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Cada palabra es una cancion...
Canciones e himnos
en la tradicion vaisnava

Katha ganam natyam gamanam, «en la morada espiritual de Govinda, cada
palabra es una cancidn y cada paso es un baile». Con esas palabras, Brahma
concluye su himno en alabanza a la persona original, Govinda. En el Tercer Canto
del Srimad-Bhagavatam (3.23.33), Srila Prabhupada escribe: «En cada casa, por la
tarde, ademas del programa de canto, se organizan conferencias del Bhagavatam;
los miembros de la familia se sientan, realizan Hare Krsna kirtana, escuchan
narraciones del Srimad-Bhdgavatam, de la Bhagavad-gita y disfrutan de la musica
antes de acostarse. La atmodsfera creada por el movimiento de sankirtana
permanece viva en sus corazones, y mientras duermen también suefian con el
canto y la glorificacidn del Sefior».

La musica, expresada mediante la voz e instrumentos, se encuentra en el
corazdén de cada cultura. Es una manera poderosa de expresar pensamientos,
emociones y deseos. Las canciones devocionales forman un aspecto esencial de




Cada palabra es una cancién

cualquier cultura espiritual, especialmente en la tradicién vaispnava de Bengala.
Por consiguiente, encontramos que la mayoria de las canciones devocionales
estan escritas en bengali. Almas autorrealizadas como Bhaktivinoda Thakura,
Narottama dasa Thakura y Locana dasa Thakura escribieron sus canciones en un
simple lenguaje bengali y fueron capaces de transmitir verdades filosoficas
complejas a la gente comln que de otra manera no habria tenido acceso al
conocimiento espiritual contenido en los textos sanscritos de los Vedas.

La mayoria de las canciones vaisnava son cortas, compuestas de cuatro a seis
versos, y algunos inclusive menos, como Jaya Radha-Madhava por Bhaktivinoda
Thakura que consiste en una sola estrofa de cuatro lineas. Sin embargo, incluso las
canciones cortas como ésta son perfectas y completas. Srila Prabhupada remarcé
que Jaya Radha-Madhava es «una imagen de Vrndavana. Todo esta ahi: Srimati
Radharani, Vrndavana, Govardhana, Yasoda, y todos los pastorcillos de vacas». Le
gustaba tanto esta cancidn que solia cantarla antes de cada conferencia.

Una vez, durante su estadia en Vrndavana, citd los ultimos dos versos de la
cancién Gauranga bolite habe de Narottama dasa Thakura, y luego agregé:

Prarthana karaye sada narottama dasa. Las canciones de Narottama dasa,
a pesar de que estan escritas en bengali, son consideradas sruti, sonidos
védicas. Srinivasa Acarya ha elogiado a Narottama dasa Thakura: «Sus
canciones son evidencias védicos». Lo que sea que Narottama dasa
Thakura haya expresado en sus simples canciones bengalies es mandato
védico. Por eso, el cancionero Prarthana de Narottama dasa Thakura es
muy popular y famosa entre los vaisnavas.

Srila Prabhupada introdujo las canciones de los dcdryas vaisnavas temprano en
ISKCON. De hecho, la primera grabacion y significado que nosotros tenemos es
Bhajahu re mana, del 30 de marzo de 1966, antes de que ISKCON fuera fundado y
antes de la primera iniciacion de devotos. Bhajahu re mana es un poema
instructivo de Govinda dasa Kaviraja quien nos recuerda la futilidad de la vida
material y nos alienta a tomar refugio en los pies de loto de Krsna y asi liberarnos
de toda ansiedad. Todos los dcdryas han compuesto canciones similares, y
Prabhupada solia cantarlas regularmente y las citaba en sus clases.

Como los himnos védicos, las canciones espirituales estan escritas con el
propésito de alabanza, adoracion, iluminacién y oracién, y estan dirigidas al Sefior
Supremo, a Sus compaiieros y a Sus devotos. Hay muchos mantras hechos para
meditar y elevar a quien los recita a estados sublimes de conciencia. Entre todo
tipo de canciones, himnos y mantras, el principal, por supuesto, es krsna-kirtana,
el canto del nombre de Krsna: krsnot-kirtana-gana-nartana-parau. Srinivasa
Acarya comienza sus oraciones a los Seis Gosvamis implorandoles estar siempre
absorto en cantar el santo nombre del Sefior, bailando y danzando. De ese modo,
él decia, ellos se sumergieron en el océano de amor de Krsna: premamrtambho-
nidhi. Sin embargo, a pesar de que el canto del nombre de Krsna es la practica mas
importante para los seguidores de Sri Caitanya Mahaprabhu, muchos dcaryas
escribieron poemas y canciones en apoyo del mahd-mantra Hare Krsna. Srila
Prabhupada introdujo las canciones de los acaryas vaisnavas a sus discipulos, y

2



Cada palabra es una cancion

frecuentemente cantaba
bhajanas mientras tocaba
karatalas (cimbalos), la
mrdanga (un tambor de
arcilla), el harmonio (un
instrumento de viento con
teclado) o la tambira (un
instrumento de cuerda).

Al comienzo de 1970,
uno de sus discipulos,
Acyutananda Swami, fue
uno de los primeros
devotos que se quedd en
India. Mientras residia en
Mayapur aprendié a tocar
instrumentos musicales
tradicionales, como |la
mrdanga, y aprendid a
cantar las canciones de los
acaryas vaisnavas. En 1974,
difundié grabaciones de
audio de las canciones mas
populares, acompafiadas
de un cancionero titulado
Canciones de los dcdryas
vaisnavas. En el Prefacio de esa compilacién, que se ha mantenido estandar en la
mayoria de los templos de ISKCON hasta hoy en dia, Srila Prabhupada escribe:

Estoy muy contento de ver esta coleccién de canciones compuestas por
Thakura Bhaktivinoda, Narottama dasa, y otros grandes dcaryas de la
comunidad Gaudiya Vaisnava (sampraddya). Las canciones compuestas
por los dcdryas no son canciones ordinarias. Cuando las cantan vaisnavas
puros que siguen las reglas y regulaciones del caracter vaisnava, son
efectivas para despertar la conciencia de Krsna latente en cada entidad
viviente. He aconsejado a Sriman Acyutananda Swami a cantar mas
canciones del Vaisnava Padavali (coleccién de versos) y compilarlas en
libros para mis discipulos y otros; de ese modo, en los paises occidentales
podran aprovechar este canto y asi avanzar en conciencia de Krsna mas y
mas. [...] Nosotros siempre deberiamos recordar el peligro de la influencia
de Maya y esforzarnos por salvarnos de su gran poder. Por eso, nosotros
siempre debemos sumergirnos en la trascendental melosidad del kirtana-
rasa, porque kirtana-rasa es la situacion mas segura en el mundo material.

Aqui vamos a encontrar varias instrucciones valiosas. Cantar estas canciones es un
atractivo método para transmitir conocimiento espiritual, y cuando se lleva a cabo
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puramente, este canto puede crear un escudo de sonido trascendental que
protegera tanto al cantante como a los oyentes de la influencia de la energia
ilusoria.

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati dijo lo siguiente sobre las obras literarias de
Bhaktivinoda Thakura: «Sus obras pertenecen a la clase de literatura eterna
revelada en el mundo». (The Harmonist, diciembre de 1931, vol. XXIX No.6')

En cuanto a las melodias de muchas de sus canciones, Bhaktivinoda Thakura
menciona en su autobiografia que sus discipulos fueron quienes les pusieron
musica. La musica india, tanto la clasica como la folk, estd basada en ragas, escalas
musicales, que expresan diferentes modalidades de acuerdo con el momento del
dia. Muchas veces la melodia para una cancion particular esta compuesta con el
rdga apropiado en mente. Por ejemplo, las canciones de la mafiana como
Vibhavari-sesa o Arunodaya-kirtana generalmente se cantan con lo que
conocemos como la «melodia matutina», que se basa en el raga Bhairavi, el cual
se utiliza en ISKCON durante mangala-arati. Otro raga popular es Dhanasri, que
se basa en una escala pentatoénica edificante y alegre.

Cuando Bhaktivinoda Thakura fue a Orissa, los devotos del lugar le informaron
que algunas de los residentes locales encontraban dificultad al cantar en bengali.
Como solucidn, les dijo que podian traducir sus canciones a su propio idioma y
acompaiiarlas con sus instrumentos habituales.

Como regla general, los instrumentos deben usarse como acompafiamiento,
especialmente en la sala del templo. A veces, una parte instrumental corta puede
servir como una introduccidn, un puente o una expresion para subrayar el mensaje
trasmitido por la cancién. Los devotos no estan interesados en actuaciones solistas
que suelen estan destinadas a mostrar las habilidades del musico. También hay
gue tener en cuenta que, a diferencia de la musica occidental, la musica india es
mas fluida y abierta a la improvisacién. Aunque una cancién pueda basarse en un
raga especifico, la escala, la melodia, el fraseo y la instrumentacién pueden variar.

Durante el tiempo de $ri Caitanya Mahaprabhu, los kirtanas eran usualmente
acompafiados por mrdangas, kdratalas y cornetas, los cuales son todos
instrumentos monofdnicos que se pueden tocar mientras se camina en procesion.
En su revista Sajjana Tosani (6/2) Bhaktivinoda Thakura explica cémo los dcaryas
previos introdujeron el uso de otros instrumentos musicales:

El canto con instrumentos musicales comenzd durante el tiempo de
Srinivasa Acarya. Srinivasa Acarya, Narottama dasa Thakura, y
Syamananda Prabhu eran amigos intimos, y durante algin tiempo
estuvieron estudiando con Jiva Gosvami en Vrndavana. Con la aprobacion
de Jiva Gosvami, ellos tres, que también eran expertos en la musica cldsica
del norte de la India, comenzaron el proceso de interpretar kirtana
acompaniado de instrumentos musicales.

Prabhupada introdujo el uso del harmonio y la tambiira, ademas de mrdanga y
karatalas. En la gran mayoria de las canciones que grabamos para Sinfonia de
Canciones Sagradas, estos cuatro instrumentos forman la base musical.
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Debido a que también queremos atraer a aquellos que aun no son devotos, de
vez en cuando hemos usado otros instrumentos, como el violin y la flauta, para
endulzar la melodia.

A Prabhupada no solo le gustaba cantar bhajanas a solas, sino que también
tenia planes de usar canciones devocionales para propagar la conciencia de Krsna.
Govinda Dasi en una de sus ofrendas de Vyasa-puja, escribe lo siguiente:

Yo recuerdo como en 1968 me contaste tus planes para organizar una
banda mundial de Sankirtana, momento en el que nosotros no teniamos
dinero ni para pagar el alquiler de nuestro pequefio piso en Montreal. Tu
querias construir un auditorio para bhajanas y eventos culturales en un
momento en que no habia ni dinero, ni mano de obra, ni perspectivas de
tales cosas. [...] A menudo decias: «Nosotros haremos nuestros planes y
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luego veremos lo que Krsna desea». Tu actitud siempre fue de humildad.
Nos decias: «Simplemente lo estamos intentando, y si Krsna quiere, sera
un éxito; de lo contrario, sera lo que Krsna desee».

Al comienzo de 1968, Srila Prabhupada escribié a su discipulo Hansadutta
sobre su plan para una Banda Mundial de sankirtana:

Quiero formar una banda de sankirtana en la cual dos de los miembros
tocaran mridanga, ocho tocaran cimbalos de mano, dos tocaran tambura,
y uno el harmonio. Ademas, también habrd un animador o lider del
evento. Este grupo de festivales estard tan bien entrenado que nuestros
cantos y bailes se realizaran en un escenario, y para estas presentaciones
venderemos entradas al publico con distribucidn de prasadam incluido, y
serd reconocido como un movimiento espiritual».
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Unos meses después, en marzo de 1968, le escribié de nuevo:

Junto con el kirtan tendremos variedades de espectdaculos, y toda esa
diversidad se extraera del Srimad-Bhagavatam y la Bhagavad-gita.
Tenemos que enseiar a los brahmacaris y a las brahmacarinis algunos de
los versos en sanscrito al respecto, y los explicaremos recitandolos.
Algunas veces, en medio del canto y la recitacion, también los
comentaremos. Entonces, con el sonido de melodias y musica todo este
espectaculo sera muy atractivo. Y principalmente, nuestro buen
comportamiento y nuestra avanzada conciencia de Krishna hara que este
espectaculo sea muy exitoso. Mientras tanto, continda entrenando al
grupo de kirtan como lo estds haciendo. Este método de cantar y
responder es perfecto. Ya te he escrito en mi Ultima carta al respecto, y
nuevamente digo que se debe practicar el método de cantar y responder.
Puede haber mas de un cantante, al igual que tu puedes tomar el puesto
de lider, a veces Jay Govinda, puede tomar el puesto de lider, a veces otros
pueden tomar el puesto de lider, pero el método de cantar y responder, y
luego cantar, siempre debe seguirse.

Aungue Prabhupada queria que los devotos practicaran y fueran entrenados sobre
cdémo realizar kirtana a la perfeccién, su principal preocupacion era la pureza
espiritual de los cantantes, no su habilidad musical. En el verano de 1968, tres
parejas de casados (Mukunda y Janaki, Syamasundara y Malati, y Gurudasa y
Yamuna) fueron a quedarse con Prabhupada en Montreal antes de su partida a
Europa. El queria que abrieran un templo en Londres, y durante dos semanas los
entrend personalmente en los temas mas finos del kirtana y bhajana. Pero su idea
no era simplemente un negocio musical. En una carta a Mukunda, Prabhupada
dejo en claro que él no concebia «un grupo de musico que llegara a una ciudad,
que realizara algunas actuaciones y que colectara algo de dinero sin generar un
efecto permanente». Mas bien, el grupo de kirtana «debe estar formado por
miembros que puedan trasmitir el éxtasis espiritual en los corazones de las
personas para que algunos de ellos puedan interesarse y acceder a establecer un
centro donde la fiesta del sankirtana pueda realizarse continuamente». Tal como
puntualizé en el prefacio del primer cancionero de ISKCON: «Cuando esas
canciones las cantan vaisnavas puros que siguen las reglas y regulaciones de
caracter vaisnava, son efectivas para despertar la conciencia de Krsna latente en
cada entidad viviente».

Muchos afios después, en 1977, meses antes de dejar este mundo,
Prabhupada enfatizé otra vez la importancia de la esencia espiritual frente a la
experiencia material. La siguiente es una conversacién que tuvo lugar en Mayapur,
India, en febrero de 1977:

Ramesvara: Que hay de la idea de: «Tu no te tienes que trasladar a un templo,
renunciar a la familia y a todo. En realidad, puedes cantar Hare Krsna en tu propia
casa». La idea es que: «lo puedes hacer tu mismo...».
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Prabhupada: No. El canto de Hare Krsna no es un canto caprichoso. Debe
llevarse a cabo sin ofensas. Debes estar debidamente iniciado. No significa que no
debas iniciarte, solo cantar. Esa no es la idea. Debes ser iniciado, aunque seas un
grhastha o sannydsi o brahmacari. No es que sin ser iniciado puedes cantar
caprichosamente y el efecto serd el mismo. iNo! Debes ser iniciado. Adau
gurvasrayam. Debes aceptar un guru.

Ramesvara: Si tu quieres vender algun producto, puedes promocionarlo de
muchas maneras, y luego el publico lo comprara. Asi que a veces citamos a esos
psicélogos que han realizado estudios que dicen: «Si cantas Hare Krsna, habra
algunos buenos efectos».

Prabhupada: Algo bueno habra indudablemente. Si comes algo, habra algin
efecto de comer. Pero si se come adecuadamente, si se come correctamente,
habra un efecto mejor. Esa es la idea.

Ramesvara: Estdbamos pensando que algo es mejor que nada.

Prabhupada: No.

Hari-Sauri: Si declaramos que el maha-mantra otorga alguin beneficio material,
éno es eso una ofensa?

Prabhupada: Entonces eso es aparadha.

Hari-$auri: Si.

Prabhupada: Eso es aparadha.

Hari-$auri: Una de las diez ofensas.

Ramesvara: Porque a veces, cuando entrevistamos a esas personas que estan
cantando, hablan de su propia realizacién, y no es exactamente la versién de
Sukadeva Gosvamr, sino que lo poquito que han realizado es su propia realizacion.

