelo y paz vienen en abundancia
como concomitantes principales de la devociéon a Krsna. El
objetivo del Sri Chaitanya Saraswat Math es practicar y predicar
la conciencia de Krsna—para acabar con la nocién de que el
Krsna [ila tiene algo que ver con el libertinaje burdo de este
mundo, predicar acerca de la Verdad Absoluta eterna que es por
Si misma y para Si misma, acerca de Krsna, quien es la Suprema
Personalidad de Dios absolutamente independiente y quien es el
Ser eterno més elevado entre todas las almas eternas.



11) El Sri Chaitanya Saraswat Math no debe ser percibido
erréneamente como un reformador, ni tampoco es un pionero.
Mas bien deberfa considerarse un reinstaurador de la religion
eterna del alma. El Vaisnava-dharma es eterno y sin principio.
No se crea en un periodo de tiempo en particular, tampoco
ninguna historia puede proporcionar su cuenta original. Cuando
una religioén estd sujeta al tiempo y la historia, entonces no es
Vaisnava-dharma sino un mano-dharma al azar (invencién mental,
o0 ilusién).

El Sri Chaitanya Saraswat Math es el predicador de la religion
siempre existente, eterna y original del alma. No debe ser
obstaculizado o reformado de ninguna manera lo que es eterno e
inherente al alma. En el transcurso del tiempo, la religién eterna
del alma desaparece o se vuelve obsoleta, es por eso que los
acharyas vienen a predicar acerca de la religion eterna del alma y
ayudan a redescubrirla. La referencia sobre el bhagavat-dharma se
puede encontrar en el Srimad Bhagavatam.

12) Muchas sampradayas atribuyen el Srimad Bhagavatam a un
periodo histérico; algunos componen Veda-sarithitas y Upanisads
‘post-védicos’; también hay algunos que afirman que el
compositor del Brahma-siitra Vedavyas no es el mismo Vyasa que
compuso el Bhagavatant; algunos publican el Srimad Bhagavatam
contemporédneo llamandolo un manuscrito histérico.

La verdad es que “puranarko dhunoditah” (“este brillante
Bhagavata Purana acaba de surgir”) es decir, “dharmam tu
saksad bhagavat-pranitam na vai vidur rsayo napi devah / dharmah
projjhita-kaitavo ‘tra paramo nirmatsaranan satani: aunque estén
completamente situados en el modo de la bondad, incluso los
grandes rsis que ocupan los planetas superiores no pueden
determinar los verdaderos principios religiosos, nilos semidioses
ni los lideres de siddhaloka. Los principios religiosos verdaderos
son promulgados por la Suprema Personalidad de Dios.
Rechazando completamente todas las actividades religiosas que
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estan motivadas materialmente, este Bhagavata Purana propone
la verdad maés elevada, la cual es comprensible para aquellos
devotos que son completamente puros de corazén”. (SB, 6.3.19)
Es un fruto completamente maduro de un arbol del deseo.
(“nigama-kalpa-taror galitari phalam”), la esencia de la filosofia
Vedanta. (“sarva-vedanta saram hi”). Si discutimos estos y otros
§lokas escritos en glorificacién al Srimad Bhagavatam, podemos
entender que cuando llega la mafana y el sol aparece ante
nuestra visién, nos parece nuevo, 0 pensamos que Nacemos en
un ano en particular o en una fecha en particular, pero la verdad
es que el sol es eterno, permanente y automanifesto. El dios
del sol impulsa la rueda del tiempo (kala-chakra), pero el dios
del sol no se crea en ningtin momento dentro de ella. El Srimad
Bhagavatam se manifiesta en el corazén de diferentes Vyasas y a
través de diferentes escritores en cada época. Es por eso que el
Srimad Bhagavatam dice que el bhagavat-dharma (las ensefianzas
de la devocion al Sefior Supremo) es creado por el propio Sefior,
no es una creacién de un rsi o un semidiés. El Srimad Bhagavatam
es un fruto maduro de los Vedas y es adorado por todos los
sadhus puros (quienes no tienen envidia). Alli, la liberacién,
la meditacion, el engafo, etc., estan al margen. La esencia del
bhagavat-dharma se encuentra exclusivamente en la practica de
cantar los Nombres de Dios y esta practica es adorada y venerada
eternamente por las joyas cimeras de los Vedas y todos los $rutis
(conocimiento védico recibido auditivamente). El Nombre del
Sefor es la forma completamente exhalada del pranava (oriikar).
El pranava mantra onr es la madre de todos los Vedas y la raiz o
semilla original del gayatri. El auspicioso arbol de los deseos de
los Vedas, 1a personificacion misma del bhagavat-dharma, brot6 de
esta semilla y produjo un fruto nectarino—aspirando a probarlo,
los sadhus vienen a este mundo dentro de la srauta-parampara
(la sucesion discipular basada en la recepciéon auditiva). De
pie en la trinchera de este parampara, el Sri Chaitanya Saraswat
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Math adora el bhagavata-dharma que ha descendido del propio
Sefor a Brahma, de Brahma a Narada, de Narada a Vyasa, de
Vyasa a Suka o Madhvacharya y de esta manera llega hasta
Sri Chaitanyadev y luego es difundido por los goswamis, los
seguidores de Sri Chaitanyadev. Sri Chaitanyadev Mismo es un
arbol divino de amor trascendental, aun asi distribuy? esta fruta
tal como un jardinero insuperable. El significado verdadero y
genuino de predicar y dar ‘jive daya’ (misericordia a las almas
jivas) es saborear este fruto y distribuirlo por todo el mundo.

bharata bhtimite manusya janma haila yara

janma svarthaka kari’ kara para-upakara

“Quien haya nacido como ser humano en la tierra de India
deberia aprovechar su nacimiento y beneficiar a todas las demds

personas”.
(17 Chaitanya-charitamyta, Adi-lila, 9.41)

Esta es la orden y la instruccién de Sri Chaitanyadev y
habiendo entrado en esta $rauta-parampard, el Sri Chaitanya
Saraswat Math ha prometido predicar acerca de esto.

Sri Chaitanyadev predijo, “prthivite yata achhe nagaradi grama
sarvatra prachara haibe Mora Nama: Mi nombre se extendera a toda
aldea y pueblo de esta tierra”. (Chaitanya-bhiagavata) Para cumplir
esta prediccion, los devotos brahmacharis, sannyasis y sadacharis
grhasthas de este sagrado Math van de casa en casa y predican
continuamente. Este Math predica en todo el mundo acerca de
los todo auspiciosos Santo Nombre, Morada y Pasatiempos de
Sri Chaitanya.

El Sri Chaitanya Saraswat Math esta haciendo todo lo posible
por brindar un beneficio eterno y auspicioso a todas las almas
jivas empleando diversas facilidades cientificas modernas para
convertir el corazén de cada persona en un templo (una morada
del kirtan), tratando de practicar y predicar para establecer la
practica apropiada (sadachar), para organizar de acuerdo con
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las conclusiones supremas de las Escrituras, kirtans, festivales
en conmemoracion del Sefior y Sus devotos, nagar-sarikirtans,
parikramas del Sri Gauda-mandala, Vraja-mandala, Ksetra-
mandala y otras moradas sagradas del Sefior.

Los programas de este sagrado Math se llevan a cabo de
manera armoniosa sobre la base de dos principios: primero,
rechazar todo tipo de asociaciéon desfavorable y segundo,
seguir las cinco mejores précticas segtin lo instruido por Sriman
Mahaprabhu—Ila asociacién con los devotos, el canto del Santo
Nombre, escuchar el Bhagavatam, residir en Mathura y adorar a
las Deidades con fe.

13) Generalmente, cuando las personas escuchan sobre
el ‘servicio a las almas jivas’ (jiva-seva) y la ‘misericordia a las
almas jivas’ (jiva-daya), alli surgen varios conceptos erréneos.
La nocién general o la percepcién de la palabra ‘servicio” que
muchos tienen en realidad es incompleta en su significado.
‘Servicio” significa dar felicidad y amor al objeto del servicio. Si
el servicio no es eterno (nitya), entonces no hay beneficio eterno
en tal servicio ofrecido por el sirviente; al mismo tiempo, si el
sirviente tampoco es eterno, entonces €l o ella no podran servir
eternamente—cuando el ‘servicio’ no es eterno, entonces el
sirviente es meramente temporal e intitilmente engafa al objeto
del servicio.

La mayoria de nosotros en este mundo somos més o menos
almas jivas que hemos sido adversas al Sefior desde tiempo
inmemorial y en el lapso de diferentes eras sélo hay una o dos
grandes almas que vienen a este mundo para salvar a las almas
adversas como nosotros. Por lo tanto, si alguien trata de servir a
las almas jivas adversas satisfaciendo sus sentidos, simplemente
se incrementa su aversioén al Sefior y, por lo tanto, se es cruel
redundante e inmisericorde hacia ellas. Es por eso que no existe
tal nocién del asi llamado ‘servicio a las almas jivas’ (jiva-sevd) en
todo el &mbito literario del Srimad Bhagavatam, sin embargo, en
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las ensenanzas de Sri Chaitanyadev o dentro de la concepcién
del bhagavat-dharma. Hay menciones de “Vaisnava-seva” (servicio
a los devotos), “Hari-seva” (servicio al Sefor) o “jive daya”
(misericordia hacia las almas) porque los Vaisnavas (devotos)
siempre estan favorablemente dispuestos hacia el Sefior, estdn
ocupados en el servicio desinteresado del Sefior. Por lo tanto, si
alguien sirve a un Vaisnava de alguna manera, automaticamente
sirve al Sefor. Realizar kirtan frente a las almas adversas
proporciona misericordia eterna, bondad hacia las almas y es un
modelo de beneficio supremo para los demas.

Si le dan comida al afligido por el hambre, ropa al
desposeido o a aquellos que no tienen ropa, consuelo al afligido,
ensefiar conocimiento mundano al iletrado, etc., la ayuda o la
misericordia que les ofrecen es extremadamente breve. Después
que las almas condicionadas reciban tal ayuda temporal,
volveran a sufrir hambre o pronto les faltara ropa de nuevo,
etc. Si curan la enfermedad de un paciente, eventualmente
contraerd alguna otra enfermedad o puede ser atacada por
algun trastorno mental. Incluso si uno esta sano, siempre habra
algin causante de problemas en la sociedad que se ocupara
en actividades pecaminosas. Incluso si alguien se enriquece
con el conocimiento material, seguird permaneciendo deseoso,
iracundo, cruel, odioso—todavia tienen conciencia animal y se
involucran en actividades bajas y objetables.

Si alguien aumenta su fuerza fisica, cae presa de diversas
practicas falsas y procedimientos que s6lo aumentan la fuerza
animal. En otras palabras, cualquier beneficio momentaneo que
uno pueda obtener, puede ser destruido en cualquier momento
por los sufrimientos triples de este mundo (sufrimientos
causados por el propio cuerpo, por otras almas y el medio
ambiente).

Por lo tanto, para despertar la conciencia de todas y cada
una de las almas, es necesario ante todo tener una educacion
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espiritual adecuada y mantener la vida mediante la aceptacion
de las necesidades bésicas que sean favorables para tal cultivo
espiritual—entonces las almas jivas pueden recibir beneficios
individual y colectivamente. El Sri Chaitanya Saraswat Math ha
asumido la responsabilidad de proporcionar tal ‘misericordia
a las almas jivas’. Esforzarse por ayudar a la conciencia no es
de ninguna utilidad para aquellos que estan inconscientes—ese
es el mensaje del Sri Chaitanya Saraswat Math; sin embargo,
si perdemos el tiempo tratando de ayudar sélo a aquellos que
estdn inconscientes (almas condicionadas que desconocen su
verdadera naturaleza), entonces no les quedard tiempo para entrar
en el reino de la conciencia.

14) Con el fin de enganar a las personas y alejarlas de la
verdadera religiéon del alma y encantarlas mas con la religion
basada en la concepcién corporal, hay muchas ideas pervertidas
que se predican en este mundo. Por ejemplo, hay un famoso
dicho: “El cuerpo es el medio tangible para practicar el dharma”.

En la medida en que se le de importancia a la prédica del
bhagavat-dharma, el mantra principal del Sri Chaitanya Saraswat
Math es: “turnant yateta na pated anumytyu yavan nihsreyasiya
visayah khalu sarvatah syat: un ser humano sobrio debe esforzarse
rapidamente por la maxima perfeccién de la vida mientras su
cuerpo, el cual siempre estd sujeto a la muerte, no haya decaido
y ni haya muerto. La gratificacién de los sentidos esté disponible
incluso en las especies de vida méds abominables, mientras que la
conciencia de Krsna es posible s6lo para un ser humano”.

Nuestro primer y principal deber es esforzarnos por revivir
nuestra forma o cuerpo consciente. Esa es la religion mas elevada
de cada alma jiva. Es necesario, ante todo, tratar de ocuparse
en las précticas que ayudan a las almas encarnadas a revivir la
conciencia del alma, porque cada alma jiva obtendra un cuerpo
burdo en cada nacimiento, pero es muy dificil y raro obtener
un nacimiento humano que proporcione la mejor oportunidad
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de prestar servicio al Sefior—tal nacimiento es alcanzado sélo
por una gran fortuna. Por lo tanto, la raiz del servicio al Sefior
es alcanzable tnicamente en un cuerpo humano y aquellas
personas que no se refugian en un guru definitivamente estan
cometiendo suicidio. El primer y principal deber debe ser tratar
de dedicarse exclusivamente al servicio del Sefior sin prestar
atencion a ninguno de los innumerables aparentes y evidentes
deberes temporales.

Aquellos que no desean un beneficio verdadero en su vida,
danimportancia a las cosas artificiales—su primera preocupacién
son las diversas practicas corporales, s6lo entonces las précticas
espirituales; primero ven el beneficio material mundano, el
beneficio del pais o la sociedad y los pensamientos acerca del
reino espiritual se almacenan para el futuro—postergan la
busqueda de su verdadero hogar eterno. Por otro lado, aquellos
que consideran que la funcién natural del alma (el servicio eterno
del Sefior) es el otorgador del mayor beneficio, siempre estan
firmemente guiados en su servicio todo auspicioso al Sefior por
el principio: “subhasya $ighram asubhasya kala-haranam: “Si crees
que algo es auspicioso y bueno para todos, hazlo de inmediato,
y cuando pienses que algo no es propicio o no es bueno, demora
en hacerlo”.

El Sri Chaitanya Saraswat Math ha resuelto firmemente
asumir el deber mas elevado de servir al Sefior, adhiriéndose a
puntos de vista relativamente neutrales (no afectados por nada
material).

15) Muchos piensan que un gran sadhu o espiritualista
es alguien que puede untar cenizas en su cuerpo, que puede
enmarafar su cabello y usar corteza de arbol en lugar de ropa,
alguien que puede abandonar todas las comodidades materiales
que le asigna la sociedad de consumo e irse a vivir en un bosque,
o alguien que puede vivir desnudo manteniéndose tan sélo
de alguna fruta o de aire. Una de las distinciones notables del
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Sri Chaitanya Saraswat Math es que si alguien decide vivir
austero o abandonar todas las cosas materiales, esto no es dar la
utilizacién apropiada de las cosas ni beneficiara a quien renuncia
a tales cosas materiales. Es nuestro deber buscar el método por el
cual tanto el que renuncia como los objetos a los que se renuncia
obtengan el beneficio eterno y la satisfaccién tltima.

Cuando uno abandona las cosas materiales, aumenta la
proporciéon de cosas materiales para la sociedad de los que
disfrutan y esto provoca automaticamente la ruina porque se
altera el uso adecuado de las cosas. Este Sagrado Math utiliza
todos los objetos en el servicio de Aquel a quien pertenecen vy,
por lo tanto se cumple el propésito de todas las cosas. De esta
manera, los materialistas pueden obtener beneficios porque la
riqueza que les ha sido confiada por el Sefior se utiliza de alguna
manera en el servicio del Sefior y como resultado, aquellos que
son reacios al servicio obtienen algo de sukrti (mérito espiritual)
y se vuelve claro el camino hacia el despertar del humor de
servicio.

Al mismo tiempo, todo lo que se necesita alcanzar se logra
en todos los aspectos porque cuando uno disfruta de las cosas
materiales, obtiene un mal resultado, cuando uno abandona
las cosas materiales, obtiene un resultado auspicioso y ambos
dejan a la persona desprovista, pero cuando uno abandona
ambas propensiones a disfrutar y a renunciar y utiliza las cosas
materiales de la manera adecuada, entonces puede atraer la
suprema auspiciosidad—entonces se alcanza el logro positivo.

Cuando se utilizan las cosas materiales para el servicio del
Sefor Supremo, se obtiene un resultado supremo. Por otro lado,
cuando alguien renuncia a las cosas materiales y se convierte
en un renunciante sentado en un lugar rechazando todos los
6rganos sensoriales, sin hacer ningtin esfuerzo hacia ningtn fin,
comete suicidio y como resultado puede ser perdonado y tener la
oportunidad de usar las cosas materiales de la manera apropiada.



Es por eso, que en esta época, el Sri Chaitanya Saraswat Math
utiliza todos los beneficios de la ciencia, tales como Internet,
sitios web, Facebook, teléfonos, equipos electrénicos, aviones,
imprenta, electricidad—los materiales que los disfrutadores
usan en su propio servicio y para su propio disfrute incurriendo
asi en el resultado material, al ser utilizados en la prédica del
mensaje del Sefior, se cumple con el uso apropiado.

El dinero o la riqueza (artha) es la raiz de todos los males
(anartha), pero el Sri Chaitanya Saraswat Math utiliza la
riqueza (artha) para predicar acerca de la riqueza suprema
(paramartha, asuntos espirituales). El Math mantiene y preserva
los monasterios y edificios no por la seguridad de una vida
lujosa, sino para cantar alli kirtan, hablar Hari-katha, organizar
diversos encuentros, asambleas y conferencias. Srila Bhakti
Raksak Sridhar Dev-Goswami Maharaj y Srila Bhakti Sundar
Govinda Dev-Goswami Maharaj han construido este edificio del
sagrado Math y su imponente templo y tan sélo observandolo
externamente, todos pueden ver cémo funciona el Math bajo la
supervision del acharya.

Este edificio es la morada del Sefior Mismo. (Sri Sri Guru
Gauranga Gandharva Govinda Sundar jiu). Se puede decir que
instalar Deidades y llamar a algan lugar una morada del Sefior es
simplemente una excusa para recolectar algunos materiales para
el disfrute, pero los acharyas de este sagrado Math no consienten
esto—por el contrario, inspiran constantemente predicando y
con su ejemplo a aquellos que se dedican a cantar las glorias del
Sefor para siempre y en todo momento mantener el Sri Hari-
kirtan resonando dentro de esta sagrado Math.

Por lo tanto, el nombre del lugar donde se celebran tales
reuniones es “sarasvata-Sravana-sadan”, es decir, una sala donde se
escuchan el mensaje y las ensefianzas de Sri Chaitanya. Aqui, las
lamparas eléctricas ayudan a ver la belleza de las ufas de los pies
de loto de Krsna, la belleza de las unias de los dedos de loto de los
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sadhus. Aqui, las lamparas eléctricas ayudan a dar conferencias
y discutir las ensefianzas de los Vedas, Bhagavatam, Gita, Sri
Chaitanya-charitamyta, etc. Aqui, los ventiladores eléctricos se
utilizan para el servicio de los devotos que se retinen para oir
Hari-katha y aquellos que se retinen para cantar las glorias del
Sefior y hablar Hari-katha. El Sri Chaitanya Saraswat Math usa
un automovil para llegar a muchos lugares y predicar Hari-
katha y ocuparse en otras actividades favorables para el servicio
del Senor en un tiempo mucho mas corto y gastar mucho menos
energia.

Por lo tanto, cuando uno se ocupa en el servicio del Sefior,
las cosas materiales utilizadas en sus actividades les ayudan
indirectamente en su servicio. Por ejemplo, el templo usa un
portero para proteger a las personas reunidas para escuchar
Hari-katha y para proteger la propiedad utilizada para el servicio
del Senor. En otras palabras, lo que a los ojos de un materialista
adverso les parece similar al disfrute material e incluso toda la
parafernalia material para el servicio que se creara en el futuro,
no debe renunciarse a ello en vano—si esta parafernalia se usa
para la prédica del Sefior, para practicar la conciencia de Krsna
bajo la supervision del dacharya, entonces se cumple el propdsito
de todas estas cosas y el mundo entero puede obtener beneficio.
Esto muestra la distincién préctica de este sagrado templo.

Las dos instrucciones dadas a Sri Chaitanya Mahaprabhu y
Sri Rupa Goswami son el lema principal de la prédica de este
Math:

prapanchikataya buddhya hari-sambandhi-vastunah
mumuksubhih parityago vairagyam phalgu kathyate
anasaktasya visayan yatharham upayunjatah

nirbandhah krsna-sambandhe yuktar vairagyam uchyate
“Alguien que rechaza todo sin conocimiento de su relacion con
Krsna no es tan completo en su renunciacion. Cuando uno no
estd apegado a nada, pero al mismo tiempo lo acepta todo en
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relacion con Krsna, estd correctamente situado mds alld de la

posesividad”.
(Sri Bhakti-rasamyta-sindhu, 1.2.255-256)
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“Sin el Senor Krsna,

la Vida no Tiene sentido”

Hoy es el dia de la sagrada aparicién del Sefior Sri Krsna, y
mafiana es Sri Nandotsav. En esta ocasién, se celebra un festival
de glorificacién al Sefior y el canto de los Santos Nombres del
Sefior por orden del Acharya del Math. Los grandes maestros
nos dicen: “Si el Sefior Sri Krsna no hubiera aparecido, la vida de
las almas jivas serfa intil”, jpero el significado de estas palabras
no entra en nuestros oidos! Disfrutamos indtilmente de muchos
sentidos mezquinos y la angustia que nos causa nos hace sentir
tan sedientos que creamos una versién falsa de Sri Krsna. Debido
anuestra identificacion falsa, se nos da la idea de que en lugar del
Sefior Supremo Krsna, en este dia nace un asesino de demonios,
Krsna.

Estando absortos en el disfrute, cualquiera de nosotros alguna
vez piensa jcudl es la necesidad de adorar a Krsna? Aceptamos la
designacién exclusiva de un disfrutador de este mundo y desde
el Sefior Brahma hasta la forma de vida mas baja, todos vagan
por los diferentes planos de vida, desde el infierno hasta el cielo,
en este ego de disfrutador; esta es la fuerza motora de todas las
acciones de las entidades vivientes. Algunos se convierten en
gusanos en las heces y exploran su mundo de disfrute; algunos
nacen como humanos y se esfuerzan por alcanzar altos rangos,
posicién, aristocracia, cuerpo hermoso, opulencia, etc. A veces
nacemos como el Kaiser Alemén, a veces como el Canciller
Hitler, a veces como un lider estatal, a veces como héroe de

un movimiento nacional, a veces como reformador social, a



veces como benefactor de los angustiados—filantropos, poetas,

escritores, historiadores, arquedlogos, capitalistas, socialistas,
economistas, politicos, periodistas, a veces cantantes, a veces
actores, a veces musicos, oradores, mendigos de comida, a
veces nos aqueja la hambruna, a veces un terremoto, a veces
nos quedamos sin casa después de una inundacién, perdemos
nuestra familia, la riqueza, a veces somos agricultores, a veces
somos trabajadores, a veces ricos, a veces sensualistas burdos—
jhemos asumido muchas formas siendo desvanecidos por
el disfrute y por mucho tiempo hemos estado rechazando la
necesidad de la existencia y aparicion del Sefior Krsna!

Ya no tenemos relacién con la aparicion del Sefior Krsna.
Simplemente pasamos nuestras vidas girando dentro del
ciclo de nacimiento y muerte. Siempre contamos la tasa de
nacimientos y muertes entre los seres humanos o las bestias,
siempre estamos ocupados leyendo las noticias acerca de
inundaciones y hambrunas, tan sélo para obtener algo de
felicidad nos obsesionamos con diversos tipos de disfrute burdo
y sutil. Cuando el demonio del disfrute nace dentro de nuestros
corazones a cada segundo, ;jcual es la necesidad de la aparicion
de Krsna?

El Sefior es conocido como visuddha-sattva, Aquel cuya
existencia esta libre de la contaminacion de las tres modalidades
materiales; es decir que si no fuera por un corazén como el de
Vasudev (el padre del Sefor Krsna), el Sefior Vasudev (Krsna)
no apareceria hoy. No queremos pensar ni un segundo en esto,
tampoco creemos que sea necesario pensar en esto. Creemos que
las directrices dadas en las Escrituras son simplemente algunas
historias de nifios acerca de fantasmas o algunas rimas infantiles.
Nos sentimos terriblemente torturados cuando nos encontramos
con algunas dificultades y adversidades temporales, pero al
momento siguiente, como dice el dicho, “la cola del perro se
encrespa de nuevo”, (una vez que el peligro ha terminado, de



nuevo nos emocionamos de inmediato).

Algunas veces haciéndonos pasar por teistas, otras veces
por moralistas y otras veces haciéndonos pasar por ateos, nos
negamos a creer en la aparicién del Sefior Krsna. En el Sr1 Gita
(4.6, 9) el Senior Krsna dice,

aho ‘pi sann avyayatma, bhiitanam 1$varo ‘pi san

prakrtim svam adhisthaya, sambhavamy atma-mayaya.

“Aunque Mi forma eterna es trascendental al nacimiento y la

muerte y Soy el Sefior de todos los seres, aparezco en el mundo

en Mi naturaleza divina, por Mi dulce voluntad, extendiendo

Mi potencia interna”.

janma karma cha me divyam, evar yo vetti tattvatah
tyaktva deham punar janma, naiti mam eti so ‘rjuna
“iOh Arjunal, quien llega a conocer la verdad de Mis
Pasatiempos de Mi nacimiento divino y actividades, no nace de
nuevo. Después de abandonar este cuerpo, él me alcanza”.

Incluso si alguien afirma que cree en las instrucciones
trascendentales del Sefior Krsna, lo percibe de manera
distorsionada. No podemos aceptar ni captar el pasatiempo del
nacimiento trascendental y eterno del Sefior porque, debido al
orgullo religioso, no entendemos en verdad que el Sefior posee
todas las potencias, El posee poderes trascendentales y es la
Suprema Personalidad de Dios absolutamente independiente
que disfruta de Sus Pasatiempos con Sus asociados (Lila-
Purusottama)—al contrario, queremos insertar al Sefior dentro
de los diminutos limites de nuestro intelecto. Si decimos que
somos moralistas, entonces pensamos que el mundo esta
gobernado, controlado y preservado por los principios morales
y que no hay necesidad de ningtin Dios separado. Incluso si
decimos que creemos en Dios, que creemos que Sri Krsna es
la Suprema Personalidad de Dios, entonces surge el problema
del sectarismo—es por eso que se piensa que no hay dafio ni
ganancia si uno rechaza el curso hacia la concepcién de un tinico



Absoluto Supremo en favor de las asi llamadas numerosas

doctrinas religiosas que se perciben en igualdad de fundamentos
con el oportunismo material.

Los sadhus nos dan consejos innumerables y siempre nos
estimulan a eliminar cosas innecesarias de nuestra vida—los
bosques de la selva de impurezas, termitas, espinas y el agua
estancada con moho de los deseos materiales que se nutren vida
tras vida, etc. ;Cudndo tendremos tiempo para ver la belleza
variada de la aparicién trascendental del Senor Krsna? Hay
mucha belleza inagotable en el reino de la aparicién de Krsna,
las almas liberadas poseen tanta excelencia asombrosa y sin
restricciones por excelencia en el reino de la aparicién de Krsna;
alli, la dicha de la vida de servicio reprocha la dicha de la pura
existencia espiritual y baila sobre su cabeza—; Cuando tendremos
la oportunidad de verlo? O nos perdemos en el disfrute en las
especies de animales y aves de clases mds bajas, o consideramos
que el propédsito del nacimiento humano se realiza cuando
obtenemos una pequena liberacién de la vida animal, esto es lo
que llamamos ser un sadhu o religioso. Es extremadamente raro
encontrar personas que valga la pena ensefarles que el objetivo
supremo de la vida humana es la morada de la apariciéon del
Senor Krsna—tanto asi como el aumento de nuestra aversion es
también insuperable.

Aunque Sri Krsna apareci6 como el hijo de Sri Vasudev
y Devaki, El no nacié porque fue concebido por semen, etc.,
como un hombre comtn y corriente. Envuelto por la bondad
trascendental de Devaki y Vasudev, quienes estan situados
dentro y fuera en la bondad espiritual pura, la forma sagrada
eterna, dichosa y consciente de Sri Krsna surge de inmediato
con Su Pasatiempo de aparicion. En este sentido, se dice en
el Srimad Bhagavatam (10.2.19) que asi como el Este captura
la luna encantadora, de la misma manera que Devaki Devi,
siendo plenamente consciente de todo el conocimiento védico,
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habia capturado a través de Vasudev la forma toda auspiciosa,
omnipotente, original, bienaventurada del Sefior Supremo
como su hijo dentro de su corazén. Es debido a su humor
parental, que la aparicién del Sefior Sri Krsna tuvo lugar.

Hay una prueba mas de que el nacimiento del Sefior Krsna no
puede compararse con el nacimiento de las personas mundanas
comunes: cuando nace un nifio comun, nace desnudo del vientre
de la madre, pero como lo describié el Bhagavatam, cuando el
Sefior Sri Krsna aparecio, lo hizo en Su forma de cuatro brazos
sosteniendo una caracola, un disco, una maza y un loto, adornado
con diversos ornamentos tales como un yelmo, pendientes, etc.,
tenia el cabello densamente crecido y estaba vestido con ropas
amarillas. Los hijos comunes nunca nacen del vientre de sus
madres completamente vestidos y adornados con ornamentos.
De esta manera, se puede demostrar que los ornamentos y la
belleza del Senor Krsna son tan eternos y trascendentales como
el Nombre y la Forma del Sefior Krsna.

El Sefior Mismo explicé por qué aparece en forma de cuatro
brazos: Su forma original es de dos brazos, pero revel6é Su forma
de cuatro brazos sélo para recordar a Sus dos devotos que
posefan un humor devocional paterno mezclado con opulencia
y conocimiento acerca de Su nacimiento anterior y Pasatiempos.

Cuando el alma vuelve a ser favorable hacia el Sefior Krsna,
el Sefior Krsna aparece en ese momento en el corazén de esa
alma. Por la misericordia de Sri Gurupadpadma, cada afio en la
temporada de lluvias (Agosto-principios de Septiembre) el Sefior
Krsna desciende dentro de los corazones de las almas cubiertas
por la oscuridad de la ignorancia. Su aparicién se produce a
medianoche en el octavo dia lunar de la quincena oscura en el
mes de Bhadra. ‘Jayasr1’ Vrsabhanu-nandini (Srimati Radharani)
aparece todos los afios al mediodia del octavo dia de la quincena
brillante. A pesar de este calculo, el dia de la aparicién del
Senor Krsna ocurre eternamente. Su aparicién no es sélo un



hecho histérico, es una verdad eterna. Cuando Sri Krsna y
Jayasri se unen, se convierten en Sri Gaurasundar. Aunque El
es Krsna, El desciende tomando el corazén (exclusivo humor
devocional) y el halo de Su devoto para traer la aparicién del
Sefior Krsna a los corazones de todas las almas desprovistas de
conciencia espiritual y para otorgar a tales almas el regalo de la
conciencia espiritual—tomando esta forma exclusiva, aparece en
dol-puirnima [conocido como “holi’ en el occidente], el dia en que
Krsna disfruta mas.

Sri Gaurasundar aparece en esta forma combinada, tomando
el corazén y el halo de la separacién divina, para ensenar al
mundo acerca de la unién con Krsna y el servicio de los devotos
en separaciéon de Krsna. En este dia de la aparicion del Sefior
Sri Krsna, tomamos el polvo de los pies de loto de la Riipanuga
guru-varga 'y la Gaudiya-acharya-varga sobre nuestras cabezas
y pedimos la calificacién para poder cantar las glorias de la
aparicién del Sefior Sri Krsna:

yad advaitam brahmopanisadi tad apy asya tanu-bha

ya atmantar-yami purusa iti so ‘syarsa-vibhavah

sad-ai$varyaih piirno ya iha bhagavan sa svayam ayam

na chaitanyat krsnaj jagati para-tattvarh param iha

“Lo que los Upanisads describen como el Brahman impersonal

es la refulgencia de Mi Sefior; lo que las yoga-$astras describen

como la Superalma o Paramatma es la porcion plenaria de Mi

Prabhu, y quién es descrito como el Sefior Supremo, pleno con

seis opulencias, el refugio de Brahman y Paramatma, El es mi

Amo, el Sefior Mismo. Por lo tanto, no hay nada mds grande en

este mundo que Sri Krsna Chaitanya”.
(17 Chaitanya-charitamyta, 1.1.3)

7
J— 0‘0 p—
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Lo Irrenunciable

Incluso si renuncian a todo, todavia existe algo a lo que no
se puede renunciar, lo cual es ‘paramartha’ (la mayor riqueza;
el bien espiritual) o ‘parama anartha’ (el mayor mal, elementos
indeseables). El objeto de la sed espiritual es un bien espiritual:
renuncias a todo para alcanzar el servicio a Krsna y a lo que
renuncias no incluye los asuntos espirituales y el servicio a
Krsna. En otras palabras, no puedes renunciar a El, por quien
renuncias a todo. Si aquellos que renuncian a todo abandonan el
servicio al Sefor o los bienes espirituales, entonces son llamados
‘mayavadt’, 'sunyavadt’, etc. Las cosas a las que no debes renunciar
cuando renuncias a todo, son el verdadero sentido de la palabra
‘bien espiritual’ (paramartha).

Los Anarthas (elementos indeseables, males) han de ser
abandonados. El significado de la palabra ‘artha’ es ‘necesidad’.
Hay cosas innecesarias que pueden usarse para mantener el
cuerpo sano y nutrido, pero existen cosas tales como desperdicio
de alimentos, excrementos, cosas que son innecesarias para el
mantenimiento corporal y deben ser rechazadas—si uno no
abandona tales cosas, entonces su salud disminuird. Es necesario
ver qué cosas son necesarias e innecesarias para el propio cuerpo,
es decir, el cuerpo trascendental.

Las cosas que son de suma importancia para el cuerpo
trascendental, o el bienestar del alma, se llaman espirituales
(paramartha) y las cosas que no son necesarias para el cuerpo
trascendental se llaman no deseadas, sin valor (anartha). Tales
cosas no deseadas deben ser rechazadas asi como heces, orina,
etc. Si uno abandona todos los anarthas y queda un anartha, se
llama parama anartha, o el mayor mal.



:Qué es esto? Las Escrituras dicen:

sarva-tyage "hy pyaheya yah sarvanartha-bhuvas cha te
sursyuh pratistha-visthaya yatnama-sparsane varam
(11 Hari-bhakti-vilasa, 20.18)

Significado: aquello a lo que debe renunciarse cuando se
renuncia a todo es la causa de todos los anarthas y se llama
pratistha (nombre y fama) y se compara con el excremento. Uno
debe tratar de alejarse de esto.

Las grandes almas comparan el pratistha al excremento de
cerdo. El excremento es algo innecesario y renunciable, aunque
a pesar de que sea rechazado, hay almas que lo mantienen como
necesario y aceptable. Hay especies tales como los perros, los
cerdos, etc., que en realidad se rehusan considerandolo necesario
y esencial. Tal es la naturaleza del deseo de nombre y fama. Uno
puede abandonar todos los anarthas, pero el deseo de pratistha
seguira ahi. Cuando avanzas y tratas de tener una mentalidad
religiosa, dices “artham-anarthan bhavaya nityam” y al renunciar
al dinero; dices “ka tava kanta kaste putrah” y abandonas a
tu esposa e hijos—puedes renunciar a tu amada y a todas
tus riquezas y convertirte en una persona renunciada, jpero
entonces no puedes renunciar al orgullo de haberte convertido
en un renunciante!

Pueden ver en este mundo: lo que la gente no hace por
codicia, por honor, lo hacen por el deseo de nombre y fama.
Si observan la mentalidad de todos, desde un nifo hasta un
anciano, incluso de algunos de los animales mds inteligentes,
entonces veran que, por el bien de la fama, todos pueden destruir
a sus seres queridos y cercanos. Pueden hablar con carifio a algtin
nifio pequefio, pueden acariciar algunas especies bajas (un perro
que se escapd de su casa, etc.), pero después de eso los usaran
s6lo cuando los necesiten. Al mismo tiempo, cuando tratas mal a
alguien, se enojan tanto que ellos hacen muchas cosas horribles e
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impensables. Los universitarios ponen su vida en juego tratando
de estudiar. La competencia entre las naciones del mundo causa
pérdidas irreparables. Quedando enloquecidos por el deseo de
fama, las personas ponen sus cabezas sin dudar en las fauces de
animales feroces (leones locos, tigres, etc.). Impulsados por el
deseo de pratistha, las personas sacrifican sus vidas en el campo de
batalla. Para ganar la opinién ptblica, la gente se atreve a luchar
contra el gobierno y volverse prisionero. Incluso en la actualidad,
el terrorismo plantea un gran problema, pero aun asi su causa
principal también se encuentra dentro de ese fuerte impulso por
el nombre y la fama. jIncluso si las personas no pueden disfrutar
de la fama durante su vida, quieren asegurarla después de su
vida! jTal es el juego del pratistha! Esta carrera impulsada por el
deseo de las mujeres y la riqueza continta eternamente mientras
uno esté vivo, pero el deseo de nombre y fama se mantiene incluso
después de la muerte. Por eso los moralistas dicen, “kirtir yasya sa
jivati: los que dejan un buen nombre detrds de ellos viven para
siempre”. Atraidas por esta propuesta, las personas no dudan en
dar su vida—incluso si saben muy bien que no pueden alcanzar la
fama durante su vida, obsesionados con el deseo de disfrutar de
su mente, las personas apuestan por su muerte en un intento de
ganar fama para el futuro, cuando ya no la tienen. Obsesionados
por este impulso, algunos escriben libros, algunos se convierten
en historiadores, algunos en poetas, algunos en artistas, algunos
en investigadores marinos, algunos en cazadores furtivos de
caracolas y cuernos, algunos en exploradores del Polo Norte y
del Polo Sur y algunos pasan su vida viviendo entre animales
feroces en un bosque.

Algunos pueden decir que todos estos exploradores fueron
impulsados en sus diversas hazafas por el altruismo o el deseo
de ayudar a la humanidad en lugar del deseo de pratistha, el
reconocimiento. Hoy, sin su espiritu de exploracion, el navegante

portugués Vasco da Gama no habria descubierto el Cabo de la
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Buena Esperanza, en su camino hacia a Africa. El navegante

italiano Cristébal Colén no habria descubierto a América de
camino a la India—incluso hoy, si Nansen, Peary, Scott, Ross,
Shakleton, Amundsen y otros no hubieran arriesgado sus vidas
tratando de investigar los Polos Norte y Sur—si no se hubieran
descubierto las Cataratas de Victoria, los desiertos Africanos,
asi como también varios bosques, montafias, rios, lagos, islas,
etc—nuestro acopio de conocimiento, nuestra civilizacién,
habrian sido muy pobres. Por lo tanto, no debemos decir que los
exploradores e investigadores estan motivados en sus diversos
esfuerzos por el deseo de fama. El fundador de la homeopatia, el
Dr. Samuel Hahnemann, suministré mucho veneno a su propio
cuerpo para finalmente obtener un reconocimiento mundial para
ayudar a la humanidad del futuro. ;Fue impulsado sélo por el
deseo de pratistha? Cuando el Prof. Charles y su asistente Robert
lanzaron un globo lleno de hidrégeno al aire, arriesgaron sus
vidas, pero ;quién podria haber sabido que en el futuro, a fines
de siglo, se inventaria el avion y el aeroplano? jLos cientificos, asi
como los martires, sacrifican sus vidas para inventar cada cosa
en beneficio del mundo! ;Cémo podria decirse que sus esfuerzos
estan impulsados por el deseo de fama?

iNuestro cerebro esta lleno de pensamientos acerca de cémo
aprovechar el mundo (el llamado oportunismo) y no hay espacio
en él para ningiin otro pensamiento superior! Se considera que
esta gran humanidad materialista es impulsada por el altruismo,
pero a menos que su vision esté dirigida exclusivamente hacia
el Sefior Supremo, entonces no importa lo aparentemente bello
y exaltado que pueda parecer su altruismo, no es més que una
forma mas de la bisqueda del nombre y la fama disfrazada de
oportunismo individual o colectivo. Las personas disfrutan del
honor y la fama de una manera reducida y localizada aplicandola
s6lo a su yo mundano o expanden y extienden este deseo de
nombre y fama desde el yo a una nacién o pais en particular.
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Este deseo individual de disfrutar del nombre y la fama y el
sentimiento de orgullo por uno mismo une al mundo entero,
mientras que el egoismo extendido es en realidad mucho mayor,
mucho més generalizado.

Si no hay una busqueda del altruismo universal o nacional,
(por qué entonces las personas deben otorgar el monopolio a
una persona en particular y pagar el impuesto de pratistha? La
pregunta que surge es si este altruismo es desinteresado o no. Si
miran el altruismo y su naturaleza, pueden ver que estd tefiido
por los rayos del ego muy sutil de un gran cientifico, por lo tanto,
se puede decir que si el objetivo del altruismo es hacer felices
a otras almas o a una nacién en particular en lugar de hacer
feliz al Ser Supremo, entonces tal altruismo nunca puede ser
desinteresado. Como dice el dicho, es como “matar a una vaca
para donar zapatos” [version india del proverbio “el camino al
infierno esté lleno de buenas intenciones”].

En la India, un rsi inventa una medicina hecha de grasa de
una cabra castrada y en Alemania el Dr. Hahnemann inventa
una nueva medicina para la humanidad arriesgando su propia
vida—esto es logrado a través de la crueldad hacia otras especies,
no a través del altruismo hacia ellas. La medicina homeopatica
se basa en alcohol, cantharis (insectos), etc.—no se puede obtener
a menos que alguna forma de vida inferior se destruya de una u
otra manera. Al mismo tiempo, ni el fundador indio ayurvédico
Charak, ni el Dr. Hehnemann, ni nadie mas es capaz de dar vida
a un hombre, qué decir de crear incluso una hormiga. En muchos
campos se puede observar que los cientificos sélo pueden aliviar
la intensidad de una enfermedad en particular, porque cuando
ellos, impulsados por el altruismo, tratan de ayudar a una
especie, inevitablemente causan un mal servicio a otras especies
(ademads, en medicina a veces, para ayudar a una persona, el
médico debe extraer sangre de otra persona y, algunas veces,
incluso se ven obligados a dejar que una persona pierda la vida
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para salvar la vida de otro). De esta manera, ese pensamiento

comunitario defectuoso, impulsado por el deseo de ayudar a
otros y expresado externamente como altruismo, en realidad
estd infestado internamente con el deseo oculto y embriagador
de reconocimiento y prestigio.

Cuando un fantasma nos posee, no nos damos cuenta de
ello—eso se llama maya (ilusién). Sin mencionar el campo
econémico, cuando nos hacemos llamar buscadores espirituales,
nos sentimos abrumados por los anarthas de la ganancia
material, adoracién y prestigio y no somos conscientes de que
estamos siendo atacados por ellos. Las mujeres, el dinero y
la renunciacién van de la mano con la falsa renunciacién y la
persona no se da cuenta de que puede renunciar a todo, pero
no puede renunciar al deseo de pratistha. Alguien puede usar
la ropa de un renunciante, puede renunciar a toda la ropa y
quedarse con un taparrabos, puede quedarse en un bosque de
Vraja y vivir de madhukari, no tocar nada material, no aceptar
discipulos, no cerrar su casa, no permanecer en un lugar por
mas de un dia—alguien puede parecer absolutamente solo
externamente—pero incluso habiendo renunciado a todo (ni
siquiera tocar nada material, no vivir en ninguna casa, etc.) ain
asi uno puede ser incapaz de abandonar el pratistha. Es por eso
que Srila Sanatan Goswami Prabhu dijo que el pratisthi es lo que
no puedes abandonar incluso cuando abandonas todo; pratistha
es la madre de todos los anarthas (elementos indeseables, males).

Un poder peculiar de este deseo de pratisthia es que cuando
lo tienes, no te das cuenta, como cuando estas poseido por un
fantasma, no te das cuenta. El economista lo describe como “los
altimos restos de una mente noble”.

Hablando materialmente, esto puede describirse como “los
dltimos restos de la mente noble”: incluso si abandonas todo
con buena intencién atin asi no puedes renunciar a este deseo

de auto establecimiento. Asi como los movimientos altruistas
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se consideran grandes y nobles, no hay objecién en contra de
este asunto, pero incluso si tienes buenas intenciones, no podras
evitar entrar en la esclavitud del deseo de nombre y fama.

Si es imposible abandonar algo, ;por qué deberia uno
luchar contra ello? Si es imposible abandonar algo, entonces
seria prudente tratar de encontrar la manera de sacar el mejor
provecho de una mala ganga. Sin embargo, no debemos saltar de
la sartén al fuego tratando de encontrar esta via nosotros mismos
confiando en nuestra imaginacion e ideas, ya que eso provocaria
un peligro atin mayor.

Existen expertos perfectos en este tema que han explicado
el método y seria mejor para nosotros tomar su guia. Como
hemos dicho antes, si renuncian a todo y atn hay algo a lo que
no se puede renunciar, es ‘paramartha’ (bien espiritual) o ‘parama
anartha’ (el mayor mal). Lo que debemos preguntarnos es si
es posible convertir pratisthi en un bien espiritual sin que sea
el mayor de los males. Podemos encontrar la solucion en una
cancién escrita por una gran alma:

jadera pratistha, stikarera vistha

jana na ki taha mayara vaibhava
vaisnavi pratistha ta’te kara nistha
taha na bhajile labhibe vairava

“El nombre material y la fama son heces de cerdo. ;Acaso no

sabes que es una parte de maya, el ambiente ilusorio? Debes

establecerte firmemente como un sirviente del Sefior, de lo
contrario, si lo ignoras, irds al infierno”.