Prabhupada: No, no. Pueden cantar, pero deben entender que hay un proceso
para cantar; eso sera mas efectivo. Deben saberlo. El canto esta abierto a todos.
Cualquiera puede cantar, pero la gente debe saber eso, debe saber que «Si yo
canto siguiendo el proceso correcto, entonces sera efectivo».

Ramesvara: Deben tener claro que el objetivo no es algo material, sino es el
amor por Dios.

Prabhupada: Si. Prema pum-artho mahén. Eso es lo deseable. Bhaktivinoda
Thakura dice: namaksara bahir haya nama nahi haya. «Simplemente se estadn
pronunciando las letras del alfabeto, pero eso no es nama». Namaksara, en «Hare
Krsna» aparecen las letras del alfabeto, pero eso no es el santo nombre [...]
Ademas de eso, es aparadha. Namno balad yasya hi papa-buddhih. A menos que
sigas el proceso, puedes pensar: «Yo estoy cantando el mantra Hare Krsna,
entonces cualquier actividad pecaminosa que cometa sera neutralizada».

Brahmananda: Esa es la peor ofensa.

Prabhupada: Si. Esa es una ofensa muy grave.

Hari-$auri: Entonces, en realidad queremos propagar el proceso del servicio
devocional, no simplemente el canto casual.

Prabhupada: En primer lugar, estamos cantando para hacer que las personas
se sientan un poco atraidas. Adau sraddha.

Ramesvara: Solo para darlo a conocer.
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Prabhupada: Si, eso es. Y si el corazén se limpia un poco, entonces la gente lo
entendera. Sera efectivo, pero cuando el canto se hace apropiadamente otorgara
un efecto real. A los extrafios que estan cantando, no los desanimamos.

Ramesvara: Nosotros queremos que canten mas.

Prabhupada: Si. Pero ellos también deberian conocer la ciencia.

Ramesvara: Al igual que Alice Coltrane que ofrecid su pequefia contribucion.
Ella participd en ese album discografico con Govinda jaya jaya y Hare Krsna.

Prabhupada: Eso estad bien. Pero cuando lo haga correctamente, serd mas
efectivo. Si se canta sin seguir el proceso, gradualmente se degrada. Las ofensas
incrementaran. Existe ese riesgo.

Ramesvara: Entonces, en el pasado, en las revistas solo mostrdbamos
personas cantando si eran devotos iniciados, con la cabeza rapada y que vivian en
el templo. Sin embargo, recientemente, han adoptado la idea de mostrar a
personas que trabajan fuera del movimiento, y que no son brahmacaris ni
sannyasis. Ellos también cantan, y asi dar la idea al publico de que...

Prabhupada: Asi que, nosotros estamos dando la facilidad para que canteny
tomen prasadam, pero al mismo tiempo, gradualmente, si el canto es efectivo,
tenemos que cantar siguiendo el proceso [...] Al principio podemos ser muy liberal:
«Muy bien, canta». Lo presentamos asi, y yo lo he hecho, sin regulaciones. Pero
eso no significa que el proceso se tenga que negligir. A la persona se le debe dar
una explicacion clara: «Simplemente, cantar caprichosamente no es el método».

Hari-$auri: Niyamagraha.

Prabhupada: Si. No lo presentes como algo barato. Hay una ciencia. Hay un proceso

Un mes antes de su primera visita a Inglaterra, en septiembre de 1969,
Prabhupada escribié a Syamasundara, quien habia desempefiado un papel
decisivo en los arreglos para el lanzamiento del dlbum Radha Krishna Temple
producido por George Harrison:

Ahora, cuando yo vaya a Londres, llevaré otras grabaciones que he
cantado, y si estas grabaciones se pueden realizar con la misma perfeccion
técnica, entonces bajo mi direccion, nosotros podremos producir al menos
una docena de grabaciones del mantra Hare Krishna en varias melodias.
Estoy seguro de que a la gente le gustard mucho cuando se presenten a
través del Sr. George Harrison y compafiia. Me alegra mucho saber que el
Sr. George Harrison estaba tocando harmonio y guitarra; Digvijaya y
Gurudasa tocaban las karatalas; Yamuna y Malati estaban cantando; y tu
estabas tocando dilruba. Kulasekhara toca muy bien la mridanga».

Parece que Srila Prabhupada no estaba en contra de incluir otros instrumentos si
servian para mejorar la calidad de la presentaciéon y hacerla mas atractiva sin
comprometer la esencia espiritual. Siguié en este sentido a su propio maestro
espiritual, quien dijo:

Kirtana significa «una recitacion que otorga elegibilidad para escuchar
sobre temas espirituales». Sin embargo, en la actualidad somos tan reacios
al servicio de Bhagavan que no estamos preparados para escuchar kirtana
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a menos que complazca a nuestros sentidos. Es por eso que se pueden
presentar canciones melodiosas para glorificar a Hari. Para aquellas
personas que no tienen interés en escuchar sobre Hari excepto en forma
de canciones, cantamos las glorias de Hari de esta manera para que
reciban el mensaje, tal como una pastilla amarga se recubre de azucar.

La mayoria de las personas ya han decidido que escucharan cualquier cosa
menos Hari-katha. Por su propio beneficio, debemos llevar a cabo Hari-
kirtana. Al igual que se mezcla pastel de mostaza y sal en la comida de una
vaca cuando no quiere comer, mezclamos canciones agradables con Hari-
katha para que sea atractivo para todos. Para este propdsito, se pueden
permitir algunas canciones sobre Rai-Kanu [Radha-Krishna] para estimular
el interés de la gente en escuchar canciones.

Kirtana tiene como objetivo atraer a la audiencia hacia la audicion. Puede
que algunas personas digan que Krishna es inmoral o simplemente otra
personalidad histdrica mas, «entonces, ¢de qué sirve oir hablar de EI?
Preferimos oir hablar de las heroicas actividades de Napoledn». Para
liberar a la gente de esa mentalidad es necesario el Krishna-kirtana. Asi
como los ciervos y las serpientes se dejan cautivar por la musica y las
canciones, si Hari-katha se presenta en forma de canciones, incluso las
mentes de los materialistas se sentirdn atraidas. Un kirtana adecuado
significa rechazar el kirtana seco, no autorizado y adverso.

Durante su visita al templo de Los Angeles, desde el 21 de diciembre de 1968 al 31
de enero de 1969, Prabhupada grabo dieciocho canciones con sus significados. En
esos dias, no habia un cancionero con la transliteracion bengali; por tanto, los
devotos no participaron.

El canto personal y meditativo, sin un coro que responde, es una forma de
cantar bhajanas, pero cualquiera de las canciones se puede cantar también con
otros participantes que responden. A lo largo de los afios, algunas de las canciones
se han vuelto populares, como Yasomati-nandana, Vibhavari-Sesa y Ye anilo
prema dhana, y para muchos devotos son canciones que saben de memoria.
Esperamos que, el proyecto Sinfonia de Canciones Sagradas ayudara a popularizar
canciones menos conocidas y alentara a los devotos a cantarlas juntos. Para
facilitar el canto congregacional, hemos grabado cada una de las 108 canciones
presentadas en este cancionero acompafiada por un coro. Para aquellas canciones
que son conocidas por la mayoria de los devotos, hemos usado la misma melodia.
Para las canciones que grabd Prabhupada, usamos sus melodias. Algunas
canciones fueron compuestas basadas en una melodia bengali tradicional y para
todas las demas hemos confiado en la inspiracion. Era importante que todas las
grabaciones presentaran una estructura clara, una seccién de ritmo constante y
una melodia facil de seguir, apoyada por un coro que muestra el ejemplo de canto
y respuesta. Para quienes saben leer partituras, hemos proporcionado partituras
para todas las canciones.



Bhakti Gauravani Goswami durante un seminario
sobre las canciones vaisnavas en Mar del Plata, Argentina, 2016.
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Sinfonia de Canciones Sagradas se divide en veinte secciones. Las primeras diez
estan compuestas por 108 canciones en bengali o sanscrito. En las siguientes diez
secciones damos la traduccidn, el significado de cada palabra y comentarios.

Hay un total de 108 canciones divididas en diez categorias. Para ofrecer lo
mejor segun nuestro conocimiento hemos incluido todas las canciones que
Prabhupada solia cantar, como las que se encuentran en el cancionero original, y
muchas que se han vuelto populares por medio de diferentes devotos en los
ultimos cincuenta aflos. También hemos incluido todas las canciones y oraciones
que Prabhupada cit6 en sus libros y conferencias, incluso las que no grabé, y luego
hay algunas mas que consideramos de interés especial. Hemos excluido canciones
que nos dijo explicitamente que no cantemos, como Srita-kamala.

Las canciones de nuestros dcaryas vaisnavas pueden dividirse en diferentes
temas. Una categoria prominente y facil de identificar es la glorificacién, la cual
contiene canciones como Jaya radhe jaya krsna. Otras como Yasomati-nandana y
Vibhavari-sesa entran en la categoria de nama-kirtana que consta
primordialmente de diferentes nombres del Sefior. Hay canciones de alabanza al
Sefior, Sus pasatiempos y compafieros, y muchos astakas, himnos compuestos en
ochos versos, que describen las cualidades trascendentales de una personalidad
especifica o un lugar sagrado. Hay oraciones invocando misericordia, canciones
que expresan anhelo o aspiracién, y canciones que brindan consejos e
instrucciones. Muchas combinan diferentes elementos como lamentacion,
remordimiento, anhelo y ruegos por misericordia o piedad.

La vida espiritual comienza indagando con perspicacia, tal como lo hizo
Sanatana Gosvami ante S$ri Caitanya Mahaprabhu, cuando le pregunté: «Ke ami,
kene amaya jare tapa-traya — ¢Quién soy yo? éPor qué siempre me causan
problemas las tres miserias?».

Hay unas cuantas canciones donde los acaryas toman la posicion de un alma
condicionada mostrandonos como reflexionar sobre nuestra vida, cdmo ser
conscientes de los aspectos indeseables de nuestro caracter y cdmo expresar
lamentacion debido a nuestro enredo en la existencia material, y a expresar
esperanza de recibir el refugio y la misericordia del Sefior.

En los primeros dias de ISKCON, una practica comun era sentarse por la tarde
a cantar las canciones de los dcaryas vaisnavas a modo de canto y respuesta. Hoy
en dia ya no es asi, exceptuando la oracién Damodarastaka y las canciones que se
cantan frente a las Deidades, como las canciones de drati y Yasomati-nandana o
Vibhavari-sesa. Esta Ultima se hizo popular porque se canta cada mafiana durante
el mangala-arati en el Krishna-Balaram Mandir de Vrndavana.

Después de las oraciones introductorias sigue una seleccidn de canciones que
nos recuerdan la naturaleza sombria de la existencia material y nuestra condicion
caida gobernada por el olvido y la ignorancia.

La tercera seccidon presenta canciones de Bhaktivinoda Thakura de su
cancionero Sarandgati donde elabora las seis fases de la rendicién, como las
explica Sri Caitanya Mahaprabhu a Sanatana Gosvami en el Sri Caitanya-
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caritamrta (Madhya 22.100). La siguiente seccidon, Lalasd (anhelo), esta
compuesta de canciones que expresan un gran deseo de purificacidn y perfeccidon
espiritual. Bajo el titulo Vijiapati (Oracidn), Seccion 5, encontramos canciones que
se dirigen al Sefior y a Sus devotos rogando por su misericordia; y en la siguiente
Seccién 6 (Upadesa), las canciones son instructivas, dirigidas a la mente ya que es
el depdsito de todos los pensamientos, emociones y deseos.

Las canciones de la Seccion 7 estan destinadas a alabar al Sefor y Sus
compafieros (mahima), y expresan dedicacion en su adoracion (nistha). Los
astakas, de la Seccion 8, son todos poemas sanscritos formados por ocho versos,
que describen las maravillosas cualidades y las actividades del Sefior, Su morada y
Sus devotos. El tltimo astaka, el Siksastaka de Sri Caitanya Mahaprabhu, es sin par
porque contiene todos los diferentes elementos que se encuentran en las otras
canciones: glorificacion, remordimiento, humildad, anhelo, instruccién vy
lamentacidn. Las stotras (oraciones) presentadas en la Seccidén 9, también estan
compuestas de versos en sanscrito y son mucho mas antiguas que todas las demas
canciones e himnos, algunas de las cuales datan de millones de afios. La mayoria
son del Srimad-Bhagavatam.

La dltima seccion consta de nama-kirtanas, canciones que se componen de
diferentes nombres sagrados del Sefior, y dratis, canciones que deben cantarse en
el templo durante las diferentes ceremonias de adoracién.

k% k

La segunda parte de Sinfonia de Canciones Sagradas incluye principalmente la
traduccién de cada cancién y comentarios basados en citas de Srila Prabhupada.
Enla Seccidn 21, se proporcionan partituras, de modo que, incluso cuando no haya
grabacion de audio como referencia, sea posible reproducir la melodia de cada
cancion. La ultima parte consiste en una guia de pronunciacién de bengali y
sanscrito, errores comunes cometidos al cantar, un indice alfabético de la primera
linea de cada cancion, un indice alfabético de las traducciones asi como las
biografias de Srila Prabhupada y del autor. Concluimos con una breve historia del
proyecto y un enlace al sitio web donde se puede encontrar mds informacion,
novedades, actualizaciones, una versién del libro electrénico y enlaces para
descargar todos los audios.
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Su Divina Gracia

A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada

Fundador-Acarya de la Asociacién Internacional para la Conciencia de Krisna



nama om visnu-padaya

krsna-presthaya bhu-tale

Srimate bhaktivedanta-
svamin 1ti namine

namas te sarasvate deve
gaura-vani-pracarine
nirvisesa-sunyavadi-
pascatya-desa-tarine

Sri-krsna-caitanya
prabhu nityananda
Sri-advaita gadadhara
srivasadi-gaura-bhakta-vrnda

hare krsna hare krsna
krsna krsna hare hare
hare rama hare rama
rama rama hare hare
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Mangalacarana
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Mangalacarana

Invocacion auspiciosa

o~y = -

caksur unmilitam yena tasmai sri-gurave-namah

$ri-caitanya-mano-'bhistam sthapitam yena bhu-tale
svayam rupah kada mahyam dadati sva-padantikam

vande 'ham sri-guroh
$ri-yuta-pada-kamalam sri-guriin vaisnavams ca
$ri-ripam sagrajatam
saha-gana-raghunathanvitam tam sa-jivam

sadvaitam savadhutam
parijana-sahitam krsna-caitanya-devam

sri-radha-krsna-padan
saha-gana-lalita-sri-visakhanvitams ca

nama om visnu-padaya krsna-presthaya bhu-tale
srimate bhaktivedanta-svamin 1ti namine

namas te sarasvate deve gaura-vani-pracarine
nirvisesa-stinyavadi-pascatya-desa-tarine

nama om visnu-padaya krsna-presthaya bhu-tale
sSrimate bhaktisiddhanta-sarasvatiti namine
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$ri-varsabhanavi-devi-dayitaya krpabdhaye
krsna-sambandha-vijiiana-dayine prabhave namah

madhuryojjvala-premadhya-sri-ripanuga-bhaktida
$ri-gaura-karuna-sakti-vigrahaya namo 'stu te

namas te gaura-vani-$ri-murtaye dina-tarine
riapanuga-viruddhapasiddhanta-dhvanta-harine

namo gaura-kisoraya saksad-vairagya-murtaye
vipralambha-rasambhode padambujaya te namah

namo bhaktivinodaya sac-cid-ananda-namine
gaura-sakti-svartpaya ripanuga-varaya te

gauravirbhava-bhimes tvam nirdesta saj-jana-priyah
vaisnava-sarvabhaumah sri-jagannathaya te namah

vaficha-kalpatarubhyas ca krpa-sindhubhya eva ca
patitanam pavanebhyo vaisnavebhyo namo namah

namo maha-vadanyaya krsna-prema-pradaya te
krsnaya krsna-caitanya-namne gaura-tvise namah
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pafica-tattvatmakam krsnam
bhakta-ripa-svaripakam

bhaktavataram bhaktakhyam
namami bhakta-saktikam

he krsna karuna-sindho dina-bandho jagat-pate
gopesa gopika-kanta radha-kanta namo 'stu te

jayatam suratau pangor mama manda-mater gati
mat-sarvasva-padambhojau radha-madana-
mohanau

divyad-vrndaranya-kalpa-drumadhah
$rimad-ratnagara-simhasana-sthau
$rimad-radha-srila-govinda-devau
presthalibhih sevyamanau smarami

sriman rasa-rasarambhi vamsi-vata-tata-sthitah
karsan venu-svanair gopir gopinathah sriye 'stu nah

tapta-kaficana-gaurangi radhe vrndavanesvari
vrsabhanu-sute devi pranamami hari-priye

$ri-krsna-caitanya prabhu nityananda
$ri-advaita gadadhara $rivasadi-gaura-bhakta-vrnda

hare krsna hare krsna krsna krsna hare hare
hare rama hare rama rama rama hare hare
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Sr1 Guru-parampara
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura
1
krsna haite catur-mukha, haya krsna-sevonmukha,
brahma haite naradera mati
narada haite vyasa, madhva kahe vyasa-dasa,
purnaprajina padmanabha gati
2
nrhari madhava-vamse, aksobhya paramahamse,
Sisya bali' angikara kare
aksobhyera Sisya jaya-tirtha name paricaya,
tara dasye jianasindhu tore
3
taha haite dayanidhi, tara dasa vidyanidhi,
rajendra haila taha ha' te
tahara kinkara jaya-dharma name paricaya,
parampara jana bhala mate

4
jayadharma-dasye khyati, $r1 purusottama-jati,
ta ha' te brahmanya-tirtha sari
vyasatirtha tara dasa, laksmipati vyasa-dasa,
taha ha' te madhavendra puri
5
madhavendra puri-vara, sisya-vara sri-isvara,
nityananda, sri-advaita vibhu
1svara-purike dhanya, karilen sri-caitanya,
jagad-guru gaura mahaprabhu
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6
mahaprabhu sri-caitanya, radha-krsna nahe anya,
ripanuga janera jivana
visvambhara priyankara, $ri-svariipa damodara,
$ri-gosvami ripa-sanatana
7
rapa-priya mahajana, jiva, raghunatha hana,
tara priya kavi krsnadasa
krsnadasa-priya-vara, narottama seva-para,
yara pada visvanatha-asa
8
visvanatha-bhakta-satha, baladeva jagannatha,
tara priya $ri-bhaktivinoda
maha-bhagavata-vara, sri-gaurakisora-vara,
hari-bhajanete ya' ra moda

9
thara paramahamsa, gaurangera nija-vamsa
tadera carane mama gati
ami seva-udasina, namete tridandi dina
$ri-bhaktisiddhanta sarasvati

10
sri-varsabhanavi-vara, sada sevya-seva-para,
tahara dayita-dasa-nama
tara pradhana pracaraka, sri-bhaktivedanta nama,
patita-janete daya-dhama
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Aksepa y Dainya

Remordimiento y humildad

Hari hari! biphale

Gora pahu

Gopinatha

Anadi' karama-phale
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Hari hari! biphale
(Ista-deve Vijhapti)
Narottama dasa Thakura

hari hari! biphale janama gonainu
manusya-janama paiya radha-krsna na bhajiya
janiya suniya bisa khainu

golokera prema-dhana hari-nama-sankirtana
rati na janmila kena taya
samsara-bisanale diba-nisi hiya jvale
juraite na kainu upaya

vrajendra-nandana yei, $aci-suta haila sei,
balarama haila nitai
dina-hina yata chila, hari-name uddharila,
tara $aksi jagai madhai

ha ha prabhu nanda-suta vrsabhani-suta-yuta
karuna karaha ei-bara
narottama-dasa kaya na theliha ranga paya
toma bine ke ache amara

24



Gora pahu
(Aksepa)

Narottama dasa Thakura

gora pahu na bhajiya goinu
prema-ratana-dhana helaye harainu

adhane yatana kari dhana teyaginu
apana karama-dose apani dubina

sat-sanga chari kainu asate vilasa
te-karane lagila ye karma-bandha phansa

visaya bisama bisa satata khainu
gaura-kirtana-rasa magana na hainu

kena va achaye prana ki sukha lagiya
narottama dasa kena na gela mariya
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Gopinatha

Bhaktivinoda Thakura

gopinatha, mama nivedana suno
visayl durjana, sada kama-rata,
kichu nahi mora guna

gopinatha, amara bharasa tumi
tomara carane, lainu $arana,
tomara kinkara ami

gopinatha, kemane sodhibe more
na jani bhakati, karme jada-mati,
parechi samsara-ghore

gopinatha, sakali tomara maya
nahi mama bala, jiiana sunirmala,
svadina nahe e kaya

gopinatha, niyata carane sthana
mage e pamara, kandiya kandiya,
karahe karuna dana

gopinatha, tumi ta' sakali para
durjane tarite, tomara sakati,
ke ache papira ara

gopinatha, tumi krpa-parabara
jivera karane, asiya prapafice,
113 kaile subistara

gopinatha, ami ki dose dosi
asura sakala, paila carana,
vinoda thakila basi'
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gopinatha, ghucao samsara jvala
avidya-jatana, ara nahi sahe,
janama-marana-mala

gopinatha, ami ta' kamera dasa
visaya-vasana, jagiche hrdaye,
phadiche karama phansa

gopinatha, kabe va jagiba ami
kama-ripa ari, dire teyagiba,
hrdaye sphuribe tumi

gopinatha, ami ta' tomara jana
tomare chariya, samsara bhajinu,
bhuliya apana-dhana

gopinatha, tumi ta' sakali jana
apanara jane, dandiya ekhana,
$ri-carane aeho sthana

gopinatha, ei ki vicara taba
vimukha dekhiya, chara nija-jane,
na kara’ karuna-laba

gopinatha, ami ta mirakha ati
kise bhala haya, kabhu na bujhinu,
tai hena mama gati

gopinatha, tumi ta' pandita-bara
mudhera mangala, tumi anvesibe,
e dase na bhava' para
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gopinatha, amara upaya nai
tumi krpa kari', amare laile,
samsare uddhara pai

gopinatha, parechi mayara phere
dhana, dara, suta, ghireche amare,
kamete rekheche jere

gopinatha, mana ye pagala mora
na mane $asana, sada acetana,
visaye ra 'yeche ghora

gopinatha, hara ye menechi ami
aneka yatana, haila biphala,
ekhana bharasa tumi

gopinatha, kemane haibe gati
prabala indriya, basi-bhita mana,
na chare visaya-rati

gopinatha, hrdaye basiya mora
manake samiya, laha nija pane,
ghucibe vipada ghora

gopinatha, anatha dekhiya more
tumi hrsikesa, hrsika damiya,
tara’ he samsrti-ghore

gopinatha, galaya legeche phansa
krpa-asi dhari', bandhana chediya,
vinode karaha dasa
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Anadi' karama-phale
Bhaktivinoda Thakura

anadi' karama-phale, pari' bhavarnara jale,
taribare na dekhi upaya
ei visaya-halahale, diba-nisi hiya jvale,
mana kabhu sukha nahi paya

asa-pasa-sata-Sata, klesa deya abirata,
pravrtti-urmira tahe khela
kama-krodha-adi chaya, batapade deya bhaya
avasana haila asi' bela

jnana-karma-thaga dui, more pratariya loi,
avasese phele sindhu-jale
e hena samaye, bandhu, tumi krsna krpa-sindhu,
krpa kari' tolo more bale

patita-kinkare dhari', pada-padma-dhuli kari',
deha bhaktivinoda asraya
ami tava nitya-dasa, bhuliya mayara pasa,
baddha ha'ye achi dayamaya
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Durlabha manava-janma
Bhaktivinoda Thakura

durlabha manava-janma labhiya samsare
krsna na bhajinu-duhkha kahiba kahare?

'samsara’ 'samsara’, ka're miche gela kala
labha na kaila kichu, ghatila jafijala

kisera samsara ei chayabaji praya
ihate mamata kari' brtha dina jaya

e deha patana ha'le ki ra'be amara?
keha sukha nahi dibe putra-parivara

gardabhera mata ami kari parisrama
ka'ra lagi' eta kari, na ghucila bhrama

dina jaya micha kaje, nisa nidra-base
nahi bhavi-marana nikate ache ba'se

bhala manda khai, heri, pari, cinta-hina
nahi bhavi, e deha chariba kona dina

deha-geha-kalatradi-cinta avirata
jagiche hrdaye mora buddhi kari' hata
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haya, haya! nahi bhavi-anitya e saba
jivana vigate kotha rahibe vaibhava?

$masane $arira mama pariya rahibe
bihanga-patanga taya vihara karibe

kukkura srgala saba anandita ha'ye
mahotsava karibe amara deha la'ye

ye dehera ei gati, ta'ra anugata
samsara-vaibhava ara bandhu-jana yata

ataeva maya-moha chari' buddhimana
nitya-tattva krsna-bhakti karuna sandhana
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Kena hare-krsna-nama
Bhaktivinoda Thakura

kena hare-krsna-nama hari bale
mana prana kande na

paksi na jani kona aparadhe
mukhe hare-krsna-nama bala na
kena hare-krsna-nama hari bale
mana prana kande na

vanera paksi re dhare
raklam hrdaya mandire
madhu makha ei hari-nama
paksi re Siksaile Sikse

kena hare-krsna-nama hari bale
mana prana kande na

paksi sakala nama balte para
kena hare-krsna-nama bala na

kena hare-krsna-nama hari bale
mana prana kande na
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cala paksi ripera dese jai
ye desete manera manusa
asa jaoya nai
kena hare-krsna-nama hari bale

mana prana kande na

ye paksi re tora marana kalete
carabi vater dolate
ore cari janete kandhe kare
laye yabe Smasana ghatete

kena hare-krsna-nama hari bale
mana prana kande na

ore o tora mukhe aguna jihve tule
ki karabi tai bala na

kena hare-krsna-nama hari bale
mana prana kande na
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Tatala saikate
Vidyapati Thakura

tatala saikate, vari-bindu-sama,
suta-mita-ramani-samaje
toh,e visari mana, tahe samarpala,
aba majhu habo kona kaje

madhava he! hama parinam nirasa
tuhun jaga-tarana, dina doya-maya,
ataye toh,ari visoyasa

adha janama hama, ninde gonayalun,
jara sisu koto-dina gela

nidhuvane ramani, rasa-range matala,
toh,e bhajabo kona bela

koto caturanana, mari mari jaota,
na tuya adi avasana

toh,e janami puna, toh,e samaota,
sagara-lahari samana

bhanaye vidyapati, Sesa Samana-bhaya,
tuya vina gati nahi ara
adi-anadika, natha kahayasi,
bhava-tarana bhara toh,ara
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Sri-krsna-caitanya prabhu
jive daya kari'

Bhaktivinoda Thakura

$ri-krsna-caitanya prabhu jive daya kari'
sva-parsada swiya dhama saha avatari'

atyanta durlabha prema karibare dana
Siksaya Saranagati bhakatera prana

dainya, atma-nivedana, goptrtve varana
‘avasya raksibe krsna'-visvasa, palana

bhakti-anuklla-matra karyera svikara
bhakti-pratikula-bhava varjanangikara

sad-anga Saranagati hoibe janhara
tahara prarthana sune $ri-nanda-kumara

ripa-sanatana-pade dante trna kari'
bhakativinoda pare duhu pada dhori'

kandiya kandiya bale ami to' adhama
Siksaye saranagati kara he uttama
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Vidyara vilase
Bhaktivinoda Thakura

vidyara vilase, katainu kala,
parama sahase ami
tomara carana, na bhajinu kabhu,
ekhana sarana tumi

parite parite, bharasa barila,
jhane gati habe mani'
se asa biphala, se jiiana durbala,
se jAana ajfiana jani
jada-vidya yata, mayara vaibhava,
tomara bhajane badha
moha janamiya, anitya samsare,
jivake karaye gadha
sei gadha ha’ ye, samsarera bojha,
bahinu aneka kala

bardhakye ekhana, saktira abhave,
kichu nahi lage bhala

jivana jatana, hoila ekhana,
se vidya avidya bhela
avidyara jvala, ghatila bisama,
se vidya hoila sela
tomara carana, vina kichu dhana,
samsare na ache ara
bhakativinoda, jada-vidya chari,’
tuva pada kare sara
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Bhuliya tomare
Bhaktivinoda Thakura

bhuliya tomare, samsare asiya,
peye nana-vidha byatha
tomara carane, asiyachi ami,
baliba duhkhera katha

janani-jathare, chilama yakhana,
visama bandhana-pase
eka-bara prabhu! dekha diya more,
vaficile e dina dase

takhana bhavinu, janama paiya,
kariba bhajana tava
janama hoila, pari' maya-jale,
na hoila jiana-lava

adarera chele, sva-janera kole,
hasiya katanu kala
janaka-janani- snehete bhuliya,
samsara lagila bhala
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krame dina dina, balaka hoiya,
bhelinu balaka-saha
ara kichu dine, jhana upajila,
patha pari aharah

vidyara gaurave, bhrami' dese dese,
dhana uparjana kari
sva-jana palana, kari eka-mane,
bhulinu tomare, hari!

bardhakye ekhana, bhakativinoda,
kandiya katara ati
na bhajiya tore, dina brtha gela,
ekhana ki habe gati?
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Amara jivana
Bhaktivinoda Thakura

amara jivana, sada pape rata,
nahika punyera lesa

parere udvega, diyachi ye kata,
diyachi jivere klesa

nija sukha lagi', pape nahi dari,
daya-hina svartha-para
para-sukhe duhkht, sada mithya-bhasi,
para-duhkha sukha-kara

asesa kamana, hrdi majhe mora,
krodht, dambha-parayana
mada-matta sada, visaye mohita,
himsa-garva vibhusana

nidralasya hata, sukarye virata,
akarje udyogi ami
pratistha lagiya, s$athya-acarana,
lobha-hata sada kami

e hena durjana, saj-jana-varijita,
aparadhi nirantara
Subha-karja-suinya, sadanartha-mana,
nana duhkhe jara jara

bardhake ekhana, upaya-vihina,
ta' te dina akificana
bhakativinoda, prabhura carane,
kare duhkha nivedana
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Suna mora duhkhera kahint
Bhaktivinoda Thakura

1
(prabhu he!) Suno mor duhkher kahint
visaya-halahala, sudha-bhane piyalun,
av avasana dina-mani

2
khela-rase $aisava, podhaite kaisora,
gowaolun, na bhela viveka
bhoga-base yauvane, ghara pati' basilun,
suta-mita badhala aneka

3
vrddha-kala aola, saba sukha bhagala,
pira-base hoinu katara
sarvendriya durbala, ksina kalevara,
bhoga-bhave duhkhita antara

4
jiana-lava-hina, bhakti-rase vafchita,
ara mora ki habe upay
patita-bandhu, tuhun, patitadhama hama,
krpaya uthao tava pay

5
vicarite abahi, guna nahi paobi,
krpa kara, chorata vicar
tava pada-pankaja-sidhu pibaoto,
bhakativinoda kara par
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Emana durmati
Bhaktivinoda Thakura

emana durmati, samsara bhitare,
pariya achinu ami
tava nija-jana, kana mahajane,
pathaiya dile tumi

daya kari' more, patita dekhiya,
kahila amare giya

oh,e dina-jana, suna bhala katha,
ullasita ha' be hiya

tomare tarite, $ri-krsna-caitanya,
navadvipe avatara

toma hena kata, dina hina jane,
karilena bhava-para

vedera pratijina, rakhibara tare,
rukma-varna vipra-suta
mahaprabhu name, nadiya mataya,
sange bhai avadhuta

nanda-suta jini, caitanya gosai,
nija-nama kari' dana
tarila jagat, tumi-o yaiya,
laha nija-paritrana

tomara carana-tale
bhakativinoda, kandiya kandiya,
apana-kahint bale
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Manasa, deha, geha
Bhaktivinoda Thakura

manasa, deha, geha, yo kichu mora
arpilan tuwa pade, nanda-kisora!