El prestigio mundano (pratistha) es como el excremento de
un cerdo que come heces—es abominable y debe ser rechazado,
pero es la comida mas apetecida para las personas de este mundo
material que son adversas al Sefior y comparados en el Srimad
Bhagavatam con los cerdos salvajes que comen excremento. Es
por eso que se llama un juego de maya. No hay mayor juego en el
reino de maya que este.



Cuando alguien usa todas las cosas como ingredientes
y articulos para el servicio del Sefior y convierte todo en un
asunto espiritual, entonces para esa persona incluso el pratistha
se utiliza como un articulo o ingrediente para el servicio del
Sefor y se vuelve espiritual. Eso es llamado Vaisnavi pratistha
y debemos establecernos firmemente en esta realizacion. Si no
nos establecemos en esta autorrealizacion, entonces el balén
puede rebotar hacia el disfrute o la renunciacién atea. “Soy el
portador de los zapatos de los sirvientes del Sefior”—si no
tenemos tal sentimiento profundo de autoidentidad dentro de
nuestros corazones; si mientras abandonamos nuestros diversos
anarthas, también estamos dispuestos a abandonar aquello
que es favorable para el servicio del Sefior porque, debido a
nuestro ego, consideramos que es uno de los anarthas, entonces
nunca nos serd posible aceptar lo tinico que es necesario para
el servicio al Sefior con la fe mas fuerte. Es por eso que el Sefior
Sri Gaurasundar, tal como un jardinero que hace guirnaldas con
flores del arbol de los deseos del amor divino (prema-kalpa-vrksa),
dijo:

ataeva saba phala deha’yabe tare

khaiya hauka loka ajara amare

jagat vyapiya mora ha’be punya khyati

sukhi haiya loke mora gahibeka kirti

«Distribuyan este movimiento de conciencia de Krsna en todo

el mundo. Dejen que la gente coma estas frutas y finalmente se

libere de la vejez y la muerte. Si los frutos se distribuyen por todo

el mundo, Mi reputacion de hombre piadoso se conocerd en todas

partes y, por lo tanto, todas las personas glorificardn Mi nombre

con gran placer”.

(Sri Chaitanya-charitamyta, 1.9.39-40)

De la conversacién que tuvo lugar entre Sri Gauranga
Mahaprabhu y Ramananda Ray también escuchamos:
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kirtigana madhye jivera kona bada kirti ?
‘krsna-bhakta’ baliya yahara haya khyati
“De todas las actividades gloriosas, jcudl es la mds gloriosa?

Aquella persona que tiene la reputacion de ser un devoto del

Sefior Krsna disfruta de la mayor fama y gloria”.

(Sri Chaitanya-charitamyta, 2.8.245)

La postura del sirviente de Krsna es el mejor orgullo y fama.
No es necesario pensar que el nombre y la fama que siempre
siguen a un Vaisnava son temporales o un juego de maya:

vaisnavera pachhe, pratisthasa achhe,
ta’ta kabhu nahe anitya vaibhava
se hari-sambandha, sunya maya-gandha,

taha kabhu naya jadera vaibhava
“El deseo de nombre y fama sique a los Vaisnavas, pero esto
nunca es un efecto temporal. Este tipo de pratistha esti
relacionado con el Sefior y carece de cualquier rastro de maya
(ilusion), por lo tanto, nunca es una manifestacion mundana”.

Srila Krsna Das Kaviraj Goswami Prabhu escribi6 acerca de
Srila Madhavendra Puri:

pratisthara svabhava ei jagate vidita

ye na vanchhe, ta’ra haya vidhata-nirmita

pratisthara bhaye puri rahe palana

krsna-preme pratistha chale sange gadana

“El nombre y la fama vienen por su propia cuenta; uno puede

no desearlo, pero viene segtin lo ordenado por la providencia.

Madhavendra Puri se escapo por temor al pratistha, pero la fama

que Krsna-prema trae sigue al devoto a todas partes”.

(Sri Chaitanya-charitamyta, 2.4.146-147)

Srila Madhavendra Puri no hizo ningtn intento engafioso
oculto de ganar pratistha ni con el pretexto de servir al Sefior
Krsna ni con el pretexto de abandonar el pratistha; por lo
tanto, aquellos que lo imitan estdn simplemente montando un



espectaculo mientras intentan realmente obtener pratistha bajo
el pretexto de abandonar el pratistha. Por eso una gran alma ha
dicho:
kirtana chhadiba, pratistha magiba,
ki kaj dhtidiya tadrsa gaurava
madhavendra-puri, bhava-ghare churi
na karila kabhu sadai janava
tomara pratistha, §tukarera vistha
ta’ta saha sama kabhu na manava
matsarata-vase, tumi jada-vase,
majechha chhadiya kirtana-sausthava
“Abandonas el kirtan y buscas prestigio y posicién, pero ;de qué
sirve buscar tanta gloria? Recuerda siempre que Madhavendra
Puri nunca hace un espectdculo. Tu fama es excremento de
cerdo. Nunca pienses que es lo mismo que la fama de un gran
Vaisnava. Te hundes en los celos infinitos y en el disfrute del
mundo material, renunciando a la grandeza del kirtan”.

El nombre mundano y la fama es la cuna de la envidia.
Envidia significa incapacidad para tolerar el progreso de los
demaés. Cuando alguien progresa u obtiene fama, ya no podemos
escucharlos bien porque esperamos fama mundana para nosotros
mismos y nos angustiamos cuando alguien mas la obtiene.
Qué hablar de la prosperidad material, pretendemos haber
entrado en el reino espiritual, pero cuando algunos escuchan
que otra persona progresa espiritualmente, sienten como si una
flecha hubiera atravesado su corazén. Cuando ese humor y
sentimiento se manifiestan en alguien, entonces debemos saber
que no han obtenido ni un pequefio rastro de Vaisnavi pratistha
(la comprensién de que “soy un sirviente de los sirvientes del
Sefior”) sus corazones estan cubiertos por el pratistha mundano.
Por lo tanto, bhagavat-dharma o Vaisnava-dharma es la religién de
los grandes sadhus que estan desprovistos de envidia. Cuando un

hermano espiritual oye que otro hermano tiene mas calificacion



2 e Srila Bhakti Nirmal Acharya Maharaj
en el servicio al Sefior o ha hecho més progreso espiritual y en
vez de ponerse feliz siente dolor y angustia, significa que su
corazén esta poseido por el deseo de nombre y fama que es como
una bruja, una mujer desvergonzada que come perros. Srila
Raghunath Das Goswami nos ensefia en su Manah-$iksa:

pratisthasa dhrsta svapacha-ramani me hrdi natet

katham sadhu prema spréati Suchir-etan-nanu manah

sada tat sevasva prabhu-dayita-samantam-tulam

yatha tat niskasya tvari tamiha tat vesayati sah

“1Oh mente! Cuando este deseo de pratistha, como una mujer de

baja clase que come perros, danza en mi corazon, ;por qué habria

de tocar el amor puro mi corazén alguna vez? Mente, siempre

estds sirviendo a pequerios reyes y lideres mundanos en lugar de

devotos del Sefior. Los sadhus expulsan del corazon a esta baja

mujer que come perros y establecen alli el amor divino por el

Sefior y Sus devotos”.

o
_0.0_
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Sti Radhastami

Manfana, nuestro sagrado Math observa el festival de Sri
Sri Radhastami. Sri Radha es la tnica Deidad adorable de los
Gaudiya Vaisnavas—decimos ‘la tinica’ porque si no fuera por la
linea Gaudiya, nadie podria obtener la calificacion para servir a
Sri Radha, ni nadie tendria apreciacion por ello. El Sefor de los
Gaudiyas (Gaudiyanath) ha revelado al mundo el secreto mas
profundo de este servicio y adoracién:
premanamadbhutarthah sravana-patha- gatah kasya namnarh mahimnah
ko vetta kasya vrndavana-vipina-maha madhurisu pravesah
ko va janati radham parama-rasa-chamatkara-madhurya-simlam

ekas chaitanya-chandrah parama-karunaya sarvam avischakara
(Sr1 Chaitanya-chandramyta, 10.130)

“iAlguien habria escuchado que “prema” (el amor divino
de Dios) es el destino mas elevado? ;jAlguien habria conocido
la gloria del Santo Nombre? ;Alguien habria tenido acceso
a los bosques de kadamba de Vrndavan, llenos de insondable
dulzura? ;Habria conocido alguien a Sri Varsabhanavi (Sri
Radha, la Deidad mas adorable), ;Quién es la resplandeciente
personificacién de la magnifica excelencia del dulce amor extatico
(madhurya-mahabhav)? Sri Chaitanya-chandra ha revelado todo
esto manifestando Sus Pasatiempos supremos y magnanimos”.

Revelar no es lo mismo que crear. Aquellos que estan
cubiertos por la sombra de la potencia externa del Sefor
(escritores mundanos, arquedlogos, eruditos académicos
materialistas, y otros) jconsideran que Sri Chaitanyadeyv, Sri
Radhika o sus antecesores son una creacién de cantautores o
Puranas! En realidad, si amplian un poco su reducida concepciéon
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fésil, nunca pensaran que lo trascendental puede tomar alguna
otra forma estando sujeto al nacimiento y la muerte.

Existen autores que escriben declaraciones como esta acerca
de Sri Radhika diciendo que muchas personas exageran Su
grandeza. Un autor escribi6: “Sri Radhika-sundari es creada por
la devocién y el amor. Ella no es hija de nadie, ni ha nacido de
un estanque. No existe una imagen semejante de una mujer en
todo el &mbito de la poesia en este planeta que pueda transmitir
una particula de Su separacién o que pueda acomodar incluso
una sola ola de Su felicidad”. Algtn otro autor se toma la libertad
de escribir: “Al principio, Srimati Radha apareci6 en el Brahma-
vaivarta y en otros libros sanscritos y luego entré a la asamblea de
los dioses en un dia auspicioso en la era de los arios. (Dvapara-
yuga). Los dioses y diosas eternamente adorables fueron
ensombrecidos por Su belleza absoluta. Los poetas y los devotos
se alegraron muchisimo al ver a esta Diosa, que es como una
flor intacta de malati que cay6 del drbol—tomaron las flores que
habian recogido para Durga Devi y Kali Devi, sus Deidades
permanentes y adorables y dejaron que se balancearan en el
cuello de Sri Radhika”.

Si tuviéramos que denunciar toda esta difamaciéon de
la era moderna producida por los escritores en el velo de la
sabiduria antigua, seria necesario explicar muchas cosas. Ya que
este gran océano tan secreto no se revela en el mercado de la
gente comun apegada a la lujuria y a la ira, sino que se guarda
cuidadosamente en medio del tesoro escondido, asimismo
estos escritores, eruditos, sabios 0 movimientos devocionales
comunes con su intelecto burdo no obtienen la calificacién para
ver a Srimati Radharani (obteber Su darsan) dentro del Srimad
Bhagavatam. ;Coémo se puede explicar este hecho tan profundo a
gran escala a aquellos que estan absortos en el mundo material?
Debido a que Sir Isaac Newton observé la ley de la gravedad en
un jardin en un pueblo llamado Woolsthorpe, se considera que



este es el ‘nacimiento’ de esta ley—antes de eso, nadie sabia de

la existencia de esta ley, ni siquiera la ley hablada en realidad
existia antes de eso. Aqui es cuando termina el dominio de las
conjeturas. Tal vez, América era conocida por la gente mucho
antes de 1492 cuando Colén la descubrid, pero la antigua
evidencia probablemente ahora estd enterrada en algtn sitio
arqueolégico. Antes de que se descubriera el antiguo sitio
arqueolégico en Mohenjo-daro, nadie podia siquiera pensar en
la existencia de esta civilizacion. Por lo tanto, cuando el alcance
del conocimiento humano es insuficiente para saber acerca
de la creacién material, cuando intentamos juzgar el mundo
trascendental utilizando herramientas modernas imperfectas,
nuestros sentidos imperfectos y nuestro cerebro cubierto por
la lujuria, la ira, etc.—no sélo es peligroso, sino que podemos
tomar, de manera consciente o inconsciente, una fuerte postura
vengativa hacia la verdad.

jiUna vez, un guru-escritor tradicional y moderno Ray
Gunakar Bharata Chandra, al no poder entender la verdadera
naturaleza de Sri Radhika, escribié que Ella estaba bajo la
influencia de la potencia externa del Sefior! Aunque realmente
vivi6 en Satasana Math, Sri Puri Dham (el lugar donde Srila
Raghunath Das Goswami vivid y sirvié inmerso en el servicio de
Sri Radha) y fingi6 practicar con una naturaleza desinteresada,
eventualmente tuvo que abandonarlo—él cre6 un personaje
ficticio de Hira Malini, una hermosa cortesana encantadora
y mundana, quien es una imitacién basada en el parecido con
lo trascendental y expresé esta similitud en una fina forma
poética—como resultado, en realidad provocé una inundaciéon
de lujuria que llendé la mayor parte de la lengua y literatura
bengali de la época. No culpamos a Ray Gunakar, pues él es una
extension del entorno ilusorio, maya, jque es capaz de producir
incluso lo que es imposible! Maya (la potencia ilusoria del Sefor)
ha arrojado una catarata a los ojos de casi todo el mundo—a
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todos los escritores antiguos o modernos, arquedlogos, etc.;
y hasta el dia de hoy Maya, quien es el origen de Durga Devi,
la sefiora de toda la creacion y la potencia personal del Sefior,
guarda y protege la riqueza sin paralelo y altamente confidencial
de Sri Radhika.

Srila Prabhupad hizo especial hincapié en esto y lo expresé
en términos y conclusiones Gaudiya muy apropiados. A menos
que sirvamos al Govardhan trascendental, no podremos darnos
cuenta de la supremacia de Sri Radha Kunda que se encuentra
junto a Govardhan y esta inundado con el néctar del amor divino.
“Go” significa sentidos o conocimiento. Si sirven al Govardhan
fisico externo, es decir, si cultivan el conocimiento simplemente
para aumentar o satisfacer sus sentidos materiales egoistas,
entonces realmente se estan sumergiendo en las aguas de Niraya
Kunda (Estanque Infernal) eso es creado por la mahamaya,
la potencia externa de Sri Radha. Sélo cuando fomentas los
sentidos trascendentales y cultivas el conocimiento trascendental
puedes considerarlo un servicio a Govardhan para el placer
de los sentidos de Krsna. Cuando el demonio Aristasur ataca
a Govardhan con sus cuernos intentando expandir su propio
disfrute (cuando el racionalismo mundano ataca al teismo y esta
a punto de destruir la verdad de las cinco relaciones espirituales
con el Senor, a saber, neutralidad, servidumbre, amistad,
paternidad y amantes), entonces Krsna mata a este demonio
y establece la verdad. Cuando el demonio-toro Aristasur fue
asesinado, una gopi anciana llamada Madanika entregé a Sri
Radhika Sundari a Krsna como recompensa por ello.

Aristasur asume la forma de un toro. “Go” (una vaca) se
considera entre las personas de mentalidad religiosa como un
simbolo del Dharma, la religién, y también se le conoce como el
portador del Sefior Rudra, quien esta a cargo de la aniquilaciéon
universal. Entonces, cuando el toro demonio del racionalismo

viene a embestir la bandera de la religion, Krsna destruye a este
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promotor del racionalismo. El Sefior Rudra (Siva) monta un toro
y lleva a Ganga sobre su cabeza—el agua que lava los pies de
loto del Sefior Visnu, una expansion personal del propio Sefor
Krsna. Este Sefior Rudra, cuando fue derrotado por Cupido,
quiso comprender el placer trascendental que Madan Mohan
(Krsna, el Encantador de Cupido) experiment6 durante Su
rasa-lila y oré por la misericordia de las gopis. Este Senor Krsna,
rodeado por las gopis bailarinas sadharani y samafijasa (gopis con
atraccion general y adecuada) durante el risa-lila, abandoné ese
lugar del rasa-lila. Estando atraido sélo por el amor de Su mas
querida Ananda-vidhayini Sri Radhika, £l abandon6 el lugar del
rasa-lila y fue tras Ella. Esas gopis comunes luego hablaron de
Ella, la herofna principal del Srimad Bhagavatam, de esta manera:

anayaradhito nyiinamh bhagavan harir-i§varah

yan no vihaya govindah prito yam anayad rahah

(Srtmad Bhagavatam, 10.30.24)

“jAmiga mia! Krsna nos ha abandonado y la ha llevado a
un lugar apartado. Ella debe haber adorado mucho al Sefor
Supremo”. El significado oculto de estas palabras es que debido
a que Ella es la joya cimera entre todas las amadas de Krsna, Su
Nombre es Radhika.

También escuchamos que después de que Avistasur (toro-
demonio), fue matado, se crearon dos kundas—Sri éyama Kunda
y Sri Radha Kunda. En este Radha Kunda Sri Krsna siempre
disfruta del rasa-lila con Sri Radhika y Su grupo a medianoche.
Estos Pasatiempos nocturnos son mucho mds cautivadores que
los Pasatiempos del mediodia y las gopis generales no tienen
entrada alli. Aquellas que se sienten atraidas por la flauta de SrT
Krsna pero, sin esperar la guia de Sri Radhika, vienen a jugar
con “Dhira Samira” Krsna, no tienen derecho a entrar en el rasa-
lila realizado en Radha Kunda—Chandravali no tiene derecho a
entrar alli.
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La danza y los Pasatiempos amorosos de Rasaraj Sri Krsna
(el Rey del amor) no tienen nada que ver con la danza frenética
de Nataraj Rudra o cualquiera de las diversas danzas indigenas
modernas y tradicionales imitativas. De hecho, Gopisvar
Sadasiva aprendio a bailar en el rasa-mandali y basandose en eso,
su expansion plenaria Rudra manifiesta su forma Nataraj (el
Sefior Siva bailando en el momento de la aniquilacién universal).
Podemos ver en el $r7 Brhad-bhagvatamrta que Rudra es un
sirviente de Sankarsan y, al estar siempre absorto en el canto
del Nombre de Rama, crea su danza frenética que vuelve loco
al mundo. Imitando el disfrute siempre creciente de esta danza
de Rudra, el mundo se dirige hacia una cita con la aniquilacién.

Los devotos puros que estan desprovistos de anarthas, han
revelado los Pasatiempos del servicio de Sri Radhika en las
escrituras que tratan de las melosidades trascendentales del
amor divino, tales como el Karnamrta, Sri Gita Govinda, los libros
escritos por Chandidas, Vidyapati, etc., pero los seguidores
asociados de Sri Gaurasundar, el Sefior Supremo adornado por
el corazén y el halo de Sri Radhika, pueden revelar una super
excelencia de Su servicio mucho mayor que lo que se describe
en estas Escrituras. Por eso se compusieron tantas literaturas
trascendentales sobre las melosidades trascendentales del amor
divino—Sri Ray Ramananda compuso su Sri Jagannath-vallabha
Nataka Giti, Sri Rupa Goswami compuso el Vidagdha Madhava,
Dana-keli-kaumudi, Stavamala, Srila Raghunath Das Goswami, el
destacado seguidor de Sri Rupa Goswami, compuso el Mukta-
charita, Stava-vali y Srila Krsna Das Kaviraj Goswami Prabhu, un
seguidor de Srila Raghunath, compuso el $r7 Govinda-lilamyta,
etc. La lectura de los Gaudiya Vaisnavas del Gita Govinda,
Karnamyta, Vidyapati, Chandidas y la lectura de los no-Gaudiya
Vaisnavas son mundos aparte. Es imposible entenderlo a través
de ejemplos mundanos o analogias—incluso si comparas una

conferencia sobre Shakespeare y Kalidas por una persona poco
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letrada y una conferencia sobre sus trabajos por un profesor
experto, esta analogia seria atin insuficiente.

Al sur de la Colina Nandi$vara hay una hermosa montafia
llamada Varasanu. Alli, en la meseta de esta Colina de Varasanu
vivia un rey de pastores, Vrsabhanu, con su esposa virtuosa,
Krtika y adoraba al Sefior. En el octavo dia de la luna brillante en
el mes de Bhadra, en la naksatra llamada Visakha, al mediodia,
apareci6 una preciosa joya en la casa de Raja Vrsabhanu
iluminando la casa, el pueblo y todas las diez direcciones.
Abrumado de alegria, comenzaron a bailar Goparaj Vrsabhanu,
Ratnabhanu y Subhanu, tres hermanos que se quedaron en
Vrsabhanupur. Krtika, muy afortunada, estaba contenta de si
misma cuando vio a su naciente hija tal como la luna. Una ola
de alegria envolvi6 a Surapur y Vrajapur. Esta hija, como una
joya trascendental se hizo famosa como Vrsabhanu-nandini Sri
Radhika.

“tata arabhya nandasya vrajah sarva-samrddhiman

harer nivasatma-gunai ramakridam abhan nrpa”

“iOh Maharaj Pariksit!, el hogar de Nanda Mahardj es

eternamente la morada de la Suprema Personalidad de Dios y Sus

cualidades trascendentales y, por lo tanto, siempre estd dotado

naturalmente de la opulencia de toda riqueza. Sin embargo, a

partir de la aparicion del Sefior Krsna alli, se convirtio en el

lugar para los pasatiempos de la diosa de la fortuna”.
(Srimad Bhagavatam, 10.5.18)

Mientras el hijo de Nanda Maharaj disfrutaba de Sus
Pasatiempos de manera confidencial en la morada del Sefior
Hari en Nanda-Gokula, todas las gopis de Vraja, encabezadas
por Sri Radha, disfrutaron con El de manera confidencial. Sin
embargo, cuando Sri Nanda Kumar disfruté de Sus Pasatiempos
abiertamente, la joya cimera de las Viaja-gopis Sri Radhika se
expandié en muchas gopis y disfruté de los Pasatiempos de Sri
Krsna abiertamente.
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Si uno piensa que “las flores recolectadas para Durga y Kali
adornan el cuello de Sri Radhika” o que “aparecen en el Brahma-
vaivarta, o que Sri Radhika entré en la asamblea de dioses en un
dia auspicioso en la era de los arios (Dvapar-yuga)”, entonces no
s6lo acabara con sus aventuras arqueolégicas, sino que también
los dejard engafiados en sus intentos de investigar las Escrituras.
Durga se describe en el Brahma-sarhitd como una potencia
interna de Govinda—ella encanta, crea, mantiene y aniquila al
mundo entero. También se le describe como una potencia de
la sombra de Sri Radha, que encanta la mente de Govinda, el
encantador del mundo. A menos que uno se inicie por completo
en el servicio de la Deidad eterna trascendental la cual es el
origen de esta potencia interna, nadie puede entender este
asunto facilmente a través de su intelecto o inteligencia. Aunque
no son infértiles—si la inteligencia de tales escritores se purifica,
pueden entender la realidad. El hecho es que si las almas jivas
imperfectas no pueden reconocer a Vrsabhanu Nandini por
considerarla una mera ficcion o un idolo de obras literarias,
entonces provocan su propia destruccién sumergiéndose en
la suciedad de la literatura entretenida. Srila Raghunath Das
Goswami Prabhu, un maestro de la literatura trascendental y un
seguidor de Srila Rupa Goswami Prabhu, cantd,

tasya apara-rasa-sara-vilasa-mirter

ananda-kanda-paramadbhuta-saumya-laksmyah

brahmadi-durlabha-gater vrsabhanu-jayah

kainkaryam eva mama janmani janmani syat

“Que pueda obtener el servicio de Vysabhanu-nandini

nacimiento tras nacimiento. Ella es la personificacion de la

esencia de las melosidades trascendentales del amor divino. Con

una forma de la mds maravillosa felicidad trascendental, Ella es

la diosa suprema de la fortuna. Sus pies de loto son dificiles de

alcanzar incluso para los semidioses encabezados por el Sefior

Brahma”.
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ha devi kaku-bharagada-gadayadya vacha

yache nipatya bhuvi dandavadudbhatartih

asya prasada-mavudhasya janasya krtva

gandharvike tava gane gananam vidhehi

“iOh Devi! Con gran angustia caigo al suelo ofreciéndote
reverencias y oraciones con una voz ahogada por la emocion.
jOh Gandharvika! Por favor, otorga Tu misericordia a este
mendigo y cuéntame entre Tus propios asociados”.

7
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Renunciaciéon Apropiada

Para muchas personas la palabra ‘yatharha’ puede ser
desconocida, pero hay dos slokas de las ensehanzas de Sriman
Mahaprabhu que se incluyen en el Bhakti-rasamyta-sindhu de Srila
Rupa Goswami Prabhu y siempre atraen la atencién de todos
los lectores—uno de esos $lokas que se presentan a continuacién
contiene esta palabra:

anasaktasya visayan yatharham upayunjatah

nirvandhah krsna-sambandhe yuktam vairagyam uchyate

(Sri Bhakti-rasamrta-sindhu, 1.2.253)

La traduccién poética de este sloka es:

asakti-rahita sambandha-sahita
visaya-samiiha sakali madhava
Entonces, la palabra ‘yatharha’ significa ‘yatha-yogya,—
apropiada o adecuada. La adquisicién legitima es llamada yukta-
vairdgya, o renunciacion apropiada. En este sentido, la palabra
‘adquisicion’ (bhoga) no significa tratar de satisfacer tu ego y tus
sentidos. La palabra ‘bhoga” se usa aqui sélo para explicar, es
decir, aunque la adquisicién pueda parecerse al disfrute (bhoga),
no es disfrute o falsa renunciacién—por el contrario, significa
aceptar las cosas que son favorables al servicio del Sefior y que son
necesarias para mantener la vida. Srila Bhaktivinod Thakur cita en
su ‘Manah-Siksa’:
kanaka, kamini, pratistha-baghini
chhadiyachhe yare, sei ta vaisnava
sei anasakta, sei suddha-bhakta



samsara tathaya paya parabhava

yatha-yogya bhoga nahi tatha roga

anasakta sei, ki ara kahaba
asakti-rahita sambandha-sahita

visaya-samitha sakali madhava
se yukta-vairagya, taha ta’ saubhagya

tahai jadete harira vaibhava
"Aquellos que abandonan el dinero, las mujeres y la tigresa de
la fama, son los verdaderos Vaisnavas—ellos son desapegados,
son devotos puros y pueden derrotar a todo el mundo material.
Aquellos que toman sélo lo que es necesario, no tienen
enfermedades del corazon y estin realmente desapegados.
¢ Qué mids puedo decir? Cuando estés libre del apego material
y establezcas una relacién con el Sefior, verds que todo a tu
alrededor es el Mismo Sefior Madhava. Los que practican tal
renunciacion tan apropiada son extremadamente afortunados—
se convierten en una extension del Sefior en este mundo
material”.

Estimado lector, en esta poesia se presenta completamente lo
que Srila Rupa Goswami Prabhu expresé en sus escritos acerca
del verdadero significado de la renunciacién apropiada (yukta-
vairagya) y el desapego (anasakta) y lo que Mahaprabhu ensei6
acerca de esto. Muchos de nosotros juramos tener ‘desapego’,
‘renunciacién apropiada’, etc., pero si miramos profundamente
dentro de nosotros mismos—si miramos con sinceridad dentro
de nuestros corazones, sin engafiarnos a nosotros mismos—
entonces veremos y tendremos que decir que nuestro desapego
o nuestra renunciacién apropiada son tan sélo palabras grandes
y un pretexto para disfrutar como nos plazca. En respuesta a
eso, podemos ver una clase de hipdcritas religiosos que hacen
un gran negocio con la renunciacién. De hecho, se exterminan
eternamente a través del engafio y la falta de lo auspicioso. Tratar
de disfrutar las cosas materiales con el pretexto del desapego y
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la renunciaciéon apropiada es tan hipdcrita como los intentos de
mostrar una gran hazafia de renunciacién sintiendo rechazo por
el disfrute. Los devotos puros no caen en la trampa de estos dos
tipos de engano, por lo tanto, aquellos que saben como salvarse
de las garras de estos dos tipos de engafio, son llamados devotos
puros, en otras palabras, ellos pueden comprender el significado
de las ensefianzas de Mahaprabhu y Srila Rupa Goswami.
Muchas personas celebran y predican acerca de las
similitudes entre el desapego o la renunciacién apropiada y el
disfrute de las masas. Frotar aceite en las manos para limpiar
un jackfruit [al hacerlo no se te pega la suciedad], la mantequilla
flotando en el agua o una hoja de loto que siempre permanece
intocable por el agua, o una bailarina profesional que improvisa
demuestra sus habilidades al bailar con una olla llena de agua en
la cabeza—se pueden citar muchos ejemplos y analogias de cémo
internamente, la comunidad de los disfrutadores siempre intenta
inventar nuevos trucos para preservar su locura después de que
todas las oblaciones se hayan ofrecido al sacrificio de fuego del
disfrute. Cuando los sadhus y los Vaisnavas nos dan consejos
acerca de como refugiarnos de manera exclusiva a los pies de
loto del Senor, cuando nos exaltan el $loka “labdhva sudurlabham
idarir” del Srimad Bhagavatam, cuando vienen a nosotros para
ensefarnos acerca de Prahlad Maharaj y su consejo del séptimo
canto del Srimad Bhagavatam, creemos que debido a nuestra
propensioén a disfrutar es que el néctar de todos estos consejos
es como un veneno y que debemos estar listos para “frotar el
aceite en las manos para limpiar un jackfruit”, es decir, usar el
desapego y la renunciacién apropiada como un pretexto para
contrarrestar nuestros deseos. Supongamos que un hombre esta
ansioso por vivir en la casa de su guru y servir al Sefior—su
padre usara la renunciacién apropiada como una excusa: si los
sadhus le aconsejan que vaya al bosque, que renuncie a todas las
cosas materiales, a todas las malas asociaciones y adore al Sefior,



él buscard una manera de protegerse a si mismo con el kavacha

del desapego y la renunciacion apropiada con este consejo. En
otras palabras, todos son propensos a usar o usan el desapego y
la renunciacién apropiada como un pretexto, pero es muy raro, si
es posible, encontrar verdaderos practicantes de la renunciaciéon
apropiada.

Una vez, Sri Jagannath Misra, saboreando la melosidad
paterna trascendental del amor de Dios, vio en un suefio que
su hijo Nimai habia aceptado sannyas-ves y estaba bailando,
cantando y llorando, abrumado por el Nombre de Krsna.
Cuando vio este suefio, sinti6 mucho dolor y siguié orando al
Sefior Krsna una y otra vez:

“he govinda, nimani rahuka mora ghare

sabe ei bara, krsna, magi tora thani

grhastha haiya ghare rahuka nimani”

“1Oh Sefior Govinda!, deja que Nimai se quede en casa. jOh,
Krsnal, esta es la tinica bendicion que te pido. Deja que Nimai
se quede en casa como jefe de familia”.

(Chaitanya-bhagavatam, 1. 8.93-94)

Las oraciones de los devotos parentales (Vasudev-Devaki
o Dasarath-Kausalya, o ]agannéth—éri Sachi Devi) a Krsna,
Sri Ramachandra o al Sefor Sri Gaurasundar—tales como
“ideja que Nimai se quede en casa!”—parece que muestran
su apego extremo, pero no es lo mismo que el apego material
experimentado por las almas jivas de este mundo material, el
cual es un reflejo vil y distorsionado.

La ilusién, el apego, el deseo que siente el alma pura hacia el
Sefor Supremo trascendental es prema (amor divino), devocién,
anuraga (apego amoroso), es el servicio mas intenso y profundo.
Cuando uno tiene una hermosa relacién con el Senior Krsna, no
hay suciedad, no hay mancha en ella.

Por eso se dice:
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asakti-rahita sambandha-sahita
visaya-samitha sakali madhava

Significa que cuando no hay apego material, pero todo esta
en relacién con Krsna, entonces todo se convierte en Madhava,
Krsna—no queda lugar para maya (ilusion).

Los falsos renunciantes, es decir, aquellos que estan
devastados por la destrucciéon de la fe en el mundo material,
que se sienten insatisfechos y extremadamente contrariados y
enojados con cualquier cosa material, aconsejan a otros sobre
el desapego, (esta es la doctrina de las asi llamadas ‘tyagi-" o
‘mayavadi-sampradayas’). Aconsejan ser desapegados, pero en
realidad simplemente propagan la ausencia de sentimientos, que
provienen del mismo lugar (desapego), no es sino simplemente
una imitacién transgresora. Renunciar al apego material sin estar
apegado al Sefor Krsna es una concepcién eunuco—es incapaz
de producir ningtin buen resultado.

Los Mayavadis dicen que debes abandonar el apego a las
cosas materiales y si dicen que puedes aceptar algunas cosas
materiales, no hay un pensamiento positivo en eso—promueven
la negacion de los sentimientos, lo cual es s6lo una prohibicion,
es decir, no hay bisqueda de la realidad espiritual porque, segtin
ellos, larealidad es impersonal y carece de diversidad. Silas cosas
materiales no se convierten en ‘Krsna’—si no hay nada favorable
al servicio de Krsna y si Krsna no es trascendental, es decir
eterno, si el Nombre, las Cualidades, la Forma, los Pasatiempos
y los Asociados de Krsna son parte del mundo material y no
son eternos, entonces abandonar el apego material, exhibiendo
el espectaculo del desapego y el apego profundo hacia Krsna
s6lo de labios, no es mas que hipocresia. Esto no es lo que se
llama desapego—mads bien, esto es un abuso de desapego o una
personificacién de apego material retrégrado u oculto.

Por lo tanto, uno debe considerar lo que es el verdadero



desapego y la verdadera renunciacién apropiada. Supongamos
que una persona exorciza fantasmas con la ayuda de mantras o
algunas hierbas medicinales, pero si los mantras y hierbas que
usan son falsos o ellos mismos son poseidos por un fantasma,
(qué puede ser peor que eso? A los Mayavadis, sin embargo,
no les gusta preocuparse por el beneficio del alma—tan sélo
esperan la oportunidad de arrojar a las almas condicionadas
como nosotros a tal situacién—asi es como nos convertimos
en disfrutadores y falsos renunciantes con el pretexto de una
renunciaciéon apropiada; pensamos que nos esforzamos por
aprender la utilidad adecuada de las cosas, pero internamente
abrazamos los caprichos de nuestra mente.

Srila Jagadananda Pandit, el asociado de Sriman Mahaprabhu,
expreso el verdadero significado de la renunciaciéon apropiada
de esta manera:

“yatha-yogya” ei $abda—dutira marmartha bujhe laha
kapatartha lana yena deharami na ha’

“Comprende los dos significados de la frase ‘lo apropiado’
para que no aceptes el significado falso y te conviertas en un

sensualista.

Suddha-bhaktira anukula kara angikara
Suddha-bhaktira pratikiila kara asvikara

“Acepta todo lo que sea favorable a la devocion pura y rechaza
todo lo desfavorable a la devocion pura.

marmartha chhadiya yeba sabda-artha kare

rasera vase deharami kapata-marga dhare

“Quienes rechazan este significado y malinterpretan la frase son
sensualistas controlados por los placeres; ellos siguen el camino
del engario.

bhala khaya, bhala pare, kare bahu dhanarjana
yosit-sange rata hana phire ratra-dina
bhala Sayya attalika khoje arvachina
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“Comen comida elegante, usan ropa elegante, acumulan
inmensas riquezas. Apegados a la compafiia de mujeres, esos
tontos vagan noche y dia en busca de una mansion con una
cama elegante.

deha-yatrara upayogi nitanta prayojana

visaya svikara kari’ kara dehera raksana

“En lugar de todo esto, manten el cuerpo aceptando cosas que
sean adecuadas y realmente necesarias para su preservacion.

sattvika sevana kara asaba varjana

sarva-bhiite daya kari’ kara uchcha sankirtana

“Come alimentos en la modalidad de bondad y rechaza los
intoxicantes. Sé bondadoso hacia todos los seres y canta el
Nombre en voz alta.

deva-seva chhala kari’ visaya nahi kara

visayete raga-dvesa sada parihara

“No te involucres en asuntos mundanos con el pretexto de
adorar a la Deidad y evita siempre el apego y la aversién hacia
los asuntos mundanos.

para-himsa kapatata, anya sane vaira

kabhu nahi kara bhai! yadi mora vakya dhara
“Hermano, si quieres sequir Mi consejo, nunca te comportes con
envidia, engafio u hostilmente hacia otros.

vaisnave adara kara prasadadi diya

artha nai dainya-vakye tosa minati kariya

“Honra a los Vaisnavas con prasad y otros remanentes. Si no
tienes riquezas, entonces satisficelos sumisamente con palabras
humildes.

parijana parikara krsna-dasa-dasi

atma-sama-palane ha-ibe mista-bhasi

“Considera a tus amigos y familiares sirvientes de Krsna,
cuidalos como tii te cuidas, y hdblales con dulzura.



smarana-kirtana-seva sarva-bhiite daya

ei ta’ karibe yukta vairagi haiya

“Recuerda, glorifica y sirve al Sefior y sé amable con todos los
seres. Realiza todo esto como un renunciante apropiado.

krsna yadi nahi deya parijana-parikara

athava diya ta laya sarva-sukhera akara

“Krsna podria darte amigos y parientes, o podria darlos y luego
quitarlos. Acepta todas estas condiciones como fuente de alegria.
$oka-moha chhada bhai nama kara nirantara

jagai bale, e-bhava gaurera sane mora kondala vistara
“Hermano, abandona todo lamento y desconcierto y canta
siempre el Nombre”. Jagai dice: “Tengo muchas rifias con Gaura

debido a esto”.
(Sr1 Prema-vivarta, capitulo 9)

La verdadera renunciacién apropiada significa aceptar lo que
es favorable a la devocion pura y rechazar lo que es desfavorable
a la devocién pura. Pero incluso esto no lo salvara a uno. Para
ahogar el camino de la devocién pura, los mayavadis se dispersan
alrededor de guirnaldas encantadas de diversos escollos y
espinas. Intentamos comprender qué es favorable y qué es
desfavorable, pero luego surgen diferentes tipos de engafio.
Si pensamos que algo es gratificante para mi gusto pervertido,
entonces es favorable y que si algo es desagradable para mi
gusto pervertido es desfavorable, entonces nos convertimos en
seguidores del camino del engafio y en deha-rami (buscadores
de placer corporal), lo cual es hablado en el $17 Prema-vivarta. Al
seguir ese pensamiento independiente, no prevalece ninguna
relaciéon con Krsna—entonces la palabra “yukta’ (correcto) ya no
tiene sentido porque cuando se trata de ‘sambandha-sahita’ (ver
todo en relacién con el Sefor) sélo surge la animadversion. La
renunciaciéon es llamada apropiada cuando se relaciona con
Krsna, es decir, cuando se renuncia a aquello que es desfavorable
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al servicio de Krsna: cuando se abandona el amor por Krsna
(“Krsna-pritite bhoga-tyaga”) o cuando se rechaza la asociaciéon no
devocional.

Aqui también existe la posibilidad de que aparezca el engao:
si Krsna es mi ‘Krsna imaginario’ y si decido qué es favorable y
qué es desfavorable en funcién de la conexién con este ‘Krsna
imaginario’, que de hecho es mi idea e ideal de disfrute, entonces
esto no es renunciacién apropiada, ni desapego. Aquellos
que pueden establecer una relacién con Krsna en este mundo
también pueden ensefiar a las almas jivas ‘desconectadas’ cémo
conectar todo con Krsna—siempre estdn situados en su forma
eterna, llenos de eternidad, conocimiento y felicidad y conocen
la verdadera naturaleza de lo eterno (sat) y lo temporal (asat),
ellos pueden aconsejar como conectarse con lo eterno y cémo
rechazar lo temporal. Tal Sri Gurupadpadma puede mostrar el
sendero hacia el Senor trascendental Krsna—si no tenemos una
relacion clara y genuina con ese Krsna, entonces nunca podremos
practicar la renunciacién apropiada.

Aqui también la aversién de la gente puede encerrarlos
en algin motivo incorrecto o en un entorno ilusorio. Hemos
aceptado que Sri Gurupadpadma establece nuestra conexién con
Krsna, que muestra el camino hacia la verdadera renunciacién
apropiada, pero nuevamente surge el peligro que hemos
mencionado anteriormente. Si un exorcista es poseido por un
fantasma y si considero a esa persona un exorcista o incluso si
resulta ser un verdadero exorcista—si por mala suerte me acerco
a él con una mente enganosa y me mantengo alejado de su
verdadero refugio, entonces la renunciacién apropiada no puede
ser posible. En otras palabras, si nos refugiamos en una persona
falsa que dice ser un guru, no podremos entender el significado
de la renunciacién apropiada. Al mismo tiempo, si digo o pienso,
“iOh, me he refugiado en los pies de loto de un Guru genuino!”
solo para impresionar a otros o con alguna otra intencién y



establecer mi propia libertad de pensamiento e independencia y

por eso me convierto en un guru, por consiguiente no entenderé
el significado de la renunciacién apropiada, entonces no se
estara siguiendo la concepcion del uso adecuado—seguiré mi
propia mente, o, en otras palabras, mis propios caprichos y el
autoengrandecimiento se convertirdin en mis asesores, lideres
o controladores. Por lo tanto, cuando uno practica en primer
lugar, adornado con suficiente sukrti, armonizando su propia
independencia con la voluntad que proviene de los pies de loto
de un guru fidedigno, sélo entonces la palabra “yukta-vairagya’
que viene de sus bocas florece con belleza, sélo entonces uno
puede describir lo que es yukta-vairagya y sélo entonces uno
puede darse cuenta del secreto de la renunciaciéon apropiada.

No debemos estar sin esperanza pensando que no tenemos
suficiente sukrti, asi que simplemente renunciaremos, nos
sentaremos y no haremos nada—incluso si Maya Devi viene
en este momento para aconsejarte y te susurra al oido que
debes disfrutar de tanta pereza y lentitud, debes incansable y
constantemente recordar orar humildemente a Krsna y los pies
de loto de un guru fidedigno para rendirte completamente en la
asociacioén de devotos fidedignos. ;Cémo podré acumular sukrti
si no mantenemos el fuego de sacrificio del anhelo siempre en
llamas dentro de mi corazén? Si esperas a que el sukrti venga
por su cuenta mientras el bote de tu vida esta flotando en las
aguas de la mala fortuna, es practicamente imposible alcanzar
algo auspicioso.

Descubrimos que yukta-vairagya es nutrida y preservada en
el S¢7 Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.49)—este hermoso §loka también
se encuentra en el Naradiya Purana:

yavata syat sva-nirvahah svi-kuryat tavad artha-vit

adhikye nytinatayam cha chyavate paramarthatah

Significado: Un hombre sabio deberia aceptar tanto como sea
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necesario para la vida de préctica. Si uno acepta mas o menos de
lo necesario para la vida de practica, entonces serdn removidos
de la vida espiritual.

Srila Jiva Goswami explicé en su comentario Durgama-
sangamani el significado de la palabra ‘sva-nirvaha’ (para su
propio logro) del $loka mencionado anteriormente como ‘sva sva
bhakti-nirvaha’ (para su propia practica devocional). Si alguna
sed oculta de disfrute surge en el corazén de uno obstruyendo la
devocién con el pretexto de la utilizacion apropiada de las cosas
materiales o la renunciacién apropiada, uno debe cortarla de
raiz. Aceptar la parafernalia material para el servicio devocional
se llama yukta-vairagya (renunciacién apropiada)—aceptar mas
0 menos que eso, es decir, tanto el disfrute inadecuado como
la renunciacién indebida son la causa de la caida espiritual.
Los que disfrutan sin restricciones se desmayan por la codicia
de un mayor disfrute y los renunciantes sin restricciones estan
preparados para suicidarse al aceptar cada vez menos cosas
(esto destruye su auto-realizacién y el humor de servicio). Por
lo tanto, la palabra ‘yatharna’ (apropiada) establece la medida
adecuada de ‘apropiado’—sin exceso ni deficiencia.

o
_0.0_
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Astakala-Lila

Existen dos tipos diferentes de Pasatiempos de la Suprema
Personalidad de Dios independiente, Adhoksaja Sri Krsna—
manifiestos y no manifiestos (visibles al ojo y no visibles). La
base teolégica de estos dos tipos de Pasatiempos es una. Cuando
el Sefior trascendental Sri Krsna disfruta en Su propia morada
en Goloka Dham, estos Pasatiempos se llaman no manifiestos
(aprakat-lila); y cuando, por Su propio deseo, el Sefior Sri Krsna
aparece en este mundo con Sus asociados, manifestando Su
propia morada trascendental, estos Pasatiempos se denominan
Pasatiempos manifiestos de Vraja (prakat-vraja-lili)—esto es
cuando Goloka aparece dentro de Gokula. La sagrada morada
estd situada mas alla de la creacién cdsmica, pero aparece dentro
de ella y por la influencia del poder inconcebible del Sefior,
Su morada y Pasatiempos conservan su forma trascendental.
Por lo tanto, el tiempo historico, el lugar y los participantes de
estos Pasatiempos no son sélo metaforas, algo de imaginaciéon
espiritual, atribucién o sentimiento imaginado.

Existen dos tipos de Pasatiempos en el manifiesto Vraja-
lila, eterno y necesario u ocasional. Cuando Sri Krsna revela
Su Pasatiempo en un momento determinado y de acuerdo con
cierta necesidad, estos Pasatiempos son llamados necesarios.
(naimittika-lili—por ejemplo, matar a Putana, mantenerse
alejado, etc.). Los Pasatiempos que la Suprema Personalidad de
Dios manifiesta todos los dias o eternamente se llaman nitya-lila,
Pasatiempos eternos. El astakaliya lila de Vraja es un Pasatiempo
eterno.
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El dia y la noche (24 horas) se dividen en 8 partes de tres
horas (7.5 dandas o 1 prahar) cada [1 danda equivale a 24 minutos,
2.5 dandas es de 1 hora, y 7.5 dandas es de 1 prahar, o 3 horas].
Durante todos estos asta-praharas (24 horas), las sirvientas
trascendentales mds queridas de Krsna y sus acompafantes
sirven al Sefior trascendental Sri Krsna, la personificacién de
la asociaciéon amorosa. Unidos con su Sefior, estan libres de
cualquier elemento no deseado, es decir, estin desprovistas de
cualquier ego masculino o femenino, estain completamente libres
de cualquier deseo mundano, estin eternamente establecidas
en el servicio dirigido dentro del reino consciente espiritual—
de esta manera, los devotos expertos practican el recuerdo por
cantar las glorias del Sefor bajo la guia de las sirvientas de Krsna.
Asi como los materialistas siempre hablan y escuchan acerca
de temas materiales y al pensar constantemente en el mundo
material, se absorben totalmente en €l; al igual que los lujuriosos
hombres y mujeres, abrumados por los sentimientos, siempre
hablan y escuchan temas amorosos y conciben diversas maneras
de satisfacer sus pensamientos y deseos amorosos—de la misma
manera, aquellos que estdn completamente libres de cualquier
contaminacién material, que carecen de invenciones mentales
y de todas las dudas mentales relacionadas con la aceptacion
y el rechazo del disfrute o la renunciacién material, estdn
situados mads alld del camino de los pensamientos materiales
y se absorben en el servicio puro en una relacién conyugal
exclusiva y trascendental—con este sentimiento, se rinden a un
guru genuino y, siguiendo su guia, recuerdan constantemente el
astakaliya-lila del Sefior Supremo Krsna.
El astakala-lila se divide en ocho (asta) periodos, o yamas:
nisantah pratah piirvahno madhyahnas chaparahnakah
sayam pradoso-ratri§ cha kalastau cha yatha-kramam
madhyahnau yamini chobhau yan muhiirtomitau smrtau
tri-muhiirtam ito jiieya nisanta pramukha ‘pare
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Significado: (1) nisanta (3.36-6.00 a.m.); (2) pratah-kal (6.00-
8.24 a.m.); (3) pitrvahna (8.24-10.48 a.m.); (4) madhyahna (10.48 a.m.-
1536 p.m.); (5) aparahna (15.36-18.00 p.m.); (6) sayarir (18.00-
20.24 p.m.); (7) prados (20.24-22.48 p.m..); (8) ratri (22.48-3.36 p.m.).

Este astakaliya-lili se describe en algunos de los libros del
Paficha-ratra (Sanat-kumar Samhita, Padma Purana, etc.) y solo
aquellos que estan desprovistos de contaminacién material
y que escuchan de la boca sagrada de Sri Guru, bajo la orden
de Sri Guru, tienen derecho a escuchar al respecto. Srila Riipa
Goswami Prabhu compuso varios Slokas sobre el astakaliya-lila
y Srila Krsna Das Kaviraj Goswami compuso un libro llamado
Sri Govinda-lilamrta, que consta de veintitrés cantos y esta
basado en esos slokas. Este astakaliya-lild es extremadamente
abstracto. Incluso los ascetas y los eruditos de las précticas
puras no pueden aproximarsele, qué hablar de los escritores
mundanos controlados por las faltas de la lujuria, la ira, etc. o los
materialistas burdos.
$ri-radha-prana-bandho$ charana-kamalayoh kesa-$esady-agamya
ya sadhya prema-seva vraja-charita-parair-gadha-laulyaika-labhya
sa syat prapta yaya tar prathayitu-madhuna manasim asya sevam
bhavyarh ragadhva-panthair-vrajam-anu-charitarh naityikar tasya naumi
(Sri Govinda-lilamyrta, 1.3)

Significado: El servicio amoroso a los pies de loto de Sri
Radha, la amante de Sri Krsna, es desconocido para las grandes
almas encabezadas por Brahma, Siva, Ananta; sélo se puede
lograr a través de la intensa codicia de los devotos amorosos
espontaneos de Vraja y aquellos que siguen sus pasos; este
servicio amoroso se puede lograr a través del servicio interno
trascendental a Adhoksaja Sri Krsna, pero aquellos que superan
este paso de servicio interno en el camino de seguir la guia de
Sri Guru y al cantar el Nombre del Sefior, entran en la tierra de
la conciencia pura, emprenden el sendero del recuerdo genuino
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y se sumergen constantemente en este servicio a través de los
seguidores de la devocién espontanea (raga-marga). Ofrezco mis
reverencias a estos Pasatiempos diarios eternos de Sri Krsna,
orando para poder cantar Sus glorias.

Querido lector, has visto este Sloka del Govinda-lilamrta.
jPuedes comprender cudn recéndito es este asta-lila! Cuando
estos Pasatiempos son inalcanzables para las grandes almas
encabezadas por el propio Anantadev, Siva, incluso el Sefior
Brahma, qué decir de las personas que sufren constantemente
deseos materiales y egoistas, que estdn desconcertados por las
faltas materiales (lujuria, ira, etc.) y obstruidas por diversos
caprichos mentales (que siempre estdn ocupados decidiendo qué
hacer y luego cambiando de opinién).

Si una persona, que afirma ser un seguidor de los devotos
ragatmika (espontaneos), muestra un falso ego y es impulsada
externamente por las diversas propensiones de disfrute y
renunciaciéon y vencida por las diversas faltas materiales
(anarthas), luego, los lectores eruditos que buscan un beneficio
espiritual pueden juzgar por si mismos qué tipo de resultado y
basura mundana implicara tal pretensién de recuerdo forzado o
pensar en el astakaliya-lili y la ofensa a los pies de Bhakti Devi.
Aquellos que tratan de disfrutar en nombre de la practica del
servicio a los pasatiempos mas confidenciales o hablan de ellos
libremente en cualquiera y todas partes, se les llama prakrta-
sahajiyas y nunca obtendran entrada en el Krsna-lila. Del mismo
modo que una abeja que se posa en un frasco de vidrio no puede
alcanzar y saborear la miel, sino que se imagina que estd tocando
la miel con sé6lo posarse sobre el frasco de vidrio transparente y
duro, de la misma manera, aquellos que recorren el sendero del
recuerdo artificial de los Pasatiempos del Sefior también piensan
que estan llenos de sentimientos divinos, pero en realidad
estan siendo engafiados eternamente y se les niega el sabor de
los Pasatiempos verdaderos del Sefior Krsna. Aquellos que
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afirman ser ‘mas humildes que una brizna de hierba’, que oran
por ‘la misericordia de Radharant, etc., experimentan algunas
transformaciones derivadas de su disfrute mental, pero esto es
simplemente un engafio y un deseo oculto por el nombre y la
fama—tales personas estan excluidas para siempre del camino de
la devocién.

Hay una cierta prakrta-sahajiya sampradaya que comienza
los astakaliya-lila-kirtans desde los Pasatiempos nocturnos, pero
Srila Bhaktivinod Thakur siguiendo las pautas de Srila Ripa
Goswami, no aconsejé iniciar el servicio al astakaliya-lili desde
los Pasatiempos nocturnos. Srila Kaviraj Goswami Prabhu
compuso un sloka en su Sri Govinda-lilamrta que resume los $lokas
que Srila Ripa Goswami Prabhu escribié sobre el astakaliya-lila
y muestra cuales Pasatiempos deben recordarse primero. Segin
este $loka, uno debe servir al Pasatiempo eterno del Sefior
partiendo desde los Pasatiempos del alba (los Pasatiempos
kufija-bhanga, cuando Radha-Krsna abandona Su arboleda).

kunjadegastham nisante pravisita kurute dohanannasanadyat
pratah sayancha lilam viharita sakhibhih sangave charayan gah
madhyahne chath naktam balasita vipine radhayaddha parahne
gostham yati pradose ramayati suhrdo yah sa krsno “vtarah

El sale de los bosques con Sus amados asociados al amanecer
(al final de la noche) y llega a Su propia casa en los pastizales
de Nanda-gram; El realiza Sus Pasatiempos de ordefar vacas,
comer, etc. en la mafiana y al atardecer. El pastorea las vacas
y juega con los vaqueritos por la manana; El disfruta de Sus
Pasatiempos con Sri Radha en los bosques al mediodia y en la
noche; El regresa a Su hogar por la tarde y juega con Sus devotos
mas queridos al anochecer (cuando la noche muestra su rostro),
que este Sefior Sri Krsna me proteja.

El $ri Govinda-lilamrta describe (1) los pasatiempos antes del
amanecer en el primer canto, (2) los pasatiempos matinales del
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segundo al cuarto canto, (3) el pasatiempo de la mafana en el
quinto al séptimo canto, (4) los pasatiempos del mediodia en
los cantos del octavo al décimo octavo, (5) los pasatiempos de la
tarde en el canto décimo noveno, (6) los pasatiempos vespertinos
en el vigésimo canto, (7) los pasatiempos crepusculares en el
vigésimo primer canto, y (8) los pasatiempos nocturnos en los
cantos veintidés y veintitrés.

Los expertos en el servicio devocional pueden ver que en
cada uno de estos Pasatiempos astakaliya, Sri Radha y Sri Krsna
intentan unirse con la ayuda de las amigas de Sri Radha. En los
asuntos del astakaliya-lila, las amigas de Sri Radha desempefian
un papel mas importante que los amigos pastorcillos de Krsna.
Hacen todo lo posible por organizar la unién de Sri Radha
con Krsna. Estan ocupadas con su servicio a Sri Radha y es su
alegria ayudarla. “Debemos encontrarnos con Krsna nosotras
mismas”, “Veremos a Krsna por separado”—Ilas gopis que siguen
a Sri Radhika no tienen tal mentalidad. Cuando despiertan a Sri
Radha-Krsna al amanecer, su principal deseo es hacer feliz a Sri
Radha. Si los devotos mayores conocen la reunién secreta de Sri
Radha y Krsna, pueden objetar y no dejar que se retinan todas
las noches, por lo que las amigas de Sri Radha siempre se quedan
con ellos por la noche y organizan un lugar para Su reunion.

En la mafana, el Sefior Krsna regresa a Sus lugares de
pastoreo y las gopis visten y decoran a SriRadha para el encuentro
con Krsna—luego, a peticion de Madre Yasoda, Sri Radha es
llevada por Sus amigas a la casa de Nanda Maharaj para cocinar
algunas preparaciones para que Sri Krsna coma cuando regrese
de los pastizales. Las gopis saben que Sri Radha se reunira con Sri
Krsna en ese momento y acttian como mensajeras para ayudar y
organizar Su reunién. Con el pretexto de la bendicién de Durvasa
aSriRadha y el uso de diferentes trucos para engafiar a la torcida
Jatila, Kundalata lleva a Sri Radhika a Nanda-gram, etc. Lalita,
Visakha y otras amigas de Sri Radha la ayudan con la cocina de



diversas maneras solo para tratar de organizar la reunién de Sri
Radha con Sri Krsna.

Estos Pasatiempos confidenciales se ejecutan de esta manera
durante las ocho divisiones del dia—el objetivo exclusivo de
todas las gopis es ayudar a Sri Radhika, la sirvienta mas querida
de Krsna, en Su servicio a Krsna. Tal es la naturaleza del reino
de la devocién: el sendero mismo de la devocién es el servicio
en la medida de lo posible para Aquel quien es el sirviente mas
querido y mas elevado.

Los Pasatiempos eternos del Sefior Sri Krsna no son una
imaginacion poética o metéforas. Muchos autores destacados a
menudo no entienden que estan cubiertos por deseos materiales,
ira, etc. No piensen que el astakaliya-lila de Krsna es similar a la
ficcion de las novelas o al mundo de los suefios de los poetas.
Es por eso que los expertos en el servicio devocional explican
que los materialistas, la gente en general, no tienen acceso a
estos Pasatiempos y recomiendan cumplir esta promesa para
asegurarse de que estos Pasatiempos que son inalcanzables
incluso para Brahma, Siva, etc., no se den a conocer a las personas

absortas en pensamientos mundanos:

“ Apana bhajana-katha na kahibe yatha tatha’:
No le digas a nadie y a todos de tu propio bhajan

(servicio, prdctica).

El Astakaliya-lili sélo se puede practicar a través del canto
congregacional del Nombre puro del Sefor en el refugio de los
devotos madhura-rasa que habitan en el mundo del gusto espiritual
trascendental. Si siempre escuchas (Sravan) y cantas (kirtan)
el Santo Nombre sin ofensas, podrds automaética y facilmente
recordar el Santo Nombre—cuando el Nombre se te revela en
la forma del Nombre del Nombre (nama), la forma del Nombre
(riipa), las cualidades del Nombre (guna), los asociados del
Nombre (parikara) y los pasatiempos del Nombre (/ild), entonces
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s6lo asi puede ser posible el recuerdo. Sin $ravan (escuchar) es
imposible cantar (kirtan) el Santo Nombre y sin cantar (kirtan)
el Santo Nombre es imposible practicar el recuerdo (smararn). El
escuchar se manifiesta en forma de canto, y el kirtan se manifiesta
en la forma del recuerdo—no es recordar primero, luego cantar
o escuchar. Primero esta $ravan, luego kirtan y, a través de kirtan,
smaran. Uno no puede practicar kirtan descartando $ravan; uno
no puede practicar el recordar descartando kirtan. Aquellos que
escuchan acerca del Sefior no pueden desistir de cantar las glorias
del Sefior; y los que glorifican al Sefor recuerdan facilmente lo
que glorifican. Al mismo tiempo, si alguien escucha primero la
Forma, las Cualidades y los Pasatiempos del Sefor y piensa que
esto es ‘escuchar’ (Sravan), esas personas con sus mentes prakrta-
sahajiya (la propension a la imitacién burda) nunca seran capaces
de obtener el derecho a recordar el verdadero (aprakrta) astakaliya-
lila. Un verdadero guru experto nunca ensefara a aquellos que
viven en un plano mundano el recordar primero la Forma,
Cualidades y Pasatiempos del Sefior. Escuchar o cantar acerca
de la Forma, las Cualidades y los Pasatiempos del Sefor por
separado, sin escuchar sobre el Santo Nombre, no es la manera
de practicar el recuerdo del astakaliya-lila.

Cuando te rindes a los sagrados pies de loto de un Guru
fidedigno y siempre, sin ofensas, escuchas acerca del Santo
Nombre y cantas el Santo Nombre con sincero gusto por el
Nombre, entonces, el recuerdo del propésito de tu kirtan se ira
revelando gradualmente mediante el siguiente proceso: primero
te ocupards en escuchar acerca del Nombre del Nombre, la
forma del Nombre, las cualidades del Nombre, los asociados del
Nombre, los pasatiempos del nombre—luego, al cantar las glorias
del Nombre del Nombre, la forma del Nombre, las cualidades
del Nombre, los asociados del Nombre, los pasatiempos del
Nombre—y desde alli, a través de ese kirtan, podras recordar
el Nombre del Nombre, la forma del Nombre, las cualidades
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del Nombre, los asociados del Nombre, los pasatiempos del
Nombre. Por lo tanto, si seguimos este proceso sin fingir e imitar
artificialmente el recuerdo del astakala-1ila, no seremos removidos
del sendero de la préctica espiritual verdadera. Si descartamos
el canto congregacional del Santo Nombre y pretendemos
recordar los Pasatiempos del Seior, entonces es poco probable
que obtengamos la asociacién del Santo Nombre.

Srila Ripa Goswami Prabhu compuso once versos acerca
del astakala-lili. Basado en estos versos, un gran seguidor de
la Sri Rapanuga, Srila Kavirdj Goswami Prabhu, escribi6 el
Govinda-lilamyrta, Srila Visvanath Chakravarti Thakur escribi6
el Samkalpa-vikalpra-druma y el Sri Krsna-bhavanamrta, etc.
Todas estas Escrituras estan compuestas en Sanscrito. Hay una
coleccién de versos en Bengali que formé un libro llamado
Ekannapad y se distribuyé en nombre de Srila Thakur Mahasay.
Srila Bhaktivinod Thakur también colect6 varios versos escritos
por grandes santos antiguos—incorporando el astakaliya-lila en
el Siksastaka de Sriman Mahaprabhu, publicé, en un humor muy
grave, un libro llamado Bhajana-rahasya que incluye todos esos
versos, asi como su interpretacion poética del Bengali.

Alli, describi6 esta §loka compuesto por Srila Ripa Goswami
Prabhu en su Bhakti-rasamrta-sindhu:

adau sraddha tatah sadhu-sango ‘tha bhajana-kriya

tato ‘nartha-nivrttih syat tato nistha ruchis tatah
athasaktis tato bhavas tatah premabhyudanchati
sadhakanam ayam premnah pradurbhave bhavet kramah

(1) Fe ($raddha), (2) buena asociacién y purificaciéon gradual
(sadhu-sanga, anartha-nivrtti), (3) practica con castidad (bhajana-
kriya), (4) gusto (ruchi), (5) apego (asakti), (6) afecto (bhava), (7)
amor en separacion (prema-vipralambha) y (8) servicio amoroso
en unién (prema-bhajana-sambhoga). Srila Bhaktivinod Thakur
conect6 las ocho etapas del desarrollo de la vida de servicio
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(bhajan) con la glorificacion y el recuerdo del servicio a lo largo
de las ocho divisiones del dia (astalild).

El muestra la correlacion entre las actividades de la primera
divisién (pasatiempos previos al amanecer) con el primer verso
(“cheto-darpana-marjjanarir”) del Siksastaka de Mahaprabhu; las
actividades de la segunda divisién (temprano en la mafiana)
con el segundo verso (“nam-nam akari”); las actividades de la
tercera division (antes de mediodia) con el tercer verso (“trnad
api sunichena”); las actividades de la cuarta division (mediodia)
con el cuarto verso (“na dhanar na janam”); las actividades de
la quinta divisién (tarde) con el quinto verso (“ayi nanda-tanuja
kinkaran”); las actividades de la sexta division (creptsculo) con
el sexto verso (“nayanam galad-asru-dharaya”); las actividades de
la séptima divisién (anochecer) con el séptimo verso (“yugayitari
nimesena”); y las actividades de la octava divisién (noche) con
el octavo verso del Siksastaka. Srila Bhaktivinod Thakur, un
gran seguidor de la linea de Sri Ripanuga, ha mostrado el
astakaliya-lila dentro del Siksastaka de Mahaprabhu y ha seguido
las instrucciones de Gauranga Mahaprabhu (“parani vijayate
Sri-Krsna-sankirtanam”) de una manera fidedigna (de acuerdo
con la ciencia trascendental pura)—asi explicé que es posible
practicar el recuerdo del astakaliya-lila a través del sankirtan
del Santo Nombre. Si no surgen; la fe, la buena asociacion, la
sinceridad y la castidad, el gusto natural, el apego a Krsna no
aparecera y la persona simplemente imita con su mente mundana
el recuerdo de los Pasatiempos del Sefior y pretende estar llena
de devocién amorosa, entonces, segin las ensehanzas de Sri
Ripa, serd completamente desechada. Por lo tanto, si queremos
un verdadero beneficio espiritual, primero debemos escuchar
el Siksastaka de Sriman Mahaprabhu, asi como el Upadesamyta
de Sri Riipa Goswami o el capitulo esencial del sendero del
siadhana del Bhakti-rasamrta-sindhu de la boca de loto de Sri Guru
y practicarlo. “No cuentes los pollos antes de que nazcan”—
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debemos tener en mente este proverbio para que no caigamos en
la insolencia en nombre del bhajan (servicio y practica espiritual)
y quedemos enganados y removidos de este sendero devocional
para siempre.

Hay un famoso consejo de Srila Thakur Mahasay: “No
descuides la practica de recordar los Pasatiempos del Sefior”.

No hay otra manera para que las almas que han olvidado
al Sefor Krsna obtengan beneficios espirituales, excepto por el
recuerdo de Krsna.

avismrtih krsna-padaravindayoh

ksinoty abhadrani cha $am tanoti

sattvasya Suddhim paramatma-bhaktim

jnanancha vijiana-viraga-yuktam

(Srimad Bhagavatam, 12.12.55)

El recuerdo constante de los pies de loto de Sri Krsna otorga
al alma buena fortuna ilimitada y elimina toda la adversidad
y lo desfavorable. Al recordar los pies del Sefior, su corazén se
volvera puro y lograran una devocién amorosa, enriquecida con
el desapego adecuado, el conocimiento espiritual y su aplicaciéon
practica.

Cuando uno abandona la instruccién de recordar a Krsna y
su recuerdo de Krsna se transforma del gusto natural o anhelo
y apego en una devocién amorosa pura y permanente, y cuando
esa devocién amorosa acepta el apego exclusivo y pleno a
madhura-rasa, entonces tal devoto que recuerda al Sefior Krsna
es el més elevado. La practica devocional del recuerdo del Sefior
mediante el kirtan se detiene para los devotos que estan apegados
al madhura-rasa y practican el recuerdo del astakaliya-lila. Este es
el objetivo mas elevado del alma que esta libre de designaciones
materiales y contaminacién material.

krsnam smaran janarh chasya prestham nija-samihitam

tat-tat-katha-ratas chasau kuryad vasam vraje sada
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seva sadhaka raipena siddhirtipena chatra hi
tad-bhava-lipsuna karya vraja-lokanusaratah
“Uno debe tener apego por el recuerdo constante del Sefior
Krsna y Sus asociados mds queridos y vivir en Vyndavan; si
alguien estd fisicamente demasiado débil para vivir en Vraja,
entonces deben hacerlo internamente, dentro de su corazon.
Aquellos que han alcanzado la etapa de devocién espontinea
deben servir externamente siguiendo la guia de un residente
de Vraja como un practicante general e internamente como un
alma autorrealizada que ha alcanzado la perfeccion espiritual”.
(Sri Bhakti-rasamrta-sindhu, 1.2.293-294)
bahya, abhyantara—ihara dui ta sadhana
‘bahya’ sadhaka-dehe kare Sravana-kirtana
‘mane’ nija-siddha-deha kariya bhavan
ratri-dine kare braje krsnera sevana
nijabhista krsna-prestha pachhe ta’lagiya
nitrantara seva kare, antarmana hana
“Existen dos tipos de pricticas: externa e interna. La prictica
externa consiste en ocuparse en escuchar y cantar con su cuerpo.
Uno debe hacer de su mente una morada del cuerpo original
auto-realizado espiritualmente y servir a Vyndavan Krsna dia y
noche en esa conciencia. La prictica interna (realizada dentro de
la mente de uno) significa elegir a un querido asociado de Krsna
de acuerdo con la preferencia propia de uno y ocuparse en su
servicio en todo momento”.
(817 Chaitanya-charitamyta, 2.22.151-153, 1555)

Al no poder comprender este tema, muchos confunden el
servicio mental interno con mano-dharma (ideas inventadas)
o imaginacién. El verdadero servicio interno (mental) no es ni
imaginacién mental, ni una creencia inventada. Mano-dharma
ni siquiera significa curiosidad o anhelo—es simplemente un
intento de satisfacerse a uno mismo. “Estar libre de designaciones
materiales y de contaminacién al ocupar todos los sentidos en
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el servicio a HrsikeSa (sarvopadhi-vinirmuktam tat-paratvena
nirmalam hrsiékena hysikesa sevanarni)” no se obtiene por mano-
dharma (especulaciéon mental). Aquellos que proclaman ser
devotos practicantes, a menudo se visten de manera consciente
o inconsciente como Hrsik-Isa (amos de los sentidos) y satisfacen
su imaginacién tratando de disfrutar a Krsna en nombre de
recordar Sus Pasatiempos. Disfrutar al Sefior (Hari-bhoga) no es
servir al Sefior (Hari-seva), asi como la especulacién mental no
es un servicio interno. A menos que se les diga y se les advierta
especificamente acerca de este asunto, su mente traviesa siempre
intentard engafarlos haciendo pasar la imaginacion o el disfrute
sensual como servicio interno. jjAsi pues, tengan cuidado!!

7
J— 0‘0 —
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¢Es la Religion la Causa del Declive
Nacional?

En el mundo moderno, hay una clase de personas que creen
firmemente que “la religion es la causa principal del declive de
la nacién. Especialmente el Vaisnavismo que surgié en el cuerpo
gentil de la Bengala sentimental y envolvié a la nacién con una
mentalidad mayoritariamente femenina y esclavista”.

Muchos de nosotros no podemos pasar por alto el argumento
y la concepcién de estos racionalistas modernos, ya que no se
puede negar que lo que imaginamos que es la religién causa de
varias maneras la degradacion de la nacién. Incluso si dejamos de
lado las opiniones nacionales que prevalecen en el mundo, estos
argumentos de los racionalistas no se pueden evitar con toda la
prueba directa que podemos ver en las historias e incidentes de
la sociedad actual. De hecho, cuando un hombre esta poseido por
un fanatismo religioso, alli surge mucha farsa y pretension. Bajo
la cobertura de la locura religiosa, hay mucho frenesi decadente
en la sociedad. Una vez que la carga de la magia religiosa cae
sobre los hombros de alguien, esta arroja los deberes inmediatos
de la sociedad en una confusién y convierte a la persona en un
gobernante supremo imaginario.

Hay muchos ejemplos evidentes de ello. Una vez, habia un
hombre muy educado, un hijo tinico en su familia, que habia
caido en las garras de una sadhuma (una dama santa de origen
desconocido, que se ocupaba en una préctica de la nueva era)
y perdio la cabeza y el sentido comtn—sin pensarlo dos veces,
renuncié a su codiciada y exitosa carrera, llevando sélo con él
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su ropa y sus necesidades bdsicas, se convirtié en un esclavo
de una mujer sin educacién de una cultura diferente que podia
usar inteligentemente palabras y emociones para enganar
y aprovecharse de las personas. En otra ocasién, una mujer
respetable, una virtuosa ama de casa, se dejé llevar por la magia
de un llamado sadhu de Dios que sabia de su origen y que habia
perdido todo interés en el servicio de su hogar. Unos dias mas
tarde, habiendo conseguido a ese tinico hijo, la nifia de los ojos
de sus padres, esa ‘sadhuma’ desaparecid; y la respetable ama
de casa empand el respeto de su familia y comenzé a seguir a
los falsos sadhus convirtiéndose en una fanatica religiosa. Como
parte de la exhibiciéon de su santidad, ‘sadhuma’ podia leer la
mente de alguien, de alguna manera, podia usar la magia para
convertir a alguien en un fanatico religioso ciego; por otro lado,
también sabia que s6lo podia mostrar varios movimientos, gestos
o capturar la mente de las personas con el juego de palabras de
tal manera que facilmente cayeran en su trampa. En cuanto a la
exhibicién del sadhu, él sabia algo de magia por la cual podia
en un segundo difundir el aroma de rosas y sandalo en toda la
casa; o podia capturar las mentes de las amas de casa virtuosas o
sensualistas creando un hechizo que producia el canto melédico
de los cucos y creaba una version forjada de Gokula con todo tipo
de deportes amorosos exhibidos dentro de ella—era indiferente
a las mujeres y las riquezas, pero fingfa haber alcanzado las
perfecciones de savikalpa y nirvikalpa por medio de un despliegue
artificial de sus poderes yoéguicos o la gravedad de su meditacién
e ideas.

Al escuchar y ver todo esto, cierta clase de personas se
enfurecieron incluso con un indicio del nombre de religion.
Cuando observan cualquier degradacién o problema en la
sociedad o en el pais, entonces, como dice un proverbio bengali,
“Yata dos Nanda Ghos—cualquiera que sea la falta, s6lo culpen
a Nanda Ghos [culpen a alguien por todo]”. Asi como una vaca



86 Srila Bhakti Nirmal Acharya Maharaj

cuyo establo se ha quemado, se aterroriza cuando ve nubes rojas
al atardecer, la gente pone la carga de la culpa en los hombros de
la religién—debido a que las personas estafan y engafian a otros
en nombre de la religion, todos piensan que la religién es mala.
Esta concepciéon se ha arraigado profundamente. Cuando las
personas ven una imitacion fandtica en el comportamiento y la
practica de los seguidores religiosos, también se vuelven hostiles
hacia la verdadera y genuina religién. Estas personas estaban
tan ansiosas por satisfacer sus sentidos que cayeron presas de
‘sadhuma’, se sintieron encantadas por la magia de los falsos
sadhus y perdieron todo interés en su madre, padre, esposa, pais
y nacién—al mismo tiempo, Sri Chaitanyadev o los seguidores
de Su linea devocional fueron juzgados por esto. La decisién
depende de nosotros.

Escuchamos que un famoso historiador escribié: “Chaitanya
fue la causa de la ruina de Orissa”. Kapilendra de la dinastia
Suryavansha y su hijo Purushottam eran muy poderosos y
destacados reyes de Odisha. Ellos expandieron las fronteras de
su reino—éste comenzaba desde la orilla sur del Ganges y se
extendi6 hasta la orilla norte del rio Krsna. Purushottam extendié
la frontera hasta Kanchi (Kanchipuram) en el norte y avanzoé hasta
Vijayanagara en Rajasthan. Algunos historiadores dicen que
Purushottam Dev trajo a Saksi Gopal y la ratna simhasana (altar)
de Jagannath del reino Vijayanagara. El comedor (bhoga-mandapa)
que puede verse ahora en el Templo de Jagannath, también fue
construido por Purushotam. Al igual que su padre, él intentaba
que su pan con mantequilla se mantuviera a ambos lados, pero
el hijo de Purushottam, el rey Prataparudra, con toda su familia,
ministros, sirvientes, opulencia real y todas sus posesiones,
estuvo bajo la influencia de Sri Chaitanyadev y se convirtié en
su fanético seguidor. Mientras tanto, un renombrado emperador
de Vijayanagara llamado Krsnadevaraya atacé repetidamente
la capital del reino de Prataparudra y eventualmente conquisté
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todos los territorios al sur del Godavari que habian estado bajo el
gobierno de Prataparudra. Al final, Prataparudra se vio obligado
a entregar su hija para que se casara con el rey de Vijayanagara.

Los materialistas no consideran que tal fanatismo religioso
causa una ruina individual—ellos lo consideran la causa del
declive o la esclavitud de toda la nacién. Es por eso que, tal
vez, tan pronto como Rusia escucha un indicio del nombre de
una religioén, se enfurece y toma una postura de ataque. Ellos
derrumban iglesias y crean plazas abiertas para jugar dados o
las convierten en clubes, restaurantes, etc. jLa vieja generaciéon
que cometi6 el error estd tratando ahora de hacer una reforma
al establecer un nuevo fundamento para la nacién, que esté
desprovisto incluso del mas ligero tinte de religién! Se aseguran
de deportar cualquier mencién de religién de las instituciones
educativas para que la nueva generacion, los jovenes y las
jovenes, no tengan ningin contacto con la religion. Después de
los ejemplos del lider del movimiento Nazi Alemén, el Canciller
Hitler, el Primer Ministro Italiano Mussolini, etc., ahora més o
menos todas las naciones y los medios se estan uniendo en sus
puntos de vista—la gente encuentra que la religién es culpable
de toda degradacion y decadencia nacional. Se considera que los
diez mandamientos de Cristo o la oracién del Sefior (Evangelio,
Lucas, 23.24), “Padre, perdénalos porque no saben lo que hacen”
y otras ensefianzas cuando estaba a punto de ser crucificado, son
adversas para la prosperidad de la sociedad y del pais.

Por lo tanto, nuestro primer y principal deber es determinar
claramente qué se considera ‘declive’y ‘religion’ y cudl es su forma
verdadera. En todas las esferas de este mundo, hay un limite en
cuanto a que tanto se puede interferir, sin tener el derecho o la
calificacion para hacerlo, pero el hecho es que cualquier persona
esté calificada para juzgar en asuntos de religién, incluso si en
realidad no lo esta. Muchos de nosotros damos por sentado el
significado de la religién. A veces la gente viene a la puerta de
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nuestras casas—decorados con tilaka, marcas en la frente, barba
larga, etc., tocan el tambor y cantan dulce y melodiosamente las
palabras ‘Krsna’, ‘Visnu’; o, a veces, los oradores publicos dan
charlas cautivando a multitud de personas haciéndolas sentir
fascinadas con sus dulces discursos—emitimos el veredicto
de que estas personas son religiosas y que sus actividades se
llaman ‘religion. Algin tiempo después, cuando vemos que
detras de la escena cambian de tono y su caracter simulado
resulta descaradamente inmoral y brutal, tomamos una posicién
iracunda para atacar a la religién diciendo: “{El Vaisnavismo es
el refugio para los libertinos!” Sin embargo, mientras afirmamos
esto, nos olvidamos de tomar nota y tener en consideracién una
cosa—lo que decidimos hace un segundo que era ‘religién’ no
es religion. jHaciendo lo que sea conveniente para mis sentidos,
convertirme en un sirviente de mis sentidos o lo que sea que
atrape mis sentidos es lo que llamamos religion! Colocamos los
caprichos de nuestra mente, diversos tonos musicales, melodjias,
ritmos y otros placeres sensoriales en el trono de la religion,
pero no creemos que revelar la verdadera naturaleza del alma,
explorar el reino consciente es una religién. Incluso si no nos
oponemos a la religién genuina eterna, en realidad la hacemos
pasar como una religién para las personas inicuas muertas y,
en cuanto a nosotros, llenamos el lugar de la religion con los
placeres y transformaciones de los sentidos.

Cuando  juzgamos nuestra degradacién, siempre
comparamos la prosperidad material con lo bajo que podemos
caer—la posicion material, el disfrute material, la opulencia
material son los tinicos estandares con los que medimos nuestra
prosperidad y carencia. El materialismo que todo lo devora ha
sembrado muchas semillas venenosas en el cuerpo de la raza
humana, la asi llamada sociedad civilizada, el pais. Puede que
no lo entendamos ahora por diversos ejemplos simples, pero se
puede decir que la destruccion de esta raza humana es inevitable.
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La historia nos ofrece una radiografia que expone las
transformaciones dentro de la sociedad, pero hace mucho
que deberiamos haberla utilizado para despertar nuestros
seres adormecidos.

Hoy en dia nos sentimos muy orgullosos de ser iniciados
en el ‘mantra’ del patriotismo, pero el hecho es que nuestro
patriotismo se basa en imitar a paises extranjeros. La verdad
es que los extranjeros no nos han hecho una nacién extranjera
a través de la ropa, etc.—los extranjeros han cambiado nuestra
esencia. Es muy facil cambiarse de ropa, comportarse como un
patriota o extranjero, ser civilizado, educado o religioso. Los
que han estudiado historia saben que, cuando la antigua Gran
Bretafia de los romanos fue conquistada, tuvieron que dejarla y
regresar a su propio pais—es posible que hayan abandonado el
pais, pero los britanicos no han podido olvidar su influencia.

Podemos pulirnos vistiendo buena ropa, etc., pero si sélo
nos vestimos como extranjeros imitdndolos e internamente
nos convertimos al materialismo que ha envuelto a Occidente,
entonces simplemente nos convertimos en falsos patriotas que
son intolerantes hacia la religién eterna y verdadera de nuestro
propio ser.

El materialismo no es una propiedad de la India—ni de
la India, ni de ningtin alma viviente en todo el universo. Es
simplemente un ataque extranjero a nuestra propia conciencia
pura. Este ataque extranjero es la causa misma de la degradacion
o declive de nuestra conciencia. Cuando hay un declive de la
conciencia, significa que la vida misma esta arruinada—cuando
se rompe la columna vertebral, entonces todo el cuerpo se
desintegra y se arruina. Estando bajo el ataque de la influencia
extranjera, nuestro entendimiento es justamente lo opuesto:
pensamos que descubrir nuestra conciencia (despertando el
conocimiento de nuestra conciencia), la basqueda del interés del
alma provoca la degradacién individual y colectiva. La verdad
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es que, ya sea individual, nacional, social o cualquier otro
declive, la tinica razén por la que ocurre es por la falta de cultura
espiritual. Esta es la verdad histdrica eterna y viviente.

A primera vista, estando cubiertos, muchos dicen que si
buscamos el interés del alma, debemos volvernos indiferentes o
separados de la sociedad o nacién y navegar en el bote de nuestra
vida en la tempestad de la renunciaciéon—;cémo puede ser
posible entonces la prosperidad social y nacional? Si una nueva
ola de religion surge en el corazén de un buscador espiritual, este
entusiasmo recién surgido se convierte, ante todo, en una rebelién
contra el matrimonio; y aquellos que ya estdn casados piensan
que es algo abominable y que su esposa y sus hijos comienzan
a molestarlos. Luego, los padres y simpatizantes de los nifios y
nifas jévenes les dicen: “;Cémo continuaran la reproduccién y la
creacién sin matrimonio? La creacion o reproduccion, es el deseo
del Sefor y si todos se rebelan contra ella en lugar de ayudarla,
(entonces como serd posible practicar la religion? Es por eso que
si alguien se queda al margen de su esposa, hijos, madre, padre,
son aconsejados por bienquerientes religiosos, “La religién mas
elevada es servir a la esposa de uno tal como Narayan, al hijo tal
como Narayan y a los padres también como Narayan. Es debido
a aquellos que son indiferentes a esto, que son los causantes de
la degradacién nacional”.

Debido a que Sri Chaitanyadev se volvié apatico hacia
su esposa, madre, pais y nacién y se convirtié en un fanatico
religioso, debe ser culpado por la degradacién de la nacion.

Hay otra clase de personas que argumentan que cuando
uno practica la religién, uno debe ser separado de las cosas
materiales, entonces, ;cémo floreceran los medios de la
prosperidad nacional? (literatura, arte, ciencia, filosoffa, politica,
ética, etc.) si la gente va a una montana y se sienta a meditar en
una cueva, ;Como se desarrollaran la literatura, el arte, la ciencia

y los nuevos inventos? Si uno abandona todo el disfrute y se viste
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como un renunciante, jaumentara eso el comercio del pais, la
agricultura, el dinero, la poblacién, la riqueza, etc.? Dondequiera
que la gente viva cada dia como si fuera su dltimo dia, tal religién
inevitablemente hace que la degradacién nacional sea inevitable.

Cuando vemos esta imagen de la religiéon de ‘crematorio’
[cuando las personas se vuelven religiosas solamente frente
al rostro de la muerte] y las religiones falsas, los argumentos
de los llamados racionalistas se vuelven irrazonables. De
hecho, si alguien piensa que la humanidad y otras entidades
vivientes deben aceptar el deber de preservar el mundo
creado, tales argumentos conllevardn diversas experiencias
amargas adversas, oposicién y rivalidad. Cuando uno quiere
asumir la responsabilidad de mantener el mundo, se inspirara
nuevamente para obstruir la creacién. Si aceptamos la teoria
de Thomas Malthus, debemos decir que la poblaciéon humana
aumenta en progresion geométrica y la produccién de alimentos
aumenta en progresién aritmética, pero el proceso creativo se
ve obstaculizado por controles positivos (tales como muerte
infantil, epidemias, enfermedades, hambrunas, terremotos,
inundaciones, guerras, etc.) o de otra manera controles
preventivos tales como matrimonios tardios, etc.

Hay algunos que se opusieron a esta teoria de Thomas
Malthus—dicen que tal teoria funcioné sélo para los tiempos
contempordneos (tiempos de Th. Malthus, 1766-1834). Su
argumento fue que este modelo de crecimiento podria aplicarse
a paises pobres tales como India, China, etc., pero en el caso de
paises ricos tales como Gran Bretafa, Alemania, Estados Unidos,
etc., donde la educacién y la civilizacién se desarrollaron
rapidamente, dondela Ley de Fébrica y otrasleyes reglamentarias
se aprobaron mucho antes, donde los granos se importan del
extranjero, especialmente durante el tiempo en que su agricultura
y comercio prosperaban, entonces esta teoria no funciona, pero

Walker (en su Economia Politica) y otros economistas, dicen que
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el modelo de crecimiento Maltusiano funciona siempre y para
todas las naciones y en él hay una profunda verdad.

De todos modos, cuando la humanidad trata de cuidar
el mundo creado por el Sefor, su codicia por el disfrute no
les permitird ejercer la prudencia—en lugar de prosperidad
nacional, tendran que abrazar la degradacién nacional.

Aquellos que no tienen relacién con el servicio del Sefior
siempre son parciales hacia el mantenimiento o la destruccién y
ambas clases de personas caminan por el sendero dela destruccion
delasociedad y lanacién. En comparacién con la raza humana, el
numero de formas de vida inferiores (bestias, aves, insectos, etc.)
aumenta mas rapidamente, por lo que no tiene ningtn sentido
intentar conservar la prosperidad simplemente expandiendo
el mundo o verificando su expansién. A pesar de que la nacién
independiente, educada y refinada puede prosperar en sus
métodos creativos, ;no seran sus intentos desconcertados por
lo que Malthus llamé ‘chequeo positivo’ (guerra, etc.)? Cuando
las personas intentan verificar la tasa de natalidad por diversas
formas y leyes, jno es necesario restringir la produccién de
armas? ;No infesta a la nacion su germen de tuberculosis que, en
nombre de la prosperidad nacional, la civilizacién, la educacion,
la independencia, etc., destruye el ntcleo mas interno de la
nacién? Los sabios deben juzgar por si mismos.

Sri Chaitanyadev o cualquiera que tenga conocimiento
acerca de la ensefianza de Sri Chaitanyadev nunca aconseja a
nadie que participe en todas estas actividades que destruyen
la naciéon. De hecho, la raza humana destructiva nunca puede
competir con la forma en que los devotos expanden la familia
de Sri Chaitanyadev—la familia de Su Sefior (Achyuta-
gotra) donde todos ellos son Sus hijos. Sri Chaitanyadev
instruy6 expandir esta familia: “Dile a quien veas acerca de las
ensefianzas de Krsna, conviértete en guru y libera esta tierra
bajo Mi orden (yare dekhe tare kahe Krsna-upadesa, amara ajfiaya
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guru hafia tara ei desa). Que nuestra familia aumente (gotrarnt nu
vardhatam). Que Krsna incremente nuestra familia (gotra vadauna
Krsna ama sabakara)”. En Su familia, todos los nifios son un ‘nifio
dorado’: no son creadores de una nacién mortal material;, son
mensajeros de una nacién inmortal; su familia es la familia del
Sefior Supremo. Por lo tanto, si la gente piensa que la secta
de personas que tienen ansias de disfrute sin restricciones o
que se muestran limitindose a si mismas pero que anhelan
internamente el disfrute pueden apoyar a la nacién y los devotos
del Sefor, obstruyen el crecimiento de la nacién, entonces estan
cometiendo un error y no sélo un error—ellos estan viajando por
el sendero de la destruccion.

La escuela de la devocion basada en el servicio a Visnu
muestra un sendero tinico para todo el mundo hacia el beneficio
verdadero y el progreso social y cientifico gradual. La religion
eterna se basa en la adoracién del Sehor Visnu dentro del
sistema trascendental de cuatro O6rdenes sociales y cuatro
6rdenes espirituales (daiva-varnasrama)—mno hay otro lugar
en este mundo, excepto la India, donde la religiéon eterna es
presentada de una manera tan hermosa. Si el daiva-varnasrama
no se practica en toda la nacién, o si la nacién se mueve hacia
un sistema social y espiritual el cual es adverso al servicio del
Sefor, entonces la verdad clara es que esas personas se embarcan
mas o menos en una expedicién de aventuras llamada “progreso’
mientras caminan por el sendero de la destruccion. El daiva-
varnasrama se basa correctamente en una base cientifica y se
enfoca en colocar al Absoluto en el centro—esta es una escalera
cientifica para la prosperidad nacional y el progreso. Aquellos
que dicen que Sri Chaitanyadev es la causa de la obstruccién
o del declive de la prosperidad de cualquier pais o nacién,
hacen tales declaraciones porque han caido mas o menos en la
catarata de la degradacién. Podemos ver eso de primera mano.
Tluminados por la misericordia de Sriman Mahaprabhu, Dabir
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Khas y Sakar Mallik, quienes eran en ese tiempo ministros
principales bajo las reglas del rey Musulméan Hussein Saheb,
o Srila Raghunath Das Goswami Prabhu quien renuncié a la
opulencia tal como la de Indra y a una esposa hermosa tal como
una habitante del cielo, Srila Raghunath Bhatta Goswami quien
se abstuvo de casarse o Maharaj Prataparudra, que se volvieron
indiferentes a la guerra—esto no causa dafio a la nacién; por el
contrario, trae verdadera prosperidad nacional, cultura, junto
con la subsiguiente nutricién, la cual es y siempre sera el anhelo
de las personas inteligentes. Para obtener un gran puesto en el
gobierno, las personas a menudo dan dinero ilegalmente y al
intentar dar el llamado beneficio al pais y a la nacién, algunas
personas se convierten todo el tiempo en prisioneros del prestigio
arido (pratistha), etc. Sanatan, por otro lado, fue encarcelado
porque estaba tratando de mostrar el verdadero sendero hacia
la independencia de toda la especie humana y todas las demas
entidades vivientes. Ademads, para dejar su puesto de ministro
principal, pagd un soborno de siete mil mudras (monedas).
Hussein Shah se sorprendi6é al ver este comportamiento de
Sanatan.