sampade vipade, jivane-marane
daya mama gela, tuwa o-pada varane

marabi rakhabi-yo iccha toh,ara
nitya-dasa prati tuwa adhikara

janmaobi more iccha yadi tora
bhakta-grhe jani janma hau mora

kita-janma hau yatha tuwa dasa
bahira-mukha brahma janme nahi asa

bhukti-mukti-sprha vihina ye bhakta
labhaite taka sanga anurakta

janaka, janani, dayita, tanaya
prabhu, guru, pati—-tuhun sarvamaya

bhakativinoda kahe, suno kana!
radhanatha! tuhun hamara parana
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Atma-nivedana
Bhaktivinoda Thakura

atma-nivedana, tuwa pade kari',
hoinu parama sukht

duhkha dure gela, cinta na rahila,
caudike ananda dekhi

asoka-abhaya, amrta-adhara,
tomara carana-dvaya

tahate ekhana, visrama labhiya
charinu bhavera bhaya

tomara samsare, kariba sevana,
nahiba phalera bhagi

tava sukha jahe, kariba yatana,
ha' ye pade anuragi

tomara sevaya, duhkha haya yata,
se-0 to' parama sukha
seva-sukha-duhkha, parama sampada,
nasaye avidya-duhkha

purva itihasa, bhulinu sakala,
seva-sukha pe' ye mane
ami to' tomara, tumi to' amara,
ki kaja apara dhane
bhakativinoda, anande dubiya,
tomara sevara tare

saba cesta kare, tava iccha-mata,
thakiya tomara ghare
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Sarvasva tomara
Bhaktivinoda Thakura

sarvasva tomara, carane sanpiya,
parechi tomara ghare
tumi to' thakura, tomara kukkura,
baliya janaha more

bandhiya nikate, amare palibe,
rahiba tomara dvare
pratipa-janere, asite na diba,
rakhiba garera pare

tava nija-jana, prasada seviya,
ucchista rakhibe yaha
amara bhojana, parama-anande,
prati-dina ha' be taha

basiya Suiya, tomara carana,
cintiba satata ami
nacite nacite, nikate yaiba,
yakhana rakibe tumi

nijera posana, kabhu na bhaviba,
rahiba bhavera bhare
bhakativinoda, tomare palaka,
baliya barana kare
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Tumi sarvesvaresvara
Bhaktivinoda Thakura

tumi sarvesvaresvara, vrajendra-kumara!
tomara icchaya viéve srjana samhara

tava iccha-mata brahma karena srjana
tava iccha-mata visnu karena palana

tava iccha-mate Siva karena samhara
tava iccha-mate maya srje karagara

tava iccha-mate jivera janama-marana
samrddhi-nipate duhkha sukha-samghatana

miche maya-baddha jiva asa-pase phire’
tava iccha bina kichu karite na pare

tumi to' rakhaka ara palaka amara
tomara carana bina asa nahi ara

nija-bala-cesta-prati bharasa chariya
tomara icchaya achi nirbhara kariya

bhakativinoda ati dina akificana
tomara icchaya ta' ra jivana marana

46



Ekhana bujhinu

Bhaktivinoda Thakura

ekhana bujhinu prabhu! tomara carana
asokabhoyamrta- pirna sarva-khana

sakala chariya tuwa carana-kamale
pariyachi ami natha! tava pada-tale

tava pada-padma natha! raksibe amare
ara raksa-karta nahi e bhava-samsare

ami tava nitya-dasa- janinu e-bara
amara palana-bhara ekhana tomara

bara duhkha paiyachi svatantra jivane
duhkha dare gela o pada-varane

ye-pada lagiya rama tapasya karila
ye-pada paiya Siva Sivatva labhila

ye-pada labhiya brahma krtartha hoila
ye-pada narada muni hrdaye dharila

sei se abhaya pada sirete dhariya
parama-anande naci pada-guna gaiya

samsara-vipada ha‘te avasya uddhara
bhakativinoda, o-pada karibe tomara
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Tuwa-bhakti-pratiktla

Bhaktivinoda Thakura

tuwa bhakti-pratikila dharmaya' te raya
parama yatane taha tyajiba niscaya

tuwa bhakti-bahir-mukha sanga na kariba
gauranga-virodhi-jana- mukha na heriba

bhakti-pratikila sthane na kari vasati
bhaktira apriya karye nahi kari rati

bhaktira virodhi grantha patha na kariba
bhaktira virodhi vyakhya kabhu na suniba

gauranga-varjita sthana tirtha nahi mani
bhaktira badhaka jiana- karma tuccha jani

bhaktira badhaka kale na kari adara
bhakti bahir-mukha nija- jane jani para

bhaktira badhika sprha kariba varjana
abhakta-pradatta anna na kari grahana

yaha kichu bhakti- pratikala bali' jani
tyajiba yatane taha, e niscaya vani

bhakativinoda pari' prabhura carane
magaye Sakati pratikulyera varjane
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Suddha-bhakata

Bhaktivinoda Thakura

suddha-bhakata-carana-renu, bhajana-anukula
bhakata-seva, parama-siddhi, prema-latikara mala

madhava-tithi, bhakti-janani, yetane palana kari
krsna-basati, basati bali', parama adare bari

gaura amara, ye-saba sthane, karala bhramana range
se-saba sthana, heriba ami, pranayi-bhakata-sange

mrdanga-badya, sunite mana, abasara sada yace
gaura-bihita, kirtana suni', anande hrdaya nace

yugala-murti, dekhiya mora, parama-ananda haya
prasada-seva karite haya, sakala prapafica jaya

ye-dina grhe, bhajana dekhi, grhete goloka bhaya
carana-sidhu, dekhiya ganga, sukha na sima paya

tulasi dekhi', juraya prana, madhava-tosani jani'
gaura-priya, $aka-sevane, jivana sarthaka mani

bhakativinoda, krsna-bhajane, anakula paya yaha
prati-dibase, parama-sukhe, svikara karaye taha
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Oraciones que expresan
el anhelo por la perfeccion,
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Ohe! vaisnava thakura
Gurudeva!

Kabe gaura-vane
Sri-riipa-mafijari-pada
'Gauranga’ bolite habe
Mama mana mandire

Krsna deva bhavantam vande

52
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Ohe! vaisnava thakura
Bhaktivinoda Thakura

ohe! vaisnava thakura, dayara sagara,
e dase karuna kari'
diya pada-chaya, Sodho he amaya,
tomara carana dhari

chaya vega dami’, chaya dosa sodhi’,
chaya guna deha’ dase
chaya sat-sanga, deha’ he amare,
basechi sangera ase

ekaki amara, nahi paya bala,
hari-nama-sankirtane
tumi krpa kari’, sSraddha-bindu diya,
deha’ krsna-nama-dhane

krsna se tomara, krsna dite para,
tomara Sakati ache
ami ta’ kangala, ‘krsna’ ‘krsna’ bali’,
dhai tava pache pache
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Gurudeval
Bhaktivinoda Thakura

gurudeva!
krpa-bindu diya, kara’ ei dase,
trnapeksa ati hina
sakala sahane, bala diya kara’,
nija-mane sprha-hina

sakale sammana karite sakati,
deha’ natha! yathayatha
tabe ta’ gaiba, hari-nama-sukhe,
aparadha ha’ be hata

kabe hena krpa, labhiya e jana,
krtartha haibe, natha!

sakti-buddhi-hina, ami ati dina,
kara’ more atma-satha

jogyata-vicare, kichu nahi pai,
tomara karuna-sara
karuna na haile, kandiya kandiya,
prana na rakhiba ara
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Kabe gaura-vane
(Siddhi-lalasa)
Bhaktivinoda Thakura

kabe gaura-vane, suradhuni-tate,
'ha radhe ha krsna' bale'
kandiya bera'ba, deha-sukha chari',
nana lata-taru-tale

$va-paca-grhete, magiya khaibo,
pibo sarasvati-jala
puline puline, gara-gari diba,
kari' krsna-kolahala

dhama-vasi jane, pranati kariya,
magibo krpara lesa
vaisnava-carana- renu gaya makhi’,
dhari' avadhuta-vesa

gaura-vraja-jane, bheda na dekhiba,
haiba varaja-vasi

dhamera svarupa, sphuribe nayane,
haiba radhara dasi
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Sri-ripa-mafijari-pada

Narottama Dasa Thakura

$ri-rupa-mafijari-pada, sei mora sampada,
sei mora bhajana-pujana

sei mora prana-dhana, sei mora abharana,
sei mora jivanera jivana

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

anukutla habe vidhi, se-ade haibe siddhi,
nirakhiba e dui nayane
se rupa-madhuri-rasi, prana-kuvalaya-sasi,
praphullita habe nisi-dine

tuwa adarsana-ahi, garale jarala dehi,
ciro-dina tapita jivana
ha ha rupa kara daya, deha more pada-chaya,
narottama laila $arana
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'‘Gauranga’ bolite habe

(Lalasamayi-prarthana)
Narottama dasa Thakura

'gauranga’ bolite habe pulaka-sarira
'hari hari' bolite nayane ba' be nira

ara kabe nitai-candera karuna haibe
samsara-vasana mora kabe tuccha ha'be

visaya chariya kabe suddha ha 'be mana
kabe hama heraba $ri-vrndavana

rapa-raghunatha-pade haibe akuti
kabe hama bujhaba se yugala-piriti

rapa-raghunatha-pade rahu mora asa
prarthana karaye sada narottama-dasa
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Mama mana mandire
Bhaktivinoda Thakura

mama mana mandire raha nisi-dina
krsna murari $ri krsna murari

bhakti priti mala candana
tumi nio he nio cita-nandana

jlvana marana tava puja nivedana
sundara he mana-hari

esa nanda-kumara ara nanda-kumara
habe prema-pradipe arati tomara

nayana yamuna jhare anibara
tomara virahe giridhar

vandana gane tava bajuka jivana
krsna murari $ri krsna murari

57



Krsna deval bhavantam vande

Rupa Gosvami

krsna deva! bhavantam vande
man-manasa-madhukaram arpaya
nija-pada-pankaja-makarande

yad api samadhisu vidhir api pasyati
na tava nakhagra-maricim
idam icchami nisamya tavacyuta
tad api krpadbhuta-vicim

bhaktir udaficati yady api madhava
na tvayi mama tila-matri
paramesvarata tad api tavadhika
durghata-ghatana-vidhatri

ayam avilolatayadya sanatana
kalitadbhuta-rasa-bharam
nivasatu nityam ihamrta nindati
vindan madhurima-saram
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Krsna tava punya

Su Divina Gracia
A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada

(Estribillo)
krsna tava punya habe bhai
e-punya karibe jabe radharani khusi habe
dhruva ati bali toma tai

$ri-siddhanta sarasvati $aci-suta priya ati
krsna-sevaya yara tula nai
sei se mahanta-guru jagatera madhe uru
krsna-bhakti deya thai thai

tara iccha balavana pascatyete thana thana
haya jate gaurangera nama
prthivite nagaradi asamudra nada nadi
sakalei bale krsna nama

tahale ananda haya tabe haya digvijaya
caitanyera krpa atisaya
maya dusta jata duhkht jagate sabai sukht
vaisnavera iccha purna haya

se karya ye karibare ajfia yadi dila more
yogya nahi ati dina hina
tai se tomara krpa magitechi anurupa
aji tumi sabara pravina
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tomara se sakti pele guru-sevaya vastu mile
jivana sarthaka yadi haya
sei se seva paile tahale sukht hale
tava sanga bhagyate milaya

evam janam nipatitam prabhavahiktpe
kamabhikamam anu yah prapatan prasangat

krtvatmasat surarsina bhagavan grhitah
so 'ham katham nu visrje tava bhrtya-sevam

tumi mora cira sathi bhuliya mayara lathi
khaiyachi janma-janmantare
aji punah e su-joga yadi haya jogayoga
tabe pari tuhe milibare

tomara milane bhai abara se sukha pai
go-carane ghuri dina bhara
kata vane chutachuti vane khai lutaluti
sei dina kabe habe mora

aji se su-vidhane hala tomara smarana bhela
bara asa dakilama tai
ami tomara nitya-dasa tai kari eta asa
tumi vina anya gati nai
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Markine bhagavata-dharma

Su Divina Gracia
A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada

bara-krpa kaile krsna adhamera prati
ki lagi anile hetha kara ebe gati

ache kichu karya tava ei anumane
nahe kena y anibena ei y ugra-sthane

rajas tamo gune era sabai acchanna
vasudeva-katha ruci nahe se prasanna

tabe yadi tava krpa haya ahaituki
sakal-i sambhava haya tumi se kautuk

ki bhave bujhale tara bujhe sei rasa
eta krpa kara prabhu kari nija-vasa

tomara icchaya saba haya maya-vasa
tomara icchaya nasa mayara parasa

tava iccha haya yadi tadera uddhara
bujhibe niscaya-i tabe katha se tomara

bhagavatera katha se tava avatara
dhira haiya sune yadi kane bara bara

srnvatam sva-kathah krsnah punya-$ravana-kirtanah
hrdy antah-stho hy abhadrani vidhunoti suhrt satam

nasta-prayesv abhadresu nityam bhagavata-sevaya
bhagavaty uttama-sloke bhaktir bhavati naisthiki
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tada rajas-tamo-bhavah kama-lobhadayas ca ye
ceta etair anaviddham sthitam sattve prasidati

evam prasanna-manaso bhagavad-bhakti-yogatah
bhagavat-tattva-vijnanam mukta-sangasya jayate

bhidyate hrdaya-granthis chidyante sarva-samsayah
kstyante casya karmani drsta evatmanisvare

rajas tamo ha’ te tabe paibe nistara
hrdayera abhadra sate ghucibe tahara

ki ka’ re bujhaba katha vara sei cahi
ksudra ami dina hina kono $akti nahi

athaca enecha prabhu katha balibare
ye tomara iccha prabhu kara ei bare

akhila jagata-guru! vacana se amara
alankrta karibara ksamata tomara

tava krpa ha’ le mora katha suddha habe
suniya sabara soka duhkha ye ghucibe
aniyacha yadi prabhu amare nacate

nacao nacao prabhu nacao se-mate
kasthera puttali yatha nacao se-mate

bhakti nai veda nai name khuba dara
"bhaktivedanta" nama ebe sarthaka kara

63



Thakura vaisnava-gana

Narottama dasa Thakura

thakura vaisnava-gana kari ei nivedana
mo bara adhama duracara

dartna-samsara-nidhi tate dubaila vidhi
kese dhari more kara para

vidhi bara balavan na sune dharama-jinana
sadai karama-pase bandhe

na dekhi tarana lesa yata dekhi saba klesa
anatha katare tewi kande

kama krodha lobha moha mada abhimana saha
apana apana sthane tane
aichana amara mana phire yena andha jana
supatha vipatha nahi jane

na lainu sat mata asate maijila citta
tuya paye na karinu asa
narottama dase kaya dekhi suni lage bhaya
taraiya laha nija pasa
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Ei-baro karuna koro

(Vaisnave Vijiapti)
Narottama dasa Thakura

ei-baro karuna koro vaisnava gosai
patita-pavana toma bine keha nai

jahara nikate gele papa dure jaya
emana dayala prabhu keba kotha paya

gangara parasa haile pascate pavana
darsane pavitra kara-ei tomara guna

hari-sthane aparadhe tare hari-nama
toma sthane aparadhe nahi paritrana

tomara hrdaye sada govinda-visrama
govinda kahena-mora vaisnava parana

prati-janme kari asa caranera dhuli
narottame kara daya apanara bali
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Krpa koro' vaisnava thakura
Bhaktivinoda Thakura

krpa koro' vaisnava thakura
sambandha janiya, bhajite bhajite,
abhimana hau dura

ami ta’ vaisnava, e-buddhi ha-ile,
amani na haba ami
pratisthasa asi’, hrdaya dusibe,
ha-iba niraya-gam1

tomara kinkara, apane janiba,
'guru’-abhimana tyaji'
tomara ucchistha, pada-jala-renu,
sada niskapate bhaji

nije srestha jani’, ucchistadi-dane,
habe abhimana bhara
tai Sisya tava, thakiya sarvada,
na la-iba puja kara

amani manada, hoile kirtane,
adhikara dibe tumi
tomara carane, niskapate ami,
kandiya lutiba bhumi
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Gauranga karuna koro

Narottama dasa Thakura

gauranga karuna koro, dina hina jane
mo-sama patita prabhu, nahi tri-bhuvane

dante trna dhari' gaura, daki he tomara
krpa kari' esa amara, hrdaya mandire

patita-pavana nama, kisera lagiya
yadi daya na karibe, patita dekhiya

pareci bhava tuphane, nahika nistara
$ri carana tarani dane, dase kara para

$r1 krsna caitanya prabhu, daser anudasa
prarthana karaye sada, narottama dasa
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Yadi gaura na haita

Vasu Ghosa

yadi gaura na haita, tabe ki haita,
kemane dharitam de
radhara mahima, prema-rasa-sima,
jagate janata ke

madhura vrnda, vipina-madhuri,
praves$a caturi sara
baraja-yuvati, bhavera bhakati,
Sakati haita kara

gao gao punah, gaurangera guna,
sarala kariya mana
e bhava-sagare, emana dayala,
na dekhiye eka-jana

gauranga baliya, na genu galiy3,
kemane dharinu de
vasura hiya, pasana diya,
kemane gariyache
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Prabhu tava pada-yuge