Hoy en dia, varios paises occidentales se convierten en
modelos para nosotros cuando se trata de riqueza, independencia
nacional, disfrute, aumento del alcance del placer, etc., ;pero
cudl es el resultado de su prosperidad nacional e independencia?
Vemos cientos y cientos de ejemplos—;nunca lo conseguiremos?
La nacién Alemana ha sido considerada como una de las mejores
naciones en base al desarrollo de su ciencia, comercio, riqueza,
nacionalismo, economia, politica, educacién y civilizacién, pero
(cudl es el resultado de su prosperidad? ;Las guerras pasadas y
el desarrollo histérico posterior no lo demuestran? Si notan que
los politicos de este pais derramaron corrientes de sangre en el
pasado, pueden preguntarse si el pais en su estado actual ;puede
ser considerado entre la clase civilizada? Aunque los héroes de
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este pais mostraron a la nacién un rayo de falsas esperanzas, la
historia mostrara que tan exitosa serd la nacién que siga ese falso
rayo de esperanza—pero la aversion eterna al Sefior devorara
a toda la raza humana por su magia la cual es capaz de lograr
lo imposible. Para que podamos escalar el pico mas alto de la
llamada prosperidad y civilizacién nacional, serfa necesario
amarrar nuestra cintura con las cuerdas de la guerra, o recurrir
a algtin medio artificial como imponer una ley de regulaciéon de
armas de fuego. La vida de un ser humano es muy valiosa—
para que un solo humano pueda sobrevivir, es necesario destruir
constantemente cientos y cientos de formas de vida inferiores,
pero cuando la civilizacién, la ciencia, la politica, la sociologia
o la economia ensefian cémo destruir a miles y miles de seres
humanos en un segundo, ;qué resultado tan elevado puede
traer aparte de la destruccién? Cuando Sri Prataparudra entrd
en contacto con las verdaderas y genuinas ensefianzas de la no
violencia de Mahaprabhu, no recurri6 a la politica destructiva—
en cambio, ayud6 al pais, a la sociedad y al reino a prosperar
verdaderamente ocupando sus actividades politicas al servicio de
los pies de loto de Sri Chaitanyadev. De hecho, hoy Odisha debe
su verdadera prosperidad a la influencia de Sri Chaitanyadev.
Si ahora la gente escucha acerca de Orisha, pueden
iluminarse con el recuerdo de Sri Chaitanyadev. La verdadera
cultura, educacioén, literatura, arte, etc. de Odisha se desarrollé
sobre todo con el enfoque en Sri Chaitanyadev. La expulsién de
la religion elimina a Odisha, o cualquier pais de este mundo, de
cualquier valor. Incluso los arquitectos occidentales expertos
estdn asombrados por la genialidad artistica de la arquitectura
de los templos de Lingaraj Bhuvanesvar, Ananta Vasudev, el
Sri Jagannath mandir de Puri, etc. El poeta Oria Govindadev y
otros aumentaron la belleza de la literatura al refugiarse en Sri
Chaitanyadev; incluso el poeta atibadi Jagannath Das entretuvo
a los Orias con su ingeniosa poesia—sea quien sea, pero se



96 Srila Bhakti Nirmal K(hér»\'n Maharaj

emocioné mucho al entrar en contacto con Sri Chaitanyadev
y Sus discipulos, este es un hecho que es aceptado incluso por
los historiadores. Las personas inteligentes pueden comprender
hastaqué puntolainfluencia de SriChaitanyadev y Sus seguidores
purificaron el desarrollo moral de Odisha. No hay consideraciéon
espiritual en el patriotismo o nacionalismo reducido. Habia dos
y medio devotos que prestaban servicio privado e intimo a Sri
Chaitanyadev, lo que significa que dos devotos y medio de Sri
Radhika aparecieron en Purusottam Dham. Estos dos devotos y
medio son Ray Ramananda, Sikhi Mahiti y su hermana Madhavi
Devi. Srila Purusottam Bhattacharya de Bangladesh también fue
a Nilachal con Stiman Mahaprabhu y se hizo conocido como el
segundo yo de Mahaprabhu, Damodar Svartp. En realidad, por
la misericordia de Sri Chaitanyadev, fueron predicados desde
Odisha los discursos més elevados del reino espiritual. En la
actualidad, especialmente los miembros de naciones prosperas
y avanzadas no tienen la oportunidad de embarcarse en
la btsqueda de la verdad més elevada—Sri Chaitanyadev
Mismo y a través de Sus devotos, exploré y guié al mundo
entero a explorar este tesoro del beneficio supremo.

¢Fue Sri Chaitanyadev la causa del declive nacional
porque cred un altar para las ensefianzas que traen el beneficio
mas elevado para Odisha? ;Significa eso que la prosperidad
nacional equivale a la destruccién nacional? Piénsenlo. Si
Prataparudra no se hubiera refugiado a los pies de loto de Sri
Chaitanyadev, si Sri Chaitanyadev no hubiera ido a Odisha o si
no hubiera hecho Su aparicién en este mundo extremadamente
desafortunado entre la raza humana, entonces la historia antes
y después de Su aparicion da testimonio de que ninguno de
los antiguos reyes poderosos (tal como el rey Prataparudra
que perdié Vijayanagar, por ejemplo) preservarian intacta la
‘Dorada Lafika’.

Muchos lugares fueron capturados y transferidos bajo el
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gobierno de Vijayanagar durante el tiempo del sucesor de
Krsnadevaraya, Achyuta Deva Ray, Ramaraja y otros. Después
de eso, los Musulmanes derrotaron a los hindues en la batalla
de Telikot, matando a Ramaraja y destruyendo Vijayanagar.
Todos los palacios de marmol y las mansiones de Vijayanagar
fueron demolidos, y la Colina Udayagiril' de la prosperidad del
imperio o nacién Hindu se convirtié en la Colina Astachala2.
(Cuanto tiempo brilla el sol de gloria en el cielo?

Los emperadores de todo el mundo tales como Ambharish
Maharaj, Prthu Maharaj y otros que tomaron la religién; los
sagrados templos del Sur de la India que encarnan el ingenio
del arte espiritual; la literatura sagrada—Vedas, Sruti, Ramayana,
Mahabharata, Srimad Bhagavatam—entraron en prominencia; la
creacién de obras literarias posteriores que exploran las gemas
de la literatura Gaudiya centradas en los sagrados pies de loto de
Sri Chaitanyadev; el descubrimiento de diversos instrumentos
musicales para la tradicién musical raga-ragini enfocada en la
espiritualidad—la concepcién de que todo esto es la causa de
la degradacién nacional corresponde tinicamente a las personas
degradadas. En realidad, los devotos del Sefior no renuncian a
cientos y cientos de bienes de lujo, perfumes, etc. exhibiendo
falsa renunciacién y considerando que no es digno de ser visto o
tocado—mads bien, lo usan segtin sea apropiado en la adoracién
de los pies de loto de Sri Krsna. Aquellos que estan calificados
para leer literatura Vaisnava (Govinda-lilamyta, etc.) o aquellos
que conocen las reglas y regulaciones del servicio (Sri Hari-
bhakti-vilas, etc.) recolectan y retinen muchos articulos de lujo,
ornamentos, objetos valiosos, flores, guirnaldas, etc. para el
servicio de Sri Radha-Govinda.

La civilizacion y la educacion de hoy en dia se asocian con
el llamado progreso y la prosperidad que convierten a las almas
jivas, colectiva e individualmente, en disfrutadores y soldados

! Udayagiri—(mit.) La colina detrds de la cual sale el sol.
2 Astachala—(mit.) La colina detras de la cual se pone el sol.
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que emprenden la aventura de destruir la nacién, que alimenta
la lujuria y los deseos materiales y que atrae a las almas jivas y
las arroja como oblacién al fuego de sacrificio de los sentidos.
(Es este sacrificio humano el mantra y la manera de adorar la
civilizacién y el progreso?

Con las concepciones de las tradiciones espirituales sinceras
mezcladas con las concepciones de las tradiciones religiosas
falsas, con todos estos impostores religiosos llenando nuestras
cabezas con sus ideas de religion, nos hemos vuelto incapaces de
determinar la verdad auténtica. A diferencia de las tradiciones
religiosas falsas, los que estan dedicados a la vida espiritual no
tienen envidia del mundo ni de las almas vivientes, ni tampoco
les gusta la aversion de las almas hacia el Sefor. Aquellos que
estan dedicados a la vida espiritual no sienten animadversion
hacia las hazanas de la ciencia—mas bien, en lugar de usar
dinamita para despejar el camino para que la raza humana
disfrute, el Hari-katha y el kirtan pueden usarse para mover
las montafias y colinas que se levantan como obstaculos en el
sendero del servicio al Sefior. En lugar de usar un avién para
ayudar a matar seres vivos en una guerra por placer, éste se
puede usar para predicar la conciencia de Krsna.

En dltima instancia, s6lo la religion del alma es capaz de
cambiar la cara del progreso despético el cual destruye la
nacién y otorgar devocién amorosa al Sefor, difundiendo asi lo
auspicioso entre todas las entidades vivientes. Si leemos relatos
histéricos, podemos ver de primera mano que en este mundo
el beneficio de la concepcién materialista de la vida conlleva
automaticamente a la prosperidad material de la nacién, pero
este inextinguible fuego submarino’ (vadava) del disfrute y la
renunciacion no soélo llevan al declive de la nacién, sino a su
destruccion.

o
_0.0_
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Jefes de Familia y Renunciantes

Aquellos que no poseen una dedicacion exclusiva al
servicio del Sefior siempre pierden el tiempo debatiendo sobre
quién deberia llamarse un ‘jefe de familia’ (grhi) y quien es
un ‘renunciante’ (tyagi). “;Quién es mejor, un jefe de familia o
un renunciante?—este argumento de designaciéon posee los
corazones de las personas que se han extraviado del servicio al
Sefor. Cualquier grupo al que uno pertenezca, cualquiera que
sea la designacién o el nombre, alguien se esconde detras, alguien
pensard que este grupo o designacién es el ‘mejor’ y querrd
demostrarlo. Tal designacién de fanatismo es tierra fértil para
la apatia mutua, la discordia, la envidia, el odio y, finalmente,
muchos otros efectos.

Para las sampradayas que promueven la buisqueda de deseos
materiales, actividades fruitivas, conocimiento, yoga, votos,
penitencia, etc., esta disputa es natural. También hay referencias
sobre este asunto en la historia. Una vez, hubo este argumento
entre los discipulos de un predicador impersonalista (“;Quién
es mejor, un jefe de familia o un renunciante?”) y la discusiéon
terminé con derramamiento de sangre. Hay muchos otros
incidentes infames similares acerca de esto—si se publicara
abiertamente en la actualidad en los periédicos, la gente trataria
de denunciarlo como difamacién, por lo tanto, nos abstendremos
de mencionar cualquier nombre.

Una sampradaya de falsos renunciantes y una sampradaya de
jefes de familia disfrutadores decidieron marcar en una pizarra
las cualidades de los renunciantes y de los jefes de familia.
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Resulté que los jefes de familia dedicados al servicio del Sefior
y los sannyasis que sirven al Sefior sin ningtin apego a las cosas
materiales son completamente diferentes. También escuchamos
que un venerado materialista dijo: “No importa cudnto laves un
tazén donde se guard¢ el ajo, el olor no desaparecerd”—de la
misma manera, si un hombre incluso retrocede y vuelve a vivir
con su legitima esposa, no importa cudn santo pueda llegar a
ser, el hedor de su regreso nunca lo abandonara”. Este hombre
también sefial6: “Un sannyasi es el que nunca ha retrocedido y es
infalible y sin mancha como una persona de sangre pura nacida
en una casta noble. Aligual que cuando haces palomitas de maiz,
todas las semillas salpican y se abren exponiendo su interior
sin manchas; y las semillas que no explotan se manchan—de la
misma manera, no importa cuan castas o devotas puedan ser las
familias, de una forma u otra se manchan de ‘rojizo’, pero los
sannyasis nunca se manchan”.

Mientras estas personas juran ser totalmente complacientes
y no sectarias, uno puede encontrar tales declaraciones en su
prédica con una mentalidad bastante estrecha. Entre aquellos
que no aceptan que el alma es eterna e imaginan que la mente y el
cuerpo son los instrumentos del servicio al Sefior, es donde estos
argumentos en cuanto a las designaciones pueden encontrarse.
La verdad es que el alma no es ni disfrutadora, ni jefe de familia—
tampoco es un denunciante del disfrute o un renunciante. Las
almas, practicantes de la conciencia de Krsna, pueden usar la
vestimenta de un jefe de familia, un renunciante o cualquier otra
designaciéon. Corresponde a los autores de las Escrituras decidir
quién tiene derecho a comparar la medida en que se despierta el
alma. Uno no puede decir cudl identidad verdadera es grande
y cudl es pequefia por tan sélo mirar la ropa. Es por eso que Sri
Chaitanyadev explic6, ni un jefe de familia, ni un renunciante,
ni ninguna otra cubierta es el verdadero yo de un practicante de
conciencia de Krsna.



naham vipro na cha nara-patir napi vaiyo na sadro
nahar varni na cha grha-patir no vanastho yatir va
kintu prodyan-nikhila-paramananda-parnamrtabdher
gopi-bhartuh pada-kamalayor dasa-dasanudasah

“No soy un brahmana, no soy un ksatriya, no soy un vaisya o
un Sidra. Tampoco soy un brahmachari, un jefe de familia, un
vanaprastha o un sannyasi. Sélo me identifico como el sirviente
del sirviente del sirviente de los pies de loto del Sefior S Krsna,
el que mantiene las gopis. El es como un océano de néctar y El
es la causa de la dicha trascendental universal. El estd siempre

existiendo con resplandor”.
(Sr1 Chaitanya-charitamyta, 2.13.80)

Debemos ser cautelosos para que el flujo de pensamiento
mundano adverso no entre por la puerta del templo de la
conciencia de Krsna. El grupo de jefes de familia y de los
renunciantes provienen del deseo por el dinero, las mujeres,
el nombre y la fama. No debemos permitir que este espiritu
partidista de falsas sampradayas se acerque al templo de la
conciencia de Krsna. Los asi llamados jefes de familia piensan:
“iMe he convertido en el amo de toda mi riqueza ganada
con tanto esfuerzo, de las mujeres, del nombre y la fama! Los
sannydsis vienen a mi puerta a mendigar—dependen de mi, yo
soy su sustentador y les proporciono alojamiento, comida y
ropa. Si no fuera por mi (o nosotros, los jefes de familia), jno
habria sannyasis en este mundo! jYo/nosotros los mantenemos
vivos! No toleraremos que obtengan méas fama que nosotros, las
personas ricas. En lugar de exaltarnos como sus benefactores,
nos llaman ‘personas apegadas a su casa, esposa, hijo, etc."—jNo
hay manera de que toleremos eso!

Cuando, bajo la influencia de la naturaleza material, nos
atrapa nuestro ego y nos consideramos orgullosamente como
los amos de todo lo que examinamos, luego, una de las partes
comienza a compadecerse de la otra, dibujando la linea de



102 Srila Bhakti Nirmal Acharya Maharaj

demarcaciéon entre ambas; esto puede afectar al grupo de los
jefes de familia o al grupo de los renunciantes y cualquiera que
sea la parte afectada, comienza a criticar a la otra.

Los asi llamados renunciantes que estan subyugados
por deseos materiales pueden sentirse insatisfechos con el
pensamiento de los jefes de familia: “Hemos renunciado a la
esposa, a los hijos, a la vida familiar, etc. y estos jefes de familia
anhelan esa vida infernal. Somos las abejas en la miel y ellos son
gusanos en el excremento. Les aconsejamos acerca de su beneficio,
por lo tanto, merecemos mas respeto que ellos”. Mientras exista
esta distincion entre las dos partes, ambas intentaran demostrar,
jurando por las Escrituras, que su grupo es el mejor. Los jefes
de familia dicen que porque apoyan a las tres 6rdenes de vida
diferentes, son los mejores; los renunciantes dicen que el Sefior
compara la orden de vida de sannyas con Su propia cabeza,
por lo tanto, su orden de vida es la mas elevada. También hay
otra clase de personas que hacen que esta disputa entre las dos
partes sea atin mas complicada—dicen: “Hoy en dia, los jefes
de familia y los renunciantes son dos de la misma clase. Mas
bien, es mejor ser un jefe de familia. En comparacién con los jefes
de familia, los renunciantes son pecadores secretos. Los jefes de
familia disfrutan abiertamente y los renunciantes disfrutan en
secreto. Por lo menos los jefes de familia toman una esposa legal
y pueden obtener algiin mérito piadoso, pero los renunciantes
se comportan en secreto de manera errénea—llenos de engafio,
son mas bajos que los animales”. Esa clase de personas trata de
aturdir a los grupos de jefes de familia y de renunciantes con
toda esta palabreria, pero esta enemistad mutua es como un
fuego latente que s6lo aumenta por dentro.

Los maestros de las ensehanzas espirituales sinceras no
aprueban ninguna de estas peleas y argumentos de designacion.
Las grandes almas que predican las ensefianzas sublimes y
complacientes de Sri Chaitanyadev dicen:
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mahaprabhura bhaktaganera vairagya pradhana

yaha dekhi tusta hana gaura bhagavana

“La renunciacion es el principio mds importante en la vida de
los devotos de Mahaprabhu. A Sri Chaitanyadev, la Suprema
Personalidad de Dios, le complace ver su renuncia”.

Si consideramos la opinién de los devotos rendidos
exclusivamente a Gauranga Mahaprabhu, obtendremos un
gran beneficio. No hay razén para que los jefes de familia
estén descontentos con eso. Si uno se vuelve apatico hacia la
busqueda de la fama o beneficio propio, este fuego humeante de
insatisfaccién abrasa su corazén. La buiisqueda del bienestar de
los materialistas no es algo que los devotos sinceros no acepten.
El servicio a Krsna y ser un jefe de familia propio son dos cosas
opuestas. La diferencia entre los prakrta-sahajiyas y aquellos
que aspiran a obtener un beneficio espiritual siguiendo los
pasos de Sri Chaitanya es que no alientan a los jefes de familia
mundanos en su apego a sus hogares. Las personas que se
llaman a si mismos renunciantes pueden alentar a los jefes de
familias materialistas en su apego y nadie desafiara la santidad
de todos estos impostores renunciantes. En realidad, si tales jefes
de familia pueden ayudar a los renunciantes a mantener su vida
proporciondndoles comida y ropa, entonces se veran mas absortos
en su apego. Las grandes almas notan que llamar el ‘apego al
hogar’, servicio a Krsna y a los sirvientes de Krsna es engafio.
Muchos pueden no ser capaces de comprender el significado
de las diversas ensefianzas de nityalila-pravista Om Visnupad
Srila Bhaktivinod Thakur que presentamos a continuacién, asi
que trataremos de explicar el significado de estas ensefianzas
trascendentales de Thakur Bhaktivinod a través de lo poco que
hemos tenido la oportunidad de escuchar a los pies de loto de
nuestro maestro espiritual. Con la esperanza de que los pies de
loto de nuestro Divino Maestro pasen por alto nuestros errores y
los corrijan, comenzaremos a discutir este asunto.
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Srila Bhaktivinod Thakur escribi6 en el séptimo capitulo de
su Jaiva-dharma:

1) En Kali-yuga, uno debe ser un grhastha Vaisnava. Uno
no debe tener temor de caer—es posible tener una devociéon
completa y floreciente. Hay muchos gurus trascendentales entre
los grhasthas Vaisnavas.

2) Algunos de los devotos grhasthas estan calificados para
convertirse en grha-tyagi Vaisnavas (devotos que abandonan su
hogar). Su ntimero en este mundo es muy pequefio y es muy
dificil conseguir su asociacion.

3) Vrajanath le pregunta al viejo Babaji Mahasay en el capitulo
diecisiete del Jaiva-dharma: “Si llamamos a alguien Vaisnava,
¢significa que es un ‘grha-tyagi’ (renunciante) Vaisnava?” Babaji
Mahasay contest6, “Un Vaisnava es un devoto puro de Krsna, ya
sea un grhastha o un grha-tyagi, un brahmana o un chandal (comedor
de carne), un rico o un pobre. En la medida en que alguien tiene
devocién por Krsna es la medida en que son devotos de Krsna.

4) El viejo Babaji Mahasay dijo nuevamente en el capitulo
veintidés del Jaiva-dharma que, siempre y cuando uno no obtenga
la calificacién o el derecho a renunciar a su hogar (convertirse en
un grha-tyagt), uno debe servir a Krsna como un grhastha. Los
Pasatiempos que Mahaprabhu realiz6 durante Sus primeros
veinticuatro afos son un ejemplo para los grhasthas Vaisnavas
y los Pasatiempos que realizé durante Sus ultimos veinticuatro
afnos son un ejemplo para los grha-tyagi Vaisnavas. Entonces, no
creemos que alguien no pueda alcanzar el més elevado amor
por Krsna mientras sea un grhastha: la mayoria de los receptores
de la misericordia de Mahaprabhu son grhasthas y los grha-tyagi
Vaisnavas oran por el polvo de los pies de tales grhasthas.

Al escuchar todas estas instrucciones de Om Visnupad
Srila Bhaktivinod Thakur, muchos jefes de familia materialistas
estaban listos para registrarse como esclavos eternos en el libro
principal de la religion. Si alguien puede alcanzar la cima de
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la perfeccion mientras continda disfrutando, ;qué persona
inteligente querra entonces abandonar este tipo de practica en la
que puede tener su pan con mantequilla por ambos lados?

Los seguidores de las religiones inventadas resultantes del
sentimentalismo nacional asi como los materialistas codiciosos
mezclan el disfrute, la renunciacién y la practica espiritual; esta
doctrina de los prakrta-sahajiyas presentada bajo el disfraz de
buisqueda espiritual ha estado ocurriendo en este mundo desde
tiempos inmemoriales. De hecho, tales puntos de vista son
reflejos distorsionados de las ensefianzas de las grandes almas
en el espejo de la complacencia de los sentidos. Para salvarnos
de este peligro, nuestros maestros espirituales explican la
distincién entre dos términos, ‘grha-vrata’ y ‘grhastha’. Los
verdaderos grhasthas (jefes de familia) no estan consagrados
a sus hogares—estan consagrados a Krsna. Los verdaderos
sannydsis son aquellos que no renuncian a Krsna ni a kasna
(sirvientes de Krsna)—viven como miembros de la familia de
Krsna, o estan apegados a la casa del Sefior y Sus devotos. No
hay diferencia entre la esencia de los Vaisnavas grhasthasy los
Vaisnavas sannydasis.

Los que estan apegados a sus hogares ya son almas caidas,
siempre estan dentro de la cascada resbaladiza del fracaso
espiritual, asi que no hay miedo de caer—esto no es lo que dice
Srila Bhaktivinod Thakur y lo confirman las siguientes palabras:
Los devotos grhasthas tienen la calificacién para convertirse en
grha-tyagi Vaisnavas (es decir, renunciar a su hogar). Segtn las
ensefianzas de Sriman Mahaprabhu, el objetivo de la practica
espiritual es iniciarse internamente en el voto de madhukari (vivir
de limosnas minimas) y aceptar un kaupin (taparrabos simple).
Todos tendran que aceptar tal practica espiritual un dia u otro.
El propésito de la vida mendicante no es lo que dicen los falsos
mayavadis renunciantes (kaupinavantah khalu bhagyavantah—uno
debe aceptar la orden de renuncia muy seriamente, (usando
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nada méas que un taparrabos); madhukari tampoco significa
mendigar para satisfacer la necesidad del estémago. De acuerdo
con las ensefianzas Gaudiya, aceptar un kaupin significa servicio
a Sri Svariipa y Sri Riipa, quienes son seguidores de las gopis o
auto-realizados, es decir, habiendo renunciado completamente
al ego de ser un disfrutador o de ser un hombre, su tinico ego
es que son sirvientas de las gopis; y madhukari significa que
aquellos que estan ocupados en la busqueda de Sri Krsna en
separacién o en el humor de servicio mas elevado, no buscan
las cosas para satisfacer su estomago. Srila Bhaktivinod Thakur
aconseja a ambos grhasthas y grha-tyagis a seguir el ejemplo de
Sriman Mahaprabhu. El explica que incluso si los jefes de familia
(grhastha) mantienen su vida familiar siguiendo el ejemplo de
Mahaprabhu (no imitando a Mahaprabhu) deben seguir los
Pasatiempos posteriores de Mahaprabhu para desapegarse y
liberarse de cualquier deseo material. Mahaprabhu no dijo que
siempre se debe vivir en casa; tampoco mostré esto en Su propia
vida. Aunque Ray Ramananda era un asociado de Mahaprabhu
liberado eternamente, también mostr6 el pasatiempo de dejar la
vida material para permanecer continuamente con Mahaprabhu.
Nunca volvieron a su vida anterior, ni Mahaprabhu los alenté
a casarse. Por eso prohibi6 a Srila Raghunath Bhatta Goswami
llevar cualquier regalo. Ademas, cuando los materialistas toman
la vida espiritual con entusiasmo, se vuelven ansiosos por
practicar la falsa renunciacién en busca del nombre y la fama—
para evitar eso y dar el ejemplo, Mahaprabhu mostré el ejemplo
de Su propio asociado eternamente liberado, Srila Raghunath
Das Goswami. Primero le aconsejé: “No muestres tu falsa
renunciacién para impresionar a la gente. Sirve aceptando las
cosas materiales, pero sin apego”, etc.—pero unos dias después,
Mahaprabhu revel6 el ejemplo mas elevado de renunciacién
trascendental cuando Raghunath Das Goswami realizé el
pasatiempo de abandonar completamente su hogar.
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Pensar que no hay temor de caer en la vida de grhastha y

dejar que el fuego de sacrificio de la vida matrimonial se apague
no es un ejemplo de vida espiritual; o si alguien vive en su
casa y con la pretensién de ser miembro de la familia de Krsna,
crea sirvientes y sirvientas para Krsna—esa hipocresia prakrta-
sahajiyd nunca conducird a un beneficio espiritual. ;Qué
mostr6 Srila Bhaktivinod Thakur en su propia vida? Aunque es
un asociado de Gaura eternamente liberado, en sus pasatiempos
posteriores manifiesta el pasatiempo de aceptar un kaupin—a
través de eso uno puede tener alguna idea acerca de su deseo
interior oculto y el significado de su guia.

Los grha-vrata prakrta-sahajiyas (jefes de familia imitadores
apegados a sus hogares) se esfuerzan en hacer que los adoren
utilizando a los renunciantes. Si los grha-vratas (jefes de familia
apegados a sus hogares) pueden hacer que otros los sirvan, los
adoren, los elogien, le laven los pies, etc. utilizando a personas
que han renunciado, entonces pueden tener la oportunidad de
establecer su religion de jefe de familia en un nivel cada vez
mas elevado. Por lo tanto, entre los grha-vratas hay una clase de
personas que toman la vestimenta de paramaharisas (se llaman a
si mismos babaji y aceptan todos los atributos tales como el kaupin,
etc.) y siempre ocupan a otros en hacer todos los trabajos—Ilevar
cosas, hacer pan (preparacion de nuez de betel), llevar agua,
preparar aceite, etc.; incluso ocupan a su esposa, hijos y otros
miembros de la familia en todo tipo de trabajos. Estos supuestos
paramaharsas (hoy en dia son conocidos como babajis que usan
kaupina) dan una completa reverencia a los materialistas y
buscan sus bendiciones, etc. A veces también se vuelven muy
misericordiosos y saludan a la clase alta. Debemos vigilar para
no recurrir al engano de llegar a un acuerdo permanente con esta
religién de familias materialistas; debemos estar atentos para
que, a partir del ego de un renunciante, no nos involucremos en

la competencia con tales jefes de familia materialistas.
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Aunque un Vaisnava puede usar la ropa de un renunciante
(grha-tyagi) o de un jefe de familia (grhastha), Thakur Bhaktivinod
no ensend que uno deberia ser un grha-vrata (jefe de familia
apegado a la casa) o un falso renunciante. Explicé que la medida
en que uno tiene una devocién pura por Krsna es la medida en
que uno es devoto de Krsna. Aqui vale la pena sefalar la frase
‘devocién pura a Krsna'. Al no tener devocién pura por el Sefor
Krsna, sino mas bien estar ansioso por obtener el respeto de
ser un padre de familia o un renunciante, lo cual los Vaisnavas
consideran indeseable, es un cierto sintoma de un no devoto
(avaisnava). Thakur Bhaktivinod dice (aqui y en muchas otras

citas),
ami ta’ vaisnava e buddhi haile
amani’ na ha’ba ami
pratisthasa asi hrdaya dusibe

haiba niraya-gam1

Aligual que en el caso de los karma-jada-smartas, que no pueden
renunciar a la discriminacién basada en la casta de los Vaisnavas,
si clasificamos a los Vaisnavas de acuerdo con la casta de jefes de
familia y los renunciantes, entonces sélo probaremos que somos
materialistas de segunda clase. Es por eso que Thakur Mahasay
(Srila Narottam Das Thakur), quien realizé los pasatiempos de un
renunciante y de un brahmachari de por vida, dice:

grhe va vanete thake, ha gauranga ba’le dake
narottama mage tara sanga

Quienquiera que grite, “jOh Gauranga!”, y quienquiera
que canta los Santos Nombres del Sefior estando situado en la
conciencia de su ser puro y descubierto, no hay diferencia si es
un grhastha o un vanaprastha. Uno puede considerar que un jefe
de familia es una persona en relacién con una mujer, pero Thakur
Mahasay no deseaba ninguna asociaciéon con mujeres. Cuando
se trata de practicar la conciencia de Krsna, es lo mismo ya sea
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que uno viva en una casa o en un bosque. Si uno trata de ser
mas parcial hacia la casa con el pretexto de esta consideracién,
es decir, si es parcial con el apego al hogar y trata de disfrazarlo
con el pretexto de la devocidn, entonces esto es pura hipocresia.

A algunas personas les gusta buscar faltas en los sannyasis y
conocer muchos ejemplos de personas que obtienen el resultado
de su karma y que caen del sannyas, ellos se mantienen como
jefes de familia bésicos y consideran que estan seguros. Esto
es solo un signo de ilusién muy fuerte y de apego al mundo
material—hay una clase de ateos que, viendo que la practica
espiritual involucra muchos tipos de pruebas y tribulaciones,
consideran que es mejor ser un ateo. Los asi llamados brahmavadis
(impersonalistas) dicen que a pesar de que el apego de los jefes
de familia a sus hogares y parientes transgrede los principios de
la ética, no es necesario abandonar la orden de vida de los jefes
de familia. Incluso los seguidores de esta doctrina piensan que
cuando Mahaprabhu mostré el Pasatiempo de dejar a su familia,
jse desvié de la obligacién moral de servir a la esposa legitima!
Este tipo de ejemplo se da cuando uno estd muy apegado al
mundo material y no tiene el deseo suficiente de servir al Sefior,
por lo que las personas cubren su amor por la vida facil y el
disfrute con la cortina de la ética. Cuando pretendemos escuchar
las instrucciones de las grandes almas dedicadas exclusivamente
a la vida espiritual y, mientras tanto, buscamos faltas en los
sannydasis—cuando nos volvamos absolutamente libres del
apego material y tratemos de disminuir el objetivo mas elevado
de brindar satisfaccion plena a los pies de loto de Sri Guru—es
decir, cuando las personas que no son capaces de entender el
verdadero significado de la renunciacién se apartan del camino
de la renunciacién (también podemos referirnos a los ejemplos
desastrosos de Chhota Haridas, Kala Krsna Das; también la de
Bharatchandra Ray Gunakor, quien acept6 la vida mendicante
en su vida anterior, pero luego se inspird en varios ideales y cayd,
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afligido por pensamientos mundanos)—y cuando podemos ver
de diversas escrituras, libros y tantos ejemplos del presente,
cuando las personas se desvian del sannyas o la renunciacién
temporal—con toda esta vasta experiencia, si alguien estd
situado en medio de una familia inferior (material) y no se siente
atraido por el ideal de renunciar al disfrute por amor a Krsna
y la indiferencia hacia lo mundano, piensan que lo mejor es
divorciarse’. Quizés, es por esta razén que el Srimad Bhagavatam
(5.11.3) declara:

na tasya tattva-grahanaya saksad

varlyasir api vachah samasan

svapne niruktya grhamedhi-saukhyam

na yasya heyanumitarm svayam syat

Significado: Naturalmente, sabemos que un suefio muestra
un disfrute falso e ilusorio, pero si no sentimos que la felicidad
de las familias materialistas es insignificante, entonces no es
suficiente la cantidad de Vedas, aunque es la mejor fuente de
conocimiento trascendental. Significa que si alguien tiene la
intencién de ser un jefe de familia materialista, entonces la
concepcion pura (libre de deseos materiales) de servicio al Sefior
nunca entrard en sus oidos. Tales personas se ofenden con los
pies de loto del verdadero sannyas dharma y se apegan al dharma
de las familias materialistas—es una recompensa digna para
ellos.

En cuanto a cdmo se puede practicar la conciencia de Krsna
mientras se vive y se sigue la religién del Bhagatavam en la propia
casa, escuchamos el siguiente consejo:
yah sat sapatnan vijigisasamano gahesu nirvisya yateta parvam
atyeti durgasrita arjitarin ksinesu kamarm vichared vipaschat

(Srimad Bhagavatam, 5.1.18)

Significado: Si quieres conquistar los seis enemigos (los cinco
sentidos y la mente), primero debes tratar de permanecer dentro
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del grhastha-asram. Asi como cuando derrotas a tus enemigos,
caminas a gusto en tu fortaleza o cualquier otro lugar, de la
misma manera una persona inteligente que conquista a los seis
enemigos podra ‘pasear’ libremente en su casa o en cualquier
otro lugar—cuando primero te refugias en tu fortaleza, puedes
derrotar a enemigos muy fuertes.

De hecho, la casa es como una fortaleza que puedes usar
para luchar contra los seis enemigos, pero si no puedes hacer
de tu casa una fortaleza, si en cambio conviertes tu casa en un
lugar de residencia de tus enemigos, entonces, qué decir de tener
algtn lugar para luchar contra tus enemigos externos—antes de
avanzar en la batalla, primero debes ganar el lugar ocupado por
los enemigos dentro de tu casa. El problema es que convertimos
casi el 100% del lugar dentro de la casa en lugares para disfrutar.
(Cuantos de nosotros somos jefes de familia que tenemos un
apego sincero y exclusivo al servicio de Krsna y que, habiendo
ganado la batalla contra los seis enemigos, los ocupamos ahora
para el servicio del Sefior? Supongamos que alguien tiene tal
carécter e inteligencia en su corazén, pero jpueden conservar
este propdsito una vez que caigan en la rueda de la existencia
material?

Después del alivio resultante del §loka del Srimad Bhagavatam
mencionado anteriormente, el sloka que lo sigue (5.1.19) ensena
a las personas mostrando el ejemplo de cémo Priyavrata
permaneci6 en el grhastha-asram:

tvarh tv abja-nabhanghri-saroja-kosa-

durgasrito nirjita-sat-sapatnah

bhunksveha bhogan purusatidistan

vimukta-sangah prakrtim bhajasva

Significado: jOh Priyavrata! Te has refugiado en la fortaleza
de los santos pies de loto de Sri Narayan e hiciste todo lo posible
por derrotar a los seis enemigos (la mente y los cinco sentidos),
asi que ahora vives como jefe de familia, debes servir al Sefior
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con cualquier excedente que tengas de las cosas que te ha dado
el Sefior. Adora al Sefior de esta manera y después de eso puedes
abandonar la asociacién de tus hijos y tu esposa e ir a vivir a un
bosque.

El Bhagavatam dice que el dharma (religion) es cuando uno
se califica para seguir la instruccién “yatha-yogya visaya-bhufija”
(mantener su propiedad para el servicio; aceptar las cosas
materiales que se requieren para el servicio) dentro del grhastha
asram. Aquellos que pueden convertir su casa en la morada de
los santos pies de loto del Sehor Narayan pueden derrotar a
los seis enemigos—por lo tanto, es necesario primero tener el
derecho de practicar la renunciacién apropiada antes de ingresar
a la vida de un jefe de familia. El Bhagavatam aconseja adorar al
Sefor Supremo habiendo conquistado los sentidos, tal como lo
hizo Priyavrata y s6lo después de eso abandonar completamente
la asociacién de la esposa, los hijos y los demds y vivir en un
bosque.

Sri Narada aconsejo a Yudhisthir Maharaj acerca de los
deberes religiosos de un jefe de familia en el capitulo dieciocho
del séptimo canto del Srimad Bhagavatam. No se debe ensefiar a
un devoto jefe de familia a convertirse en un padre de familia
materialista basico (apegado a su chimenea y su hogar). Uno
vive en una casa para inspirarse y, eventualmente aprender
como dejar el apego a la casa, el cuerpo, la esposa, los hijos, etc.
y convertirse en un devoto, libre de los apegos materiales. Los
hombres entran en una relaciéon con su esposa legitima dentro
del matrimonio para reducir y eventualmente desarraigar ese
deseo de tal relacion—no para aumentar su apego a la asociacién
femenina. La vida de familia no debe ser permanente—su
proposito es dar un terreno favorable para practicar la conciencia
de Krsna y para abandonar el apego a la casa, etc.

$rnvan bhagavato ‘bhiksnam avatara-kathamrtam
sraddadhano yatha-kalam upasanta-janavrtah
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sat-sangach chhanakaih sangam atma-jayatmajadisu
vimufichen muchyamanesu svayarm svapnavad utthitah
(Srtmad Bhagavatam, 7.14.3-4)

Significado: Los jefes de familia que pasan cada dia rodeados
por los devotos del Sefior, siempre escuchan con fe los discursos
nectarinos acerca de las encarnaciones del Sefior en buena
asociacion, ellos deben abandonar gradualmente el apego
a su cuerpo, esposa, hijos, etc., asi como cuando un hombre
se despierta gradualmente de un suefo, el suefio se corta
naturalmente.

yavad bhriyeta jatharar tavat svatvam hi dehinam
adhikam yo ‘bhimanyeta sa steno dandam arhati
(Srimad Bhagavatam, 7.14.8)

Significado: Un jefe de familia tiene derecho a aceptar
tanto dinero, etc., como sea necesario para detener el hambre.
Aquellos que quieren tomar mas que eso son ladrones y merecen
ser castigados.

apy ekam atmano daram nrsam svatva-graho yatah

(Srimad Bhagavatam, 7.14.11)

Significado: En lugar de usar a su amada y tinica esposa para
su propio servicio, el jefe de familia deberia utilizarla para el
servicio de los huéspedes.

jahyad yad-arthe svan pranan hanyad va pitaram gurum

tasyam svatvam striyam jahyad yas tena hy ajito jitah

(Srimad Bhagavatam, 7.14.12)

Significado: Si el hombre abandona la posesividad por su
esposa por la cual se mata a si mismo, a su padre y a su guru,
puede conquistar al invencible Sehor Supremo.

krmi-vid-bhasma-nisthantam vedarm tuchchhar kalevaram

kva tadiya-ratir bharya kvayam atma nabhas-chhadih
(Srimad Bhagavatam, 7.14.13)

Significado: ;A dénde ira este pequefio cuerpo cuando todo
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lo que queda son gusanos, heces y cenizas? ;Y adénde ird la
esposa de la que esta tan enamorado? ;Y donde estara el alma
reconocida como omnipresente?

¢(Devarsi Narada le dijo a los devotos jefes de familia que se
apegaran mas a sus tareas domésticas o les explicé las cualidades
y la calificaciéon que debe tener un jefe de familia para dejar el
vinculo a su religion familiar?

Nosotros a menudo, arrogantes dentro y fuera, bajo el
pretexto de humildad, nos llamamos ‘grha-medhi (un jefe de
familia absorto en los asuntos de la familia), ‘grha-vrata’ (un
jefe de familia apegado a su hogar), pero de hecho en la practica
tenemos grha-asakti (apego a nuestro hogar) establecido como
una deidad adorable en el fondo mas profundo de nuestros
corazones. Dicha humildad externa es s6lo un arma oculta para
darse cuenta de la envidia o la ira de uno hacia los renunciantes.
El apego de uno a la casa solamente aumenta a través de una
humildad engafiosa y uno no consigue entrar en la religién del
Bhagavatam al obtener alivio de la comprensién de ese apego. Al
mismo tiempo, si nos sentimos orgullosos de ser un renunciante
y pensamos que incluso un jefe de familia dedicado a practicar
la conciencia de Krsna es sélo un grha-vrata (jefe de familia
materialista) o nos imaginamos que incluso si un devoto grhastha
se dedicaaserviral Sefior, pero debido a que hacemos més servicio
al ser un renunciante’, somos mas grandes en comparacién con
ellos—en el momento en que surge tal mentalidad en nosotros
(tan pronto como empezamos a hacernos mas grandes o nos
consideramos sannyasi o tyagi, intentamos establecer a los
sannyasis practicantes en el despacho de superioridad vengativa
y competitiva diminuyendo el valor de los jefes de familia
practicantes)—inmediatamente nos alejamos del verdadero
sannyas-dharma. Tan pronto como entro en el mundo dela envidia,
pensando: “Soy mas grande”, inmediatamente me transfieren
lejos de la proximidad de la verdadera religion del Bhagavatam.
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Si los jefes de familia, entendiendo que los renunciantes los
desprecian, se sienten orgullosos y se involucran en la enemistad
y la competencia, entonces s6lo aumentaran su apego al mundo
material, tomando un camino resbaladizo.

jCuidado! No hay lugar para la designaciéon de espiritu
partidista en el templo de la vida espiritual. No se permiten
puntos de vista baratos y no devocionales en ningtin lugar del
corazén de un devoto del Sefior.

El autor del $r7 Prema-vivarta dice (17.22,17, 48):

grhi hauka, tyagi hauka, bhakte bheda nai

bhakte bheda haile kumbhipaka narakete yai

“No hay diferencia entre los devotos—ya sean ellos jefes de
familia o renunciantes. Si alguien hace distinciones entre ellos,
va al infierno del aceite hirviendo”.

grhastha vaisnava sada namaparadha rakhi’ dare
anukdlya laya, pratikiilya tyaga kare

“Los devotos jefes de familia siempre evitan las ofensas al
Nombre, aceptan lo favorable y rechazan lo desfavorable”.

samsarera gotra tyaji’ krsna-gotra bhaje

sei nitya gotra tara, sei vaise vraje

“Ellos renuncian a sus familias mundanas y sirven a la familia
de Krsna. Aquellos que residen en Vraja son parte de esa familia
eterna”.

Srila Vrndavan Thakur también dice:

“sikha-stitra ghuchaile-i se krsna pai

grhastha tomara mate vaisnava ki nai?”

[Gadadhar Pandit a Mahaprabhu:] “Tii dices que uno obtiene
a Krsna manteniendo una sikha y teniendo un cordon sagrado
de brahmana, ;pero no es un jefe de famila como Tii y un
Vaisnava?”

(17 Chaitanya-bhagavata, 2.26.172)

grhastha haiya dhare rahuka nimani
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“Dejen que Nimai se quede en casa como jefe de familia”.

(Srt Chaitanya-bhagavata, 1.8.94)

Al ver estas y otras afirmaciones, muchos de nosotros
intentamos imitar a los devotos jefes de familia que desean
disfrutar con las cosas materiales. Tanto la devocién al hogar
como la devocién a la renunciacién son en realidad aversion
a Krsna—esta religion inventada es tipica de las almas que se
han alejado del sendero de la devocién a Krsna. Sin embargo,
aquellos que estan inclinados al servicio de la casa de Krsna, su
naturaleza es asi,

grhe aile-o grha-vyabhara na kare

nirabadhi thake visnu-grhera bhitare

“Incluso si te quedas en una casa, no la uses—siempre quédate

alli como en la casa del Sefior”.

(Sri Chaitanya-bhagavata, 1.7.69)

Orm Visnupad Srila Gaura Kisor Das Goswami Maharaj
aconsejo a las personas casadas: **Babu se ha casado, es bueno.
Ahora él mismo puede cocinar una ofrenda para el Seior todos los
dias y habiéndola ofrecido al Sefior, servir el prasad a su piadosa
esposa viéndola tal como un Vaisnava y después de que ella tome
el prasad, él mismo puede tomarlo. En lugar de pensar en ella
como un objeto de disfrute, debe pensar que puede servirla de
diversas maneras siempre pensando en su guru—de esta manera
puede obtener un beneficio espiritual. Todo este mundo—todas las
riquezas, joyas, mujeres y hombres de este mundo estan destinadas
tnicamente para el disfrute de Krsna. El debe usar la propiedad de
Krsna para el servicio de Krsna—del mismo modo, no debe ver a
su esposa como su sirvienta, sino que debe respetarla como una
sirvienta de Krsna.

Por lo tanto, no es facil ser un devoto jefe de familia; mas bien
implica mds deberes y dificultades que en la orden de vida de
sannyas. En esencia, no hay diferencia entre la vida ideal de los



jefes de familia y la vida ideal del sannyas. La practica ideal de los
jefes de familia es la préctica paramaharnisa. Grandes devotos tales
como Janaka, Prthu y Pariksit son ejemplos de tal paramaharisa
dharma. Si un alma comun no se establece desde el principio
en la designacién mas elevada del ideal, minimiza el ideal y
comienzan los debates. Esto es desfavorable para la conciencia
de Krsna.

7
J— 0‘0 —
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Provincialismo y Servicio al Senor

Existeninnumerables tipos de espinas y trampas en el dominio
del servicio al Sefior. Uno de ellos es el provincialismo [poner el
propio interés provincial de uno por encima del interés del todo].
Existen muchos programas piadosos mundanos organizados
con intereses provinciales y muchos también son atacados por
esa mentalidad durante los programas devocionales. De hecho,
cuando uno se ve nublado por tal mentalidad, crea un obstaculo
para los programas devocionales. Si alguien hace un espectaculo
al tratar de hacer algo que externamente parece un programa
devocional, entonces es sélo una de las actividades destinadas
para disfrutar de su resultado.

Cuando las personas, limitadas por la mentalidad provincial
o nacional, muestran entusiasmo y disposicién para las
actividades devocionales, en realidad no sienten entusiasmo por
el servicio o el amor por el Sefior y los Vaisnavas—ellos son mas
o menos mendigos de la gratificaciéon de los sentidos o el auto-
oportunismo. Los provincialistas y nacionalistas que participan
en actividades piadosas o desfavorables lo llaman ‘amor por el
propio pais” y ‘amor por la nacién’ y son muy apreciados por la
sociedad; pero ese amor mundano es considerado y censurado
como ‘lujuria’ (kama) y no tiene lugar en absoluto en el dominio
de la devocién amorosa.

Cuando los provincialistas hacen un espectaculo de hacer un
programa devocional, observan el pais, la sociedad, la nacién de la
gente desde suvida previa (no devocional) y piensan que dependen
de su misericordia. De manera facil y muy firme entronan la
preocupacion por el beneficio de la sociedad no devota y el pais en
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sus corazones. Hablan personalmente Hari-katha, cantan kirtans
0, con un entusiasmo atn mayor, hacen que los demds hablen
Hari-katha mientras ellos mismos estan muy ocupados realizando
todo tipo de servicios (recibiendo, atendiendo huéspedes, etc.)—
pero muy a menudo los sadhus sinceros (indiferentes al mundo
material), por el temor de que los demés los miren de reojo, se
vuelven un poco moderados, pero, no importa cuanto lo intenten,
su pasién interna y sincera no se puede ocultar por el amor de
los no devotos hacia su pais, amigos y familia. ;Cuanto tiempo
pueden aquellos que sienten una oleada natural e inspiraciéon en
lo profundo de sus corazones esconderse bajo la cobertura de tal
vacilacién externa?

Algunas veces las personas también ven a alguien de su
provincia o pais y, al identificarse con su grupo o presentarse
como representantes o lideres de ese grupo, actiian como si
estuvieran muy entusiasmados de organizar diversos programas
devocionales que apoyan el servicio del Senor, (Harinam
sankirtan, circunvalacion del sagrado dham, permanecer en el
sagrado dham, escuchar Hari-katha, etc.). Sin embargo, cuando
esas personas no se identifican con ese grupo en particular, no
tienen entusiasmo para hacer todo esto, ni quieren involucrarse
de ninguna manera.

A veces las personas también piensan que si quieren
construir una casa para el Sefior o algtin templo en su 4rea o pais,
entonces estan listas para brindar apoyo o mostrar simpatia;
pero si quieren construir un templo, etc. o predicar en otro
distrito, entonces su compasion disminuye, a menudo se detiene
o incluso se convierte en envidia o enemistad. Por ejemplo,
ningtn Hindt o Bengali aceptara ayudarlo financieramente si
quiere predicar la conciencia de Krsna o construir un templo
en Londres o Alemania. Los Bengalies del Oeste o del Norte lo
ayudaran financieramente para construir un templo o predicar la

conciencia de Krsna en el Este de Bengala (Bangladesh), pero los
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Bengalies del Este (Bangladeshi) no quieren ayudar a predicar la
conciencia de Krsna en el Oeste y el Norte de Bengala.

Algunas personas son atin mas cerradas—tanto que dicen
que si no construyen un templo en nuestra drea, si no predican
la conciencia de Krsna en nuestra drea, no lo apoyaremos ni
lo ayudaremos de ninguna manera. Incluso hay personas que
por el bien de predicar la conciencia de Krsna primero ayudan
mucho y cuando escuchan que habré otro templo en el drea a
media milla de distancia de ellos, entonces no recibiran ayuda
de ellos para ese jtemplo! Tales personas piensan racionalmente:
“Si tenemos un templo en nuestra drea, entonces nuestras amas
de casa pueden ir a tener el daréan de la Deidad a pie, pero si
se proponen hacer un templo un poco lejos, entonces nuestras
amadas esposas se sentiran privadas de tal oportunidad. Por
lo tanto, no podemos ayudar ni apoyar la construccién de este
templo de ninguna manera”. Tal pensamiento racional prueba
que el entusiasmo, el anhelo que uno siente al principio no es
por amor al trascendental Sefior Krsna o Sus devotos—es para
satisfacer los propios sentidos, para buscar la oportunidad de
disfrutar o asegurar la comodidad del disfrute. Tal pretension
de servicio al Sefor no es mas que una pantalla externa.
Internamente, intentan cumplir su propio propésito (religion,
riqueza, aspiraciones materiales, liberacién) o encontrar la
felicidad mundana con la ayuda del Sefior y Sus devotos
trascendentales.

Muchas personas organizan un espectiaculo de este tipo
para acercarse a los pies de loto de un Guru genuino. Cuando
se trata de usar el dinero de su localidad para el servicio en el
templo de otra localidad, toman el lado opuesto y permanecen
inméviles mostrando su lado ético e imparcial (desapegado). No
muestran apoyo para la prédica de la conciencia de Krsna en
otras areas. Ademas, si otra localidad se siente mas atraida por la
conciencia de Krsna o si hay mucha mas prédica de la conciencia
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de Krsna en otra localidad, jla gente se retira! La razén por la
cual es importante analizar tal mentalidad es porque en esa
mentalidad el entusiasmo por disfrutar es mas fuerte que el
entusiasmo por el servicio. Los benefactores espirituales siempre
oran por la misericordia del Guru, los Vaisnavas y el Sefor para
que puedan abandonar esa mentalidad; claman constante y
sinceramente al Guru y a los Vaisnavas para que la conciencia
pura pueda despertar en ellos llenos del deseo incondicional
y sin causa, el satisfacer los deseos del Sefior Krsna—no oran
por ningun servicio realizado por el propio interés provincial.
Aunque el amor por el pais o la nacién de uno puede ser la
ensefianza moralista mas elevada en el mundo de la empresa
egoista, no importa cuan alto sea estimado por los no devotos
mundanos, esta mentalidad es contraria al amor de Dios. La
aguda deficiencia del amor por Dios y el amor (apego) por el
cuerpo, la casa, etc.—estos obstaculos poseen los corazones tanto
de los materialistas como de los practicantes.

El provincialismo no es bondad hacia las almas jivas. La
‘misericordia al alma jiva’ no tiene nada que ver con el pais,
el tiempo, la nacién o la persona. No hay busqueda del interés
propio en la misericordia a las almas jivas. No debe haber apego
a objetos mundanos (el propio cuerpo, casa, pais, sociedad, etc.).
S6lo aquellos que se inician en la propensién de la conciencia para
agradar al Sefor pueden ser inspirados para extender la bondad
a las almas. El apego a la casa propia, disfrazado de nobleza, se
encuentra en el escenario del mundo en forma de Mohini-miirti
del provincialismo—a veces también usa un pedazo largo de tela
(usado en el cuello) con el nombre de la religion impreso en él y
lo muestra frente a todas las personas comunes; pero los expertos
espirituales han atrapado este engafio y estafa. Los practicantes
deben tener cuidado con esto.

Existen dos peligros en la vida de practica—fomentar el enojo
hacia el provincialismo o, por el contrario, el apego a él. No es
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el deber de las personas inteligentes que practican la conciencia
de Krsna volverse vengativas hacia cualquier provincia en
particular, ya sea suya o la de los demas. Debemos abandonar
todas las ideas designativas y anhelar ocuparnos en el servicio
del Sefior sin hipocresia ni tendencia a enganarnos a nosotros
mismos o a los demads, sino con conciencia limpia, sin ofensas;
debemos adorar la instruccién que viene de los sagrados
pies de loto de nuestro Divino Maestro en cada provincia;
predicar el nombre de Sri Guru y Gauranga en todas partes;
debemos dedicarlo todo—nuestra vida, riqueza, conocimiento,
inteligencia, habla, todo ‘lugar, tiempo y persona—en la
asistencia desinteresada al servicio del Sefor. Si los devotos
pueden predicar la conciencia de Krsna o construir un templo
del Sefior en América usando el dinero de los Bengalies, eso
sera un servicio al Sefor; y si los devotos pueden construir un
lugar para que los devotos del Sefior practiquen la conciencia de
Krsna en alguna zona de Bengala con dinero Estadounidense o
si los devotos predican la traduccion del Srimad Bhagavatam en
Bengali, entonces méas personas pueden saber acerca del Sefior
Supremo—de esta manera, el Sefior estara satisfecho. Debemos
ocuparnos en el servicio del Sefior, inspirados y alentados por
este ideal. Los Bengalies Orientales (Bangladeshi) no son los
propietarios de la riqueza, ni los Americanos ni los Hindtes—el
rey de este mundo no es el duefo de la riqueza, ni sus stibditos.
A las personas solo se les confia una cierta cantidad de dinero.
El propietario exclusivo de toda riqueza, todo conocimiento
y de todas las entidades vivientes es el Sefior Supremo y se
puede encontrar en este mundo material s6lo en la forma del
sonido trascendental. El aparece en este mundo en la forma de
una Deidad y el Nombre trascendental. Dondequiera que haya
servicio a este Santo Nombre, dondequiera que haya amor por
Sri Harinam Prabhu, donde sea, ya sea en el extranjero o en
este pais, se recuerda el Nombre de Sri Chaitanya—se deben
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utilizar las entidades vivientes de cada pais, cada provincia,
cada riqueza de la nacién, el conocimiento, y la inteligencia. No
debemos impedir que el mundo tenga la conciencia de que ‘todo
le pertenece a El’ (iavdsya) al abrir el telon del provincialismo
sobre la conciencia de servicio. jTengan cuidado!

Muchos provincialistas no escuchardn nada acerca de la
religién espiritual eterna, excepto si se trata de la religién del
propio pais, la nacién, la herencia corporal. Si uno posee tal
mentalidad, entonces, incluso si pretenden escuchar acerca de
la religion exclusiva y genuina del alma, no permitirdn que
entre en sus oidos ni podran juzgarlo con una mente imparcial
dentro de sus corazones. Tal mentalidad, asi como el fanatismo
en nombre de la fe en la religion comtin y ancestral, el amor por la
religién nacionalista o patriética se define en realidad como apatia
hacia el beneficio del alma. “Nuestra linea familiar es 3aktas”,
“Nuestra sociedad o naciéon es éivaite”, “La religién de nuestra
provincia es el Budismo” o aceptamos cualquier otra religion
inventada, adorando a nuestros antepasados, a las cinco deidades
(pafichopasana, concepcion mayavadi), etc. el llamado Vaisnavismo,
o prakrta-sahajiya. Por lo tanto, al igual que las personas se apegan
a beber agua férrea de un pozo sélo porque su padre la cavd
(‘tatasya kiipalt’), también seguimos varias religiones inventadas
que basan nuestra fe en la familia, la nacién, la sociedad o el pais.
Los buscadores sinceros y los benefactores espirituales nunca
siguen tales ideas. Si sélo porque el Cristianismo se predica en
Europa; el Budismo se predica en varios lugares del continente
Asiatico; mayavad, karma-jada-smartism, la adoraciéon de fantasmas,
sahajiyaism, atibadi, etc. se predican en la India—la gente de todos
esos lugares, inspirada por el amor a su propia nacién, tratan de
excomulgar a la no dual y no engafosa religion eterna del alma.
(A quién enganaran entonces?

“Naci en Odisha, por lo que debo apoyar la doctrina
atibadi. Naci en Bengala, asi que debo adular a los sahajiyas. La
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sociedad de Raja Ram Mohan Roy ha aumentado, por lo que es
necesario establecerla de cualquier manera posible. O porque
naci en Europa, si hay algo mas elevado y mas nutritivo que
el Cristianismo, no me importara escucharlo”—tal promesa
resoluta no tiene nada que ver con la biisqueda de la verdad o
el amor por la verdad. Si alguien, bajo la pretensién de buscar
la verdad o el amor por la verdad, trata de medir la religiéon
del alma a través de su percepcién sensorial para ver si aparece
algan otro tipo de provincialismo o no—esto tampoco es buscar
la verdad.

Tratar de medir la eterna religiéon benedictina del alma al
amparo de la busqueda de la verdad, la expedicion de Raja Ram
Mohan Roy al Tibet o sus discusiones acerca de las religiones
Indias y extranjeras no es mas que una forma de provincialismo.
El pensamiento mundano o el pensamiento material es la
madre del provincialismo. Hay un predicador de una religion
inventada que vio una vez un ratén robando mechas de ghee
de la habitacion donde estaba el Siva—liﬁga. Al verlo, razono:
“;Podra el Sefior, quien no puede proteger la parafernalia que
se le ofrecera, ser capaz de proteger a alguien mas?” Tal vez fue
bajo la influencia de tales pensamientos que realmente abandoné
su propia religiéon provincial y fingié buscar la verdad, pero en
realidad no rechaz6 el provincialismo porque lo que acept6é mas
adelante, con méas fe y determinacién, demostré ser el mismo
provincialismo pero en otra forma. Como tenia ojos provinciales,
no podia entender que lo que vefa era mundano y provincial.
Su intelecto agudo, su genio, su erudicién, su sensatez estaban
cubiertos por la pantalla de auto-engafio de la buisqueda de
la verdad y finalmente lo arrojaron a el apretado control del
provincialismo.

De esta manera, su bisqueda falsa de la verdad resulté ser
una manifestacion de la mentalidad mundana y fue incluso mas

condenable.
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Existe una doctrina falsa de la asi llamada sintesis
(samanvayavad) predicada en este mundo para atender tal
busqueda falsa de la verdad a través de la visién mundana, que
no es mas que el engano ain mayor de uno mismo y de otros.
Esta llamada ensefianza de sintesis aparecié como una forma de
entretenimiento para las personas con la pretensién de apoyar
todas las formas de provincialismos.

Si decimos: “La religiéon mas elevada es sélo la religion del
alma o bhagavat-dharma”, entonces no podemos colocar ninguna
doctrina provincial sobre nuestras cabezas si la consideramos
igual. Entonces, “no importa dénde y qué tipo de provincialismo
sea, todos son lo mismo”—olvidando este principio basico, las
personas recurren a diversos medios desviados para promover
su propio provincialismo, que no es mas que ‘sintesis’ por el
propio placer de uno.

Debemos ser cautelosos y no caer presas de ninguna version
despreciable de las doctrinas que ofrece el provincialismo
disfrazado de una btusqueda real de la verdad. “La religién
genuina es promulgada por el mismo Sefior Supremo” (dharmantu
saksad-bhagavat-pranitari); El servicio devocional, que comienza
con el canto del Santo Nombre del Sefior, es el principio esencial
religioso para la entidad viviente en la sociedad humana (etavan
eva loke ‘smin purisar dharmah / bhakti-yogo bhagavati tan-nama-
grahanadibhih), “La ocupacién suprema para toda la humanidad
de servicio al Sefior trascendental” (sa vai pumisarni paro dharmo
yato bhaktir-adhoksaje), “El Bhagavatam es una religién para
los devotos puros que rechazan completamente todas las
actividades religiosas motivadas por la ganancia material y que
estan libres de envidia”. (dharmah projjhita-kaitavo ‘tra paramo
nirmatsaranam satant), etc.—Si consideramos estas declaraciones
de las Escrituras, podemos ver que los devotos puros rechazan
todo tipo de provincialismo, estdin desprovistos de envidia y
viven por la religién eterna del alma que es supremamente
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digna de adoracién y carente de cualquier rastro de engafio—
dicha religién debe ser aceptada independientemente del lugar,
tiempo o persona.

Los practicantes que buscan la verdad aspirando al eterno
beneficio espiritual y la entrada en el dominio espiritual deben
tener siempre cuidado con esto. Todas las ensefianzas que
han brotado, brotan y brotaran del provincialismo son una
obstruccion de la religién del alma y son un amigo fugaz de
las religiones materiales. Tan pronto como veamos cualquiera
de estos sintomas en cualquier doctrina, siempre debemos
mantenernos alejados de ella. Los seguidores de todas estas
doctrinas trataran de empanar la religiéon eterna del alma en
nombre del provincialismo o alguna otra religiéon aburrida, pero
es necesario juzgar tales ensefianzas con una mente neutral y
sensata y cuando vengan a juzgarte, debes internamente, con un
corazén puro y un deseo intenso, orar al Sefior Supremo para
que el alma permanezca siempre ocupada en el servicio amoroso
y para que sea lo suficientemente sabia como para liberarse
del provincialismo. Si hay un minimo apego a la mentalidad
mundana o material, la blisqueda sincera de la verdad no puede
ser exitosa jTengan cuidado!

7
_0.0_
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Ofensores

Ha habido algunas miradas de reojo hacia el Vaisnavismo
que aluden a ciertas estupideces y practicas ilegitimas del club
de teorias modernas amalgamadas (que afirman que la materia
y el espiritu son uno). Al atribuir la culpa al Vaisnavismo, dicen:
“Tanto como los Cristianos son fandticos de estar libres de
pecado, asi mismo los Vaisnavas estan aterrorizados de ofender
a cada paso. Existe un temor a las ofensas en cada palabra del
Vaisnavismo. Cuando vas a servir a la Deidad, incluso si no
pones sufuciente lima en el pan, es una ofensa—Hay ofensas al
servicio, ofensas al santo dham, jtantas ofensas!”

Estos amalgamistas citan tales ejemplos y llaman
carifosamente a su fantasia (hacer lo que te gusta) una religion.
A menos que exploten las ofensas y los pecados con una dinamita
y se aseguren de que no queden rastros de ellas, no se puede
practicar la religién al azar sin obstrucciones. Cuando alguien
cree que el arroz inflado y los dulces de roca, los virtuosos y los
no virtuosos, la verdad y la mentira, las heces y el sandalo son lo
mismo, no puede haber nada irrazonable en sus ideas. Algunas
sectas religiosas afirman que matar vacas por comida es religion.
Cuando los amalgamistas tratan de promover la idea de que
todas las religiones son iguales, colocan a ambos en el mismo
asiento: segtn ellos, tanto el que come carne de vaca como el
que se abstiene de ella siguen diferentes caminos de la religion,
por lo tanto, no hay razén para que se le llame pecado. Alo largo
de esta linea de pensamiento, en este moderno dia feminista, la

gente dice: ‘Si las mujeres no estan vinculadas a un hombre en
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particular, es irreligioso—jnos negamos a aceptar este fanatismo!
jEsto no es mds que supersticién y fanatismo! La religion debe
ser buena para todos y liberal (debe atender a cada persona), por
lo tanto, uno debe ser libre de actuar como le plazca”.

Un ejemplo de tal ‘liberalismo’ feminista se puede ver a
menudo en los paises occidentales en parques y plazas para
paseos nocturnos—los ojos Orientales ven esta mezcla abierta
con otros hombres ademas de su marido y lo llaman obsceno y
los que se inician en el ‘mantra’ del liberalismo lo llaman ‘amor
platénico’.

De todos modos, es debido a que tales liberalistas no pueden
diferenciar entre pecado y ofensa, cielo y Vaikuntha, el tesoro
escondido de la religién pura se mantiene a salvo dentro del
almacén de los devotos puros. En el Vaisnavismo, nadie quiere
invocar el pecado. A menos que el pecado (pap) y la piedad
(punya) se conviertan en algo del pasado, uno no obtendra
ningin resultado apropiado al tomar iniciacién dentro del
Vaisnavismo (escuela devocional). La devocién al Senor es
naturalmente libre de pecado y sumamente pura. El pecado y
la piedad tienen que ver con el mundo material, pero un devoto
genuino es trascendental. El cielo material es un lugar transitorio
de disfrute y el Vaikuntha trascendental es una morada
imperecedera. El concepto de ‘pecado’ en las religiones inferiores
es completamente diferente del concepto de ‘aparadha’ (ofensa) o
anartha (elemento indeseable) en el Vaisnavismo puro, es decir,
un impedimento que lo mantiene alejado del servicio del Sefor.

Las ofensas son independientes del pecado. Una ofensa es
algo indeseable, o un obsticulo para la practica de la religion
pura, asi que, normalmente, para aquellos que desean eliminar
las ofensas rdpidamente, estas practicas de ‘hacer lo que quieras’
no son mas que tentadoras criadas de los impersonalistas.
En realidad, los disfrutadores materiales y los ofensores
impersonalistas de Krsna, quienes son ellos mismos culpables de
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ofensas imperdonables, no se ven a si mismos como ‘ofensores’.

Sin embargo, los expertos en el servicio en separacion, que
estan eternamente liberados y libres de ofensas, se consideran
‘ofensores’. Las palabras de Srila Kaviraj Goswami Prabhu
demuestran que: “Soy mas pecador que Jagai y Madhai (jagai
madhai haite mufii se papistha)”, etc.

Nuestra eterna riqueza o necesidad es el amor divino por
Dios manifestado como una alegria intensa de servicio al Sefior
Krsna y el obstaculo en el camino de este amor es que yo mismo
he provocado el fin o el obsticulo al usar indebidamente la
independencia con la cual mi alma espiritual estd dotada—esta
es mi ofensa. Soy un ofensor—he estado cometiendo ofensas
pretendiendo disfrutar y renunciar. Si pueden convertirse en
un sirviente sincero (libre de engafo), entonces ya no habra esta
ofensa u obstéaculo.

Las personas que siguen el sendero de las actividades fruitivas
(motivadas por el resultado material), siempre cometen cinco
tipos de pecados, pero si actio como si me hubiera embarcado
en el sendero de la devocién, estaré cometiendo cinco tipos de
ofensas. No uso las vacas de Krsna, el viento, el agua, la fruta o el
paficha-bhiita (tierra, agua, fuego, aire y éter)—los cuales son para
el disfrute de Krsna—en el servicio de Krsna, los detengo en el
camino para usarlos para mi propio disfrute. Si bebo la leche que
las vacas de Krsna dan—si disfruto del cielo, el viento, la luz que
estan destinados al disfrute de Krsna—entonces simplemente los
estoy devastando y llevando mi vida no devocional; por lo tanto,
soy un ofensor para los devotos santa-rasa de Krsna (vacas, palos
de bambd, etc.)

Todos en su forma intrinseca son sirvientes eternos de
Krsna; los dioses y las semidiosas también son sirvientes eternos
de Krsna; pero estoy ocupando a los devotos de Krsna como
mis esclavos materiales. El sirviente de la casa del Sehor me
suministra agua para lavarme los pies y yo colecto servicio de
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ellos de muchas maneras. Convierto a los dioses y diosas en
sirvientes domésticos de la felicidad y la comodidad de mi vida
mundana; por lo tanto, soy un ofensor a los pies de Raktaka,
Patraka, Chatraka y otros sirvientes de la casa de Krsna.

jCuéntas personas tomo como mis amigos e iguales! En
lugar de seguir el ejemplo de Prahlad Maharaj y dar a mis
compaifieros la oportunidad de escuchar acerca de la conciencia
de Krsna (participar en el sravan-kirtan-sevi), paso dias con ellos
disfrutando de la vida material comdn. Recolectan el combustible
para mi sacrificio de placer, asi que, olvidando el sacrificio de
placer de Krsna, soy un ofensor a los pies de Sridam, Sudam y
otros amigos de Krsna.

(Cuantas madres y padres he estado ordenando
constantemente por la leche materna y la riqueza para que se
adapte a mi estilo de vida material cuando vengo a este mundo
en la forma de su hijo? Debido a que no he podido dedicarme
por completo al servicio de Krsna, estoy echando a perder
el ocuparlos en el servicio de Krsna. Para nutrir mi propia
satisfaccion material, también estoy nutriendo sus deseos
materiales, por lo tanto, soy un ofensor a los pies de Sri Yasoda
y Sri Nanda.

Deseando crear un hogar, he tomado a una mujer pensando
que, ya que no tengo atraccién hacia los impulsos ilegitimos
de los sentidos, significa que no tengo ningtin problema, soy
piadoso; pero olvidé lo que dice el Srimad Bhagavatam—cuando
un hombre hace su servicio distraidamente, Maya (ilusién)
se le acerca como su esposa legitima y cuidando de €l se sube
gradualmente sobre sus hombros y lo obliga a caer vencido
por el ego masculino de un dominador. Del mismo modo que,
supongamos, un viajero no sabe que hay un pozo cubierto por el
pasto en el camino; disfruta caminar descalzo sobre el hermoso
pasto verde y suave y, de repente, antes de darse cuenta, cae en
el pozo.



Debido a que nosotros también estamos distraidos en

nuestro servicio, hemos llegado a la misma posicién. Quiero
vivir con una esposa piadosa legitima, tomando su servicio,
por lo tanto, soy un ofensor a los pies del Sefior Ramachandra,
quien prometié tomar una sola esposa. Cuando veo a mujeres
casadas o solteras y mi corazén se desborda por una oleada del
deseo de unién con ellas, entonces estoy ofendiendo a los pies
del tnico Consorte de las lecheras, el Sefior St Krsna. Olvido
mi verdadero yo, olvido mi religién eterna y olvido que soy un
sirviente eterno. La dnica sirvienta a la que estd destinada toda
satisfaccién es la personificacién trascendental de la unién, una
sin segundo—sdlo soy combustible para Su disfrute, no soy el
disfrutador.

A menos que recordemos esta instruccion seria de Sri
Gurupadpadma dentro de nuestro corazén de servicio,
perderemos el poder de Baladev (nos debilitaremos
espiritualmente)—luego se convertirdn en ofensores de muchas
maneras: en lugar de servir en la postura de un sirviente,
seremos inconscientemente poseidos por el ego de un receptor
de servicio. Cuando cada cosa y cada alma jiva me tientan a
prestarles servicio y no los veo como misericordia proveniente
de Srimati Radharani, la més querida y amada de Sri Govinda
y no junto mis manos para mostrar mi respeto—es decir, no
acepto todo lo que me viene como ayuda para la prédica de la
conciencia de Krsna (escuchar y cantar) que se utilizara para el
servicio del Sefior, la personificaciéon de Hari-kirtan—entonces
mi ruina espiritual y mi caida serdn inevitables.

Lo que sea y quien sea que me tiente a aceptar su servicio,
en realidad me golpea tal como a un animal con un latigo—
me apuntan con el dedo justo delante de mi, mostrandome mis
habitos y rasgos no deseados. Me ensefian: “No te conviertas
en ese ofensor quintuple a los pies de loto de Krsna. Por tu
naturaleza intrinseca, eres un sirviente eterno de Hari, Guru y
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los Vaisnavas. Toma el voto de servir en tu verdadera identidad”.
(Cuando podré orar sinceramente a los pies de loto de Sri Guru?

mattulyo nasti papatma, naparadhi cha kaschana
parihare ‘pi lajja me, kirh bruve purusottama

“No hay paralelo a mi vida pecaminosa, criminal. Todo lo que
puede concebirse como malo se encuentra en mi. jOh Sefior
Supremo!, incluso me avergiienzo de presentarme ante Ti para
pedir: ‘Por favor, perdona mis ofensas’. ;Qué mds puedo decir
que no sea esto”.

bhiuimau skhalitapadanam, bhtmir evavalambanam
tvayi jataparadhanam, tvam eva $aranam prabho

“Para aquellos que han tropezado y caido al suelo, ese mismo
suelo es el 1inico soporte por el cual pueden levantarse una vez
mds. De la misma manera, para aquellos que te han ofendido, joh
Sefior!, sélo Tii eres su 1inico refugio”.

Hay algunas peculiaridades y distinciones entre esta postura
(la del practicante) y la postura de un guru, o un sirviente del
guru. La postura del practicante es: “oro por misericordia”, y la
postura de un guru significa: “Mostraré bondad hacia las almas
al extenderles el amor por Dios”. El objetivo de ambos ideales es
hacer feliz a Krsna, pero uno es un agente de madhurya (dulzura)
y el otro es un agente de audirya (magnanimidad). Sriman
Mahaprabhu o Sri Ripa-Sanatan son visaya-vigraya (adorables),
pero adoptando la postura de asraya-vigraha (dadores de
refugio), nunca suben a la cima de la Colina de Govardhan. Srila
Madhavendra Puripad, en su postura de guru, subié a la cima de
Govardhan por la orden de Gopaldev, para Su servicio. La sede
de los Gurus esta en Chatak Parvat, pero el guru y los sirvientes
del guru, tomando la postura de los sirvientes, no suben alli.

7
_0‘0_



El Infierno

Muchos preguntan: shay algtn lugar fisico llamado “infierno’
o ‘cielo’? ;Estd presente en la India o en el extranjero? El
sufrimiento y el disfrute (felicidad, opulencia) que vemos en este
mundo son el infierno y el cielo?

En la época actual de la ciencia material avanzada, muchos
interpretan el infiernoy el cielo algo asi como un ‘fantasma’ que los
autores de escrituras ‘pasados de moda’ utilizan para asustar a las
personas temerosas de Dios. Algunos también piensan que en el
siglo XXI el infierno o el cielo eran s6lo una moneda obsoleta que
se ha dejado de usar. No es que esto sea caracteristico solamente
de la actualidad y la era—también los filésofos de la era anterior
tales como Charvaka y otros declararon su fuerte revuelta contra
la existencia del ‘infierno’ y el ‘cielo’. Si la existencia del infierno
se silencia, las restricciones para el disfrute libre y sin limites y
los diversos libertinajes nunca se eliminaran.

Un ladrén o una persona malvada trata de pasar a la
clandestinidad y escapar de la corte de justicia del rey o del
castigo que le inflige el rey—no hay nada irracional en eso.
Cuando la conciencia indiferente de la gente condicionada
muestra un débil deseo de luchar contra el pecado y es necesario
perseguir e inmovilizar por completo ese poquito de conciencia,
no hay otra alternativa excepto negar la existencia del infierno.
Las Escrituras hablan sobre el infierno, etc., para asustar a los
no devotos y disfrutadores dados a los pecados activos, pero si
tuvieran que ignorar el dictado de las Escrituras, la tinica arma
de tales disfrutadores y rebeldes que luchan contra las Escrituras
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es aprovechar el conocimiento empirico y negar la existencia del
infierno. Cuanto mas ganas hay de disfrutar y mas se confia en el
conocimiento empirico y el ateismo, mas rebelde se vuelven hacia
este dictado bésico de las Escrituras (es decir, cuanto mas niegan
la existencia del infierno, etc.).

Sin embargo, los devotos del Sefior no necesitan realizar
ninguna investigacion en particular cuando se trata de ‘infierno’
o ‘cielo’. Si el infierno o el cielo existen o no existen, no les importa
mucho porque los devotos desinteresados del Sefior no se
apresuran en hacer sacrificios religiosos u ofrendas por temor al
infierno o por la codicia del cielo. Si las personas desean realizar
algunos ritos religiosos por temor al infierno o por codiciar la
felicidad del cielo, esto no se puede llamar religién devocional
pura—esto es sélo una religién populista (‘loukik dharma’, o una
religion que atiende al puiblico en general). Los devotos del Sefior
no quieren ningdn pecado o piedad, no se sienten inclinados
hacia eso.

Alguien va al infierno como resultado de cometer pecados
y alguien llega al cielo como resultado de la piedad. Si una
persona es pecadora pero esta asustada en cierta medida por
las consecuencias del pecado, se siente motivada a realizar
algunas obras que producen piedad. Muy a menudo, aquellos
que tienen deseos materiales se sienten temerosos de ir al
infierno y comienzan a realizar algunas tareas religiosas por
motivos egoistas. Si tales personas entran en contacto con
la asociaciéon de devotos puros y desinteresados—si ellos
persisten y sinceramente aspiran y tratan de escuchar y seguir
las instrucciones de los devotos exclusivos del Sefior cada vez
mas—entonces este deseo original de adquirir devocién por
el temor de Dios puede abandonar sus corazones y, por la
atraccion natural que sienten dentro de sus corazones, pueden
comprender que las actividades devocionales son la religion
pura del alma. Si tales personas, que al principio tenian miedo



del infierno y abandonaron su vida pecaminosa por este temor al
infierno, aspiran y se esfuerzan por entrar en la vida devocional
simple, esto puede llamarse auspicioso; pero si el temor al infierno
hace que alguien abandone el camino del pecado sélo para tomar
el camino de la piedad mundana comtn, entonces tal deseo
de piedad es tan sélo el menor de los dos males—no hay nada
sobresaliente o eternamente auspicioso en esto.

Tanto el infierno como el cielo son sélo las posiciones superior
einferior en la rueda del karma. A veces la mano del infierno ahoga
a las personas punibles en el agua insondable de la angustia; y a
veces la gentil mano del cielo les da a estas personas un descanso
de tal sufrimiento y les permite respirar libremente por algin
tiempo—pero cuando esta felicidad en el cielo culmina, la mano
cruel del dispensador del castigo infernal esta nuevamente en
espera. La felicidad celestial es un mensajero adelantado del
sufrimiento infernal.

Aunque Charvaka neg6 la existencia de planetas infernales
que apoyaban su conocimiento empirico, no podia negar la
existencia del infierno en forma de experiencia de sufrimiento en
este mundo. Tuvo que admitir, “Kantakadi-janyarit duhkham eva
narakam: el infierno es el sufrimiento que surge de los obstaculos”.

En cuanto a la pregunta de si hay un lugar fisico particular del
infierno, Pariksit Maharaj le pregunta a Sri Sukadev en el Srimad
Bhagavatam (5.26.4), “Sri-rajovacha—narakia nama bhagavan kit
deda-visesa athava bahis tri-lokkya ahosvid antarala ita. jOh Sefor!,
¢hay algun lugar infernal particular en esta tierra o dentro o
fuera de este universo?

Srirsir uvaca: antarala eva tri-jagatyas tu disi daksipasyam
adhastad bhiimer uparistach cha jalad yasyam agnisvattadayah
pitr-gana disi svanarm gotranam paramena samadhina satya evasisa
asasand nivasanti.

Yatra ha vava bhagavan pitr-rajo vaivasvatah sva-visayam
prapitesu sva-purusair jantusu samparetesu yatha-karmavadyarm
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dosam  evanullanghita-bhagavach-chhasanarin  sagano  damar
dharayati.

En respuesta a eso, Sri Rsi (Sri Sukadev) dijo (SB, 5.26.5-
6), “Todos los planetas infernales estin situados dentro de
este universo. Estdn ubicados al Sur del planeta fantasma y
ligeramente por encima del Océano Garbhodaka. Alli, Agnisvatta
y otros residentes de Pitrloka (el planeta donde residen los
ancestros) meditan en el Sefior en profundo samadhi y otorgan sus
bendiciones a sus familias. El opulento rey de los antepasados,
Yamaraj, el hijo del dios del sol, reside alli permaneciendo con
sus compafieros por la orden del Sefior Supremo—cuando los
seres vivos mueren, son llevados (por sus mensajeros) alli bajo su
jurisdiccién y él les impone el castigo dependiendo de las faltas y
los méritos de sus acciones”.

El Srimad Bhagavatam (5.26.7) proporciona una descripcién
detallada de las diferentes divisiones de los diferentes planetas
infernales, sus nombres, asi como también el sufrimiento
infligido a los pecadores en cada uno de ellos:

“Tatra haike narakan eka-vimsatini ganayanti. Atha tams te
rajan nama-ripa-laksanato ‘nukramisyamah. Tamisro ndhatamisro
rauravo maharauravah kumbhipakal kalasiitram asipatravanar
sitkaramukham andhakiipah krmibhojanal sandarisas taptasiirmir
vajrakantaka-salmali  vaitarani piyodah pranarodho visasanarm
lalabhaksah  sarameyadanam avichir ayah panam iti. Kificha
ksarakardamo  raksogana-bhojanah  Siilaproto  dandaSitko  ‘vata-
nirodhanal paryavartanah siuchimukham ity asta-vimsatir naraka
vividha-yatana-bhiimayah.”

“Algunos dicen que hay veintiin planetas infernales que
existen en ese lugar. jOh Maharaj!, por favor, escucha mientras
te describo el nombre, descripcion y sintomas de cada uno de
ellos. Tamisra, Andhatamisra, Raurav, Maharaurav, Kumbhipak,
Kalasiutra, Asi-patravan, Stikaramukha, Andhakiipa,
Krmibhojana, Sandamsa, Taptastirmi, Vajrakastaka-salmali,



Sri Upades » El Infierno 137

Vaitarani, Piiyoda, Pranarodha, Visasana, Lalabhaksa,
Sarameyadan, Avichi y Ayahpana son los veintitin planetas
infernales. Ademas de eso, hay siete planetas mas infernales
llamados  Ksarakardama, Raksogana-bhojana, éﬁlaprota,
Dandasiika, Avata-nirodhana, Paryavartana y Stichimukha.
En total, hay estos veintiocho planetas infernales—lugares de
diversos sufrimientos.

Sri Kapiladev le dijo a Devahditi en el tercer canto del Srimad
Bhagavatam (3.30.29):

atra iva narakah svarga iti matah prachaksyate

ya yatana vai narakyas ta ihapy upalaksitah

“iOh madre!, aquellos que conocen la verdad dicen que aqui
hay infierno y cielo. El sufrimiento que se experimenta en el
infierno también se puede ver en este mundo”.

Aqui, Kapiladev dice que asi como hay planetas o lugares
fisicos infernales y celestiales, de la misma manera encontramos
en este planeta todas estas miserias de los planetas infernales
y celestiales, etc. presentes dentro de los diferentes tipos de
sufrimiento, disfrute y felicidad en este planeta también. Algunos
sufren tanto dolor y miseria en el vientre de su madre que mueren;
algunos experimentan mucho dolor intolerable durante el parto;
algunos sufren de sifilis, lepra u otras enfermedades dolorosas
desde su nacimiento; algunos acumulan mucho conocimiento y
sufren del calor mental; algunos nacen en una casa muy pobre y
sufren de falta de alimentos, etc. desde su infancia; algunos sufren
de diversas maneras por el terremoto de Pyu o Quetta, otros por
animales feroces salvajes, algunos por inundaciones, hambrunas,
sequias, accidentes de carros o trenes, etc.

Atadas por el resultado de sus actividades previas, las almas
jivas sufren desde su nacimiento. El Sefior Kapiladev le dijo a
Su madre Devahiti, Sri Chaitanya Mahaprabhu también le
conté a Madre Sachi acerca del sufrimiento infernal que el alma
experimenta en el vientre de su madre. Estas descripciones
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pueden ser encontradas en el Srimad Bhagavatam (3.31.5-10) y en
el $17 Chaitanya Charitamyta (2.1.203-240).

matur jagdhanna-panadyair edhad-dhatur asammate

Sete vin-mitrayor garte sa jantur jantu-sambhave
krmibhih ksata-sarvangah saukumaryat pratiksanam
miirchchham apnoty uru-klesas tatratyaih ksudhitair muhuh
katu-tiksnosna-lavana-ksaramladibhir ulbanaih
matr-bhuktair upasprstah sarvangotthita-vedanah

ulbena samvrtas tasminn antrai$ cha bahir avrtah

aste krtva éirah kuksau bhugna-prstha-sirodharah

akalyah svanga-chestayam Sakunta iva pafjare

tatra labdha-smrtir daivat karma janma-satodbhavam
smaran dirgham anuchchhvasam $arma kim nama vindate
arabhya saptaman masal labdha-bodho “pi vepitah
naikatraste suiti-vatair vistha-bhar iva sodarah

“El alma jiva se desarrolla a través de la comida y bebida
que toma la madre y se ve obligada a descansar en un agujero
lleno de heces y orina, un lugar de reproduccién de diversos
organismos. Mordido una y otra vez en todo el cuerpo por los
gusanos hambrientos en este agujero, el nifio sufre una terrible
agonia debido a su fragilidad. De este modo, queda inconsciente
todo el tiempo debido a la terrible condicién. Cualquier comida
insoportable que tome la madre—amargo, picante, caliente,
salado, seco, agrio, etc.—se absorbe en el cuerpo del alma jiva que
mora en el ttero y causa dolor en todo su cuerpo. Rodeado por
el dtero y confinado cuidadosamente por los intestinos, el nifio
yace con el cuello y la espalda doblados, con la cabeza presionada
contra el pecho. Asi, el nifio permanece como un péajaro en una
jaula, incapaz de moverse dentro del ttero. En ese momento, si
el nifo es afortunado, puede recordar todos los problemas de
sus nacimientos pasados. Recuerda las actividades pecaminosas
de su pasado cientos de vidas y sigue suspirando. Asi, cuando
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comienza el séptimo mes, el alma jiva adquiere conciencia, pero
luego es expulsada por los aires que se producen para estimular
el parto y no puede permanecer quieta en un solo lugar, al igual
que los gusanos que nacen alli en el mismo vientre. Durante
el momento cuando adversa al servicio del Sefior y apegada al
mundo material, el alma jiva condicionada abandona este mundo,
es afligida por el mismo sufrimiento infernal que experimenta en
el ttero antes de su nacimiento—sufriendo continuamente por
todo este dolor, el alma termina en el infierno.

El Srimad Bhagavatam (3.30.18-28) muestra cémo el alma atada
por los apegos materiales es enviada alli:

evam kutumba-bharane vyaprtatmajitendriyah

mriyate rudatarm svanam uru-vedanayasta-dhih

yama-diitau tada praptau bhimau sarabhaseksanau

sa drstva trasta-hrdayah Sakrn-mtram vimufichati

yatana-deha avrtya pasair baddhva gale balat

nayato dirgham adhvanam dandyar raja-bhata yatha

tayor nirbhinna-hrdayas tarjanair jata-vepathuh

pathi $vabhir bhaksyamana arto ‘ghar svam anusmaran

ksut-trt-parito ‘rka-davanalanilaih

santapyamanah pathi tapta-valuke

krchchhrena prsthe kasaya cha taditas

chalaty asakto “pi nirasramodake

tatra tatra patan chhranto marchchhitah punar utthitah

patha papiyasa nitas tamasa yama-sadanam

yojananam sahasrani navatim nava chadhvanah

tribhir muhirtair dvabhyam va nitah prapnoti yatanah

adipanam sva-gatranam vestayitvolmukadibhih

atma-marsadanam kvapi sva-krtam parato ‘pi va

jivatas chantrabhyuddharah $va-grdhrair yama-sadane

sarpa-vréchika-damsadyair dasadbhi§ chatma-vaisasam

krntanarh chavayavaso gajadibhyo bhidapanam
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patanam giri-Srngebhyo rodhanam chambu-gartayoh

yas tamisrandha-tamisra-rauravadyas cha yatanah

bhunkte naro va nari va mithah sangena nirmitah

Absorto en mantener a su familia, incapaz de controlar sus
sentidos, un padre de familia materialista se vuelve ansioso al
ver a su familia llorando con profunda tristeza—en este estado
finalmente pierde la conciencia y abandona su cuerpo.

Almorir, ve a dos temibles mensajeros de Yamaraj (yamadiitas),
el Sefior de la muerte, que se presentan ante él con los ojos llenos
de ira. Agobiado por el dolor al verlos, sigue pasando heces y
orina.

Al principio, estos yamadiitas toman el cuerpo agonizante
(sutil) del hombre y lo separan del cuerpo burdo—le tiran una
cuerda al cuello y lo atan fuertemente. Entonces, como agentes
policiales que acompafian a un criminal, los sirvientes de Yamaraj
llevan al hombre lejos a su lugar.

Al oir la condena de los yamadiitas, el corazéon del hombre
se desgarra y comienza a temblar con todo su cuerpo. En el
camino, los perros lo siguen mordiendo—sintiendo un dolor
extremo, el hombre sigue caminando recordando todos sus
pecados. El camino por el que los yamadiitas lo llevan esté lleno
de arena abrasadora—sin refugio para descansar y sin agua.
Se esta muriendo de hambre, de calor abrasador e incendios
forestales, extremadamente débil, no puede caminar mas,
pero los yamadiitas golpean su espalda con un latigo tratando
de impedir su agonizante caminata.

Fatigado, se desploma en el suelo y se desmaya y luego,
al despertar contintia caminando. De esta manera, es llevado
a la morada del Senor Yama por este camino oscuro, lleno de
pecados.

El sendero a la casa de Yamaraj que tiene que recorrer tiene
noventa y nueve mil yojanas1* de largo y algunas personas se ven

! Un yojana equivale a 8 millas.
2 Un muhiirta equivale a 96 minutos.



obligadas a pasar todo este largo camino dentro de dos muhiirtas2.

Cuando el pecador aparece en la corte del Sefior Yamaraj, ve: en
algunos lugares, cuerpos rodeados de carbén ardiente que queman
las extremidades del pecador; en algunos lugares, pecadores que
arrancan su propia carne o la de otros y la comen; incluso si la
persona sigue viva, los perros, los buitres y otros animales que
viven en la casa del Sefior Yamaraj extraen sus intestinos; algunos
son mordidos y picados por serpientes, escorpiones, moscas y
otras criaturas y sufren un dolor insoportable; otros tienen todas
sus extremidades y partes salientes cortadas pieza por pieza;
algunos son arrojados desde la cima de una montafia; algunos
estan encerrados en un agujero o sumergidos en agua. El pecador
tiene que sufrir todos estos tipos de sufrimiento.

Ya sea hombre o mujer, las familias materialistas tienen que
sufrir después de la muerte en un infierno correspondiente por
todos los pecados que han contraido.
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Humor Devocional (Bhakta-Bhava)

Existen muchos ejemplos del humor temporal en este mundo
material, pero el humor nitya-siddha eterno se manifiesta dentro
de los sirvientes en el dominio trascendental. El humor que
viene del lado de los sirvientes es bhakta-bhava y el humor nitya-
siddha del objeto de servicio—que acepta el servicio—se llama
bhagavad-bhava.