Bhaktivinoda Thakura

prabhu tava pada-yuge mora nivedana
nahi magi deha-sukha, vidya, dhana, jana

nahi magi svarga, ara moksa nahi magi
na kari prarthana kona vibhutira lagi'

nija-karma-guna-dose ye ye janma pai
janme janme jena tava nama-guna gai

ei matra asa mama tomara carane
ahaituki bhakti hrde jage anuksane

visaye ye priti ebe achaye amara
sei-mata priti hauka carane tomara

vipade sampade taha thakuka sama-bhave
dine dine vrddhi hauka namera prabhave

pasu-paksi ha'ye thaki svarge va niraye
tava bhakti rahu bhaktivinoda-hrdaye
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Kabe habe bolo

Bhaktivinoda Thakura

kabe ha'be bolo se-dina amara
aparadha ghuci', suddha name ruci,
krpa-bale ha'be hrdaye safcara

trnadhika hina, kabe nije mani',
sahisnuta-guna hrdayete ani'
sakale manada, apani amani,
ha'ye asvadibo nama-rasa-sara

dhana jana ara, kabita-sundari,

baliba na cahi deha-sukha-kart
janme-janme dao, ohe gaurahari!

ahaituki bhakti carane tomara

karite $ri-krsna-nama uccarana,
pulakita deha gadgada vacana
vaivarnya-vepathu ha'be sanghatana,
nirantara netre ba'be asru-dhara
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kabe navadvipe, suradhuni-tate,

gaura-nityananda bali' niskapate
naciya gaiya, beraiba chute,
batulera praya chariya bicara

kabe nityananda, more kari 'daya,
charaibe mora visayera maya
diya more nija-caranera chaya,
namera hatete dibe adhikara

kiniba, lutiba, hari-nama-rasa,

nama-rase mati' hoiba vivasa
rasera rasika-carana parasa,
kariya majiba rase anibara

kabe jive daya, hoibe udaya,
nija-sukha bhuli' sudina-hrdaya

bhakativinoda, kariya vinaya,

$ri-ajia-tahala karibe pracara
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iKrsna! he
Sri Caitanya Mahaprabhu

ikrsna! ikrsna! jkrsna! ikrsnal
ikrsna! ikrsna! ikrsna! he

ikrsna! jkrsna! jkrsna! ikrsnal
ikrsnal jkrsna! ikrsna! he

ikrsnal jkrsna! ikrsna! jkrsnal
ikrsna! jkrsna! raksa mam

ikrsna! ikrsna! jkrsna! jkrsnal
ikrsna! ikrsna! pahi mam

iramal jraghava! jrama! jraghaval!
irama! jraghava! raksa mam

ikrsnal jkesava! jkrsna! jkesaval!
ikrsna! jkesava! pahi mam

‘haraye namah, krsna yadavaya namah
gopala govinda rama sri-madhustdana’
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E dusta hrdaye kama

Bhaktivinoda Thakura

e dusta hrdaye kama, adi ripu chaya
kutinati pratisthasa, sathya sada rahi’
hrdaya-sodhana ara, krsnera vasana
nrsimha-carane mora, ei ta' kamana

e kandiya nrsimha-pade, magiba kakhana
nirapade navadvipe, yugala-bhajana
bhaya bhaya paya ya’ra, darasane se hari
prasanna hoiba kabe, more daya kari

yadyapi bhisana marti dusta-jiva-prati
prahladadi krsna-bhakta-jane bhadra ati
kabe va prasanna ha’ye sva krpa-vacane
nirbhaya karibe ei mudha akificane

svacchande baisa he vatsa, $ri gauranga-dhame
yugala-bhajana hau, rati hau name
mama bhakta-krpa-bale, vighna jabe dira
suddha citte bhaja, radha-krsna-rasa-pura

ei bali' kabe mora, mastaka-upara
sviya sri-carane harse, dharibe 1$vara
amani yugala-preme, sattvika-vikare
dharaya lutiba ami, sri-nrsimha-dvare
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Om namo
bhagavate narasimhaya

Prahlada Maharaja

om namo bhagavate narasimhaya
namas tejas-tejase avir-avirbhava
vajra-nakha vajra-damstra karmasayan
randhaya randhaya tamo grasa grasa om svaha
abhayam abhayam atmani bhayistha om ksraum
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Radha-krsna prana mora
(Sakhi-vrnde-vijhapti)
Narottama dasa Thakura

radha-krsna prana mora yugala-kisora
jlvane marane gati ara nahi mora

kalindira kale keli-kadambera vana
ratana-vedira upara vasaba du'jana

Sdyama-gauri-ange diba (cuwa) candanera gandha
camara dhulaba kabe heriba mukha-candra

ganthiya malatira mala diba donhara gale
adhare tuliya diba karpura-tambile

lalita visakha adi jata sakhi-vrnda
ajiaya kariba seva caranaravinda

$ri-krsna-caitanya-prabhura dasera anudasa
seva abhilasa kare narottama-dasa
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Ye anila prema-dhana

Narottama dasa Thakura

ye anila prema-dhana karuna pracura
hena prabhu kotha gela acarya-thakura

kaha mora svarupa rupa kaha sanatana
kaha dasa raghunatha patita-pavana

kaha mora bhatta-yuga kaha kaviraja
eka-kale katha gela gaura nata-raja

pasane kutiba matha anale pasiba
gauranga gunera nidhi katha gele paba

se-saba sangira sange ye kaila vilasa
se-sanga na paiya kande narottama dasa
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Udila aruna
(Arunodaya Kirtana l)
Bhaktivinoda Thakura

udila aruna puraba-bhage,
dvija-mani gaura amani jage,
bhakata-samuha laiya sathe,
gela nagara-vraje

'tathai tathari bajala khol,
ghana ghana tahe jhajera rola,
preme dhala dhala sonara anga,
carane nupura baje

mukunda madhava yadava hari,
bala re bala re vadana bhari',
miche nida-base gela re rati,
divasa $arira-saje

emana durlabha manava-deha,
paiya ki kara bhava na keha,
ebe na bhajile yasoda-suta,
carame paribe laje
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udita tapana haile asta,
dina gela bali' haibe byasta,
tabe kena ebe alasa hai’,
na bhaja hrdaya-raje

jivana anitya janaha sara,
tahe nana-vidha vipada-bhara,
namasraya kari' jatane tumi,
thakaha apana kaje

jivera kalyana-sadhana-kama,
jagate asi' e madhura nama,
avidya-timira-tapana-rupe,
hrd-gagane viraje

krsna-nama-sudha kariya pana,
jurao bhakativinoda-prana,
nama vina kichu nahika ara,
caudda-bhuvana-majhe
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Jiv jago
(Arunodaya Kirtana Il)
Bhaktivinoda Thakura

jiv jago, jiv jago, gauracanda bole
koto nidra jao maya-pisacira kole

bhajiba baliya ese samsara-bhitare
bhuliya rahile tumi avidyara bhare

tomare laite ami hainu avatara
ami vina bandhu ara ke ache tomara

enechi ausadhi maya nasibara lagi'
hari-nama maha-mantra lao tumi magi'

bhakativinoda prabhu-carane pariya
sei hari-nama-mantra laila magiya
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'Radha-krsna’ bol

Bhaktivinoda Thakura

'radha-krsna' bol bol bolo re sobai
haribol ...

(ei) siksa diya, saba nadiya
phirche nece gaura-nitai
(miche) mayara base, jaccho bhese’,
khaccha habudubu, bhai

(jiva) krsna-dasa, e visvasa,
karle ta' ara duhkha nai
(krsna) balbe yabe, pulaka ha' be
jharbe adkhi, bali tai

(‘radha-) krsna' bolo, sange cala,
ei-matra bhiksa cai
(jaya) sakala vipada bhaktivinoda
balena, yakhana o-nama gai
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Bhajahu re mana

Govinda dasa Kaviraja

bhajahu re mana sri-nanda-nandana-
abhaya-caranaravinda re

durlabha manava-janama sat-sange
taraha e bhava-sindhu re

dita atapa bata barisana
e dina yamini jagi re
biphale sevinu krpana durajana
capala sukha-lava lagi' re

e dhana, yauvana, putra, parijana
ithe ki ache paratiti re
kamala-dala-jala, jivana talamala
bhajahi hari-pada niti re

Sravana, kirtana, smarana, vandana,
pada-sevana, dasya re
pujana, sakhi-jana, atma-nivedana
govinda-dasa-abhilasa re
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Dhana, jana, deha, geha
Bhaktivinoda Thakura

dhana, jana, deha, geha krsne samarpana
kariyacha, Suddha-citte karaha smarana

tabe kena ‘mama suta’ bali’ kara duhkha
krsna nila nija-jana tahe ta’ ra sukha

krsna-iccha-mate saba ghataya ghatana
tahe sukha-duhkha-jiiana avidya-kalpana

yaha iccha kare krsna tai jana bhala
tyajiya apana iccha ghucao jaijala

deya krsna, neya krsna, pale krsna sabe
rakhe krsna, mare krsna, iccha kare yabe

krsna-iccha viparita ye kare basana
tara iccha nahi phale se paya yatana

tyajiya sakala soka Suno krsna-nama
parama ananda pa’ be, purna ha’ be kama

bhakativinoda mage srivasa-carane
atma-nivedana-$akti jivane marane
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Dusta manal!
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura

1

dusta man! tumi kisera vaisnava?

pratisthara tare, nirjanera ghare,
tava 'hari nam' kevala 'kaitava'

2

jadera pratistha, sukarera vistha,

jana na ki taha 'mayara vaibhava'
kanaka kamini, divasa-yamini,
bhaviya ki kaja, anitya se saba

3

tomara kanaka, bhogera janaka,

kanakera dvare sevaha 'madhava’

kaminira kama, nahe tava dhama,
tahara-malika kevala 'yadava'

4

pratisthasa-taru, jada-maya-maru,
na pela 'ravana' yujhiya 'raghava’
vaisnavi pratistha, ta’ te kara nisth3,
taha na bhajile labhibe raurava
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5
harijana-dvesa, pratisthasa-klesa,
kara kena tabe tahara gaurava
vaisnavera pache, pratisthasa ache,
ta' te kabhu nahe 'anitya-vaibhava'

6
se hari-sambandha, slinya-maya-gandha,
taha kabhu naya 'jadera kaitava'
pratistha-candali, nirjanata-jali,
ubhaye janiha mayika raurava

7
kirtana chariba, pratistha makhiba,
ki kaja dhuriya tadrsa gaurava
madhavendra puri, bhava-ghare curi,
na karila kabhu sadai janava

8
tomara pratistha,-'sukarera vistha',
tara-saha sama kabhu na manava
matsarata-vase, tumi jada-rase,
majecho chariya kirtana-saustava

9
tai dusta mana, 'nirjana bhajana,’
pracaricha chale 'kuyogi-vaibhava
prabhu sanatane, parama yatane,

Siksa dila yaha, cinta sei saba
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10
sei du'ti katha, bhula' na sarvatha,
uccaih-svare kara 'hari-nama-rava'

'phalgu’ ara 'yukta,' 'baddha' ara 'mukta,’

kabhu na bhaviha, ekakara saba

11
'kanaka-kamini,' 'pratistha-baghini,’
chariyache yare, sei ta' vaisnava
sei 'anasakta,' sei 'Suddha-bhakta,’
samsara tatha paya parabhava

12
yatha-yogya bhoga, nahi tatha roga,
'anasakta’ sei, ki ara kahaba
‘asakti-rahita,' 'sambandha-sahita,’
visaya-samuha sakali 'madhava’

13
se 'yukta-vairagya,' taha ta' saubhagya,
taha-i jarete harir vaibhava
kirtane yahara, 'pratistha-sambhara,’
tahara sampatti kevala 'kaitava'

14
'visaya-mumuksu,' 'bhogera bubhuksu,’
du'ye tyajo mana, dui 'avaisnava'
'krsnera sambandha,' aprakrta-skandha,
kabhu nahe taha jarera sambhava
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15
'mayavadi jana,' krsnetara mana,
mukta abhimane se ninde vaisnava
vaisnavera dasa, tava bhakti-asa,
kena va dakicha nirjana-ahava

16
ye 'phalgu-vairagi,' kahe nije 'tyagi,’
se na pare kabhu haite 'vaisnava'
hari-pada chari', 'nirjanata bari,’
labhiya ki phala, 'phalgu’ se vaibhava
17
radha-dasye rahi', chari 'bhoga-ahi,’
'pratisthasa' nahe 'kirtana-gaurava'
'radha-nitya-jana,' taha chari' mana,
kena va nirjana-bhajana-kaitava
18
vraja-vasi-gana, pracaraka-dhana,
pratistha-bhiksuka ta' ra nahe 'sava'
prana ache ta' ra, se-hetu pracara,
pratisthasa-hina-'krsna-gatha' saba
19
$ri-dayita-dasa, kirtanete asa,
kara uccaih-svare 'hari-nama-rava’
kirtana-prabhave, smarana svabhave,
se kale bhajana-nirjana sambhava
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Godruma-candra-bhajana-upadesa
Bhaktivinoda Thakura

(Sanscrito)

1
yadi te hari-pada-saroja-sudha-
rasa-pana-param hrdayam satatam
parihrtya grham kali-bhava-mayam
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum
2
dhana-yauvana-jivana-rajya-sukham
na hi nityam anuksana-nasa-param
tyaja gramya-katha-sakalam viphalam
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum
3
ramani-jana-sanga-sukham ca sakhe
carame bhayadam purusartha-haram
hari-nama-sudha-rasa-matta-matir

bhaja godruma-kanana-kunja-vidhum
4
jada-kavya-raso na hi kavya-rasah
kali-pavana-gaura-raso hi rasah
alam anya-kathady anusilanaya
bhaja godruma-kanana-kunja-vidhum
5
vrsabhanu-sutanvita-vama-tanum
yamuna-tata-nagara-nanda-sutam
murali-kala-gita-vinoda-param
bhaja godruma-kanana-kunja-vidhum
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6
hari-kirtana-madhya-gatam sva-janaih
parivestita-jambunadabha-harim
nija-gauda-janaika-krpa-jaladhim
bhaja godruma-kanana-kufija-vidhum

7
giriraja-suta-parivita-grham
nava-khanda-patim yati-citta-haram
sura-sangha-nutam priyaya sahitam
bhaja godruma-kanana-kunja-vidhum

8
kali-kukkura-mudgara-bhava-dharam

hari-nama-mahausadha-dana-param
patitarta-dayardra-su-murti-dharam
bhaja godruma-kanana-kufija-vidhum

9
ripu-bandhava-bheda-vihina-daya
yad-abhtksnam udeti mukhabja-tatau
tam akrsnam iha vraja-raja-sutam
bhaja godruma-kanana-kufija-vidhum

10
iha copanisat-parigita-vibhur
dvija-raja-sutah puratabha-harih
nija-dhamani khelati bandhu-yuto
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum
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11
avatara-varam paripurna-kalam
para-tattvam ihatma-vilasa-mayam
vraja-dhama-rasambudhi-gupta-rasam
bhaja godruma-kanana-kuija-vidhum

12
Sruti-varna-dhanadi na yasya krpa-
janane balavad-bhajanena vina
tam ahaituka-bhava-patha hi sakhe
bhaja godruma-kanana-kufija-vidhum

13
api nakra-gatau hrada-madhya-gatam

kam amocayad-arta-janam tam ajam
avicintya-balam Siva-kalpa-tarum
bhaja godruma-kanana-kuija-vidhum

14
surabhindra-tapah-paritusta-mana
vara-varna-dharo harir avirabhut
tam ajasra-sukham muni-dhairya-haram
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum

15
abhilasa-cayam tad-abheda-dhiyam
asubham ca Subham tyaja sarvam idam
anukulataya priya-sevanaya
bhaja godruma-kanana-kufija-vidhum
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16
hari-sevaka-sevana-dharma-paro

hari-nama-rasamrta-pana-ratah
nati-dainya-daya-para-mana-yuto
bhaja godruma-kanana-kufija-vidhum

17
vada yadava madhava krsna hare
vada rama janardana kesava he
vrsabhanu-suta-priya-natha sada
bhaja godruma-kanana-kunja-vidhum

18
vada yamuna-tira-vanadri-pate
vada gokula-kanana-pufja-rave
vada rasa-rasayana gaura-hare
bhaja godruma-kanana-kufija-vidhum

19
cala gaura-vanam nava-khanda-mayam

patha gaura-hares caritani muda
lutha gaura-padankita-ganga-tatam
bhaja godruma-kanana-kufija-vidhum

20
smara gaura-gadadhara-keli-kalam
bhava gaura-gadadhara-paksa-carah
$rnu gaura-gadadhara-caru-katham
bhaja godruma-kanana-kuija-vidhum

91



Ara kena maya-jale
Bhaktivinoda Thakura

ara kena maya-jale paritecha, jiva-mina
nahi jana baddha ha’ye ra’be tumi cira-dina

ati tuccha bhoga-ase, bandi ha’ye maya-pase
rahile vikrta-bhave dandya yatha paradhina

ekhana bhakati-bale, krsna-prema-sindhu-jale
krira kari’ anayase thaka tumi krsnadhina

Sarira avidya-jala
Bhaktivinoda Thakura

sarira avidya-jala, jarendriya tahe kala
jive phele visaya-sagare

ta'ra madhye jihva ati-, lobhamaya sudurmati,
ta'ke jeta kathina samsare

krsna bara dayamaya, karibare jihva jaya,
sva-prasadanna dila bhai

sei annamrta khao, radha-krsna-guna gao,
preme dako caitanya-nitai
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Krsna-bhakti vina
Bhaktivinoda Thakura

krsna-bhakti vina
kabhu nahi phaladaya
miche saba dharmadharma
jivera upadhimaya

yoga-yaga-tapo-dhyana,
sannyasadi brahma-jiana,

nana-kanda-rupe jivera

bandhana-karana haya

vinodera vakya dhara,

nana kanda tyaga kara,

nirupadhi krsna-preme
hrdaye deha asraya
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Bhaja bhaja hari

Locana dasa Thakura

bhaja bhaja hari, mana drdha kari’,
mukhe bala ta’ra nama
vrajendra-nandana gopi-prana-dhana,
bhuvana mohana syama

kakhana maribe, kemane taribe,
visama $amana dake

jahara pratape, bhuvana kapaye,
na jani mara vipake

kula-dhana paiya, unmatta haiya,
apanake jana bara

Ssamanera dute, dhari’, paye hate,
badhiya karibe jara

kiba yati sati, kiba nica jati,
jei hari nahi bhaje
tabe janamiya, bhramiya bhramiya,
raurava-narake maje

e dasa locana, bhave anuksana,
michai janama gela

hari na bhajinu, visaye majinu,
hrdaye rahala sela
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Avatara-sara

Locana dasa Thakura

avatara-sara, gaura-avatara
kena na bhaijili tanre

kari' nire basa, gela na piyasa
apana karama phere

kantakera taru, sadai sevili mana,
amrta paibara ase
prema-kalpataru, $ri gauranga amara,
tanhare bhavili vise

saurabhera ase, palasa sunkili mana,
nasate pasila kita
iksudanda bhavi’, katha cusili mana,
kemane paibi mitha

hara baliya, galaya parili,
samana kinkara-sapa
Sitala baliya, aguna pohali mana,
paili vajara tapa

samsara bhajili, sri gauranga bhulili,
na sunili sadhura katha
iha parakala, du’kala khaoyali mana,
khaili apana matha
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Ami yamuna-puline
Bhaktivinoda Thakura

(ami) yamuna-puline, kadamba-kanane,
ki herinu sakht! aja
(amar) syama vamsi-dhari, mani-mafcopari,
kare’ l11a rasa-raja

krsna-keli sudha-prasravana
(tara) asta-dalopari, sri-radha $ri-hari,
asta-sakhi parijana

(tara) sugita nartane, saba sakhi-gane,
tusiche yugala-dhane

(takhan) krsna-Iila heri', prakrti-sundarf,
bistariche Sobha vane

(ami) ghare na yaiba, vane pravesiba,
o llla-raser tare
(ami) tyaji' kula-laja, bhaja vraja-raja,
vinoda minati kare'
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S$ri guru-vandana

Narottama dasa Thakura

$ri-guru-carana-padma, kevala bhakati-sadma,
vando mui savadhana mate
yanhara prasade bhai, e bhava toriya yai,
krsna-prapti haya ya¢ha ha'te

guru-mukha-padma-vakya, cittete kariya aikya,
ara na kariha mane asa
$ri-guru-carane rati, ei se uttama gati,
ye prasade pure sarva asa

caksu-dana dila yei, janme janme prabhu sei,
divya jnana hrde prakasita

prema-bhakti yanha haite, avidya vinasa yate,
vede gaya yanhara carita

$ri-guru karuna-sindhu, adhama janara bandhu,
lokanatha lokera jivana
ha ha prabhu kara daya, deha more pada-chaya,
ebe yasa ghusuka tribhuvana
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Jaya jaya advaita-acarya

Locana dasa Thakura

jaya jaya advaita-acarya dayamaya
yan ra huhunkare gaura-avatara haya

premadata sitanatha karuna-sagara
yan’ ra prema-rase aila vrajera nagara

yahare karuna kari' krpadite caya
prema-vese se-jana caitanya guna gaya

tanhara carane yeba laila sarana
se-jana paila gaura-prema-mahadhana

emana dayara nidhi kene na bhajilun
locana bale nija mathe vajara parilun
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Nitai guna-mani

Locana dasa Thakura

nitai guna-mani amara
nitai guna-mani

aniya premera vanya
bhasaila avani

premera vanya laiya nitai
aila gaura-dese
dubila bhakata-gana
dina hina bhase

dina hina patita
pamara nahi bache
brahmara durlabha prema
sabakare yace

abaddha karuna-sindhu
nitai katiya muhana
ghare ghare bule prema-
amiyara bana

locana bale mora nitai
yeba na bhajila
janiya suniya sei
atma-ghati hoila
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Akrodha paramananda

Locana dasa Thakura

akrodha paramananda
nityananda raya

abhimana stnya nitai
nagare beraya

adhama patita jivera
dvare dvare giya
hari-nama maha-mantra
dena bilaiya

ya’ re dekhe ta’ re kahe
dante trna dhari'
amare kiniya laha
bhaja gaura-hari

eta bali' nityananda
bhime gari’ yaya
sonara parvata yena
dhulate lotaya

hena avatare ya’' ra
rati na janmila
locana bale sei pap1
ela ara gela
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Dalalera-gita
Bhaktivinoda Thakura

(Refrain)
khoda nitai, khoda nitai

bara sukher khabor gai
surabhi-kunjete namera hata khuleche

bara mojara katha taya
sraddha-miulye suddha-nama sei hatete bikaya

yata bhakta-brnda basi'
adhikari dekhe' nama becche dara kasi'

yadi nama kinbe, bhai
amara sange cala, mahajanera kache vyai

tumi kinbe krsna-nama
dasturi laiba ami, parna ha’ be kama
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bara dayala nityananda
sraddha-matra 1a’ ye dena parama-ananda

eka-bara dekhle cakse jala
‘gaura’ bale’ nitai dena sakala sambala

dena suddha krsna-siksa
jati, dhana, vidya, bala na kare apeksa

amani chare maya-jala
grhe thaka, vane thaka, na thake janjala

ara naika kalir bhaya
acandale dena nama, nitai dayamaya

bhaktivinoda daki’ kaya
nitai-cafidera carana vina ara nahi asraya
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Dhana mora nityananda

Narottama dasa Thakura

dhana mora nityananda,
pati mora gauracandra
prana mora yugala-kisora

advaita acarya bala
gadadhara mora kula
narahari vilasai mora

vaisnavera pada-dhali
tahe mora snana-keli
tarpana mora vaisnavera nama

vicara kariya mane
bhakti-rasa asvadane
madhyastha sri-bhagavata purana

vaisnavera ucchista tahe
mora mana-nistha
vaisnavera namete ullasa

vrndavane cautara tahe
mora mana-ghera
kahe dina narottama dasa
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Nitai-pada-kamala

(Manah-siksa)
Narottama dasa Thakura

nitai-pada-kamala, koti-candra-susitala
ye chayaya jagata juraya
hena nitai vine bhai, radha-krsna paite nai
drdha kari' dhara nitaiyera paya

se sambandha nahi ya' ra, brtha janma gela ta' ra
sei pasu bara duracara
nitai na balila mukhe, majila samsara-sukhe
vidya-kule ki karibe tara

ahankare matta hoiya, nitai-pada pasariya
asatyere satya kari mani
nitaiyera karuna habe, vraje radha-krsna pabe
dhara nitai-carana du'khani

nitaiyera carana satya, tahara sevaka nitya
nitai-pada sada kara asa
narottama bara dukhi, nitai more kara sukht
rakha ranga-caranera pasa
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Gaurangera duti pada
(Savarana-$ri-gaura-mahima)
Narottama dasa Thakura

gaurangera duti pada, yara dhana sampada,
se jane bhakati-rasa-sara
gaurangera madhura-lila, yara karne pravesils,
hrdaya nirmala bhela tara

ye gaurangera nama laya, tara haya premadaya,
tare mui jai balihari
gauranga-gunete jhure, nitya-lila tare sphure,
se jana bhakati-adhikart

gaurangera sangi-gane, nitya-siddha kari' mane,
se jaya vrajendra-suta-pasa

$ri-gauda-mandala-bhimi, jeba jane cintamani,
tara haya vraja-bhime vasa

gaura-prema-rasarnave, se tarange jeba dube,
se radha-madhava-antaranga

grhe va vanete thake, 'ha gauranga' ba'le dake,
narottama mage tara sanga
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Sri-krsna-caitanya prabhu
(Savarana-sri-gaura-pada-padme)
Narottama dasa Thakura

$ri-krsna-caitanya prabhu daya kara more
toma vina ke dayalu jagata-samsare

patita-pavana-hetu tava avatara
mo sama patita prabhu na paibe ara

ha ha prabhu nityananda, premananda sukhi
krpabalokana kara ami bara duhkhi

daya kara sita-pati advaita gosai
tava krpa-bale pai caitanya-nitai

ha ha svarupa, sanatana, rupa, raghunatha
bhatta-yuga, sri-jiva ha prabhu lokanatha

daya kara sri-acarya prabhu srinivasa
ramacandra-sanga mage narottama-dasa
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Parama karuna

(Sr1 Sri Gaura-Nityanander Daya)
Locana dasa Thakura

parama karuna, pahu dui jana
nitai gauracandra
saba avatara-sara siromani
kevala ananda-kanda

bhaja bhaja bhai, caitanya nitai
sudrdha visvasa kari

visaya chariya, se rase majiya,
mukhe bala hari hari

dekha ore bhai, tri-bhuvane nai,
emana dayala data
pasu pakhi jhure, pasana vidare,
Suni' yadra guna-gatha

samsare majiya, roh,ili poriya,
se pade nahila asa
apana karama, bhufjaye samana,
kahaye locana-dasa
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Vrndavana ramya-sthana

(Vasanti-rasa)
Narottama dasa Thakura

vrndavana ramya-sthana divya-cintamani-dhama
ratana-mandira manohara

avrta kalindi-nire raja-hamsa keli kare
tahe sobhe kanaka-kamala

tara madhye hema-pitha asta-dale vestita
asta-dale pradhana nayika

tara madhye ratnasane va’si achen dui-jane
dyama-sange sundari radhika

o-rupa-lavanya-rasi amiya pariche khasi
hasya-parihasa-sambhasane

narottama-dasa kaya nitya-lila sukha-maya
sadai sphurika mora mane
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Jaya radhe, jaya krsna
(Vraja-dhama-mahimamrta)
Krsnadasa Kaviraja Gosvami

jaya radhe, jaya krsna, jaya vrndavana
$r1 govinda, gopinatha, madana-mohana

syama-kunda, radha-kunda, giri-govardhana
kalindi yamuna jaya, jaya mahavana

kesi-ghata, vamsi-vata, dvadasa-kanana
yaha saba [1la kaila $ri-nanda-nandana

$ri-nanda-yasoda jaya, jaya gopa-gana
sridamadi jaya, jaya dhenu-vatsa-gana

jaya vrsabhanu, jaya kirtida sundari
jaya paurnamasi, jaya abhira-nagari

jaya jaya gopis$vara vrndavana-majha
jaya jaya krsna-sakha batu dvija-raja

jaya rama-ghata, jaya rohini-nandana
jaya jaya vrndavana-vasi yata jana
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jaya dvija-patni, jaya naga-kanya-gana
bhaktite yahara paila govinda-carana

$ri-rasa-mandala jaya, jaya radha-syama
jaya jaya rasa-lila sarva-manorama

jaya jayojjvala-rasa sarva-rasa-sara
parakiya-bhave yaha vrajete pracara

$ri-jahnava-pada-padma kariya smarana
dina krsna-dasa kahe nama-sankirtana
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Radhika-stava

Rupa Gosvami
(Sanscrito)

radhe jaya jaya madhava-dayite

gokula-taruni-mandala-mahite

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

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

karunam kuru mayi karuna-bharite
sanaka-sanatana-varnita-carite
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Krsna-candra gunera sagara
Bhaktivinoda Thakura

(Estribillo)
krsna-candra gunera sagara
aparadhi jane, krpa vitarane,
sodhite nahe katara

bahirmukha ha' ye, mayare bhajiye,
samsare hainu ragi
krsna dayamaya, prapafce udaya,
haila amara lagi

(sakht he) krsna-candra gunera sagara
aparadht jane, krpa vitarane,
sodhite nahe katara

samsare asiya, prakrti bhajiya,
‘purusa’ abhimane mari
krsna daya kari', nije avatari',
vamsi-rave nila hari'

emana ratane, visesa yatane,
bhaja sakhi avirata
vinoda ekhane, sri-krsna-carane,
gune bandha, sada nata
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Gurvastaka

Visvanatha Cakravarti Thakura

samsara-davanala-lidha-loka-
tranaya karunya-ghanaghanatvam
praptasya kalyana-gunarnavasya
vande guroh $ri-caranaravindam

mahaprabhoh kirtana-nrtya-gita-

vaditra-madyan-manaso rasena
romafca -kampasru-taranga-bhajo

vande guroh $ri-caranaravindam

$ri-vigraharadhana-nitya-nana-
srngara-tan-mandira-marjanadau
yuktasya bhaktams ca niyufjato 'pi

vande guroh $ri-caranaravindam

catur-vidha-$ri-bhagavat-prasada-
svadv-anna-trptan hari-bhakta-sanghan

krtvaiva trptim bhajatah sadaiva

vande guroh $ri-caranaravindam
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$ri-radhika-madhavayor apara-
madhurya-Iila guna-ripa-namnam
prati-ksanasvadana-lolupasya
vande guroh $ri-caranaravindam

nikufja-ylno rati-keli-siddhyai
ya yalibhir yuktir apeksaniya
tatrati-daksyad ati-vallabhasya
vande guroh $ri-caranaravindam

saksad-dharitvena samasta-sastrair
uktas tatha bhavyata eva sadbhih
kintu prabhor yah priya eva tasya
vande guroh $ri-caranaravindam

yasya prasadad bhagavat-prasado
yasyaprasadan na gatih kuto 'pi
dhyayan stuvams tasya yasas tri-sandhyam
vande guroh $ri-caranaravindam
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Sri éri sad-gosvamy-astaka