Aceptando el humor de un devoto en Su audarya-lila,
Sri Krsna-chandra ensefi¢ acerca del servicio al Sefor: El se
manifesté como Gaura, la magnanimidad personificada, dentro
del Paficha-tattva y personalmente explicé a diferentes devotos
coémo servir a Sri Krsna, el emporio de todos los rasas, en cuatro
tipos de humor (dasya, sakhya, vatsalya y madhura). Su prakasa-
tattva Sri Nityananda Prabhu lo ayudé ensefidndole a Sus
seguidores el brillo del estado eterno de perfeccion (nitya-siddha-
bhava) en el vatsalya-, dasya- y sakhya-rasas. Sri Gaurasundar es
la fuente de todas las encarnaciones y Sri Advaita Prabhu es la
encarnacion de Su devoto (bhaktavatar)—ensend a sus seguidores
los humores de ddsya y sakhya. Srivas y otros devotos puros, asi
como Sri Gadadhar Pandit y otros devotos intimos, sirvieron
al Sefior Krsna en su singular y peculiar humor. Por lo tanto,
manifestando el Pasatiempo de un devoto, el mismo Sriman
Mahaprabhu ensené cuatro tipos de devocioén, a saber, dasya,
sakya, vatsalya y madhura; Su propia manifestacién (prakasa-
tattva) Sri Nityananda Prabhu ensefi6 la devocion en los humores
de dasya, sakhya y vatsalya; y la encarnacién de Su devoto
(bhaktavatar) Sri Advaita Acharya Prabhu ensefi6 la devocién en
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el humor de dasya y sakhya. Estos tres son bhagavad-vastu (partes
y porciones del Sefor), pero aceptaron el humor de devotos.
Entre ellos, Sri Gaurasundar (Mahaprabhu) es la forma original
del Sefior (svayari-riipa), Nityananda Prabhu es Su expansién
personal inmediata (svayari-prakasa) y Sri Advaita Prabhu es Su
expansion directa (svaréa) Mahavisnu.

Algunos de los Paficha-tattva representan una energia o un
devoto del Senor (Sakti-tattva o bhakta-tattva), ellos no provienen
directamente del Sefor o de Su potencia—ellos son asraya-tattva
(dan refugio). Sri Gadadhar Pandit, Sri Svartipa Damodar, Sri
Ramananda, Sri Riipa y otros son sakti-tattva y sirven a Krsna en
madhura-rasa. Cada uno de ellos tiene su propio humor (rasa), no
manifiestan diversos humores tal como Mahaprabhu o Su tattva.
Los devotos puros tales como Srivas Pandit representan sélo
dasya-rasa, ellos tampoco manifiestan diversos humores.

Cuando decimos devotos puros y devotos intimos, no
debemos pensar que los devotos tales como Srivas Pandit
son devotos externos. La energia original interna del Sefor
(antaranga svariipa-Sakti) es la personificacion de madhura-rasa,
Srimati Radhika. Gadadhar, Svaritip, Ramananda, Sri Rapa y
otros son seguidores de Sri Radhika y estan situados dentro de
la perfeccién eterna (nitya-siddha-bhava) en madhura-rasa, por
eso se les considera devotos intimos (antarariga-bhakta) mientras
que los devotos tales como Srivas Pandit estdn situados dentro
del dasya-rasa puro, por lo tanto, se les considera ejemplos de
devotos puros ($uddha-bhakta).

Aunque Mahaprabhu y Nityananda Prabhu son visaya-tattva
(son el Senor o la potencia directa del Sefior), muestran cuatro,
tres y dos humores devocionales. En audarya-lila, los devotos del
Sefior no manifiestan el humor del Sefior en el cual El saborea
las melosidades devocionales (los dulces Pasatiempos amorosos
del Sefior Krsna)—tal disfrute y convertir a Mahaprabhu en un
disfrutador gaura-nagari es evitado. El escritor del $r7 Chaitanya-
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bhagavata describi6 los Pasatiempos de Sri Chaitanyadev en
el humor de un devoto y mencioné en algunos lugares que
Mahaprabhu se recliné tal como Visnu, que manifesto las formas
de Sefior Rama, Nrsimha, Varaha. Por lo tanto, rasa-lila, parakiya-
rasa, etc. (los Pasatiempos intimos y amorosos, los Pasatiempos
del amor conyugal) saboreados por la fuente de todos los avatars,
la forma original del Sefior, no se manifiestan en Sus pasatiempos
audarya en el Gaura-lila porque son peculiares al Krsna-lila. A
este respecto, Srila Krsna Das Kaviraj Goswami Prabhu escribio:

yasoda-nandana haila Sachira nandana
chatur-vidha bhakta-bhava kare asvadana

“La misma Suprema Personalidad de Dios que aparecié como
hijo de Madre Yasoda ahora ha aparecido como el hijo de Madre
Sachi, saboreando cuatro tipos de humores devocionales”.

vatsalya, dasya, sakhya—tina bhava-maya

sei nityananda—krsna-chaitanya-sahaya

“S11 Nityananda Prabhu siempre ayuda a Sri Chaitanya
Mahaprabhu en los humores vatsalya, dasya y sakhya”.

advaita-acharya-gosani bhakta-avatara

krsna avatariya kaila bhaktira prachara

sakhya, dasya,—dui bhava sahaja tahara

kabhu prabhu karena tare guru-vyavahara

“Srila Advaita Acharya Prabhu es una encarnacion de un
devoto. El estd en la categoria de Krsna, pero descendid para
predicar el servicio devocional. Su humor es sakhya y dasya,
pero el Sefior a veces lo trata como Su maestro espiritual”.

srivasadi yata mahaprabhura bhakta-gana
nija nija bhave karena chaitanya-sevana
“Todos los devotos de Sr Chaitanya Mahdprabhu, encabezados

por Srivas Thakur, tienen sus propios sentimientos devocionales
en los que ellos le sirven’”.



pandita-gosafii adi yara yei rasa

sei sei rase prabhu hana tara vasa

“Los asociados personales tales como Gadadhara estin todos
situados en sus respectivos humores trascendentales. Por lo
tanto, el Sefior se somete a diversas melosidades de acuerdo con
la melosidad trascendental de Su devoto”.

tiha $yama,—vamsi-mukha, gopa-vilasi

iha gaura—kabhu dvija, kabhu ta’ sannyasi

“En el Krsna-lila, la tez del Sefior es negruzca. Sosteniendo
una flauta en Su boca, disfruta como un pastorcillo de vacas.
Ahora, la misma persona ha aparecido con una tez clara, a veces
actuando como un brahmana y, a veces, aceptando la orden de
vida de renuncia”.

ataeva apane prabhu gopi-bhava dhari’
vrajendra-nandane kahe “prana-natha’ kari’

“Por lo tanto, el Sefior Mismo, aceptando el humor de las gopis,
ahora se dirige al hijo de Nanda Maharaj, “;Oh amo de Mi vida!
jOh, Mi querido esposo!””

(Sr1 Chaitanya-charitamyta, 1.17.275, 296, 298-303)

Sri Gaurasundar no es éyamasundar, el sustentador de
pastores de vacas e incitador de Pasatiempos amorosos, no es el
que sostiene la flauta, ni el disfrutador principal. Ademas, Eles
una forma no diferente de Sri Radhika, el principal asraya-vigraha
en los Pasatiempos amorosos trascendentales—renunciando
a todo tipo de disfrute, El toma la forma de un brahmana y un
sannyasi. Intentando destruir la peculiaridad caracteristica de la
forma eterna de Mahaprabhu y el humor eterno, las personas han
encontrado una no autorizada idea de las Escrituras de “Gaura-
nagari” (considerando a Gaura-Krsna como un disfrutador).

SriKrsna Chaitanyadev, Sri Nityananda Prabhuy Sri Advaita
Prabhu son el Sefior Supremo y visaya-tattva (la Deidad adorable,
el Sefor), por lo tanto, se puede discernir dentro de ellos mas de
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un humor devocional. Sin embargo, es imposible que las $akti-
tattva (energias del Sefior) o asraya-tattva (el adorador, el refugio)
estén simultdneamente en varios humores. Debido a que el
humor de los devotos asraya-tattva es completo y exclusivo,
siempre sirven a Krsna en el refugio de su humor. Debido a que Sri
Krsna Chaitanyadev muestra cuatro melosidades devocionales
a Sus devotos—Sus devotos tienen cuatro tipos de humor de
servicio devocional eterno. Srivas Pandit, muestra dasya-bhava;
Sri Nityananda Prabhu sakhya-bhava; Puri Goswami vatsalya-
bhava; Gadadhar Pandit, Svartup, Ramananda madhura-bhava.
Debido a que Sri Nityananda Prabhu muestra tres humores, Sus
seguidores también muestran su servicio en estos tres humores
(dasya, sakhya, vatsalya).

Los seguidores de Sri Advaita Acharya son devotos de dasya
y sakhya-rasa. Si uno ingresa a las ramas de Sri Achyutananda, Sri
Gadadhar Pandit Goswami Prabhu, vera que el servicio a Krsna
se manifiesta alli en el humor eterno de madhura-rasa.

St Gauri Das Pandit es uno de los doce amigos pastorcillos
(dvadasa-gopalas) en Vrndavan, y su discipulo éyéménanda
Prabhu sigui6 a su Guru en el sakhya-bhava y simultaneamente
exhibié madhura-bhava entrando en la asociacion de Srila Jiva
Goswami Prabhu, un seguidor de Sri Ripa Goswami. Se
considera que Sri Syéménanda Prabhu es un avatar (iSvarakoti).
Por lo tanto, no le es imposible exhibir mds de un humor
devocional.

El desapego del mundo material que se ve dentro del
santa-bhava (humor neutral, desapegado) de los nirvisesvadis,
o el estado inconsciente como de piedra de los ofensores del
Senor, los demonios, etc. no es el santa-bhava de los devotos.
Los primeros son antagénicos a los Pasatiempos del Sefior,
pero los dltimos (devotos llenos de devocién neutral por el
Sefor) asisten en los Pasatiempos. Si uno piensa que el humor
neutral de los devotos es el mismo que el estado alcanzado en



Sri Upades » Humor Devocional (Bhakta-Bhava) 147

el Budismo y otras doctrinas impersonalistas (chinmatravad,
mayavad, achinmatravad), entonces tendran que caer debido a la
grave ofensa—no conocen la concepcién adecuada, ni piensan
racionalmente. Las aguas del Yamuna, la arena del Yamuna, la
vara de bambu en las manos del Senor Krsna, el cuerno del Sefior
Baladev, etc. no son cosas materiales o materia inconsciente—
son conscientes y contribuyen al servicio para la satisfaccion de
los sentidos de Krsna.

Elafecto que esta presente endasya-rasano esta completamente
florecido en $Santa-rasa, estd presente alli parcialmente. Sin
embargo, aunque el afecto no se manifiesta completamente,
siempre, en todo momento contribuyen al servicio de Krsna y su
identidad es tan exaltada que tantos devotos, incluidos Brahma
y Uddhav Maharaj, aspiran a nacer en ese Vraja Dham como
briznas de hierba, arbustos, enredaderas.

asam aho charana-renu-jusam ahamm Syam

vrndavane kim api gulma-latau-sadhinam

ya dustyajam svajanam arya patham cha hitva

bhejur mukundapadavim $rutibhir vimrgyam

(Srimad Bhagavatam, 10.47.61)

Las gopis han abandonado completamente a sus amados
esposos, hijos y otros miembros de la familia, asi como a las
reglas sociales y han buscado los pies de loto de Sri Krsna, a
quien todos los Vedas estan buscando—;jOh!, ;alguna vez naceré
de alguna forma como una enredadera en Vrndavan para que el
polvo de los sagrados pies de estas gopis caiga sobre mi cabeza?

Srila Raghunath Das Goswami Prabhu dijo en su Vraja-vilasa-
stava (102):
yat kiichit trna-gulma-kikata-mukham gosthe samastam hi tat
sarvananda-mayam mukunda-dayitarh lilanukalam param
§astrair eva muhur muhuh sphutam idarm nistankitarh yachiya
brahmader api sa-sprhena tad idar sarvamh maya vandyate
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La hierba, arbustos, insectos y otras criaturas en Vraja—todo
alli—son todos gozosos, queridos por Mukunda y hacen una
contribucién especial a Sus Pasatiempos. El Bhagavatam y otras
Escrituras, incluso Brahma, Uddhava y otras grandes almas los
adoran constante y abiertamente. Me inclino y oro a toda esta
parafernalia.

Existen cinco melosidades o humores devocionales en
Goloka: $anta, dasya, sakhya, vatsalya y madhura; y en Vaikuntha
hay dos y medio: santa, dasya y el formal sakhya. Hay dos tipos
de sakya-bhava—uno es el sakhya formal y el otro es informal. En
el sakhya-rasa formal, los devotos no pueden subirse al hombro
del Senor ni ofrecerle sus remanentes de comida; mantienen una
compostura sobria. Es por eso que la parte superior de sakhya-
rasa esta presente en Goloka o Vraja, pero no en Vaikuntha.
Cuando Arjuna vio la forma universal del Sefor Sri Krsna,
pensé que habia cometido la ofensa de llamar a Krsna su amigo,
ocupédndolo como su conductor de carroza, etc. pero en Vraja,
los amigos de Krsna no lo tratan tan formalmente. Incluso los
$anta y dasya rasas en Vraja son diferentes de los de Vaikuntha.
En Vraja, santa y dasya rasas son increiblemente hermosos y
carecen de grandeza y opulencia. Al ver la gran opulencia de
Narayan, los sirvientes de Vaikuntha se sienten atraidos por
la servidumbre a Narayan; pero los sirvientes de Krsna que
viven en Vraja (Raktaka, Patraka, Chitraka y otros) se sienten
naturalmente atraidos a ser sirvientes de Krsna y lo asisten en
Sus diversos deberes, ya sea el servicio de Gopendra-nandan Sri
Krsna en Govardhan o cualquier otro servicio no opulento. Se
sienten atraidos por la dulce y sencilla personalidad del Sefior
Sri Krsna, nada mas.

La diversidad e individualidad que se encuentra en
Vaikuntha y Goloka o en las diversas melosidades devocionales
de Vraja estd completamente presente dentro de los
correspondientes degustadores de estas melosidades (devotos).



Sélo sijuzgamos desde un punto de vista imparcial (si asumimos
la posicién de un tercero, por asi decirlo), entonces podemos
ver que hay humores superiores e inferiores. En Vaikuntha, los
devotos usan sélo la parte media de sus cuerpos trascendentales
para servir a Narayan (desde el ombligo hasta los miembros
superiores) y en Vraja los devotos sirven también con las partes
mas bajas de sus cuerpos trascendentales. Sin embargo, si los
devotos sirven a Krsna con todo su cuerpo trascendental, de pies
a cabeza, no significa que los sirvientes de Vaikuntha usen su
parte inferior del cuerpo (desde el ombligo hasta los miembros
inferiores) para su propio servicio y actividades. No se trata
de disfrutar en el lugar donde se dejan atras todas las dudas o
limitaciones (kuntha), sin embargo, los sirvientes de Vaikuntha
no muestran el uso de su cuerpo inferior en servicio por respeto.
Los sirvientes de Vaikuntha consideran usar la parte inferior del
cuerpo o todo el cuerpo como un ejemplo del mundo limitado—
aplicable a las almas que estan atadas por la ilusién material y
sujetas a los resultados de su karma. Aquellos que no conocen
su verdadera identidad y no tienen idea del mundo de Goloka,

siempre usan todo su cuerpo para las obras mundanas ilusorias.
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Interés de Hogar vs Interés del Math

Om Visnupad Srila Bhaktivinod Thakur escribié en su libro
Tattva-Viveka, “La abnegacion es como una flor en el cielo, es una
palabra sin sentido. Se requiere en la medida en que a través de
ella se alcanza la felicidad propia sin grandes dolores. Cuando
las personas egoistas escuchan la palabra ‘desinteresado’ me
creerdn y obtendré lo que quiero facilmente. El amor de la
madre, la fraternidad, la amistad, el amor entre un hombre y
una mujer—;son estos desinteresados? A menos que exista
placer en ello, nadie se involucrard en esas relaciones. Algunas
personas incluso sacrifican sus propias vidas por su propio
placer. Todas las religiones estan basadas en el egoismo. El amor
por Dios también es egoista. Ser egoista es un rasgo natural
porque incluso la misma palabra ‘natural’ (svabhava) implica ‘mi
naturaleza’ (sva’-bhava). El egoismo es natural y el desinterés es
bastante antinatural”.

Continuando con esta idea, podemos entender que si ser
egoistas es nuestra cualidad intrinseca, entonces o bien buscamos
diversos objetos de disfrute—esposa, hijos, riqueza, casa, etc.—
por algtn fugaz interés egoista; o siempre trataremos de utilizar
todo en el interés o perteneciente a la realidad suprema y eterna,
tal como la Suprema Personalidad de Dios trascendental y Sus
devotos seguidores.

Si uno no obtiene una buena asociacién de personas santas
que se rinden exclusivamente a Krsna y tienen conocimiento
de la conciencia de Krsna, o no obtiene la iniciacion de tales
personas santas que toman el voto de perseguir el interés de



Krsna, entonces significa que esa persona estd muy preocupada

por su propio interés egoista (cuerpo, casa, etc.). Podemos ver
que los devotos, que estan conectados con la fortuna mas elevada,
intentan de una manera genuina y sin obstrucciones cumplir los
diversos intereses de la casa del Sefior o del Math—es decir, los
lugares donde vive el Sefor, donde se practica el servicio al Sefior
(donde los devotos del Sefior siempre sirven a Hari, Guru y los
Vaisnavas y dan a otros varias oportunidades para ocuparse en
el servicio), donde hay un monasterio de devotos ocupados en el
kirtan del Sehor Supremo.

Si hacemos un espectdculo de tomar iniciacién a los pies de
loto de un Guru fidedigno, pero nuestra principal preocupaciéon
son los intereses de nuestra propia casa y el interés del Math
es secundario, 0 nos preocupa impresionar a otros, entonces
significa que atn no hemos pisado el sendero del beneficio
espiritual. Algunos pueden pensar que los sannyasis, brahmacharis
y vanaprasthas cuidan el Math y nosotros somos grhasthas, asi
que nuestro deber es cuidar nuestra casa y, de vez en cuando,
es suficiente que hagamos un pequefio servicio para el templo
o pretender hacer servicio por un deseo o prestigio material—si
intentamos hacer algo mas que eso, sinceramente, con corazén
y alma, serd malo para nosotros y para la familia con la que
vivimos. Esta idea estd profundamente arraigada en nuestro
corazén. Aquellos que simplemente hacen una demostracién de
llegar a los pies de loto de Sri Guru, de hecho no se han acercado
alos pies de loto de Sri Guru, més bien, por el contrario, se alejan
del camino de seguir la linea del Guru.

Sinos convertimos en jefes de familia, sannyasis, brahmacharis,
pero nuestro dhyan (pensamiento), dharand (ocupar la mente),
dhruvanu-smyti (recuerdo constante) y todo lo que tenemos no
estd dedicado al interés del Math, entonces nunca podremos
abandonar la vida material (mayara sariisar) y nunca obtendremos
amor por los pies de loto de Krsna. Tanto como uno se preocupe
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genuinamente por el interés del Math, ese mismo amor es el
que uno tendra por el Senor, el Guru y los Vaisnavas. Si uno no
esta preocupado por el Math, pero tiene devocién por el Guru o
devocién por Krsna, eso no es mds que engafarse a si mismo y
a los demas.

Podemos llamarnos a nosotros mismos un ‘sannydsi, un
‘brahmachar?, un ‘vanaprastha’ o incluso un ‘residente del Math’
o podemos intentar hacer una gran exhibicién pomposa de
realizar diversas actividades del templo, pero internamente
podemos poner el interés de nuestro cuerpo, casa, etc. por
encima de los intereses del Math, o podemos pretender tener el
interés del Math en el fondo para impresionar a las personas pero
internamente estar llenos de intereses erréneos. Por lo tanto, si
hay tanta hipocresia dentro de mi, el sendero hacia el beneficio
espiritual siempre estard cerrado para mi.

Preocuparse por el Math implica que me libero o trato de
liberarme internamente de cualquier otro deseo material y me
entrego por completo, esforzdndome por seguir el sendero del
amor hacia el Sefor, el Guru y los Vaisnavas. Si consigo un
descanso del trabajo material y rdpidamente voy al templo—si
pienso: “he aumentado el ntimero de los discipulos del Math en
uno mas, eso es suficiente” o: “vivo en mi propia casa y sigo la
conciencia de Krsna de manera adecuada, por lo que el propésito
del Math se cumple. Ademads, hago una donacién mensual al
Math, o hago algunos trabajos para el Math. El interés del Math es
atendido de esta manera”, etc.—tal comportamiento e ideas no es
lo que significa la verdadera preocupacién por el interés del Math.
Los jefes de familia materialistas dan su vida imprudentemente
y se convierten en esclavos de su vida material—impulsados por
el apego y el amor por la vida material, siempre buscan cémo
satisfacer los diversos intereses de sus hogares. Sin embargo,
si uno tiene mas apego y un amor natural por perseguir los
intereses del Math, entonces es un verdadero servicio. Si uno no



se entusiasma (atha) con respecto al Math, si no surge el afecto
natural por el Math y, como consecuencia, uno no da toda su
vida y su ser interno, entonces su demostracion externa de
prestar algdn servicio al Math es lo mismo que intentar enganar
al Guru y los Vaisnavas o intentar enganar a un herrero dandole
metal—es sélo autoengafio.

Llamamos ‘liberados’” a aquellos que estan dedicados de
manera sincera y exclusiva a los intereses del templo y a aquellos
que estan dedicados a los intereses de su casa los llamamos
‘condicionados’. A menos que tenga mucha buena fortuna, un
alma jiva no puede dedicar su vida para el interés del Math.
Cuando un sirviente de un templo o de una sala de kirtan
acude a unos falsos Vaisnavas que quieren ganarse el nombre
de ‘sirvientes del Sefior’ engafando y estafando al Sefior y les
pide que contribuyan para el servicio del Math, siempre dicen,
“iPor qué debo donarte algo cuando nosotros también tenemos
el servicio de Gauranga o Narayan establecido en casa?” Incluso
si a veces dan algo a los sirvientes del Math y hay controversia,
esa donacién suya no entra en ninguno de los cuatro limites
del Math—Ile dan algo a los sirvientes del Math sélo porque
sienten verglienza de negarse o tratan de evitar una disputa y
se despiden y después de eso pueden volver a estar absortos
en las tareas domésticas y respirar libremente. Los residentes
del infierno se sienten atraidos por el interés de su casa y los
residentes de Vaikuntha tienen un gusto sincero y natural por el
interés del Math.

Pretendemos ser grhasthas que adoran a las deidades
en el hogar, pero si, en el nombre de adorar a una deidad,
minimizamos el servicio de cumplir el deseo del Math de Sri
Gurupadpama, luego, en el nombre de adorar a la Deidad, en
realidad servimos a nuestra propia casa o perseguimos el interés
de nuestra propia casa—esto esta muy lejos del interés del Math,
es decir, del interés del servicio a Guru y los Vaisnavas—esto
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nos deja en la esclavitud de la casa, incapaces de convertirnos
en viajeros liberados del sendero de Vaikuntha. La adoracién en
casa es sin duda necesaria, pero si aumentamos la pompa de la
adoracion en el hogar con un deseo oculto de disfrutar la vida de
jefe de familia o nos involucramos mds en los intereses de la casa,
luego se vuelve laxo el camino de la liberaciéon de los habitos no
deseados y la preocupacion por el interés del Math (que encarna
el camino de alcanzar esa liberacién). No se debe abandonar la
adoracion en el hogar, ni los hijos de la familia deben olvidar
la etiqueta adecuada si pierden el interés en la adoracién en el
hogar, pero lo que todos recuerdan deben practicarlo en todo
lo que hacen ya que el propésito de su adoracién en casa y
cualquier otra actividad debe dirigirse para apoyar el interés
del Math. Si se minimiza la adoracién a la deidad, la practica
espiritual, el canto del Santo Nombre y cualquier otra actividad
inmediata realizada para el interés del hogar no nos anima a
dedicarnos maés al interés del Math, entonces el especticulo
externo de tal adoracién, practica, canto del Santo Nombre, etc.
definitivamente se convierte en una ofensa.

Ya sea que seamos un grhastha, un sannyasi o un brahmachari,
veamos sinceramente el lugar donde se cantan las glorias de
los sagrados pies de loto de St Guru, el lugar de Hari, Guru,
Vaisnavas, donde los Vaisnavas viven en el refugio de los pies
de loto de Sri Guru, al Sri Math como nuestra propiedad y
un puente para nuestro beneficio espiritual. Si no tenemos la
sensacioén natural de que el Math es mi hogar, a nadie se le puede
ensefar a amarlo enérgicamente porque el amor es algo natural
y el interés o la preocupacion por algo también lo es. El interés en
algo no surge a través de la persuasion, aparece y se manifiesta
por su propia cuenta.

Muchos no saben del servicio del difunto éripéd Santos Krsna
Prabhu y él mismo durante su vida a menudo también decia que
no habia podido ser ni siquiera un sirviente insignificante del



Math; pero al ver lo fuerte que era su apego al interés del Math

en los muchos pequenos servicios que hizo, nos avergiienza
ahora. Ni una sola vez vio las cuentas de su propiedad material;
ni tampoco intenté aumentar su riqueza ni un centavo; pero es
inconcebible cuanto esta persona intentd, con corazén y alma,
recolectar y mendigar para el Math. Nadie le ordend, nadie le
animé—cuidé las diversas parafernalias del Math como un
experto de la casa por su propia voluntad, siempre se le veia
muy ocupado con todo tipo de trabajos del Math; al mismo
tiempo, ni una sola vez le dio a nadie el mas minimo indicio del
servicio y las obras que estaba realizando. Algunos de nosotros
ayudamos a la prédica del Math con algo de dinero, etc.,
realizamos trabajos fisicos, pero si no veo ninguna mencién mia
en una columna de un periédico, en la asamblea de predicadores
en un santo dham, o en un elogio escrito por Sri Guru y los
Vaisnavas, entonces decido, “No sirve de nada servir al Math.
Ellos tienen prejuicios. No me elogian, no me dan ‘jay’, asi que
es mejor vivir duro en casa que perder el tiempo, el dinero y
la vida por el interés del Math”. Sin embargo, la gran alma que
hemos mencionado antes, dio tanto dinero para el servicio de
‘Jayasri, trabajando continuamente como un obrero de baja
categoria—es imposible mencionar todo. Sin embargo, nunca
dijo nada que pudiera dar una pequefia indicacién de que queria
ver sus elogios en la columna de un periédico o més atin que
su nombre estuviera incluido en el Calendario del Math; pero
hemos visto que su esfuerzo por cuidar los intereses del Math lo
estaba engrandeciendo gradualmente.

EnelMath, amenudonos enfrentamos a tareas pesadas, tareas
dificiles o escuchamos diferentes tipos de reproches y rumores
provenientes de varias personas y decidimos que serfa mejor
romper toda conexién con el Math; pero si tenemos en mente el
mejor interés del Math (si nos preocupamos sinceramente por
el Math), entonces sentiremos dolor al imaginar que podriamos,
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vivo o muerto, abandonar el servicio del Math e ir a cualquier
otro lugar o posicién. Si pienso que tengo otro lugar ademas
del Math—tengo un hogar, tengo un refugio, tengo un segundo
lugar para huir—incluso una débil presencia de tal mentalidad
conduce a la no devocién. Tales malos pensamientos nunca
surgen en los corazones de aquellos para quienes el Math lo es
todo.

Las personas externas comunes (aquellos que no han
entrado en el dominio de la devocién) pueden pensar que, de
acuerdo con los estandares morales, preocuparse por el Math y
no preocuparse por la propia casa estd mal; o tal vez esos no
devotos pueden decir: “Si dejamos de perseguir el pensamiento
independiente, la confianza en nosotros mismos, el altruismo y
por el hecho de aumentar o disminuir el enojo de los Vaisnavas,
apegandose a lugares sociales tales como un templo, ;qué buen
resultado traera? Si las personas no entienden lo que es servicio
al Sefor, si disfrutan como perros de aldea y rechazan las cosas,
su tnico logro es ser golpeado por Maya Devi, entonces no hay
manera de que la mentalidad y las concepciones de esas personas
puedan ser apreciadas, incluso si esas personas toman iniciacion
de un Guru genuino y se comportan como devotos. Si nos damos
cuenta de que la ‘verdad auténtica’ estd al servicio de los sagrados
pies de Sri Guru, que son un lugar sagrado de peregrinaje y en el
servicio del Guru del Math se erige una fortaleza para la buena
asociacion y el lugar donde se encuentra su kirtan (glorificacién),
entonces debemos hacer un voto eterno de no escatimar toda
nuestra vida para su propésito. El servicio al Guru (guru-seva)
es para todos—grhasthas, vanaprasthas, brahmacharis y sannyasis.

Podemos entender facilmente que aquellos que no se
preocupan por el Math no han tenido o no tienen conexién con el
Math—tampoco tienen conexién con Sri Gurupadpadma. ;Cémo
es el Guru? ;Cuadl es su concepcion? ;Qué practica y qué predica
é1? ;Cual es su sincero deseo? ;Qué ejemplo muestra? Aquellos



que no se preocupan por el Math no pueden entender nada de

estas cosas. Tales personas son como los no devotos y como los
ladrones—de vez en cuando van al templo por el camino o, a
veces, van al templo porque necesitan algo para la casa; de
vez en cuando van al templo tan sélo para hacer una apariciéon
rapida—al no comprender las acciones de Guru y los Vaisnavas
que viven por el interés del templo, se convierten en ofensores y
pierden rapidamente su pequeno sukrti previo. Debido a que las
personas del templo (que tienen el corazén del interés del Math)
a menudo no pretenden ser amables y afectuosos con tales jefes
de familia materialistas (que tienen el interés de su casa en el
corazoén), los jefes de familia materialistas se enojan y pierden la
fe. En resumen, a menos que tengamos interés en los intereses
del Math, nunca podremos agradar a Sri Gurupadpadma; a
menos que agrademos a Sri Gurupadpadma, nunca podremos
obtener un beneficio espiritual.

Cuanto menos te preocupes por el Math, més salvajemente
Maya Devi creard un caos en los agujeros de tus hébitos
indeseables. A veces, quizas ella debilitard tu corazén y te
obligard a comportarte mal o a apegarte materialmente bajo
la influencia de la mala asociacién; a veces, ella puede, quizas,
usar ain mds engafo y ensefarte cosas malas s6lo para arrojar
polvo a los ojos del Guru y los Vaisnavas; a veces puede, quizas,
seducirte con el oportunismo de la devocién autogobernada y
una mezcla de religiones y gradualmente convertirte en un jefe
de familia materialista infernal o en un ateo.

Si alguien pretende tomar iniciaciéon, pretende renunciar a
algo o prestar mds servicio por su propio interés independiente
en lugar del interés del Math, cae rdpidamente y por su propia
adoracién y pratistha comienza por su cuenta su baile demente
de ofensas.

Si tengo alguna oportunidad en el Math, traera beneficios
para mi cuerpo, casa, etc.—las personas que piensan asi son jefes
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de familia materialistas que ponen los intereses de sus hogares
por encima de todo lo demas. Tales personas tienen otros
deseos—no anhelan el servicio a los Vaisnavas. Los practicantes
deben tener cuidado y asegurarse de que ese humor no entre en
sus corazones—su deber es someterse a los pies de loto de Sri
Guru y los Vaisnavas en todo momento, sinceramente y con un
gran deseo y anhelar su beneficio espiritual. Nuestra verdadera
vida espiritual consiste en cuidar al Math, en darnos cuenta de
que el Math es nuestro todo. Quienes piensan que su casa es su
todo y se dedican a los intereses de su hogar, se aventuran hacia
la muerte.
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Samsara y Bhakti

Muchos nos aconsejan vivir nuestra vida material con
desapego. Algunos también piensan que su vida material es
un lugar para seguir la orden del Sefior—consuelan sus mentes
apelando a Dios y animan a disfrutar la vida en todo tipo de
circunstancias—a pesar de la miseria y el sufrimiento de la vida
pasada. La gente comun siempre nos anima a estar cada vez
mas absortos en la vida material. Los Mayavadis predican que
dado que todas las cosas del mundo material son temporales,
la familia de Krsna también es temporal. Los que caen en el
torbellino de ambos tipos de pensamiento nunca pueden salir
de la vida material, ni pueden alcanzar la devocién. Algunos se
sienten tan dolidos por el sufrimiento y la miseria del mundo
material que recurren a austeridades que muestran una renuncia
temporal material o una renuncia ‘de crematorio’ [renunciacién
caprichosa ante la muerte]. Grandes sabios tales como Saubhari
Rsi renunciaron a su vida material, pero luego se apegaron
nuevamente al disfrute material. Sin apego a Krsna (sin establecer
una relacién eterna con Krsna), la simulacién de desapego es
simplemente otro tipo de vida material o ateismo. Los ateos
que no creen en la existencia del Sefior o los seguidores de la
llamada filosofia teista de cumplir con su deber son las almas
jivas miserables que caen en el torbellino de la vida material.

El apego a la familia es una religién natural para el alma,
cada alma jiva esta naturalmente inclinada hacia la vida familiar.
Es imposible erradicar esta propensioén natural o religioén, pero
si uno se aparta del camino pervertido o incorrecto del que cae
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presa para seguir su propension natural, traerd paz natural y
genuina y un beneficio espiritual.

De acuerdo con la propension de nuestra conciencia pura,
somos miembros de la familia de Krsna y debemos estar
apegados a la familia de Krsna, pero en la actualidad esta
propension se pervierte y se aplica a objetos temporales, lo que
resulta en nuestro estado condicionado. Las almas liberadas
estan apegadas a la familia de Krsna y este apego a la familia de
Krsna es la verdadera liberacion.

1ha yasya harer dasye karmna manasa gira

nikhilasv apy avasthasu jivan-muktah sa uchyate

“Una persona que actiia en conciencia de Kysna con su cuerpo,

mente, inteligencia y palabras es una persona liberada incluso

dentro del mundo material, aunque puede estar ocupada en

muchas de las llamadas actividades materiales”.

(Sri Bhakti-rasamyta-sindhu, 1.2.187)

Las gopis eternas trascendentales de Krsna estan apegadas
a la familia de Krsna. Grandes yogis tales como Siva, Brahma,
incluso Uddhav Maharaj aspiran a convertirse en sirvientes
de un sirviente de sus familias. ;Qué dijeron estas gopis en
Syamanta-panchaka?

ahus cha te nalina-nabha padaravindam

yogesvarair hrdi vichintyam agadha-bodhaih
samsara-kiipa-patitottaranavalambarh

geham jusam api manasy udiyat sada nah

“iOh el de ombligo de loto!, Tus pies de loto, atesorados
eternamente como el objeto de meditacion dentro de los corazones
de los mds grandes yogis de intelecto profundo, son el tinico
recurso para liberar a esas almas caidas en el pozo de la vida
material. Que esos santos pies de loto aparezcan graciosamente

en el corazon de nosotras, amas de casa ordinarias”.
(Srimad Bhagavatam, 10.82.48)



Las gopis no practican la meditacion artificial tal como los
grandes yogis. Como Krsna no es alguien desconocido o distante
para ellas, le dicen:

chitta kadhi’ toma haite, visaye chahi lagaite,

yatna kari, nari kadhibare

“Me gustaria retirar mi conciencia de Ti y dedicarme a

actividades materiales, pero aunque lo intente, no puedo hacerlo.

Estoy naturalmente inclinada a Ti".

Las gopis no tienen conciencia de su cuerpo, lo olvidan:
(como permaneceran en la vida familiar entonces? El cuerpo
es lo principal en una vida familiar. Han dado su propia vida
para hacer feliz a Krsna. Por lo tanto, cuando se encontraron con
Krsna muchos dias después en Syamanta-pafichaka, dijeron:

deha-smrti nahi ya'ra, samsara-kiipa kaha ta'ra,
taha haite na chahe uddhara
viraha-samudra-jale, kama-timingile gile,

gopi-gane neha’ tara para
“Las gopis no tienen conciencia de sus cuerpos, no les importa
ser liberadas del pozo de la vida familiar material, pero han caido
en el océano de la separacion, tragadas por la gigantesca ballena
de lujuria trascendental. Por favor rescitalas de alli”.

El profundo deseo y la constancia en el servicio a la familia
de Krsna se llama devociéon (bhakti), y la apatia hacia ella, la
indiferencia o la renunciacién no es devocion (abhakti) o familia de
Maya (vida material ilusoria). Por lo general, las personas tienen
una comprension pervertida de la palabra ‘bhakti’. Cuando se pida
definir la devocién (bhakti), algiin viejo gran erudito pandit dira
que la devocién es un sentimiento similar a la lujuria o la ira. Del
mismo modo que sentimos un arrebato emocional temporal en
forma de lujuria, ira, etc. desde el corazén, de la misma manera,
la devocién también se presenta como tal emocién o propension
emocional—los que han caido en el mundo de la no devocion
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tienen este tipo de concepciéon. La gente comun dice que la
devocién es una propensién emocional que implica algunas
actividades rituales formales o ideas mentales, pero Bhakti Devi
(la Diosa de la Devocién) es pura y constante (sin desviacién). La
devocion més elevada no acepta més nada excepto los sagrados
pies de loto de Sri Krsna, el emporio de todos los rasas.

Srila Riipa Goswami Prabhu define la raiz del bhakti en su
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.1.12):

sarvopadhi-vinirmuktam tat-patvena nirmalam
hrsikena hrsikesa-sevanam bhaktir uchyate

“La devocién pura es un servicio al Sefior Supremo que estd
libre de todas las concepciones relativas del interés propio”.

Cuando uno estd completamente libre de todas las
designaciones materiales, purificado por el cuidado exclusivo del
interés de Krsna y utiliza todos los sentidos para la satisfaccion
de Krsna, eso se llama devocion. Muchos se sienten orgullosos al
considerarse a si mismos ‘un sirviente de Krsna, pero si alguien
se niega a abandonar ese ego, significa que est4 obsesionado con
una designacion material—de hecho, tal conocimiento es un
signo de pertenencia a la familia de Maya y de no ser devoto.
Aquellos que pretenden ser puros pero no tienen apego al
interés de Krsna, no tienen ningtin valor. Un sirviente de Krsna
es intrinsecamente puro. Sri Riipa Goswami Prabhu hablé sobre
los sintomas de la devocién mas elevada:

anyabhilasita-§tinyam jiana-karmady anavrtam

anukiilyena krsnanusilanam bhaktir uttami

“La devocion mds elevada es la que satisface al Sefior Krsna,

libre de las coberturas de cualquier actividad tales como la accién

y el conocimiento”.

La devociéon mds elevada es la practica de la conciencia de
Krsna utilizando todo lo que sea favorable a ella y sin ningtin
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deseo material, excepto el deseo de satisfacer a Krsna, siendo
indiferente al conocimiento, renunciando a la experticia en las
Escrituras, el desempefio de los deberes materiales, asi como
todas las practicas, incluida la renuncia, el yoga y el sarikhya.
Siuno es parcial a la mezcla de trabajo fruitivo, conocimiento,
yoga, etc. con devocién o manipulacién de la devocién, tal
muestra de liberalismo no es mas que una advertencia de
debilidad que proviene de habitos indeseables (anarthas). La
verdad es que la devocién es imparcial, poderosa, sin causa, sin
control y eterna. Es la propiedad espontdanea del alma eterna,
liberada, pura y la religiéon mas elevada de la entidad viviente.

sa vai pumsarm paro dharmo yato bhaktir-adhoksaje
ahaituky apratihata yayatma suprasidati

“La religion suprema para todos los seres vivos es aquella
mediante la cual pueden obtener un servicio devocional
amoroso al Sefior trascendental. Ese servicio devocional debe ser
inmotivado e ininterrumpido para poder sentir una satisfaccion

completa”.
(Srimad Bhagavatam, 1.2.6)

Supongamos que prefieres mezclar una gota de agua de cal
(hidréxido de calcio) o un poco de adulterante con la leche; incluso
si ves tal adulteraciéon de la leche como liberalismo, no obtendras el
resultado de beber leche genuina.

El poeta Jayadev Goswami escribi6 en su Gita-Govinda:

kamsarir api samsara-vasana-baddha-srnkhalam

radham adhaya hrdaye tatyaja vraja-sundarih

“El Sefior Krsna, el enemigo de Kariisa, dejé de lado a las otras

gopis durante la danza rasa y se llevé a Srimati Radharani a

Su corazon, porque Ella es la asistente del Sefior al realizar la
esencia de Sus deseos”.

Kamadev (Cupido) representa el rasa-lila de Sri Krsna por el
placer (sambhoga) y la satisfacciéon de Krsna y el refugio principal
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de este rasa es Sri Radha. ‘Sasit’ significa completo y esencial, pero
el vinculo obligatorio en el deseo del Sefior de disfrutar del rasa-
1713 es Sri Radhika. Cuando Sri Krsna la obtiene en Su corazén,
El abandona a todas las otras hermosas gopis de Vraja por Ella.

Srimati Vrsabhanu Nandini, la personificacion adorable del
servicio a Krsna, estd completamente, de pies a cabeza, absorta
en el servicio de Krsna; Ella es Krsna-mayi, dentro y fuera de
Su ser entero estd en el deseo de satisfacer a Krsna; es por eso
que Su Nombre es Radha (‘adoracién’). Srila Krsna Das Kaviraj
Goswami dice (57 Chaitanya-charitamrta, 1.4.87):

krsna-vanchha-purti-ripa kare aradhane

ataeva radhika nama pairane vakhane

“Su adoracion [aradhana] consiste en cumplir los deseos del

Sefior Krsna. Por eso los Puranas la llaman Radhika”.

Cuando uno hace un voto exclusivo para cumplir el deseo
de Krsna y entra en la familia de Krsna para convertirse en un
seguidor de Sus seguidores, esto se llama devocion riipanuga.

Enla vida familiar material, ‘san1” significa pretensién, no hay
realidad en ello. Tal vida material trae una experiencia amarga y
muchos la comparan a menudo con una ‘manzana de Sodoma’
[una fruta descrita por los escritores antiguos como externamente
de apariencia corriente pero que se disuelve en humo y cenizas
cuando se la arranca]. Hay muchos poemas populares escritos
sobre la amarga experiencia de tal vida.

La vida en la familia de Krsna estd inundada con un
esfuerzo completo y sustancial para satisfacer a Krsna, esta es
la realidad mas elevada. Es sélo por la misericordia de los pies
de loto de Sri Guru, un exaltado seguidor riipanuga, que un alma
sumamente afortunada puede ingresar a la familia sevi-kufija de
Sri Radha-Govinda.

Los materialistas desposeidos de los deseos materiales
que no aspiran a ingresar a la familia de servicio de Krsna se
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convierten en ateos o en teistas moralistas—para disfrutar de su
vida familiar material, quedan atrapados en la mezquindad de
sus mentes. Algunos dicen: “La religién esta fomentando la alta
moral y cumpliendo con los deberes de uno, este es el servicio
al Sefior. Por lo tanto, cuando uno quiere vivir felizmente en la
vida familiar (o, en otras palabras, disfrutar con la vida familiar),
entonces si no siguen los estandares morales socialmente
aceptados, habra un choque que evitaré la felicidad y la alegria
de la familia. Entonces, las personas cumplen con sus deberes
y siguen el estandar moral que persigue la felicidad material,
pero mientras contintian luchando con tantos cientos y cientos
de obstaculos que surgen naturalmente en el curso de tal vida
material atea, su vida simplemente termina.

Hay otra clase de personas teistas que dicen que esta vida
material les es dada por Dios. La esposa, hijos, familia extendida
e inmediata, pais, sociedad—todo es creacién de Dios. Si uno no
los sirve—si no los protege—entonces significaria desobedecer
la orden y el deseo del Sefor. Aquellos que estan bajo el control
de la religion de su hogar dicen: “Silogras el cese de la existencia
o te vuelves indiferente a la vida familiar material, entonces
estards impidiendo el mantenimiento del mundo, el cual es un
deseo preciado de Dios”. Entonces, cuando las personas, jurando
por Dios, disfrutan de la vida material en el nombre de seguir
la religion de las familias (sansara-dharma) y juran que siguen
los deberes de Brahma y Daksa de preservar el mundo creado
por el Sefior o continuar el flujo de vida material, entonces sélo
se degradan por la asociacién con mujeres, etc. Caidos en el
torbellino de la vida material y enfrentando diversas miserias
y temores, para evitar estas miserias, las personas recurren
a diversos estdndares morales y esquemas para describir el
fantasma celeste de la felicidad material. Algunos juran ser como
el rey Janaka, un poco de aceite en sus manos para limpiar un
jackfruit [para que no quede suciedad o sea visible después].
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Sin embargo, si uno irrumpe en el interior de este estilo de
vida, vera que el hambre de disfrute y la vida familiar se han
convertido en la reina que se conserva bellamente en la casa. El
objetivo mas elevado y el apego de estas personas es disfrutar
la vida material y mantener su vida material intacta todos los
dias—este es el mantra de la mentalidad de los jefes de familia
materialistas. Por eso dicen “;Cémo se puede practicar la
devocién viviendo con la familia?”—pero estas palabras falsas
son simplemente autoengafio y engafio a los demas y a menudo
se puede escuchar a la gente dar muchos tipos de consejos sobre
como seguir una religion material, como ser un ‘brahmachari
del hogar’, un ‘practicante de familia), etc. Si se sufre de tal falta
de sinceridad y codicia por el disfrute material, nunca podran
obtener un beneficio espiritual. Tales personas engafiosas nunca
pueden desapegarse. Si una persona no tiene apego a la familia
de Krsna, pero pretende ser como el Rey Janaka o “frotar aceite
en la mano para limpiar un jackfruit”, sélo predican el desapego
externamente, pero internamente son tan solo un alma jiva que
es extremadamente engafiosa, atacados por los deseos materiales
y afligidos por el hambre turbulenta por el disfrute material.