Srinivasa Acarya

krsnotkirtana-gana-nartana-parau
premamrtambho-nidhi

dhiradhira-jana-priyau priya-karau

nirmatsarau pujitau
Sri-caitanya-krpa-bharau bhuvi bhuvo

bharavahantarakau

vande rupa-sanatanau raghu-yugau

Sri-jiva-gopalakau

nana-s$astra-vicaranaika-nipunau
sad-dharma-samsthapakau
lokanam hita-karinau tri-bhuvane
manyau $aranyakarau
radha-krsna-padaravinda-bhajana
nandena mattalikau
vande rupa-sanatanau raghu-yugau
$ri-jiva-gopalakau
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$ri-gauranga-gunanuvarnana-vidhau
sraddha-samrddhy-anvitau

papottapa-nikrntanau tanu-bhrtam
govinda-ganamrtaih

anandambudhi-vardhanaika-nipunau
kaivalya-nistarakau

vande rupa-sanatanau raghu-yugau

Sri-jiva-gopalakau

tyakva turnam asesa-mandala-pati-
Srenim sada tuccha-vat
bhutva dina-ganesakau karunaya
kaupina-kanthasritau
gopi-bhava-rasamrtabdhi-lahari-
kallola-magnau muhur
vande rupa-sanatanau raghu-yugau
$ri-jiva-gopalakau
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kGjat-kokila-hamsa-sarasa-gana
kirne mayurakule
nana-ratna-nibaddha-mula-vitapa-
$ri-yukta-vrndavane
radha-krsnam ahar-nisam prabhajatau
jivarthadau yau muda
vande rlpa-sanatanau raghu-yugau
Sri-jiva-gopalakau

sankhya-purvaka-nama-gana-natibhih
kalavasani-krtau
nidrahara-viharakadi-vijitau
catyanta-dinau ca yau
radha-krsna-guna-smrter madhurima
nandena sammohitau
vande rupa-sanatanau raghu-yugau
$ri-jiva-gopalakau
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radha-kunda-tate kalinda-tanaya-
tire ca vamsivate
premonmada-vasad asesa-dasaya
grastau pramattau sada
gayantau ca kada harer guna-varam
bhavabhibhidtau muda
vande rupa-sanatanau raghu-yugau
Sri-jiva-gopalakau

he radhe vraja-devike ca lalite
he nanda-stino kutah
sri-govardhana-kalpa-padapa-tale
kalindi-vanye kutah
ghosantav iti sarvato vraja-pure
khedair maha-vihvalau
vande rupa-sanatanau raghu-yugau
$ri-jiva-gopalakau

121



Advaitastaka

Sarvabhauma Bhattacarya

huhunkara-garjanadi ahoratra-sad-gunam
ha krsna radhika-natha prarthanadi-bhavanam

dhupa-dipa-kasturi ca candanadi-lepanam

sita-nathadvaita-caranaravinda-bhavanam

ganga vari mano hari tulasyadi madjari
krsna-jiana sada dhyana prema-vari jharjhari
krpabdhih karuna-natha bhavisyati prarthanam
sita-nathadvaita-caranaravinda-bhavanam

muhur muhuh krsna krsna uccaih svare gayatam
ahe natha jaga tratah mama drsti-gocaram
dvibhuja karuna-natha diyatam sudarsanam
sita-nathadvaita-caranaravinda-bhavanam

$r1 advaita prarthanartha jagannatha-alayam
sacl matur garbha-jata caitanya karuna-mayam
$r1 advaita-sanga-ranga- kirtana-vilasanam
sita-nathadvaita-caranaravinda-bhavanam
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advaita-caranaravinda-jiiana-dhyana-bhavanam
sadadvaita-pada-padma- renu-rasi-dharanam
dehi bhaktim jagannatha raksa mam abhajanam
sita-nathadvaita-caranaravinda-bhavanam

sarva datah sita-natha pranesvara sad-gunam
ye japanti sita-natha- pada-padma kevalam
diyatam karuna-natha bhakti-yogah tat ksanam
sita-nathadvaita-caranaravinda-bhavanam

$r1 caitanya jayadvaita nityananda karuna-mayam
eka anga tridhamarti kaisoradi sada varam
jiva-trana bhakti-jiana hunkaradi garjanam
sita-nathadvaita-caranaravinda-bhavanam

dina-hina-nindakadi prema-bhakti-dayakam
sarva datah sita-natha $antipura nayakam
raga-ranga sanga-dosa karma-yoga moksanam
sita-nathadvaita-caranaravinda-bhavanam
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Nityanandastaka

Vrndavana dasa Thakura

sarac-candra-bhrantim sphurad- amala-kantim gaja-gatim
hari-premonmattam dhrta-parama-sattvam smita-mukham
sadaghurnan-netram kara- kalita-vetram kali-bhidam

bhaje nityanandam bhajana- taru-kandam niravadhi

rasanam agaram svajana- gana-sarvasvam atulam
tadiyaika-prana-pramita- vasudha-jahnava-patim
sada-premonmadam param aviditam manda-manasam

bhaje nityanandam bhajana- taru-kandam niravadhi

sacl-sunu-prestham nikhila-jagad-istam sukha-mayam
kalau majjaj-jivoddharana- karanoddama-karunam
harer akhyanad va bhava- jaladhi-garvonnati-haram

bhaje nityanandam bhajana- taru-kandam niravadhi

aye bhratar ninam kali- kalusinam kim nu bhavita
tatha prayascittam racaya yad-anayasata ime
vrajanti tvam ittham saha bhagavata mantrayati yo

bhaje nityanandam bhajana- taru-kandam niravadhi

yathestham re bhratah kuru hari-hari-dhvanam anisam
tato vah samsarambudhi- tarana-dayo mayi laget
idam bahu-sphotair atati ratayan yah pratigrham
bhaje nityanandam bhajana- taru-kandam niravadhi
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balat samsarambhonidhi-harana-kumbhodbhavam aho
satam Sreyah-sindhinnati-kumuda-bandhum samuditam
khala-sreni-spharjit-timira- hara-siirya-prabham aham
bhaje nityanandam bhajana- taru-kandam niravadhi

natantam gayantam harim anuvadantam pathi pathi
vrajantam pasyantam svam api na dayantam jana-ganam
prakurvantam santam sa-karuna-drg-antam prakalanad

bhaje nityanandam bhajana- taru-kandam niravadhi

su-bibhranam bhratuh kara- sarasijam kamalataram
mitho vaktralokocchalita- paramananda-hrdayam
bhramantam madhuryair ahaha madayantam pura-janan
bhaje nityanandam bhajana- taru-kandam niravadhi

rasanam adharam rasika- vara-sad-vaisnava-dhanam
rasagaram saram patita- tati-taram smaranatah

param nityanandastakam idam aplrvam pathati yah

tad-anghri-dvandvabjam sphuratu nitaram tasya hrdaye

vande sri-krsna-caitanya-nityanandau sahoditau
gaurodaye puspavantau citrau san-dau tamo-nudau

jaya jaya sri-caitanya jaya nityananda
jayadvaita-candra jaya gaura-bhakta-vrnda
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Caitanyastaka

Vrndavana dasa Thakura

sadopasyah sriman dhrta-manuja-kayaih pranayitam
vahadbhir girbanair girisa-paramesthi-prabhrtibhih

sva-bhaktebhyah suddham nija-bhajana-mudram upadisan
sa caitanyah kim me punar api drsor yasyati padam

suresanam durgam gatir atisayenopanisadam
muninam sarvasvam pranata-patalinam madhurima
viniryasah premno nikhila-pasu-palambhuja-drsam
sa caitanyah kim me punar api drsor yasyati padam

svartpam bibhrano jagad-atulam advaita-dayitah
prapanna-$rivaso janita-paramananda-garima
harir dinoddhari gajapati-krpotseka-taralah
sa caitanyah kim me punar api drsor yasyati padam

rasoddama kamarbuda-madhura-dhamojjvala-tanur
yatinam uttamsas taranikara-vidyoti-vasanah

hiranyanam laksmi-bharam abhibhavann angika-ruca

sa caitanyah kim me punar api drsor yasyati padam
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hare krsnety-uccaih sphurita-rasano nama-ganana-
krta-granthi-$reni-subhaga-kati-sutrojjvala-karah
visalakso dirghargala-yugala-khelaincita-bhujah

sa caitanyah kirh me punar api drsor yasyati padam

payorases tire sphurad-yupavanali-kalanaya
muhur vrndaranya-smarana-janita-prema-vivasah
kvacit krsnavrtti-pracala-rasano bhakti-rasikah
sa caitanyah kim me punar api drsor yasyati padam

rathartdhasyarad adhipadavi-nilacala-pater
adabhra-premormi-sphurita-natanollasa-vivasah
sa-harsam gayadbhih parivrta-tanur vaisnava-janaih
sa caitanyah kim me punar api dr$or yasyati padam

bhuvam sifican asru-$rutibhir abhitah sandra-pulakaih
paritango nipa-stabaka-nava-kinjalka-jayibhih
ghana-sveda-stoma-stimita-tanur utkirtana-sukhi
sa caitanyah kim me punar api drsor yasyati padam
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Sacil-sutastaka

Sarvabhauma Bhattacarya

nava gaura-varam nava-puspa-saram

nava-bhava-dharam nava-lasya-param

nava-hasya-karam nava-hema-varam
pranamami $aci-suta-gaura-varam

nava-prema-yutam nava-nita-sucam

nava-vesa-krtam nava-prema-rasam

navadha vilasat Subha-prema-mayam
pranamami $aci-suta-gaura-varam

hari-bhakti-param hari-nama-dharam
kara-japya-karam hari-nama-param

nayane satatam pranayasru-dharam
pranamami $aci-suta-gaura-varam

satatam janata-bhava-tapa-haram
paramartha-parayana-loka-gatim

nava-leha-karam jagat-tapa-haram
pranamami saci-suta-gaura-varam
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nija-bhakti-karam priya-carutaram
nata-nartana-nagara-raja-kulam

kula-kamini-manasa-lasya-karam

pranamami sacil-suta-gaura-varam

karatala-valarm kala-kantha-ravam
mrdu-vadya-suvinikaya madhuram
nija-bhakti-gunavrta-natya-karam
pranamami sacil-suta-gaura-varam

yuga-dharma-yutam punar nanda-sutam
dharani-sucitrarh bhava-bhavocitam
tanu-dhyana-citam nija-vasa-yutam
pranamami $acil-suta-gaura-varam

arunam nayanam caranam vasanam
vadane skhalitam svaka-nama-dharam
kurute su-rasam jagatah jivanam
pranamami saci-suta-gaura-varam
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Saci-tanayastaka

Sarvabhauma Bhattacarya

ujjvala-varana-gaura-vara-deham

vilasita-niravadhi-bhava-videham
tri-bhuvana-pavana-krpayah lesam
tam pranamami ca sri-saci-tanayam

gadgadantara-bhava-vikaram
durjana-tarjana-nada-visalam
bhava-bhaya-bhafijana-karana-karunam
tam pranamami ca sri-saci-tanayam

arunambara-dhara caru-kapolam
indu-vinindita-nakha-caya-ruciram

jalpita-nija-guna-nama-vinodam
tam pranamami ca sri-saci-tanayam

vigalita-nayana-kamala-jala-dharam

bhlUsana-nava-rasa-bhava-vikaram
gati-atimanthara-nrtya-vilasam

tam pranamami ca sri-saci-tanayam
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cafcala-caru-carana-gati-ruciram
manjira-rainjita-pada-yuga-madhuram
candra-vinindita-$itala-vadanam
tam pranamami ca sri-$aci-tanayam

dhrta-kati-dora-kamandalu-dandam
divya-kalevara-mundita-mundam

durjana-kalmasa-khandana-dandam

tam pranamami ca sri-Saci-tanayam

bhisana-bhu-raja-alaka-valitam
kampita-bimbadhara-vara-ruciram

malayaja-viracita-ujjvala-tilakam
tam pranamami ca sri-Saci-tanayam

nindita-aruna-kamala-dala-nayanam
ajanu-lambita-sri-bhuja-yugalam
kalevara-kaisora-nartaka-vesam

tam pranamami ca sri-Saci-tanayam
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Vrndavanastaka

Rupa Gosvami

mukunda-murali-rava-$ravana- phulla-hrd-ballavi-
kadambaka-karambita-prati- kadamba-kufijantara
kalinda-giri-nandini- kamala-kandalandolina
su-gandhir anilena me saranam astu vrndatavi

vikuntha-pura-samsrayad vipinato 'pi nihSreyasat
caturmukha-mukhair api sprhita-tarna-dehodbhava
jagad-gurubhir agrimaih $aranam astu vrndatavi

anarata-vikasvara-vratati- pufija-puspavali-
visari-vara-saurabhodgama- rama-camatkarini
amanda-makaranda-bhrd- vitapi-vrnda-vandi-krta-
dvirepha-kula-vandita saranam astu vrndatavi

ksanadyuti-ghana-$riyor vraja-navina-ytunoh padaih
su-valgubhir alankrta lalita-laksma-laksmi-bharaih
tayor nakhara-mandali- sikhara-keli-caryocitair
vrta kisalayankuraih $aranam astu vrndatavi
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vrajendra-sakha-nandini- Subhataradhikara-kriya-
prabhavaja-sukhotsava-sphurita-jangama-sthavara
pralamba-damananuja- dhvanita-vamsika-kakali-
rasajfiia-mrga-mandala saranam astu vrndatavi

amanda-mudirambudabhyadhika-madhuri-medura
vrajendra-suta-viksanonnatita- nila-kanthotkara
dinesa-suhrd-atmaja-krta- nijabhimanollasal-
lata-khaga-mrgangana saranam astu vrndatavi

aganya-guna-nagari-gana- garistha-gandharvika-
manoja-rana-caturi- pisuna-kufija-pufijojjvala
jagat-traya-kala-guror lalita-lasya-valgat-pada-
prayoga-vidhi-saksini saranam astu vrndatavi

varistha-hari-dasata- pada-samrddha-govardhana

madhudvaha-vadhi-camatkrti- nivasa-rasa-sthala
agudha-gahana-$riyo madhurima-vrajenojjvala
vrajasya sahajena me saranam astu vrndatavi

idam nikhila-niskutavali- varistha-vrndatavi-
guna-smarana-kari yah pathati susthu padyastakam
vasan vyasana-mukta-dhir anisam atra sad-vasanah
sa pita-vasane vasi ratim avapya vikridati
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Govardhanastaka

Visvanatha Cakravarti Thakura

krsna-prasadena samasta-Saila-

samrajyam apnoti ca vairino 'pi
Sakrasya yah prapa balim sa saksad
govardhano me disatam abhistam

sva-prestha-hastambuja-saukumarya-
sukhanubhuter ati-bhimi-vrtteh
mahendra-vajrahatim apy ajhanam
govardhano me disatam abhistam

yatraiva krsno vrsabhanu-putrya

danam grhitum kalaham vitene
Sruteh sprha yatra mahaty atah $ri-
govardhano me disatam abhistam

snatva sarah svasu samira-hasti
yatraiva nipadi-paraga-dhulih
alolayan khelati caru sa sri-
govardhano me disatam abhistam
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kastUrikabhih sayitam kim atreti
uham prabhoh svasya muhur vitanvan
naisargika-sviya-sila-sugandhair
govardhano me disatam abhistam

vamsi-pratidhvany-anusara-vartma
didrksavo yatra harim harinyah

yantyo labhante na hi vismitah sa

govardhano me disatam abhistam

yatraiva gangam anu navi radham

aroha madhye tu nimagna-naukah
krsno hi radhanugalo babhau sa

govardhano me disatam abhistam

vina bhavet kim hari-dasa-varya-
padasrayam bhaktir atah srayami
yam eva saprema nijesayoh sri-

govardhano me disatam abhistam

etat pathed yo hari-dasa-varya-
mahanubhavastakam ardra-cetah
sri-radhika-madhavayoh padabja-
dasyam sa vinded acirena saksat

135



Radhikastaka

Krsnadasa Kaviraja Gosvami

kunkumakta-kafcanabja-garva-hari-gaurabha
pitanancitabja-gandha-kirti-nindi-saurabha
ballavesa-stunu-sarva-vaicitartha-sadhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika

kauravinda-kanti-nindi-citra-patta-satika
krsna-matta-bhrnga-keli-phulla-puspa-vatika
krsna-nitya-sangamartha-padma-bandhu-radhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika

saukumarya-srsta-pallavali-kirti-nigraha
candra-candanotpalendu-sevya-S$ita-vigraha
svabhimarsa-ballavisa-kama-tapa-badhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika

visva-vandya-yauvatabhivanditapi ya rama
ripa-navya-yauvanadi-sampada na yat-sama
Sila-harda-Ililaya ca sa yato 'sti nadhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika
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rasa-lasya-gita-narma-sat-kalali-pandita
prema-ramya-rupa-ves$a-sad-gunali-mandita
visva-navya-gopa-yosid-alito 'pi yadhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika

nitya-navya-rupa-keli-krsna-bhava-sampada
krsna-raga-bandha-gopa-yauvatesu kampada
krsna-ripa-vesa-keli-lagna-sat-samadhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika

sveda-kampa-kantakasru-gadgadadi-saficita

marsa-harsa-vamatadi-bhava-bhusanancita

krsna-netra-tosi-ratna-mandanali-dadhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika

ya ksanardha-krsna-viprayoga-santatodita-

neka-dainya-capaladi-bhava-vrnda-modita

yatna-labdha-krsna-sanga-nirgatakhiladhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika
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Madhurastaka