Ademas de estos dos tipos de disfrutadores materiales (teistas
y ateos), también hay varios tipos de almas que pretenden
abandonar la vida material. Algunos se irritan por la amarga
experiencia de la vida material y deciden seguir el principio de
‘ya que la cama esta rota, me acostaré en el suelo’ y abandonaré
la vida familiar legal; pero tal renunciacion es en realidad sélo la
ira producida por un deseo insatisfecho de disfrutar de la vida
material, es decir, es un tipo de apego a la vida material. Tales
personas, incluso si van a vivir en un bosque, sélo dejan que
su deseo se extienda a una ‘Gita-samsar’ o vida familiar ilegal.
Se convierten en vantasi, o comedores de vomitos [renuncian, o
vomitan algo y luego lo comen de nuevo]—algunos vuelven a
entrarenlavidamaterial. Podemos ver el ejemplo de Ray Gunokar:



fingi6 convertirse en un Vaisnava mendicante, pero, debido a su
inmadurez, comenzé a dar conferencias acerca del Ujvala-nilamani
y de nuevo regres6 a viddha-sakta-dharma (es decir, volvib a tener
el gusto y hambre por la vida material y el disfrute). Después
de eso, el trascendental Kamadev (Cupido) muestra un reflejo
pervertido del amor trascendental y los Pasatiempos del Sefior
que destruyen la enfermedad del corazén y el alma se intoxica por
el disfrute material. Si uno imita los Pasatiempos trascendentales
de Rai y Kana descritos por Chandi Das y Vidyapati a la vida
familiar de uno tal como lo hacen los prakrta-sahajiyas, entonces
es una ofensa a los pies de ese ild y, como resultado, caen en el
dolor del disfrute ilicito de la vida material. Viddha-Sakta, o 1os no
devotos’ $akta-dharma [la adoracién de Durga Devi por ganancia
material] es creada por la potencia Maya del Sefor para inspirar
y animar a las personas a seguir ese modo de vida material; y
cuando la gente, absorta en la conciencia del cuerpo, caen en el
pozo de la vida material y cometen la ofensa de desear disfrutar
de los Pasatiempos representados por el Kamadev trascendental,
ahi surge el estilo de vida de los prakrta-sahajiyas.

Muchos alaban y hablan sobre la devociéon de las amas de
casa y, aceptandolas como gurus de la devocioén, las llaman amas
de casa de Krsna, promoviéndose de esta manera. Esto gratifica
al clan de los que disfrutan, gratifica el deseo de uno mismo,
pero no gratifica la devocion, a los devotos ni al Sefor.

Si uno no pasa su vida conversando constantemente acerca
del Sefior, refugidandose en los pies de loto de grandes almas
materialmente desprendidas, si no practica la devocion al Sefior,
nunca podré tener éxito en cruzar el mundo material, no importa
cuéan grande pueda ser.

Una cosa muy importante es que abstenerse de la vida
material no es el objetivo mas elevado. Después de abstenerse
de la vida material, el alma debe abrazar la vida en la familia
del Sefor Krsna. Diversas religiones hablan de la necesidad
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de abstenerse de la vida material, pero la religién del Srimad
Bhagavatam y Sri Gaurasundar explican de muchas maneras
sorprendentes que, después de dejar la vida material, uno
debe entrar a la vida en la familia de Krsna. Srivas Pandit,
los ciudadanos de Kulinagram liderados por Ramananda
Vasu, Raghunanda y su grupo, los ciudadanos de Srikhand,
Sivananda Sen y su grupo, Sri Damayanti Devi o las damas
Vaisnavas—todos son un ejemplo para este mundo de cémo
se puede abandonar la vida material y entrar en la familia de
Krsna. El ejemplo que Sriman Mahaprabhu Mismo mostré
durante Su grhastha-Iila es el mejor ejemplo de vivir una vida en
la familia de Krsna. Hay una cosa en particular en Su grhastha-
lila o samsara-lila de la que vale la pena aprender. Uno no tiene
el derecho o la calificaciéon para permanecer en la orden de vida
de jefes de familia toda su vida. En su vida de renunciacién, las
almas jivas deben mostrar el ejemplo de practicar la conciencia
de Krsna. La vida familiar produce apego y la vida en medio del
apego a la vida familiar no es la vida de una persona que busca
un beneficio espiritual. Por lo tanto, después que Mahaprabhu
mostrd el ejemplo de la vida de los jefes de familia para ensefiar
a la gente—El revel6 Su sannyas-lila.

Algunas personas pueden decir: “;Pero en realidad Sri
Jagannath Misra, Sri Sachi Mata o Vasudev-Devaki, o Nanda
Yasomati vivieron en la vida familiar hasta su vejez, hasta el
final de sus vidas?” “Pafichasordhvari vanari vrajet“—no es
necesario que sigan este mandato de las Escrituras porque no
estan acusados de ningtin delito que requiera el tipo de castigo
que se aplica a los practicantes que no son devotos. Su vida
familiar es eternamente liberada, la vida familiar trascendental.
Cada alma jiva, incluso la hierba, las enredaderas, etc. aspiran a
una vida familiar semejante. ;Abandonardn a Krsna y se irdn a
vivir a un bosque? ;Dejaran el servicio a Krsna y mostraran la
vida de un renunciante reacio a Krsna? En este mundo, las almas



jivas apegadas al disfrute son simplemente una imitacién ilegal
y un reflejo pervertido del humor de estas almas eternamente
liberadas. Las familias muy materialistas permanecen atadas al
disfrute material hasta la vejez. Fascinados por el amor indtil
de sus hijos, nietos, bisnietos, etc. se quedan en su casa material
y se ocupan en los asuntos materiales hasta su dltimo aliento.
No debemos pensar que el humor de estas almas liberadas es
uno y el mismo que el humor de las almas relacionadas con el
disfrute. Todos estos sirvientes eternamente liberados de Krsna
se manifiestan en la forma de Sri Jagannath Misra o Sri Nanda
Mabharaj en el humor trascendental de vatsalya-rasa.

)/
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Preguntas y Respuestas

1) Pregunta: ; Qué nos da el servicio al Sefior?

Respuesta: Consideramos que refugiarse en el servicio del Sefior
es el inico deber. Afortunados son los que sirven al Sefior. Debes
escuchar, practicar y recordar la conciencia de Krsna a pesar de
todas las dificultades. No tengo nada mas que ofrecerte excepto
esto.

2) Pregunta: ;Como puede uno escapar del mundo material?
Respuesta: Esta tierra, es decir, este mundo material, es un lugar
de examen. Aquellos que quieran pasar este examen deben
practicar $ravan y kirtan (escuchar y cantar) en la compafia de
devotos.

3) Pregunta: ;Como funciona Maya?

Respuesta: Si calientas un trozo de hierro en el fuego, obtiene
el poder ardiente del fuego y puede quemar otras cosas—Maya
también toma sus elementos del Sefior y aparta las almas de Su
servicio.

4) Pregunta: ;Como se puede mostrar bondad a las almas jivas?
Respuesta: La tinica bondad, o misericordia hacia las almas jivas
es hablar acerca de la conciencia de Krsna (Hari-katha kirtan). No
puede haber otra manera de mostrar bondad a un alma jiva que
pueda compararse con Krsna kirtan. La misericordia para el alma
jiva significa ocupar a un alma contraria al Sefior en el servicio
del Sefor Supremo a través del medio de Hari kirtan.

5) Pregunta: ;Qué significa una demostracion de servicio?
Respuesta: Es aquello a lo que no deben llegar los que sirven
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a la Deidad. Si un sacerdote del templo adora a la Deidad por
un salario de diez rupias, esto no puede ser ‘servir’ al Sefior. Si
alguien hace ‘kirtan’ por veinte rupias, esto no puede ser ‘cantar el
Santo Nombre’; Si arreglas con alguien para dar una conferencia
o leer ‘Bhagavatam’ por cincuenta rupias, esto no puede ser ‘Hari-
katha—esto es entretenimiento por el bien de la alegria de la
gente o la exhibicién de la elocuencia. Esto no es devocion,
esto no es Vaisnavismo—estan disfrutando del Nombre, estan
persiguiendo su propio interés (karma-marga).

6) Pregunta: ;Quién es un sadhu?

Respuesta: Si alguien se deja crecer rastas y pretende ser un
renunciante o se convierte en un gran grhastha, esto no es lo
que es llamado un sadhu. Un sidhu es una persona que esta
constantemente absorta en la conciencia de Krsna (Hari-katha);
una persona que esta constantemente ocupada en el servicio del
Sefior; una persona cuyo esfuerzo es por Krsna, cuyo esfuerzo es
por el servicio del Sefior.

7) Pregunta: ;Cudl es el sendero del verdadero beneficio
espiritual?

Respuesta: Mientras el alma jiva no se incline a servir al Sefior, no
tendra conciencia de Krsna, lo que significa que los Pasatiempos
y ensefianzas de Sri Gaurasundar no entrardn en su corazén.
Nuestro tinico deber es servir a Krsna y a los devotos de Krsna.
Seremos engafados mientras no podamos darnos cuenta de
esto. ;Cudndo seremos liberados de nuestra insensatez? Cuando
sinceramente, abandonando todo engafio, emprendamos el
sendero de la devocién a Krsna. Aunque el sol estd muy lejos,
los rayos del sol se acercan a nosotros y nos dan luz; de la misma
manera, el Sefior siempre aparece cerca de nosotros dentro del
mundo material. Si seguimos y tomamos la mano de los que
adoran al Sefior, abriran nuestros ojos y podremos tener el darsan
del Sefor. Aquellos que constantemente intentan practicar la
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conciencia de Krsna sirven al Sefior a cada paso—sin servicio al
Sefior no usan nada, no hacen nada. El servicio a tales devotos
puros puede darnos la conciencia de Krsna pura, porque Krsna
es el objetivo final de todas las metas. Krsna, en Su forma de
sankirtan, destruye a Agha, Baka, Putana y a otros dentro de los
corazones de personas extremadamente calificadas. No tenemos
otro compromiso, excepto el servicio a Krsna. Gaurasundar,
quien es el Mismo Krsna con el atuendo de un devoto, enseié
de tantas maneras que uno s6lo debe practicar la conciencia de
Krsna.

8) Pregunta: ;Recibiré algiin beneficio verdadero si sigo un
mano-dharma (una religion inventada, no establecida en las
Escrituras)?

Respuesta: Mientras el rasa (esencia) permanezca oculto por tales
religiones, aquellos que la practican para satisfacer sus propios
sentidos no pueden alcanzar a Krsna, la realidad—incluso si tales
devotos glorifican Su nombre, forma, belleza y pasatiempos, no se
darén cuenta de estas cosas.

9) Pregunta: ;Qué hay de malo en ser un no devoto?

Respuesta: Podemos pensar que alguien puede ser un devoto
y alguien puede ser un no devoto segiin su gusto, ;qué hay de
malo en eso? Si somos no devotos aparecen varios problemas—
varias miserias (causadas por el cuerpo de uno, la naturaleza,
otras almas, etc.) La tnica causa de sufrimiento es la aversion
al Sefior—no importa lo que hagamos, si no es devocion,
sufriremos. Enlugar de adorar al Sefior ejerciendo el libre albedrio
independiente del alma jiva, los impersonalistas lo vuelven su
esclavo. Por lo tanto, nos hacemos pasar por maestros, pero
tan pronto como obtengamos una buena asociacién, podemos
entender que no somos maestros—nuestro tnico deber es el
servicio al Sefor.



10) Pregunta: ; Qué pasa si escucho charlas no devocionales?

Respuesta: Si escuchamos charlas no devocionales o tomamos
consejos de no devotos, entonces pasaremos millones de vidas
en el cautiverio ilusorio sirviendo a cada atomo del mundo

material.

11) Pregunta: ; Qué pasa si tomo consejos de los devotos?
Respuesta: Podemos escuchar de los devotos que si uno sirve
a Visnu, entonces se cumplen todos los servicios a cada atomo
consciente e inconsciente. Mahaprabhu dijo: “Sraddha es una fe
firme y decidida de que mediante el servicio a Krsna se llevan a
cabo todas las acciones”.

12) Pregunta: ; Quién puede darnos al Sefior?
Respuesta: Seguir a aquellos que sirven al Absoluto tnico e
indiviso trae beneficios espirituales para el alma. Si alguien se
viste como benefactor, puede dar a otros algo de la poca riqueza
que tiene, pero la riqueza eterna de los devotos es el Sefor
Mismo. Si el Sefior se entrega personalmente, quedara algo mas,
pero un devoto del Senor puede dar al Sefior sin retener nada.
No perjudica al Sefor:
om parnam adah pirnam idam purnat parnam udachyate
purnasya purnam adaya pirnam evavasisyate
“La Personalidad de Dios es perfecta y completa y como El es
completamente perfecto, todas las emanaciones de El tales como
este mundo fenoménico, estin perfectamente equipadas como
conjuntos completos. Todo lo que se produce del Todo Completo
también es completo en si mismo. Debido a que El es el Todo
completo, a pesar de que tantas unidades completas emanan de

El, El retiene el equilibrio completo”.
(Brhadaranyak Upanisad, 5.1)

El servicio a los Vaisnavas (devotos) es mas elevado que
el servicio a Visnu y es deber de todos servir a Vaisnavas. Las
glorias de servicio a los Vaisnavas son mayores que las del
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servicio a Visnu. Cuando uno sirve a los Vaisnavas, el servicio a
Visnu se realiza automaticamente.

13) Pregunta: ;Qué es mano-dharma?

Respuesta: Existen muchas practicas espirituales en este mundo.
No nos gusta escuchar que por sélo al cantar el Santo Nombre
se puede obtener un beneficio espiritual. El Nombre, la forma,
la belleza, las cualidades y los pasatiempos del Sefior no son
diferentes entre si y lo que hace una distincién entre ellos es
llamado mano-dharma (religién que brota de la mente de uno).
Sriman Mahaprabhu dijo:

“dvaite bhadrabhara jiiana, saba manodharma
‘ei bhala’,“ei manda’—ei saba bhrama”
“En el mundo material, las concepciones del bien y el mal son

todas especulaciones mentales. Por lo tanto, decir ‘Esto es bueno’
y ‘Esto es malo” es todo un error”.

14) Pregunta: ; Como puede uno convertirse en un devoto?
Respuesta: Muchas personas quieren convertirse en devotos
sin convertirse en sirvientes de los devotos, sin servir a los
devotos. Sin embargo, es imposible convertirse en un devoto sin
convertirse en un sirviente de los devotos. Muchos de nosotros
no somos devotos, pero creemos que somos devotos. ;Cual
es mi posicién? No soy un devoto, no puedo servir al Sefior
constantemente. A veces tenemos el ego de un hombre y nos
atrae la belleza de las mujeres, a veces tenemos el ego de una
mujer y nos atraen los hombres—;Puede un ateo, un pecador
y el més bajo de los hombres, como yo, llegar a ser un devoto?

15) Pregunta: ;Por qué se dice que el sendero de los karmis,
jiianis, yogis, etc. estd mal?

Respuesta: El Bhagavatam dice que aquellos que han aceptado
el sendero del karma, el jiiana o el yoga han tomado un camino
equivocado. Si hay devocién, uno puede obtener al Sefior.
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Puedes obtener algo que te guste (preya), pero esto no significa
que obtengas lo que es bueno para ti (Sreya), pero es necesario
convertir $reya en preya. Los devotos dicen que debo servir a mi
Senor. ‘El puede aceptarlo o no’—eso es devocion.

16) Pregunta: ;Cudl es la diferencia entre karmis y devocion?
Respuesta: Los Karmis (materialistas) quieren disfrutar en esta
vida y en la préxima vida. La devocién es la propension de un
alma pura. Si podemos restablecernos en nuestro verdadero
estado saludable, podremos separarnos facilmente del mundo
material.

17) Pregunta: ;Quién tiene el derecho, la calificacion para cantar
el Santo Nombre?

Respuesta: Los devotos que se ocupan en Sri Krsna sarikirtan
obtienen la calificacion para cantar el Santo Nombre a través del
servicio a los devotos. Los devotos que se mantienen en el templo
o los devotos puros y jefes de la familia mantienen en su hogar
todo lo que pueda usarse en el servicio del Sefor—los devotos
puros sirven al Sefior siempre, en todos los sentidos, a través de
todos sus sentidos. Incluso los devotos jefes de familia pueden
vivir en Goloka si se liberan del apego a su casa al ocuparse en el
servicio al Sefior Supremo—ven a los otros residentes de su casa
no como objetos para su propio disfrute sino como objetos para
el servicio de Krsna. De esta manera pueden obtener beneficio
espiritual. Si involucramos nuestros sentidos en el mundo
externo, nunca podremos convertirnos en sirvientes del Santo
Nombre.

18) Pregunta: ;Es Krsna-sankirtan la iinica prdctica?

Respuesta: Las personas que practican la conciencia de Krsna
no tienen otro deber. Ya sea un nifio, un anciano, un joven,
una mujer, un hombre, un erudito, un tonto, un hombre rico,
un hombre pobre, un hombre guapo, un hombre piadoso, un
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pecador—cualquiera sea la posicién en la que se encuentren,
no tienen otro método de préctica espiritual: la tinica practica
espiritual es “Sri Krsna-sankirtan’

19) Pregunta: ;Qué es tan malo y egoista acerca de ser un karma-
kandi o un jiiana-kandi?

Respuesta: Dharma, artha, kama o la filosofia de trabajar motivado
por el resultado y la liberacién son los objetivos codiciables del
100% de los seguidores de los llamados movimientos religiosos
en este mundo. Sriman Mahaprabhu dijo que todos son engafios
y trampas. El Santo Nombre no emana de la boca de quienes
persiguen estas cosas. Aquellos que hacen un espectaculo de
diferentes maneras por el bien de la religion, la riqueza, los
deseos materiales y la liberacién son ofensores de los santos
pies del Santo Nombre. Nunca debemos hacer al Sefior nuestro
sirviente por algin beneficio, ni debemos poner al Sefor a
trabajar por nuestro propio interés. Karma-kandi son aquellos que
desean la religion, la riqueza, las cosas materiales; y aquellos que
deciden renunciar al fruto de sus acciones son llamados jiiana-
kandi. Ambos son egoistas—ambos tratan de convertir al Sefior
en su sirviente. Los devotos puros dicen:

“naham vande tava charanayor dvandvam advandva-hetoh
kumbhi-pakam gurum api hare narakam napanetum
ramya-rama-mrdu-tanu-lata-nandane nabhiranturh
bhave bhave hrdaya-bhavane bhavayeyam bhavantam

iOh Sefor! No oro a Tus pies de loto por la felicidad material
o para ser salvado del peor infierno kumbhipaka; tampoco oro
a Tus pies de loto por el disfrute de la compafiia de hermosas
mujeres celestiales que residen en el jardin de Indra. Todo lo
que ruego es recordar Tus santos pies de loto en el templo de mi
corazén y recibir refugio en el dominio de Tu exclusiva devocion.

20) Pregunta: ;Qué sucede si uno comete una ofensa a un
Vaisnava o al Santo Nombre?
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Respuesta: Nama-aparadha y Vaisnav-aparadha son dos caras
de la misma moneda. Como resultado de una ofensa al Santo
Nombre, uno tratard de disfrutar o sentirse entusiasta a seguir
las actividades egoistas y acumular conocimiento. Sriman
Mahaprabhu dijo que el Santo Nombre nunca llega a la boca de
los ofensores al Santo Nombre—Ilas letras del Nombre pueden
surgir, pero no el Santo Nombre puro. Cuando uno comete una
ofensa al Sefor, los Vaisnavas pueden eliminar esa ofensa, pero
si uno comete una ofensa a los pies de estos Vaisnavas, entonces,
(quién esta en este mundo para eliminar su ofensa? Por eso,
ambas ofensas al Santo Nombre y a los Vaisnavas deben ser
abandonadas.

21) Pregunta: ;En qué oidos entra Hari-katha?

Respuesta: Si, por nuestra gran fortuna, estamos ansiosos por
servir al Sefor, entonces entrarda en nuestros oidos. Podremos
escucharlo y mantenerlo dentro de nuestros corazones. Aquellos
que son desafortunados pueden pensar que escucharon Hari-
katha, pero en realidad no lo hicieron—fueron engafiados. En
el momento en que perdamos a nuestro guardian, los enemigos
que nos rodean nos atacaran. En el momento en que dejemos de
escuchar acerca de la conciencia de Krsna de un sadhu fidedigno,
en el que dejemos de servir al sadhu con sinceridad, Maya se
aprovechara de inmediato y nos atrapara.

22) Pregunta: ;Como debemos pasar esta vida humana?

Respuesta: Hemos sido alimentados y educados con mucho
cuidado y amor en una sociedad particular desde nuestra
infancia y nos hemos enredado tanto en esta vida que no tenemos
ni un momento libre para las discusiones de nuestra vida eterna.
Pasamos veinticuatro horas al dia ocupados con nuestro trabajo,
tanto que ni siquiera intentamos saber cual es nuestra verdadera
posicién. Si pensamos en términos de eternidad, cien afos
de la vida es muy poco. Por lo tanto, el deber de las personas
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inteligentes no es pasar los cien afos de la vida que uno tiene en
la complacencia de los sentidos, sino buscar su propio beneficio
espiritual.

23) Pregunta: ; Cémo debemos observar los dias de ‘desaparicion’?
Respuesta: La gente comun lo llama “akapater din” (“dia sin
engafios”) en lugar de “aprakater din” (dia de desaparicién), pero
sabemos que a veces llaman el dia de la desaparicién un dia de
aparicion. En el dia de la desaparicién, tenemos la oportunidad
de servir a nuestro Guru, pero nuestro Sri Gurupadpadma no
nos ha dicho que veamos a la Deidad como algo separado de
Krsna y el devoto de Krsna, por lo que la Deidad siempre es
adorable.

24) Pregunta: ;Cudl es la razén de nuestro sufrimiento?

Respuesta: Si no discutimos la respuesta a la pregunta “;Quién
soy yo?”, entonces experimentamos dificultades en la vida.
Diversas tentaciones de la vida material intentan ahogarnos. En
el momento en que bajamos la guardia, la bruja Maya nos agarra
por la garganta. A menos que escuchemos constantemente las
discusiones acerca de la conciencia de Krsna, no hay manera de

escapar de la esclavitud de Maya.

25) Pregunta: ;Qué es la devocion?

Respuesta: ;Cudndo obtendrdn los materialistas laboriosos
su recompensa prometida? ;Quién lo conseguira? ;Dénde lo
conseguirdn? Discutimos acerca de esto entre nosotros, pero casi
todos estan yendo por el camino equivocado sin darse cuenta
de esto. Aquellos que tienen una pequefia comprension del
mundo espiritual adoran exclusivamente el polvo de los pies de
Chaitanya—Brahma, Vrhaspati, Indra y otros semidioses a cargo
de varios deberes—rechazan ese conocimiento insignificante tal
como las heces y la orina. La devocién es la objecion contra el
disfrute y la liberacion.
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26) Pregunta: ;Cudl es la diferencia entre la renunciacion de los
devotos puros y la renunciacion de otras personas?

Respuesta: La renunciacién de los devotos de Mahaprabhu es la
renunciacién delos devotos puros. Estano esla falsa renunciacion
que vemos en todas partes en este mundo. Algunos dicen que
son personas renunciantes de 4.6 metros de tela; algunos dicen
que son renunciantes de 2.3 metros de tela; algunos dicen que
han renunciado a usar zapatos y caminar descalzos; algunos
dicen que han dejado de comer y beber—tal apariencia de
renunciantes puede pasar como una hazafa heroica entre los que
disfrutan, pero los devotos de Mahaprabhu piensan que tales
personas son victimas del engano.

27) Pregunta: ;Qué es el disfrute y qué es la renunciacion?
Respuesta: El disfrute es lo que no permite que las personas
vean que todo lo que realmente pertenece al Sefior, en la misma
medida la renunciacién es lo que no permite que las personas
entiendan que todo son realmente ingredientes para el servicio
del Sefior. El disfrute o la renunciacién que lleva al abandono de
las cosas relacionadas con el Sefior es ajeno al alma. La naturaleza
del alma es el servicio.

28) Pregunta: ; Cudl es la dddiva sin paralelo de Sri Gaurasundar?
Respuesta: La dadiva sin paralelo que Sri Gaurasundar le ha
dado a la raza humana es el mismo amor por Dios. La mayor
deficiencia en este mundo es la falta de amor. Por eso la envidia,
la ira, los deseos materiales, etc., siempre causan mucha miseria
a todas las almas jivas. Otra dadiva mas de Mahaprabhu es que,
para rescatar a las almas condicionadas de Kali-yuga, fue de
puerta en puerta distribuyendo a cada alma el maha-mantra Hare
Krsna (el mantra del Santo Nombre prescrito para esta era de
Kali), e inspirando a Sus asociados a ocupar el puesto de guru en
este mundo, hizo esfuerzos incansables para salvar a tales almas
caidas como nosotros.
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29) Pregunta: ; Qué sucede si uno no sirve al Guru?

Respuesta: Antes de ir a servir a Sri Gaurasundar, hay que
servir al Guru. Servicio al Guru significa servicio al Guru quien
es un estrecho colaborador del Sefior—sin tal servicio, uno no
podré obtener ningtin beneficio espiritual eterno. Debido a que
carecemos de un servicio sincero a los pies de loto de Sri Guru,
simplemente repetimos las palabras de la misma manera en que
un loro aprende algunas palabras y las sigue repitiendo. Decimos
muchas palabras grandes, largas y largas, pero nos olvidamos
por completo del sloka del Gita ‘prakrteh kriyamanani’ y su
supremo Sloka ‘mam ekarir Saranarni vraja’. A menos que obtengamos
sentimientos trascendentales, no obtendremos ningtin beneficio,
pero si decimos que tenemos sentimientos trascendentales
estando situados en el mundo material, ese pensamiento es no
devocional. La realizacion de la no devocion se llama humildad,
y la ausencia de tal realizacion de la no devocion se llama vanidad
0 presuncion.

30) Pregunta: ;La palabra ‘Sri-Krsna’ quiere decir Guru?
Respuesta: En la palabra ‘Sri-Krsna), ‘Sri’ significa Aquella que
se siente atraida por Krsna. Entonces, Krsna es el que atrae y el
atraido Sri significa Ella, quien es extremadamente hermosa. El
que puede atraer por Su belleza a Aquel que es el mas hermoso
se conoce como Sri Krsna.

31) Pregunta: ;Cudl es la diferencia entre las vidas espirituales
en un templo o en el hogar?

Respuesta: No hay diferencia entre un templo y una casa
espiritual. Los practicantes de la vida espiritual siempre tendran
cuidado de que todo lo que hagan sea para la adoracién del Sefior
Supremo y no para la adoracién del diablo o su propio disfrute.

32) Pregunta: ;Son la mente y el alma iguales?
Respuesta: La mente y el alma no son uno y lo mismo. La mente
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siempre juzga sobre el mundo externo. La mente puede aceptar
la materia burda del mundo exterior, pero el alma, siendo una
parte y porcion del Controlador Supremo, puede traer un
mensaje acerca del Sefior. S6lo un alma pura sabe lo que el Sefior
quiere, lo que le gusta, por lo tanto, la religién del alma es el
servicio al eterno Paramatma (el Alma Suprema).

33) Pregunta: ;Como podemos proteger la semilla de la
enredadera devocional?

Respuesta: Podemos ver en el $r7 Chaitanya-charitamyta que si no
riegas la semilla de la enredadera devocional (bhakti-lata bij) se
secard y se destruird. En general, si plantas algunas semillas y
no las riegas después, se secaran y si las riegas demasiado, las
semillas se pudriran. Es lo mismo aqui también—sravan y kirtan
(escuchar y cantar) es la manera de proteger la semilla de la
enredadera devocional, pero si personas no calificadas escuchan
o discuten los temas mas elevados encontrados en las obras
de Chandi Das, Vidyapati, capitulos acerca del rasa-lila, etc.,
con el pretexto de $ravan, la pequefa semilla de su enredadera

devocional no brotara, morird muy rapidamente.

34) Pregunta: ;Cudl es la diferencia entre un Vaisnava y un
brahmana?

Respuesta: Un Vaisnava es un devoto de Visnu, la Suprema
Personalidad de Dios, y un brahmana es un devoto de nirguna
Brahman (el aspecto impersonal del Sefior situado maés alla de la
influencia de los modos materiales de la naturaleza). El conocedor
del aspecto impersonal del Sefior Supremo se llama brahmana y
el conocedor del aspecto personal del Sefior se llama Vaisnava. Si
un brahmana practica la conciencia de Krsna en la realizacién de
sambandha-jiiana, entonces puede convertirse en un Vaisnava—
por la misericordia de Visnu, puede ser salvado de las manos de
los impersonalistas y convertirse en un ‘brahmana no adulterado’
o Vaisnava. Sri Jiva Goswami escribe en su libro Bhakti-sandarbha
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(177), refiriéndose al Garuda Purana de Sri Vyasadev, que un
sacerdote que realiza sacrificios es mayor que mil brahmanas
ordinarios, una persona erudita en los Vedas y todas las demas
Escrituras es mas elevada que mil sacerdotes, un Vaisnava es
mas elevado que millones de eruditos expertos y s6lo un devoto
es mas elevado que miles de Vaisnavas. Todos los Vaisnavas son
brahmanas, pero el Brahmanismo se encuentra en los escalones
mas bajos de la escalera del Vaisnavismo. Las cualidades de
los Vaisnavas son mucho mayores que las cualidades de los
brahmanas. Un brahmana es un sirviente de los Vaisnavas: asi
como cuando un hombre tiene un lakh de rupias, también tiene
mil rupias, lo mismo ocurre aqui—si alguien es un Vaisnava,
también es automdéticamente un brahmana. Las cualidades de
un brahmana estan incluidas dentro de las cualidades de un
Vaisnava.

35) Pregunta: ; Qué tiene de especial la filosofia Vaisnava?
Respuesta: La filosofia Vaisnava es la conexién con la realidad.
El verdadero conocimiento no es un competidor o un agresor
tal como el conocimiento del yoga que apunta a cambiar el
conocimiento empirico. Esta es la caracteristica distintiva de la
filosofia Vaisnava. Todas las Escrituras principales $ruti, todas
las Escrituras principales Vedanta y el Bhagavatam hablan acerca
de la verdad. Estas Escrituras elaboran la cultura humana,
diversas reglas y regulaciones del pasado, asi como también la
transmigracién del alma. La esencia de la filosofia Vaisnava es
que hasta que no nos entreguemos por completo a un acharya
cuyo cardcter encarna el cardcter de un Vaispava no importa
cuén erudito o escolastico sea, no podremos realizar facilmente
la filosofia del Vaisnavismo en nuestros corazones.

Hay un $loka en el Gita:

tad viddhi pranipatena, pariprasnena sevaya
upadeksyanti te jianar, jianinas tattva-darsinah



Rendicién incondicional, indagacién honesta y humor de
servicio—si uno tiene estas tres cualidades, entonces entenderan
facilmente la filosofia de los Vaisnavas.

36) Pregunta: ;Por qué los Vaisnavas puros hacen colecta?
Respuesta: Las razones por las cuales los Vaisnavas hacen colecta
son estas:

a) Para liberar a las almas que estan encantadas con maya y
considerar que todo lo que existe para el placer de Krsna esta
destinado a su propio disfrute y que estan asi apegados a comer
pecado.

b) Para hablarles de la conciencia de Krsna, para llevarlos al
sendero fidedigno y al sendero del beneficio espiritual eterno.

c) Los materialistas trabajan arduamente para ganarse su propia
comida y ropa y creen que logran la felicidad material en su vida
debido a su propio esfuerzo—debido a su ignorancia, roban lo que
no es de ellos y disfrutan del pecado. Por lo tanto, los Vaisnavas
puros aceptan algo de ellos para ser misericordiosos con estas
almas ignorantes y les ayudan a ganar inconscientemente algo de
sukrti. Los Vaisnavas puros hacen colecta para dar misericordia a
las almas jivas, no para extorsionarlos.

37) Pregunta: ;Cudles son las ensefianzas y el ejemplo de los
devotos?

Respuesta: Bhagavan Srila Bhaktisiddhanta Saraswati Thakur
Prabhupad dijo: “Debes pedir un préstamo para predicar las
ensefianzas de Mahaprabhu, luego, para pagar ese préstamo,
tendrds que ocuparte mas en el servicio. Cuando tienes un pago
pendiente por ese préstamo, tendrds que dedicarte a colectar atiin
mas. Al mismo tiempo, si tu practica no es adecuada y el cardcter
no es puro, los grhasthas piadosos no te donaran nada—entonces
tendrds que esforzarte para llevar una vida pura de practicante.
No te dejaré ni un centavo para que en el futuro no te vuelvas
flojo y abandones el sarikirtan, el servicio al Sefor y tu la préctica
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correcta de la conciencia de Krsna”.

38) Pregunta: ;Cudl es el significado de un Math?

Respuesta: Un Math es un centro para practicar la glorificacién
del Sefior (Hari-kirtan). Hari-kirtan es su vida y su alma. Un Math
es donde la pereza, el comportamiento injusto, los pensamientos
de ‘aldea, las conversaciones de ‘aldea’ o los deseos materiales
basicos no tienen ningtin lugar. Es por eso que cuando vas de
puerta en puerta recolectando, generalmente pasards por un
examen. La gente comun te criticard diciendo que ellos son
donantes y ustedes son mendigos, es decir, tienen una posicién
mas elevada que tt, que son los destinatarios de tu misericordia;
algunos estaran preparados para castigarte—como resultado, tu
tolerancia puede crecer, tendras la oportunidad de ser humilde y
de honrar a los demas. Tan s6lo con ver tus cualidades de ser mas
humilde que una brizna de hierba, mas tolerante que un arbol y
da respeto a los demas, las almas jivas comunes se beneficiaran.

39) Pregunta: ;Hay algo mds que un practicante de Hari-kirtan
deba esforzarse por hacer?

Respuesta: Srila Prabhupad Bhaktisiddhanta Saraswati Thakur
dijo: si alguien te dice algo personalmente, no debes enojarte.
No hay falta en tu guru-varga, en las Escrituras, en las grandes
almas que estdn supremamente liberadas ni en los asociados
eternos del Sefior. Alguien puede decir algo acerca de ellos por
ignorancia, pero cuando practicas el kirtan verdadero debes
rectificar el error de quienes critican—de esta manera puedes
darle un gran beneficio a estas personas ignorantes. Si complaces
tu pereza y quieres practicar en aislamiento para obtener un
descanso de la critica, entonces no tendras que rectificar tu
caracter, pero tampoco tendrds una vida practica adecuada.
Debido a que quieres obtener pratisthi, no puedes tolerar cuando
otros abusan de ti; intentas complacer a los demds y complacerte
a ti mismo complaciendo a otros—como resultado, serds dafiado
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espiritualmente y sé que dejards el sendero del verdadero
beneficio espiritual y tomaras un sendero poco propicio. Porque
eres mi amigo mas cercano, no puedo hacerte esto.

40) Pregunta: ;Quién es un guru fidedigno (sad-guru)?

Respuesta: Es una persona que, ante todo, carece de engafios,
da consejos genuinos acerca de la religion del alma o bhagavata-
dharma (religién basada en los preceptos del Srimad Bhagavatam).
Ademaés de eso, un guru genuino es una persona que no tiene
defectos materiales (egoismo, etc.) ya que sélo el bhagavat-
dharma acepta la naturaleza eterna y trascendental del guru.
Hay muchos gurus vitta-harankari en este mundo (aquellos
que roban tu riqueza, dinero, etc.), pero hay muy pocos gurus
santap-harankari. Una persona que no puede salvar a un alma
condicionada del ciclo de nacimiento y muerte y que no puede
ocuparlos sinceramente en el servicio del Sefior nunca puede ser

llamada guru.

41) Pregunta: ; Qué significa ‘renunciar a una mala asociacion’?
Respuesta: En el mundo material y de acuerdo con la mentalidad
de los que disfrutan, significa la vision material o la mezcla con
las mujeres para el disfrute. Renunciar a tal visién material se
llama renunciar a una mala asociacién. Renunciar a tales hdbitos
bajos y tratar de servir exclusivamente a Krsna con la mente, el
cuerpo y el habla de uno es llamado sannyas. El s6lo hecho de
ser un Vaisnava es el sannyas mas elevado. Otro nombre de los
Vaisnavas es paramaharnisa. Nuestro tinico deber es ocuparnos
en el servicio del Sefior, aceptando la ropa apropiada dentro del
varnasrama-dharma para mostrar la dignidad de los paramaharisa
ves de nuestro guru-varga.

42) Pregunta: ;Cudl es la causa de la escasez del kirtan puro?
Respuesta: Debido al insulto y la deshonra que la gente muestra
al guru-varga, ha aparecido una escasez de kirtan en el mundo de
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hoy. El kirtan de hoy es kirtan (glorificacién) del mundo material,
kirtan por el bien de los negocios, kirtan por el bien del dinero, las
mujeres y el prestigio, kirtan por el bien de la complacencia de los
sentidos. Tal kirtan no se hace por amor a Krsna o para satisfacer
al Sefior. Sin embargo, cuando los devotos puros hacen kirtan por
amor al Sefor y por el beneficio espiritual de las almas jivas, tal
kirtan es puro.

43) Pregunta: ;Quién es mi benefactor y el de todos?

Respuesta: Unicamente el hombre piadoso rendido al Sefor
puede ser tu propio benefactor y el de los demas. Los devotos
puros siempre tratan de abandonar la mala asociaciéon de las
personas que tienen otros deseos, que persiguen objetivos
materiales o buscan conocimiento.

44) Pregunta: ;Qué significa refugiarse verdaderamente a los
pies de loto del Guru?

Respuesta: Seguir los consejos que Sri Chaitanyadev y Sus
asociados y los devotos de Krsna siempre nos dan es verdadero
refugio a los pies del Guru. El servicio a Sri Hari, Guru y los
Vaisnavas es servicio a los asociados de Sri Gaura Hari.

45) Pregunta: ;Como podemos recibir un mensaje del Sagrado
Sefior?

Respuesta: No puedes recibir una carta del Sefior, pero si puedes
recibir un mensaje del Senor a través de Sus devotos—y nuestro
mensaje también puede ser enviado al Sefior a través de ellos.

46) Pregunta: ;Como podemos ser rescatados de una situacion
desfavorable o un daiio espiritual?

Respuesta: Aquel que puede robar (haran) nuestro deseo de
disfrutar se llama ‘Hari". Este deseo de disfrutar que sufrimos,
se llama anartha. Si el recuerdo de Krsna viene a nosotros en
la asociaciéon con los devotos del Sefor, entonces podemos
liberarnos de lo inauspicioso, de lo contrario no.
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47) Pregunta: ; Qué significa ‘pobre Narayan'*?

Respuesta: Narayan nunca puede ser pobre. Una persona pobre
nunca puede ser Narayan. Cada jivatma es parte integral del
Sefor Krsna, la jiva nunca puede convertirse en Dios, por lo que
llamar a un hombre pobre Narayan o asociar a Narayan con algo
pobre es ateismo.

48) Pregunta: ; Quién es llamado un Vaisnava?

Respuesta: Enlas Escrituras se dice, “sarva Visnujah Vaisnavascha”,
lo cual significa que todos nacemos del Sefior Supremo Visnu
y que todos nacemos como Vaisnavas. Aunque, por nuestra
naturaleza intrinseca, todos somos un Vaisnava, cuando el alma
esté bajo el control de mahamaya, se llama Avaisnava (no devoto,
materialista). Los devotos de Visnu, el Controlador Supremo son
los Vaisnavas.

49) Pregunta: ;Cudl es el derecho, o calificacion, para el servicio
a Krsna?

Respuesta: A menos que uno sea liberado, no puede tener
el derecho de servir a Krsna. Krsna pertenece totalmente a
Radharani. Sin el servicio a Radharani, nadie puede obtener el
derecho o la calificacién para servir a Krsna. Sri Krsnadev es la
forma intrinseca de Srimati Radharani y s6lo Sri Gurudev puede
darle a uno el derecho de servir a Krsna.

50) Pregunta: ;Cudl es el iinico deber de un hombre?
Respuesta: No hay otra practica o método en esta tierra, excepto
el canto del Santo Nombre y las glorias del Sefor.

51) Pregunta: Si Sriman Mahaprabhu es Krsna Mismo, entonces,
si adoramos a Sriman Mahaprabhu, todo se logra—;Cudl es la
necesidad de adorar a Krsna por separado?

Respuesta: Aquellos que piensan asi discriminan entre Krsna
y Gaura. Hay tantas personas que pretenden ser seguidores de

* “Pobre Narayan ‘se refiere a los pobres (clase mendigo) concebidos como Dios personificado
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Gauray dicen cosas como estas en el delirio—esto no es adoracion
de Gaura, no es mas que engafio y pretension. Imaginar que
algo es mas grande que Krsna es un invento o una ilusién. En
realidad, un sirviente adora a Gaura antes de adorar a Krsna y
cuando las almas eternamente liberadas adoran a Gaura, es lo
mismo que adorar a Krsna.

52) Pregunta: ;Como puede uno deshacerse de los anarthas
(hdbitos no deseados)?

Respuesta: Si un alma jiva no practica la conciencia de Krsna,
comienza a buscar la prosperidad material, el conocimiento o el
cumplimiento de varios deseos, por lo tanto, es necesario llamar
al Sefior cantando en voz alta el maha-mantra. Cuando uno canta
en voz alta el Santo Nombre de Krsna, los anarthas desaparecen.

53) Pregunta: ;Qué da la asociacion?

Respuesta: Sadhu-sanga es la caracteristica principal de los
seres humanos que practican la conciencia de Krsna, y bajo
la influencia de sadhu-sanga, el alma se siente gradualmente
atraida hacia el servicio del Sefior. Este es el compromiso mas
importante del ser humano, pero somos desafortunados porque
estamos privados de tal asociacién y gastamos nuestra vida en
vano. Como resultado, diferentes tipos de obras ocupan el lugar
del servicio al Sefor.

54) Pregunta: ; Qué significa la palabra ‘dharma’?

Respuesta: La palabra ‘dharma’ significa ‘luz’—debemos buscar
la luz que nos ocupara en el servicio del Senor. ;Cuantas vidas
hemos pasado tontamente tratando de entrar en la oscuridad?
Al ver nuestra dificil situacion, el Purana tal como un sol, el
Srimad Bhagavatam dice (7.5.31-32): aquellos que estan absortos
en el nacionalismo, la riqueza, el conocimiento, la inteligencia,
la erudicién, etc., quedan cubiertos y su bisqueda de la verdad
se ve obstruida. Si a alguien le resulta dificil entender la verdad,
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si alguien es extremadamente pecaminoso y complace su
debilidad, entonces tiene una idea muy pequena acerca de la
devocién al Senor. Si deseas buscar la verdad auténtica, debes
leer el Bhagavatam (una Escritura que ensefia la devocién) en la
asociacion de un Bhagavata-Vaisnava (receptor de las atenciones
de la devocién).

Si alguien lee el Bhagavatam en busca de conocimiento, etc., tales
conferencias traen desastres en este mundo: tanto el orador
como el oyente se meten en problemas. Obtener la misericordia
del Sefior no es una transaccién comercial—pero cualquier otro

motivo lo es.

55) Pregunta: ;Qué sucede si uno odia a un Vaisnava?
Respuesta: Si alguien odia, o es hostil hacia un Vaisnava, caera
al infierno.
nindam kurvanti ye maidha vaisnavanarm mahatmanam
patanti pitrbhih sardharh maha-raurava-samjhite
“Quien se burla de un gran devoto pierde los resultados de sus
actividades piadosas, su opulencia, su reputacion y sus hijos. Los
Vaisnavas son grandes almas. Quienquiera que los blasfeme, cae
al infierno conocido como Maharaurava, acompafiado por sus
antepasados”.

Hay muchas personas en Bangladesh que no les gustan
los devotos. Aunque muchas personas estan naturalmente
dispuestas a las cualidades devocionales, la no devocién es muy
fuerte alli. Ademads de su enemistad hacia los devotos, los no
devotos son muy entusiastas incluso en evitar las donaciones de
bhoga a los devotos. Tales ideas, tal odio a los Vaisnavas deben
ser detenidos en este mundo. Es necesario hablar de esta tirania
dirigida al mundo religioso.

56) Pregunta: ;Quiénes son los visayi (materialistas)?
Respuesta: Son aquellos que pierden el tiempo sirviendo a su
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esposa, hijos, etc. mundanos, en lugar de buscar el beneficio
espiritual eterno.

57) Pregunta: ; Qué obtiene uno al convertirse en un Vaisnava?
Respuesta: Convertirse en un Vaisnava es el mayor logro. Es el
tnico deber en la vida un brahmana y se cumple sélo después de
millones de nacimientos de ser un erudito Vedanta. En Bengala,
los eruditos en la linea del monoteismo exclusivo (kevaladvaitavad)
dicen: “También somos grandes”, pero nadie mas que el gran
sabio Vyasadev escribié:

“Un sacerdote (un brahmana que realiza sacrificios de fuego)
es mayor que miles de brahmanas generales; un experto en
conocimiento védico es mayor que miles de tales sacerdotes; un
devoto de Visnu es mayor que millones de tales eruditos védicos
y un Vaisnava es mayor que miles de devotos de Visnu”.

58) Pregunta: ;Cudl es el resultado de un servicio sincero?
Respuesta: Cuando alguien predica la conciencia de Krsna
sin engafio o adora al Senor de las cuatro direcciones, Sri
Gaurasundar, en la forma de Su Deidad y Sus instrucciones (vani),
los devotos de Gaura se vuelven afectuosos con esa persona y
el entorno filtrado con su afecto y misericordia también hace el
servicio de otros exitoso.

59) Pregunta: ;Existe algo poco propicio para los devotos?

Respuesta: Srila Prabhupad dice que no hay nada desfavorable
para los devotos, sino para los no devotos, para aquellos que
tienen otros deseos, que estan interesados en el karma, jiiana,
etc. También dijo que los devotos exclusivos del Sefior aceptan
cualquier dispensacién del Sefior con mansa humildad. Si uno
muestra cierta inestabilidad hacia el arreglo del Sefor, sélo
demuestra falta de fe y la presencia de deseos egoistas. En este
sentido, Srila Prabhupad habl6 con detalle acerca del 5loka del
Bhagavatam ‘tat te ‘nukaparn’ y el de Srila Riipa Goswami “virachaya



mayi dandarit’. El significado del §loka de Srila Riipa Goswami es
este: puede llover, puede haber una tormenta eléctrica, puede
haber una lluvia torrencial, pero el péjaro chataka nunca glorifica
nada excepto el agua de lluvia. La misericordia del Sefior
puede parecer en la actualidad un castigo, una crueldad o una
bendicién, pero los devotos del Sefior nunca la miran—siempre
se entregan mentalmente al Sefior. Los devotos exclusivos del
Sefior no estan limitados por el resultado de sus acciones, pero
ellos mismos saben, por su humildad, que estan sufriendo el
resultado de sus propias acciones.

60) Pregunta: ;Qué sucede si uno pretende prestar servicio y
criticar al Guru y a los Vaisnavas?

Respuesta: Todas las personas que engafaron a Mahaprabhu
de una u otra forma en sus hogares y todas las personas que
criticaron y hostigaron al Guru y a los Vaisnavas han caido—el
Sefor Yamaraj los castigo.

61) Pregunta: ;Se puede llamar discipulo a alguien?

Respuesta: Si uno no acepta el castigo con la cabeza baja (con
humildad), no puede ser un discipulo. Los sirvientes del Sefior
viven en un templo. Si los residentes del templo abandonan
la practica adecuada y no siguen la concepcién adecuada, se
convertirdn en comedores de tortugas. Si uno abandona el interés
del Math y el servicio al Math, ese alma contraria se convierte en
un residente tortuga.

62) Pregunta: ;Qué se opone a la conciencia de Krsna?

Respuesta: Si no practicas la conciencia de Krsna, te conviertes
en un materialista. La casa donde se practica constantemente la
conciencia de Krsna se compara con Vaikuntha. Hay que servir
al templo—no aceptar el servicio del templo. Uno debe hacer de
su casa un templo—no transformar un templo en la casa de uno.



63) Pregunta: ; Quién busca faltas en un Vaisnava?

Respuesta: Aquellos que practican la conciencia de Krsna nunca
buscan faltas en los Vaisnavas. Cuando te vuelves reacio a los
devotos, inevitablemente caes.

64) Pregunta: ;Cudl es nuestro deber?

Respuesta: No tenemos otro deber, excepto querer siempre
hacer feliz a Krsna. La forma, las cualidades, los asociados y
los pasatiempos de Krsna se revelan gradualmente a través del
canto del Santo Nombre. Cantar el Santo Nombre contiene todas
las perfecciones. No puedes adorar a Aquel que lleva el Nombre
sin adorar Su Nombre. De esta manera, muchos nombres hacen
ruido en nuestros oidos—debemos eliminarlos y escuchar sobre
la conciencia de Krsna.

65) Pregunta: ;Quién es considerado un disfrutador y quién es
un renunciante?

Respuesta: Los que disfrutan y los renunciantes son las personas
de este mundo; el disfrute y la renunciacién es la concepcién
de este mundo. Los devotos del Sefior no pertenecen a este
mundo—no son ni disfrutadores, ni renunciantes. Los que
disfrutan siempre quieren disfrutar, cuando la gente ve la dificil
situaciéon de los que disfrutan (‘ksine punye martya-lokan’'—
cuando se termina la piedad, uno vuelve al plano mortal, (Gita,
9.21), deciden convertirse en renunciantes considerando que
la visién verdadera es cuando no hay distinciéon (no svagata,
no svajatiya, no vijatiya), cuando el que observa, lo visible y el
mirar es uno y lo mismo. No hay austeridad en la devocién. La
austeridad de los devotos, etc. no es para su propia complacencia
de los sentidos—no hacen nada por si mismos, todo lo que hacen,
todo lo que tienen es para el servicio del Sefior. Cuando sirves al
Senor y a Su devoto, la austeridad de los ascetas o cualquier otra
préctica no tiene ningtn valor.



66) Pregunta: ;Cudl es el tinico deber del hombre?
Respuesta: Mahaprabhu ensefa:

trnanad api sunichena taror api sahisnuna
amanina manadena kirtaniyah sada harih
“Quien es mds humilde que una brizna de hierba, mds tolerante
que un drbol, que honra a los demds sin desearlo para si mismo,

estd calificado para cantar siempre el Santo Nombre de Krsna”.
(17 Chaitanya-charitamyrta, Antya-lila, 6.239)

Hari-kirtan es el tnico deber. Si cantas siempre vy
constantemente el Santo Nombre, entonces todos los demés
trabajos (disfrute, etc.) se detendran. Si no permaneces siempre
en el sendero del recuerdo del Sefior, entonces disfrutaras de
tu vida material. Si no sabes cémo cada cosa estd relacionada
con el Sefior, entonces no habra necesidad de amor divino. La
gente tonta ora para obtener algo de religién material, cosas,
dinero, lujuria, liberacién. En palabras de Sri Gaurasundar, estas
son cosas bésicas que se ensefian a los nifios—Fl ensefi¢ cosas
mas elevadas y superiores. Los Upanisads y el Gita se enseiian
en la clase infantil, si uno quiere ingresar a un estudio superior,
entonces debe discutir el Srinmad Bhagavatan.

67) Pregunta: ;Cudl es la diferencia entre la lectura del Sri
Chaitanya-bhagavata y el Srimad Bhagavatam?

Respuesta: Srila Prabhupad dijo que aquellos que distinguen
entre $r7 Chaitanya-bhagavata y Srimad Bhagavatam son seguidores
delos prakrta-bauls y prakrta-sahajiyas (imitadores). Siuno distingue
entre Gaura y Krsna, entonces debe ser tonto. Para eliminar
tal tonterfa, seria més beneficioso estudiar el Sri Chaitanya-
bhagavata, el rey de las Escrituras (grantha-raj) lleno de ensehanzas
magnanimas, en lugar de estudiar el Srimad Bhagavatam.

68) Pregunta: ;Por qué es Mathura mds grandioso que Vaikuntha?
Respuesta: Vaikuntha no aparece en este mundo. Vaikuntha
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siempre protege su propia religion o sistema independiente y
siempre esta presente en el mundo trascendental. Sin embargo,
también existe el Vaikuntha que es magnanimo y distribuye la
mas elevada misericordia—ahora se manifiesta al extender su
propia potencia independiente dentro del mundo material para
revelar los Pasatiempos de Aparicién del Sefior Krsna a las almas
condicionadas. Esto se llama Mathura Vaikuntha y esta es la
distincion.

69) Pregunta: ;Qué es llamado sadhu-sanga (buena asociacion)?
Respuesta: Si te asocias con no devotos (asadhu) o con devotos
falsos, o si muestras un espectaculo de acercarte a un devoto
fidedigno (sadhu) pero proteges tu propia independencia,
entonces esto no es sadhu-sanga.

70) Pregunta: ; Como se puede vivir en Mathura?
Respuesta: Si quieres disfrutar e imitar vivir en Mathura, eso no

es vivir en Mathura.

71) Pregunta: ;Quién es Sri Jagannathdev?

Respuesta: Sri Jagannathdev es la Suprema Personalidad de
Dios, la personificacién del sambandha-jiian (conocimiento de
‘qué es qué’), Madan Mohan Sri Krsna. Esta forma se manifiesta
ante los ojos de los devotos ungidos con amor divino. Sri Krsna
Chaitanya Mahaprabhu, el Mismo Sefor, abrumado por el
humor de Srimati Radharani, el refugio mas elevado, mostr6é
que veia a Sri Jagadis (Jagannathdev) como Sri Krsna Mismo—
entrando al templo, Mahaprabhu corria para abrazarlo.

72) Pregunta: ; Quién es el Guru?

Respuesta: Un Guru es el que sirve al Ser Supremo que es
adorado exclusivamente por todos los gurus. No estamos
hablando de profesores de sitar o profesores de actuacion—
no pueden salvar a alguien de la muerte. Tal como dice el $loka
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del Bhagavatam (5.5.19): “Si alguien no puede salvarte de la
muerte,—si no puede darte vida eterna, si no puede salvarte de
la identificacién errénea (nacimiento) y la ignorancia (muerte)—
entonces no son tu guru, no son tu padre, no son tu madre, no
son tu Dios adorable, no son tus amigos. Los ignorantes caen
en las fauces de la muerte—los que tienen un conocimiento
completo y perfecto no.

73) Pregunta: Algunos dicen que Kali, Krsna, Ganes, etc. son lo
mismo—jes esto cierto?

Respuesta: Kali, Krsna, etc. no sonlomismo. Uno es jagat (mundo)
y el otro es Jagannath (amo del mundo). La gente no puede
concebir el Jagannath trascendental a través de sus sentidos
materiales. Si la gente considera que el Supremo Controlador
Bhagavan Visnu y Sus expansiones son uno o iguales, significa
que son ateos. El Padma Purana dice: “Si alguien considera a la
Deidad adorable como piedra, al Guru y los Vaisnavas como
humanos mortales, a los Vaisnavas como una clase social, al
agua que lavo los pies de Vishnu y los Vaisnavas como agua
ordinaria; al mantra todopoderoso del Nombre del Sefor Visnu
como palabras; y al Sefior Supremo Visnu a la misma posiciéon
de los semidioses—tal persona es un residente del infierno. Hay
una expresion en el Vaisnava Tantra que dice: “Quien piense
que Brahma, Rudra y los semidioses son lo mismo que Visnu,
son ateos”. Muchos se refieren a almas condicionadas mortales
obsesionadas con el dinero, las mujeres y la fama como Krsna,

Narayan, Hari, Visnu, Sefior, Dios, Guru, etc.—todos son ateos.

74) Pregunta: ;Qué dice Srila Prabhupad acerca del kirtan, el
requisito previo en la prdctica de la conciencia de Krsna en
buena asociacion?

Respuesta: Somos muy pobres, pero no somos “pobres
Narayanas”. Debemos tratar de disminuir nuestra pobreza.
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Es necesario adquirir riqueza—pero esa gran riqueza es
Krsna-prema.

prema-dhana vina vyartha daridra jivana

dasa kari vetana more deha prema-dhana

“Sin amor a Dios, esta vida sin piedad no es nada. jHazme Tu
sirviente y dame la riqueza del amor divino como mi salario!”

Esta es nuestra tinica oracién. Si queremos amar a Krsna,
automaticamente no sentiremos amor por las cosas que se
oponen a Krsna. Mahaprabhu ordené:

prthivite achhe yata nagaradi grama

sarvatra prachara haibe mora nama

“Mi nombre se extenderd a todas las aldeas y pueblos de esta
tierra”.

El nombre mundano ahora estd en todo el mundo, pero
es necesario predicar Vaikuntha-Nama—este es el deseo mas
intimo de Mahaprabhu. El método de nuestra prédica debe ser
asi: debemos hacer muchos folletos—si no hay un templo, esta
bien, pero al menos escucharan qué filosofia o Escrituras hay en
su pais y cuantas cosas grandiosas contamos.

75) Pregunta: ;Cudl es el deber de la forma de vida humana?
Respuesta: Es necesario tener una fe fuerte y sincera en
los pies de loto del Sefior, y es necesario servir a aquellos que
tienen una fe tan fuerte y sincera en los pies de loto del Sefior.
Moriremos cualquier dia, no hay certeza, por lo tanto no tenemos
tiempo para servir a cosas mezquinas, temporales y perecederas.
Cuando nacemos como humanos, no debemos servir pequefas
cosas temporales—no debemos obsesionarnos con nuestra casa,
no debemos limpiar los perros, no debemos llevar la carga tal
como un asno o una vaca. Debemos convertirnos en amantes de
la esencia (saragrahi). Abandonando todo deseo de liberacion,
debemos convertirnos en abejas madhukara que recolectan néctar
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de flor en flor. Las ideas de este mundo acerca del bien, el mal, el
pecado y la piedad son todas mano-dharma, una invencion.

“dvaite bhadrabhara jiiana, saba manodharma
‘ei bhala’,“ei manda’—ei saba bhrama”
“En el mundo material, las concepciones del bien y el mal son

todas especulaciones mentales. Por lo tanto, decir ‘esto es bueno’
y ‘esto es malo’ es todo un error”.

76) Pregunta: ;Por qué las enseiianzas de Sri Riipa-Raghundth
no entran en nuestros oidos?

Respuesta: Cuando nuestros deseos materiales se detengan por
completo, entonces las ensefianzas y los pasatiempos de SriRiipa-
Raghunath entrarén en nuestros oidos—no antes de eso. Sriman
Mahaprabhu hablé del servicio a Krsna. Sri Nityananda Prabhu
hablé del servicio a Sri Gaurasundar y Sri Damodar Svartp
(conocido como Purusottam Bhattacharya) hablé al mundo del
servicio a Sri Nityananda Prabhu. Sri Riipa-Raghunath hablé
de este Damodar Svariip. Esto lo podemos saber de los libros
sagrados de los goswamis.

77) Pregunta: ;Qué ejemplo mostré Srila Bhaktivinoda Thakur
con respecto a abandonar la mala asociaciéon?

Respuesta: El dijo: “Mas adelante entendi que mi familia
es contraria a Chaitanya. Debes renunciar a la asociacién y
compania de todos ellos si son reacios a Chaitanya, no importa
cudn cercanos y queridos sean para ti. Usted puede entender
si son adversos o no de esta manera. Los que son favorables
a Chaitanya ayudan a cumplir los preciados deseos de los
verdaderos devotos de Chaitanya. Los enemigos de los devotos
de Chaitanya son todos parientes falsos. Supongamos que tomas
algo como alimento para el alma—si no beneficia al ‘cuerpo’ de
tu alma, beneficiara a tu cuerpo falso.

78) Pregunta: ;Por qué veo las faltas de los demds?
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Respuesta: Al no poder rectificar mi propia mente, busco faltas

en los demas.

79) Pregunta: ;Dénde hay un lugar sagrado?
Respuesta: Srila Prabhupad dijo a este respecto: “Un lugar

sagrado es donde hay Hari-katha”.

80) Pregunta: ;Quién es el tinico protector?

Respuesta: Srila Prahupad dijo: “En el momento en que
perdamos a nuestro guardian, los enemigos que nos rodean nos
atacaran. Nuestro protector es el Hari-katha de la boca de los
devotos verdaderos”.

81) Pregunta: ;Cudl es el propdsito de este cuerpo?

Respuesta: Srila Prabhupad dijo: “No nos quedaremos en este
mundo por mucho tiempo. Si usas tu cuerpo para cantar las
glorias del Sefior hasta su muerte, este es el propésito de este
cuerpo”.

82) Pregunta: ;Qué anhelan los devotos intimos?

Respuesta: Srila Prabhupad dijo: “Los devotos intimos o mas
elevados no tienen otro anhelo, excepto la servidumbre de los
riipanugas (seguidores de Sri Riipa).

83) Pregunta: ;Cudl es la religion mds elevada del alma jiva?
Respuesta: Srila Prabhupad dijo: “Nuestra religion mas
importante es servir a los vraja-vasis afligidos por el dolor de la

separacion de Krsna cuando El se fue a Mathura”.

84) Pregunta: “Asi como muchas religiones, muchos caminos”:
todos los argumentos de las escuelas karmi y del Bhagavatam
terminan aqui. ;Es esto correcto?

Respuesta: “Como muchas religiones, muchos caminos” es un
dicho de sectas religiosas implicitamente ateistas, extremistas,
no devocionales, impersonalistas y confeccionadas destinadas a
gratificar a la gente comtin y sus mentes.



85) Pregunta: ;Puede el servicio a las personas o la mente y el
cuerpo del alma jiva ser considerado un servicio al Seiior?
Respuesta: Llamar servicio al Sefior el servicio del cuerpo de
un alma condicionada, es extremadamente ateo. El servicio
al Sefior trascendental es completamente diferente de esto. El
servicio exclusivo a un devoto del Sefor trascendental o un gran
Vaisnava lo inspira a servir al Sefior Supremo, pero si sirve a
la mente o al cuerpo siendo un alma condicionada, sélo le hara
olvidar al Sefior.

86) Pregunta: Primero se obtiene la independencia politica, luego
las criticas a la religion—¢significa que religion y politica son
armas de oportunismo?

Respuesta: La politica mundana puede cambiar en un segundo.
El nacionalismo es un hermano de sangre de la esclavitud
del alma dentro del cuerpo. La politica mundana, individual
y colectivamente, es la madre del disfrute. S6lo la Suprema
Personalidad de Dios y Sus sirvientes son independientes de
la identificacion falsa y otras faltas materiales, el resto de las
doctrinas son el disfrute de prisiéon en diversas formas.

87) Pregunta: “Las almas jivas son un sirviente de un sirviente
del Seiior"—;tal ego conduce a la caida del alma jiva?
Respuesta: La jiva es un sirviente de un sirviente del Sefor, esta
eslaidentidad y el ego de cada alma pura o persona eternamente
liberada. “Soy materia”, “Soy el creador del mundo”, esta
es la bandera de la caida de las almas caidas en la esclavitud
mundana y dirigida por enemigos. “Yo soy Brahman”—tal ego
también es el ego de los viajeros del camino suicida.

88) Pregunta: Los que disfrutan necesitan dinero, pero los devotos
llaman al dinero ‘banal’ y consideran que debe ser abandonado.
¢Es esto correcto?

Respuesta: El dinero funciona como banal para quienes buscan
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disfrutar; es combustible para el disfrute y destruye tanto a la
sociedad como al individuo. Debido a que los devotos del Sefor
no son ni disfrutadores ni renunciantes, se arriesgan a destruirse
a si mismos mientras tratan de ‘secuestrar’ a los disfrutadores
mundanos—y como sea, aceptan la riqueza (dinero) de Narayan
y ocupan a los que disfrutan en el servicio al amo de toda la
riqueza (Narayan). Los sirvientes del Sefior no renuncian a las
cosas que estan relacionadas con Krsna—Ilas usan para servir a
Krsna.

89) Pregunta: ;La gente dice que el Vaisnavismo es sectario y
liberal y que el Hinduismo es no sectario y es universal?
Respuesta: El Vaisnavismo siempre rechaza la mala asociaciéon
(es decir, los deseos de religiosidad egoista, la riqueza, los deseos
materiales y la liberacién) y siempre es favorable a aceptar una
buena asociacién (es decir, hacer feliz al trascendental Sefior
Krsna). Buena asociacion (sat-sariga) significa recepcién auditiva.
La religion del alma es un camino completamente desarrollado
de recepcién auditiva de conocimiento de las autoridades.

El Vaisnavismo es una religién del alma (atma-dharma o jaiva-
dharma), y no es s6lo la religién pura descubierta de Bengala,
India, Europa, América o las almas de este mundo—es una
religién eterna e intrinseca de cada alma jiva de millones y
millones de universos, asi como Vaikuntha y Goloka. Por lo tanto,
el Vaisnavismo es una religion universal porque esta religion
estd destinada al alma. Sin embargo, el llamado Hinduismo no
es una religién de todos los paises ni de todas las almas jivas—
el Hinduismo no funciona para cada alma jiva porque crea un
proceso de adoracién y el objeto de adoracién que se adapta a los
deseos de la mente y del cuerpo.

90) Pregunta: ;Es devocion imaginar un idolo de un Dios,
ofreciéndole flores, Tulasi, tocar la campana, recitar versos en
Su alabanza y sentarse frente a El, cantar japa y meditar?
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Respuesta: El Senor es trascendental, es decir, desafia todo
conocimiento percibido del alma jiva y dispensa libremente las
regulaciones eternas y Su propio dominio de la religiéon. Esta
forma trascendental del Sefior Supremo se percibe a través de los
sentidos trascendentales. Por lo tanto, hacer una demostracion
de imaginar alguna deidad segun el gusto de uno para adorarla
con flores, Tulasi, etc. o para hacer sonar una campana frente a
ella no es devocion—es disfrute. Hay muchos tipos de disfrute
implicitos en el mercado que se promueven como devocién.

91) Pregunta: ;El Guru es el Seiior Mismo, es decir, visaya-
vigraha (adorable)? ;Significa que cualquiera puede pasar como
Guru imaginando que él es la personificacion de Dios?
Respuesta: Que Gurudev es el Sefior Mismo, es decir, visaya
vigraha, esto no es cierto. Guru es asraya-vigraha (su proposito
es dar refugio, no tomar adoracién). Al refugiarse en él, uno
puede obtener servicio al Sefior Krsna. Krsna realiza el rasa-lili—
disfruta con las gopis, pero el asraya-vigraha Gurudev no muestra
pasatiempos de disfrute. Gurudev sabe cémo prestar el mejor
servicio a Krsna. Tulasi se ofrece a los pies de loto de visaya-
vigraha Krsna, pero no se ofrece a los pies de loto de asraya-vigraha
Sri Guru. Nadie puede convertir a un humano en ‘Dios’. Dios y el
Guru no son creados por ningtin ser humano o discipulo.

92) Pregunta: ;Como se pueden remover los anarthas?
Respuesta: Si cantas en voz alta el nimero prescrito de rondas
del Santo Nombre de Krsna, los habitos y cualidades no deseadas
desapareceran, y todo el materialismo, etc., huira—incluso
aquellos que son contrarios al Sefior, las personas externas, no
podran para evitarlo.

93) Pregunta: ;Como se puede seguir este consejo si uno estd
completamente cubierto por anarthas?

Respuesta: Sriman Mahaprabhu otorgé todo el poder a Sri Ripa
Goswami Prabhu, y debes mendigar formalmente a los pies



202 Srila Bhakti Nirmal K(hér»\'n Maharaj

de este Sri Riipa Goswami Prabhu y sus seguidores por esta
misericordia de Mahaprabhu. Especialmente, debemos orar
a Sri Nam Prabhu con todo nuestro corazén para Su servicio.
Nam Prabhu es Nami Prabhu (el Santo Nombre y Aquel que es
nombrado no son diferentes)—El se revelaré en tu corazén.

94) Pregunta: ; Cudl es la diferencia entre el servicio a Krsna, el
servicio a los devotos de Krsna y Nama-sankirtan?

Respuesta: “El servicio a Krsna, el servicio a los devotos de
Krsna y el canto del Santo Nombre tienen el mismo propésito.
Al cantar el Santo Nombre, uno sirve automaticamente a Krsna
y a los devotos de Krsna. Al servir a los Vaisnavas, uno sirve
automaticamente a Krsna y canta el Santo Nombre. Al servir a
Krsna, uno canta automaticamente el Santo Nombre y sirve a
los Vaisnavas. Si uno da una clase del $ri Chaitanya-charitamrta,
automaticamente sirve a Krsna y canta el Santo Nombre. Leer el
Srimad Bhagavatam en buena asociacién da el mismo resultado.
Al adorar a la Deidad se cumplen los mismos tres servicios.
Si uno sirve y canta el Santo Nombre, los tres se cumplen

automaticamente”.

95) Pregunta: Para hacer servicio, tenemos que hacer trabajo
material. ;Es esto desfavorable para la conciencia de Krsna?
Respuesta: “Nuestra principal necesidad es servir al Sefor y a
Sus devotos. Para hacer este servicio, tenemos que trabajar como
una visayl (materialista) comtn, esto no es desfavorable para
la conciencia de Krsna—mas bien es favorable. Si uno quiere
retirarse del disfrute material, entonces la conciencia de Krsna es
el medio seguro tanto para los grhasthas como para los sannyasis.
Los devotos de Krsna practican la conciencia de Krsna a través
de actividades materiales (sociales o practicas) y espirituales;
esto no s6lo es un servicio a las reglas sociales generalmente
aceptadas, sino también un servicio completo al Sefor”.
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96) Pregunta: Los materialistas condicionados se preguntan
por qué, aunque practican la conciencia de Krsna, siguen siendo
infelices.

Respuesta: En SriMayapur vivia un devoto querido Mahaprabhu
llamado Kholavecha Sridhar. El era un devoto exclusivo del
Sefor y no hizo ningtn esfuerzo por ganar dinero. Vendia un
poco de banana, raices, thor (tallo de banano) y mantenia su vida
de una manera muy pobre. Complacido con la devocién pura de
Sridhar, Mahaprabhu a menudo luchaba con él en el humor de
sakhya-rasa (amistad)—Mahaprabhu a menudo jugaba al tira y
afloja con él tratando de arrebatarle sus tallos de banano. Sridhar
pensaba “que todo le pertenece al Sefior”, y lo sirvié con todo
porque Fl es el Absoluto todo amoroso.

97) Pregunta: ;Cudl es el papel de los alimentos en la religion?
Respuesta: Los devotos siempre se rinden—cada paso, cada
practica y cada concepcién, cada respiracion es una practica
favorable para la satisfaccion del Sefor trascendental. Ellos
nunca piensan como los impersonalistas no devotos: “Me gusta
comer algo y lo comeré”, “disfrutaré e imaginaré que estoy
haciendo una ofrenda de sacrificio a Dios”. La Deidad de los
Mayavadis no tiene brazos. Debido a que el Sefior trascendental
no puede aceptar nada en su forma de Deidad, la gente cae y se
convierte en disfrutadores despreciables; pero el Sefior muestra
en las Escrituras qué alimentos son Sus favoritos y qué se le
puede ofrecer. Los devotos mantienen su vida honrando todos
los remanentes de comida de Krsna segtn corresponda. ‘Al Sefior
se le ofrece nuez de betel, etc., pero no estamos calificados para
tomarlo’—muchos piensan de esta manera y, habiéndole ofrecido
su respeto con las palmas juntas, lo mantienen a un lado. Tal
como los perros, los sirvientes rendidos toman los remanentes de
comida de los devotos més elevados de Krsna y viven sus vidas
de una manera que sea favorable para la conciencia de Krsna.
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98) Pregunta: Si uno ve las heces y el sdandalo como iguales, la
tierra y el dinero como iguales, un carnivoro y un brahman como
lo mismo, una prostituta y un casto sabios como lo mismo, una
jiva y Brahman como lo mismo, el consciente y el inconsciente
como lo mismo—;significa que son paramahariisa?

Respuesta: Un paramaharisa ve una extensién del Sefior,
Paramatma, en todas las almas jivas conscientes e inconscientes,
las cuales son una transformacién de la potencia externa e
interna del Sefior. Los mahabhagavata paramahariisas ven a
Paramatma situado dentro de todos los seres vivos, conscientes e
inconscientes. El sintoma de una paramahariisa se puede encontrar
en varios slokas tal como los $lokas de las Vraja gopis ‘Vana-latas
tarava atmani...” (S.B., 10.15.9), ‘Nadyas tada tad upadharya...” (SB.,
10.21.15) y ‘Kurari vilapasi..”—siempre estdn atadas a los pies de
loto del Senor a través de su amorosa devocién de corazédn, el
Sefior Mismo nunca puede abandonar sus corazones. Esto es
lo que son los mahabhagavata paramahariisas. Sanaka, Sananda,
Suka y muchos otros grandes paramaharitsas abandonaron todas
sus realizaciones y conocimientos impersonales y recurrieron a
Hari-kirtan. Los Paramaharisas ven todo como un objeto para ser
usado en el servicio, ven a todos como propiedad de su Guru.
Ellos no ven que el impersonalismo o los yogis, jiianis, heces y
sandalo, una prostituta y una esposa casta sean lo mismo.

99) Pregunta: ;Dénde estd la tierra plena de los pasatiempos del
Sefior?

Respuesta: La mente de la gente mundana es un depésito de
dudas (siempre aceptando, siempre rechazando), y la mente
que siempre estd ocupada en el servicio de Krsna, donde todos
los deseos de disfrute y renuncia son abandonados, es la tierra
completa de los Pasatiempos del Sefor.

100) Pregunta: ;Los eruditos Kasi no aceptan el Srimad
Bhagavatam?
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Respuesta: Ellos consideran que el Srimad Bhagavatam es uno
de los libros ordinarios. Piensan que es s6lo un Purana particular
entre muchos Puranas diferentes. Ellos no consideran que sea
una gran Escritura en absoluto. Pensamos que en realidad no
hay necesidad de ninguna otra Escritura ademas del Bhagavatam.
Cuando alguna otra escritura dice algo, sélo cuando sigue
al Srimad Bhagavatam, se puede aceptar. Los libros que dicen
algo que va en contra del Srimad Bhagavatam, no pueden ser
espirituales.

101) Pregunta: ;Qué significa la palabra ‘anartha’?

Respuesta: Anartha (lo desfavorable, elemento no deseado) es
aquello que impide que uno obtenga ‘artha’ (riqueza, objetivo;
nuestra principal necesidad). Hay una parte que viene a nosotros
y transforma tales anarthas en servicio.

102) Pregunta: ;Cudndo llegard a su fin tal anartha?
Respuesta: Cuando medimos algo con nuestros sentidos
decimos, seglin nuestra percepcién sensorial, que es quizds,
‘bueno’, nuestro intelecto dice que es ‘agradable’ o deseable, y
consideramos que es nuestro deber obtenerlo. Cuando miramos
asi a los drboles, a los animales, a las personas, al pais, etc.,
cuando queremos ser considerados sabios o queremos obtener
el prestigio de ser llamados santos—esto es todo servicio a los
objetos de los sentidos. Los esfuerzos de los karmis, jiianis, yogis
y otros materialistas son todos servicio a los sentidos y todo esto
es desfavorable para la devocion al Sefior Krsna.

103) Pregunta: ;Tenemos que abandonar todos nuestros trabajos
y deberes diarios?

Respuesta: Siguiendo el ejemplo de los Vaisnavas, hacemos todo,
pero no tomamos el sendero del karma (trabajo fruitivo). Uno
de nuestros gurus predecesores, Srila Ripa Goswami Prabhu
dijo (Bhakti-rasamyta-sindhu, 1.2.85): “No importa cudles sean
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las circunstancias de la vida, los que hacen todo lo posible para
servir al Sefior con su cuerpo, mente y habla, se llaman ‘almas
favorables’ o ‘almas liberadas durante su vida’ La verdadera
renunciacién es cuando las personas se desprenden del disfrute
mundano y se apegan ardientemente a los asuntos del Sefior al
aceptar lo que es favorable al servicio de Krsna”

104) Pregunta: ;Cudl es el deber de un Vaisnava?

Respuesta: En el Paficha-ratra se dice que si deseas obtener
devocién, debes ocuparte en las actividades seculares y védicas
que son favorables al servicio del Sefior. También se dice que los
sadhus se refieren a todas las actividades que se especifican en las
Escrituras para el servicio del Sefior como ‘devocién’—la mayor
devocién se despierta gradualmente a través de tales actividades.
Esta es la filosofia de niskarma (desistir de las acciones fruitivas).
Hagamos lo que hagamos, debe ser favorable al servicio del
Sefor. Si uno quiere liberarse y estar libre de todo tipo de karma,
también se apartara del servicio al Sefior.

105) Pregunta: ; Como se puede servir con cuerpo, mente y habla?
Respuesta: Qué bonitas ensefanzas recibi6 el padre de Sri Prahlad
Maharaj cuando le pregunté a su hijo (SB, 7.5.23-24): “Hay nueve
tipos de devocion a través de las cuales se puede servir al Sefor
Vishnu: $ravan (escuchar) kirtan (cantar) smaran (recuerdo),
padasevana (servicioalos pies deloto), archana (adorarala Deidad),
vandana (ofrecer oraciones), sevana (servicio como un sirviente),
sakhya (servicio como amigo) atma-nivedana (ofrecerse al Sefor)”.

Estas ensefianzas son elegibles para ser llamadas las
mejores. Cuando Hiranyakasipu escuché esta concepcion
de servicio de su hijo, dijo: “Siempre confiamos en nuestra
experiencia y conocimiento empiricos, pero me acabas
de decir una nueva concepciébn que no conocemos”.
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106) Pregunta: ;Los que sirven al Sefior sirven a las almas
jtvas?

Respuesta: El Sefior Supremo esta completo en Si Mismo. Los
devotos del Sefior en realidad sirven a las almas jivas. Hay
personas que, atraidas por la apariencia externa de un alma jiva,
piensan que el servicio al Sefior o el servicio al alma jiva es sélo el
servicio al cuerpo externo del Sefior—apoyan la idea de que todo
el mundo creado es ilusorio (evolucionismo o vivartavad). Tales
personas no sirven a las almas jivas—simplemente sirven a Maya
(ambiente ilusorio) ya que el cuerpo externo del Sefior no es mas
que Maya (cobertura externa del Sefor, naturaleza material). Si
servimos a Maya de esta manera, no nos beneficiard a nosotros
ni a los demas. Si atribuyes lo divino (Narayan) a un mendigo,
s6lo estards sirviendo a Maya—esto no es servicio a Narayan, ni
a Sus sirvientes (Narayan), almas jivas. El servicio a la materia
transformada (imaya) es el servicio a un espejismoilusorio,noauna
cosa verdadera. S6lo Krsna es verdadero. Las almas jivas son Sus
expansiones creadas a Su imagen y semejanza. Debemos servir
al Seior—debemos servir a los asociados del Sefior (Sus devotos)
e incluso a aquellos que no entienden lo que es la conciencia de
Krsna, para que puedan tener una idea adecuada acerca de los
devotos y asociados del Sefior. Nuestro deber es ayudarles fisica
y mentalmente. También debemos servir a los que se oponen al
Sefor, pero de un modo distante. Nuestros amigos mas queridos
son los devotos del Sefior. Les hablaremos de nuestra amistad
con el universo, acerca del servicio al Sefior—si no tienen
mucha inteligencia, pueden aceptar los deberes de los ksatriyas,
vaisyas y sudras. Y si se vuelven hostiles, ya no me asociaré con
ellos—aquellos que han perdido su casta eterna, los agndsticos,
los sensualistas, los seguidores de Charvaka, que piensan
que el disfrute corporal es el objetivo més elevado de la vida.

107) Pregunta: ;Qué significa mostrar misericordia a las almas
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jivas? ;No les ayuda el suministro de alimentos, ropa, etc.?

Respuesta: Ayudaremos a aquellos que después de muchas
vidas podrian establecer fe en el Sefior y han comenzado a
servir al Senor. Ayudaremos a los necesitados con comida,
ropa y otras instalaciones para que puedan servir al Sefor,
pero aparte de eso, ;por qué necesitamos domesticar una
serpiente con leche y bananas? [Alimentar con leche a una
serpiente s6lo aumenta su veneno]. Esto no es misericordia,
mas bien, por el contrario, después de eso, la persona puede
ser atrapada por maya o tentada a convertirse en terrorista.
La misericordia que Sri Chaitanya Mahaprabhu distribuy6
a las almas jivas liber6 a todos eternamente de las miserias
triples. No hay nada desfavorable en esta misericordia y nada
desfavorable de este mundo puede llegar a las almas que
tienen la fortuna de recibirlo—por el contrario, nadaran en el

océano del amor divino y saborearan eternamente el néctar.

108) Pregunta: ;Cudl es la diferencia entre la misericordia de Sri
Chaitanya Mahaprabhu y la misericordia de los demds?

Respuesta: En la misericordia de Sri Chaitanya Mahaprabhu
no hay maldad ni nada desfavorable que pueda verse en
la misericordia de los demds. Su asociado mas cercano, Sri
Svartip Damodar Goswami, dijo describiendo su misericordia:
“Expulsa todo tipo de cosas poco propicias, es cristalino y
puro como una flor completamente florecida, emana alegria,
pone fin a todos los debates sobre las Escrituras, es un
distribuidor del gusto mas dulce, El intoxica al mundo con el
amor divino por Dios y otorga la felicidad eterna a los devotos,
El distribuye Su regalo entre lo alto y lo bajo por igual y El
es el revelador del limite superior de la dulzura (Sri Radha)”.

Sri Ripa Goswami, quien llamaba a Sri Chaitanyadev
Sri Krsna Mismo, deliberd: “El que se llama Sri Krsna



Chaitanya y cuyo color es dorado, es el distribuidor del
regalo mas elevado—El es el distribuidor del amor divino
por Krsna. Sri Krsna Das Kaviraj Goswami también dijo (en
el Sri Chaitanya-charitamyta), “si consideras la misericordia
de Sri Krsna Chaitanya, te sorprenderas al realizarla”.
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Lista de Libros del Sri Chaitanya
Saraswat Math

Libros por Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami Maharaj

« Affectionate Guidance

« Bhagavat Darshan

- Dignity of the Divine Servitor

- Divine Guidance

« Divine Message for the Devotees

- Golden Reflections

« In Search of the Original Source

« Religion of the Heart

* Revealed Truth

« The Benedictine Tree of Divine Aspiration
« The Divine Servitor

- The Nectarean Glories of Sri Nityananda Prabhu

Libros por Srila Bhakti Raksak Sridhar Dev-Goswami Maharaj

- Absolute Harmony

- Awakening to the Absolute

- Centenary Anthology

- Divine Aspiration

« Golden Staircase

« Heart and Halo

« Home Comfort

« Holy Engagement

- Inner Fulfilment

« Loving Search for the Lost Servant
« Ocean of Nectar

- Sermons of the Guardian of Devotion (Vol. I-IV)
- Sri Guru and His Grace



- Srimad Bhagavad-gita: The Hidden Treasure of the Sweet Absolute
- S $11 Prapanna-jivanamritam

« Subjective Evolution of Consciousness

« The Guardian of Devotion

« The Golden Volcano of Divine Love

- The Search for $r1 Krsna, Reality the Beautiful

Otros Libros
- Saranagati
- Sri Brahma-sariihita
- $11 Chaitanya Mahaprabhu: His Life and Precepts
- Sri Nabadvipa-dhama-mahatmya, Sri Navadvipa-bhava-tarariga
- Sri $11 Prema-vivarta
« The Bhagavat: Its Philosophy, Its Ethics, and Its Theology

Hay mas libros disponibles en Bengali, Hindi, Espafiol,
Turco, Italiano, Ruso, Filipino y otros idiomas. Si desea comprar
los libros de Sri Chaitanya Saraswat Math, visite nuestros centros
afiliados o la libreria en linea en gaudiyadarshan.com.
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Templos y Centros de Prédica del
Sri Chaitanya Saraswat Math

(Para una lista completa visite: scsmathinternational.com)

Nabadwip (Headquarters)
Sri Chaitanya Saraswat Math
Sri Chaitanya Saraswat Math
Road, Kolerganj,

West Bengal, Pin 741302.

® +91 9775178546.

Ekachakra

Sree Chaitanya Saraswata
Krsnanushilana Sangha,
Garbhabas (Ekachakra Dham),
Birchandrapur, Birbhum,
West Bengal, Pin 731245

@ +91 9836051708

Kolkata

Sree Chaitanya Saraswata
Krsnanushilana Sangha,
487 & 491 Dum Dum Park
(Op. Tank 3)

West Bengal, Pin 700055
@ +91 9007839853

Hapaniya

Sri Chaitanya Saraswat Ashram,
Village of Hapaniya,
Burdwan, West Bengal

Nrisingha Palli

Sri Chaitanya Saraswat Math
Nrisingha Palli (Devapalli),
Subarna Behar, WB, pin 741315

@ +91 97 32113285

Bamunpara

Sri Chaitanya Sridhar Govinda Seva

Ashram, Village of Bamunpara,

Khanpur, Burdwan, West Bengal

—:INDIA: —

Puri

Sri Chaitanya Saraswat Math,
Bidhava Ashram Road,
Gaurbat Sahi, Bidhavashram,
Odisha, Pin 752001

@ +91 9937479070

Govardhan

Srila Sridhar Swami Seva Ashram,
Dasbisa, Govardhan, Mathura,
Uttar Pradesh, Pin 281502

@ +91 9810309511

Vrindavan

Sri Chaitanya Saraswat Math & Mission,
113 Seva Kunja,

Vrindavan, Mathura,

Uttar Pradesh, Pin 281121

@ +91 9761876054

Siliguri

Sri Chaitanya Saraswat Math,
Hayder Para, New Pal Para,
155 Netaji Sarani, Siliguri,
West Bengal, Pin 734006

@ +91 9748906907

New Delhi

Sri Sridhar Govinda Sundar Bhakti Yoga
Center, Rajguru Marg,

Tilak Street, UP, Pin 110055

@ +918587908744

Ganga Sagar
Sri Chaitanya Saraswat Math,
Ganga Sagar Ashram,



Village Chakaphuladubi,
South 24 Parganas, West Bengal

@ 9775384623

—: EUROPA : —

Inglaterra

® Sri Chaitanya Saraswat Math,
466 Green Street,

London, E13 9DB

@ 0208 552-3551

® Sri Chaitanya Saraswat Math,
Greville House, Hazelmere Close,
Feltham, London, TW14 9PX

® 0755 444 6739

® Sri Chaitanya Saraswat Sangha
Willowfield Road,

Leitrim, Ballinamore

@ 071 9645661

® Sri Chaitanya Saraswat Sangha
Flat A, 2, St Michaels Villas
Inchicore, Dublin 10

@ 087 784 3302

Alemania

® Sri Chaitanya Saraswat Math,
Schlossberg 26, 74219, Mockmiihl
® +49 6298 / 935-9413

Paises Bajos:

® Sri Chaitanya Saraswati Sridhar
Ashram, Azorenweg 80,

1339 VP Almere

@ 036 53 28150

® Villa Govinda Ashram,

Via Regondino, 5,

23887 Olgiate Molgora (LC),
Fraz. Regondino Rosso

@ +39 039 9274445

Sri Chaitanya Saraswat Sangha

Zona Corlo 40, 06014 Montone (PG)
@ +39 0759306496

Hungria

® Sri Chaitanya Saraswat Math

Nagybanyai utca 52,
H-1025, Budapest
@ +361 3980295, 30/5653316

® Sri Chaitanya Saraswat Sangha
Elopatak utca 33,

H-1118, Budapest

® +361 319 1022

® ‘Rejtett Kincs’ cultural centre
Rozsa utca 1, 1077, Budapest
@ 30/5653316

Republica Checa
® Sr1 Sridhar-Govinda Sangha,
Adriana Marcinovova
Cukrovarska 128,

566 01, Vysoke Myto

Ucrania
Vedalife Yoga Studio
Olesya Gonchara St. 90/92, Kiev

@ +38 (044) 360-46-90

Abdullah Cevdet Sokak, No33/8
Cankaya 06690, Ankara
® +90 312 4415857, 312 440 88 82

Rusia

< Sri Chaitanya Saraswat Cultural
Centre, Bolshoy Kiselny tup. 7/2
Moscow

@ +7 495 628-8855

® Sri Chaitanya Saraswat Math
Morskaya St b.13, p.Lahta,
Saint Petersburg, Russia

@ +7 (812) 498-2555

® Sri Chaitanya Saraswat Math
Vavilova st. 16-90, Akademgorodok,
Tomsk, Russia



® +7913 10599 81
Abkhazia

Selo Dzighuta, 2 Apsilsky tup., 15
@ +7 940-712-58-48,

— :NORTE AMERICA : —

® Sri Chaitanya Saraswat Seva
Ashram, 2900 North Rodeo
Gulch Road, Soquel, CA 95073
O (831) 462-4712

H sevaashram.net

® Sri Chaitanya Saraswat Seva Ashram,
269 E. Saint James St.

San Jose, CA, 95112

O(408) 288 6360

® Sri Chaitanya Sridhar Govinda
Mission, 16251 Haleakala Hwy.
Kula, Maui, Hawaii 96790

© 808-878-6821

® Sri Chaitanya Saraswat Mission
745 South 700 East,

Salt Lake City, UT, 84102

@ (801) 834-8844

Canada
$ri Chaitanya Saraswat Sridhar Asan, #29
9955 140 Street, Surrey, V3T 4M4

@ 604 953 0280

oS Chaitanya Saraswat Math de
Veracruz, A.R.,

Juan de Dios Peza 157
Veracruz, c.p. 91700

@ (52-229) 955 0941

® $¢7 Chaitanya Saraswati Sridhar
Govinda Sevashram de Mexico, A.R.
Reforma No. 864, Sector Hidalgo
Guadalajara, Jalisco, c.p. 44280

® (52-33) 3826-9613

® Sri Chaitanya Saraswati Sridhar
Govinda Sevashram de Mexico, A.R.
Calle 69-B, No. 537,

Fracc. Santa Isabel Kanasin, Yucatan
c.p. 97370, Merida

@ (52-999) 982-8444

—:SUR AMERICA : —

< Sn Chaitanya Sridhar Govinda

Seva Ashram, Krsna Shakti Ashram,
P.O. Box 386, Campos do Jordao, Sao
Paulo

@ (012) 3663 3168

* Srila Govinda Maharaj Seva Ashram,
Prata dos Aredes, Teresopolis - Rio de
Janeiro, 92660

@ (21) 2644-6695

® Sri Chaitanya Saraswat Math
Campina Grande, Av. Rio Branco
707, Bairro: Prata, Campina Grande
@ (83) 8881-3764

Golombia

Sri Chaitanya Saraswat Math
Bogota, Calle 56A

No 71-66, Cédigo Postal 111071

@: +57+1+318 354 65 82

® Sri Srila Govinda Seva Ashram

Km 4,5 Via Paipa -Pantano de Vargas
Costado Izquierdo

Tel. +57+1+313 227 11 19

Ecuador:

Srila Sridhar Swami Seva Ashram, P.O.
Box 17-01-576, Quito, @ 342 471

Venezuela

< Sri Chaitanya Sridhar Govinda Seva
Ashram, Avenida Tuy con Avenida
Chama, Quinta Parama Karuna,
Caracas, Venezuela

@ (58) 212-754 1257
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