Vallabhacarya

adharam madhuram vadanam madhuram
nayanam madhuram hasitam madhuram
hrdayam madhuram gamanam madhuram
madhuradhi-pater akhilam madhuram

vacanam madhuram caritam madhuram
vasanam madhuram valitarh madhuram

calitarh madhuram bhramitam madhuram
madhuradhi-pater akhilam madhuram

venur madhuro renur madhurah

panir madhurah padau madhurau
nrtyam madhuram sakhyam madhuram
madhuradhi-pater akhilam madhuram

gitarh madhuram pitam madhuram
bhuktam madhuram suptam madhuram
rapam madhuram tilakam madhuram
madhuradhi-pater akhilam madhuram
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karanam madhuram taranarm madhuram

haranam madhuram ramanam madhuram

vamitam madhuram samitarmh madhuram
madhuradhi-pater akhilam madhuram

guiija madhura mala madhura

yamuna madhura vici madhura
salilamm madhuram kamalam madhuram
madhuradhi-pater akhilam madhuram

gopt madhura lila madhura
yuktam madhuram bhuktarm madhuram
hrstam madhuram Sistam madhuram
madhuradhi-pater akhilam madhuram

gopa madhura gavo madhura

yastir madhura srstir madhura
dalitamm madhuram phalitarmm madhuram
madhuradhi-pater akhilam madhuram
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Corastaka

Bilvamangala Thakura

vraje prasiddham navanita-cauram

gopangananam ca dukula-cauram
aneka-janmarjita-papa-cauram

cauragraganyam purusam namami

sri-radhikaya hrdayasya cauram
navambuda-syamala-kanti-cauram

______

cauragraganyam purusam namami

akincani-krtya padasritam yah
karoti bhiksum pathi geha-hinam

kenapy aho bhisana-caura idrg
drstah sruto va na jagat-traye ‘pi

yadiya namapi haraty asesam
giri-prasaran-api papa-rasin
ascarya-ruapo nanu caura idrg

drstah sruto va na maya kadapi
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dhanam ca manam ca tathendriyani
pranams ca hrtva mama sarvam eva
palayase kutra dhrto ‘dya caura
tvam bhakti-damnasi maya niruddhah

chinatsi ghoram yama-pasa-bandham

bhinatsi bhimam bhava-pasa-bandham
chinatsi sarvasya samasta-bandham

naivatmano bhakta-krtam tu bandham

man-manase tamasa-rasi-ghore
kara-grhe duhkha-maye nibaddhah

labhasva he caura! hare! ciraya

sva-caurya-dosocitam eva dandam

kara-grhe vasa sada hrdaye madiye
mad-bhakti-pasa-drdha-bandhana-niscalah san
tvam krsna he! pralaya-koti-$atantare ‘pi
sarvasva caura hrdayan-nahi mocayami
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Damodarastaka

Vyasadeva (Satyavrata Muni)

namamis$varam sac-cid-ananda-rlpam
lasat-kundalam gokule bhrajamanam
yasoda-bhiyolikhalad dhavamanam

paramrstam atyantato drutya gopya

rudantam muhur netra-yugmam mrjantam
karambhoja-yugmena satanka-netram

muhuh $vasa-kampa-trirekhanka-kantha-

sthita-graiva-damodaram bhakti-baddham

itidrk sva-lilabhir ananda-kunde
sva-ghosam nimajjantam akhyapayantam
tadiyesita-jiiesu bhaktair jitatvam
punah prematas tam satavrtti vande

varam deva moksarm na moksavadhim va
na canyam vrne 'ham varesad apiha
idam te vapur natha gopala-balam
sada me manasy avirastam kim anyaih
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idam te mukhambhojam atyanta-nilair
vrtam kuntalaih snigdha-raktais ca gopya
muhus cumbitam bimba-raktadharam me

manasy avirastam alam laksa-labhaih

namo deva damodarananta visno
prasida prabho duhkha-jalabdhi-magnam
krpa-drsti-vrstyati-dinam batanu
grhanesa mam ajfiam edhy aksi-drsyah

kuveratmajau baddha-murtyaiva yadvat
tvaya mocitau bhakti-bhajau krtau ca
tatha prema-bhaktim svakam me prayaccha
na mokse graho me 'sti damodareha

namas te 'stu damne sphurad-dipti-dhamne
tvadiyodarayatha visvasya dhamne
namo radhikayai tvadiya-priyayai
namo 'nanta-lilaya devaya tubhyam

143



Jagannathastaka

Sankaracarya

kadacit kalindi-tata-vipina-sangitaka-ravo
mudabhiri-nari-vadana-kamalasvada-madhupah
rama-sambhu-brahmamara-pati-ganesarcita-pado
jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me

bhuje savye venum Sirasi Sikhi-puccham kati-tate
dukulam netrante sahacara-kataksam vidadhate
sada $rimad-vrndavana-vasati-lila-paricayo
jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me

mahambhodhes tire kanaka-rucire nila-sSikhare

vasan prasadantah sahaja-balabhadrena balina
subhadra-madhya-sthah sakala-sura-sevavasara-do
jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me

rathartdho gacchan pathi milita-bhtudeva-patalaih
stuti-pradurbhavam prati-padam upakarnya sadayah
daya-sindhur bandhuh sakala jagatam sindhu-sutaya
jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me
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krpa-paravarah sajala-jalada-sreni-ruciro
rama-vani-ramah sphurad-amala-pankeruha-mukhah
surendrair aradhyah sruti-gana-Sikha-gita-carito
jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me

para-brahmapidah kuvalaya-dalotphulla-nayano
nivasi niladrau nihita-carano 'nanta-sirasi
rasanando radha-sarasa-vapur-alingana-sukho
jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me

na vai yace rajyam na ca kanaka-manikya-vibhavam
na yace 'ham ramyam sakala jana-kamyam vara-vadhim
sada kale kale pramatha-patina gita-carito
jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me

hara tvam samsaram druta-taram asaram sura-pate
hara tvam papanam vitatim aparam yadava-pate
aho dine 'nathe nihita-carano niscitam idarn
jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me

jagannathastakam punyam yah pathet prayatah sucih
sarva-papa-visuddhatma visnu-lokam sa gacchati
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Kevalastaka
Nilakantha Gosvami

(1)
madhuram madhurebhyo 'pi
mangalebhyo 'pi mangalam
pavanam pavanebhyo 'pi
harer namaiva kevalam

(2)
abrahma-stamba-paryantam
sarvam maya-mayam jagat
satyam satyam punah satyam
harer namaiva kevalam

(3)
sa guruh sa pita capi
sa mata bandhavo 'pi sah
Siksayec cet sada smartum
harer namaiva kevalam

(4)
nihsvase nahi visvasah
kada ruddho bhavisyati
kirtaniya mato balyad
harer namaiva kevalam
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(5)
harih sada vaset tatra
yatra bhagavata janah
gayanti bhakti-bhavena
harer namaiva kevalam

(6)
aho duhkham maha-duhkham
duhkhad duhkhataram yatah
kacartham vismrtam ratna-
harer namaiva kevalam

(7
diyatam diyatam karno
niyatam niyatam vacah
glyatam giyatam nityam
harer namaiva kevalam

(8)
trni-krtya jagat sarvam
rajate sakalopari
cid-ananda-mayam Suddham
harer-namaiva kevalam
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Siksastaka
$ri Caitanya Mahaprabhu

ceto-darpana-marjanam
bhava-maha-davagni-nirvapanam
Sreyah-kairava-candrika-vitaranam
vidya-vadhu-jivanam
anandambudhi-vardhanam prati-padam
purnamrtasvadanam
sarvatma-snapanam
param vijayate $ri-krsna-sankirtanam

namnam akari bahudha nija-sarva-$aktis

tatrarpita niyamitah smarane na kalah
etadrsi tava krpa bhagavan mamapi
durdaivam 1drsam ihajani nanuragah

trnad api sunicena taror api sahisnuna
amanina manadena kirtaniyah sada harih

na dhanam na janam na sundarim
kavitam va jagad-1sa kamaye
mama janmani janmanisvare
bhavatad bhaktir ahaituki tvayi
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ayi nanda-tanuja kinkaram
patitarh mam visame bhavambudhau
krpaya tava pada-pankaja-
sthita-dhul-sadrsam vicintaya

nayanam galad-asru-dharaya
vadanam gadgada-ruddhaya gira
pulakair nicitarh vapuh kada
tava-nama-grahane bhavisyati

yugayitam nimesena

caksusa pravrsayitam
sunyayitam jagat sarvam

govinda-virahena me

aslisya va pada-ratam pinastu mam
adarsanan marma-hatam karotu va
yatha tatha va vidadhatu lampato

mat-prana-nathas tu sa eva naparah

[ J
namo maha-vadanyaya
krsna-prema-pradaya te

krsnaya krsna-caitanya-
namne gaura-tvise namah
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Narada Muni escuchando de su padre,
Brahma, sobre las glorias de la
Suprema Personalidad de Dios.
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Stotras

Oraciones

Dasavatara-stotra
Mukunda-mala-stotra
Kunti-stotra
Sukadeva-stotra
Prahlada-sSiksa & stotra
Brahma-siksa & stotra

Brahma-samhita

152
154
156
162
164
166
168



Dasavatara-stotra

Jayadeva Gosvami

pralaya-payodhi-jale dhrtavan asi vedam
vihita-vahitra-caritram akhedam
kesava dhrta-mina-sarira jaya jagadisa hare

ksitir iha vipulatare tisthati tava prsthe
dharani-dharana-kina-cakra-garisthe
kesava dhrta-kirma-sarira jaya jagadisa hare

vasati dasana-Sikhare dharani tava lagna
sasini kalanka-kaleva nimagna
kesava dhrta-Stukara-rtpa jaya jagadisa hare

tava kara-kamala-vare nakham adbhuta-srngam
dalita-hiranyakasipu-tanu-bhrngam
kesava dhrta-narahari-rlpa jaya jagadisa hare

chalayasi vikramane balim adbhuta-vamana

pada-nakha-nira-janita-jana-pavana
kesava dhrta-vamana-rupa jaya jagadisa hare
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ksatriya-rudhira-maye jagad-apagata-papam
snapayasi payasi $amita-bhava-tapam
kesava dhrta-bhrgupati-rupa jaya jagadisa hare

vitarasi diksu rane dik-pati-kamaniyam
dasa-mukha-mauli-balim ramaniyam
kesava dhrta-rama-sarira jaya jagadisa hare

vahasi vapusi visade vasanam jaladabham
hala-hati-bhiti-milita-yamunabham
kesava dhrta-haladhara-ripa jaya jagadisa hare

nindasi yajia-vidher ahaha sruti-jatam
sadaya-hrdaya darsita-pasu-ghatam
kesava dhrta-buddha-sarira jaya jagadisa hare

mleccha-nivaha-nidhane kalayasi karavalam
dhamaketum iva kim api karalam
kesava dhrta-kalki-sarira jaya jagadisa hare

$ri-jayedeva-kaver idam uditam udaram

sSrnu sukha-dam sSubha-dam bhava-saram
ke$ava dhrta-dasa-vidha-rupa jaya jagadisa hare
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Mukunda-mala-stotra

King Kulasekhara

33
krsna tvadiya-pada-pankaja-pafijarantam
adyaiva visatu me manasa-raja-hamsah
prana-prayana-samaye kapha-vata-pittaih
kanthavarodhana-vidhau smaranam kutas te

1
s$ri-vallabheti vara-deti daya-pareti
bhakta-priyeti bhava-lunthana-kovideti
natheti naga-sayaneti jagan-nivaseti
alapinam prati-dinam kuru mam mukunda

2
jayatu jayatu devo devaki-nandano 'yam
jayatu jayatu krsno vrsni-vamsa-pradipah

jayatu jayatu megha-syamalah komalango

jayatu jayatu prthvi-bhara-naso mukundah

3
mukunda murdhna pranipatya yace
bhavantam ekantam iyantam artham
avismrtis tvac-caranaravinde
bhave bhave me 'stu bhavat-prasadat
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4
naham vande tava caranayor dvandvam advandva-
hetoh
kumbhi-pakam gurum api hare narakam napanetum
ramya-rama-mrdu-tanu-lata-nandane nabhirantum
bhave bhave hrdaya-bhavane bhavayeyam bhavantam

5
nastha dharme na vasu-nicaye naiva kamopabhoge
yad bhavyam tad bhavatu bhagavan purva-
karmanurtpam
etat prarthyam mama bahu-matam janma-
janmantare ’pi
tvat-padambho-ruha-yuga-gata niscala bhaktir astu

6
divi va bhuvi va mamastu vaso

narake va narakantaka prakamam
avadhirita-saradaravindau
caranau te marane 'pi cintayami

49
tat tvam prasida bhagavan kuru mayy anathe
visno krpam parama-karunikah khalu tvam
samsara-sagara-nimagnam ananta dinam
uddhartum arhasi hare purusottamo 'si
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Kunti-stotra
SB 14. 8. 1843

18
namasye purusam tvadyam
1Svaram prakrteh param
alaksyam sarva-bhutanam
antar bahir avasthitam

19
maya-javanikacchannam
ajiadhoksajam avyayam
na laksyase mudha-drsa
nato natyadharo yatha

20
tatha paramahamsanam
muninam amalatmanam

bhakti-yoga-vidhanartham

katham pasyema hi striyah

21
krsnaya vasudevaya
devaki-nandanaya ca

nanda-gopa-kumaraya

govindaya namo namah
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22
namah pankaja-nabhaya
namah pankaja-maline
namah pankaja-netraya
namas te pankajanghraye

23
yatha hrsikesa khalena devaki
kamsena ruddhati_ciram sucarpita
vimo_citaham ca sahatmaja vibho
tvayaiva nathena muhur vipad-ganat

24
visan mahagneh purusada-darsanad
asat-sabhaya vana- vasa-krcchratah

mrdhe mrdhe 'neka- maharathastrato

drauny-astratas casma hare 'bhiraksitah

25
vipadah santu tah sasvat
tatra tatra jagad-guro
bhavato dar$anam yat syad
apunar bhava-darsanam
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26
janmaisvarya-$ruta-sribhir
edhamana-madah puman
naivarhaty abhidhatum vai
tvam akificana-gocaram

27
namo 'kificana-vittaya
nivrtta-guna-vrttaye
atmaramaya santaya
kaivalya-pataye namah

28
manye tvam kalam 1sanam
anadi-nidhanam vibhum
samam carantam sarvatra
bhutanam yan mithah kalih

29
na veda kascid bhagavams cikirsitam
tavehamanasya nrnam vidambanam

na yasya kascid dayito 'sti karhicid
dvesyas ca yasmin visama matir nrnam
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30
janma karma ca visvatmann
ajasyakartur atmanah
tiryan-nrsisu yadahsu
tad atyanta-vidambanam

31
gopy adade tvayi krtagasi dama tavad
ya te dasasru-kalilaih_jana-sambhramaksam
vaktram niniya bhaya- bhavanaya sthitasya
sa mam vimohayati bhir api yad bibheti

32
kecid ahur ajam jatam
punya-slokasya kirtaye
yadoh priyasyanvavaye
malayasyeva candanam

33
apare vasudevasya
devakyam yacito 'bhyagat
ajas tvam asya ksemaya
vadhaya ca sura-dvisam
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34
bharavataranayanye
bhuvo nava ivodadhau
sidantya bhari-bharena
jato hy atma-bhuvarthitah

35
bhave 'smin klisyamananam
avidya-kama-karmabhih
Sravana-smaranarhani
karisyann iti kecana

36
Srnvanti gayanti grnanty abhiksnasah
smaranti nandanti tavehitam janah
ta eva pasyanty acirena tavakam
bhava-pravaho_paramam padambujam

37
apy adya nas tvam sva-krtehita prabho
jihasasi svit suhrdo 'nujivinah
yesam na canyad bhavatah padambujat
parayanam rajasu yojitamhasam

38
ke vayam nama-rupabhyam
yadubhih saha pandavah
bhavato 'darsanam yarhi
hrstkanam ivesituh
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39
neyam $obhisyate tatra
yathedanim gadadhara
tvat-padair ankita bhati
sva-laksana-vilaksitaih

40
ime jana-padah svrddhah
supakvausadhi-virudhah
vanadri-nady-udanvanto
hy edhante tava viksitaih

41
atha visvesa visvatman
viSva-murte svakesu me

sneha-pasam imam chindhi
drdharm pandusu vrsnisu

42
tvayi me 'nanya-visaya

matir madhu-pate 'sakrt
ratim udvahatad addha
gangevaugham udanvat

43
$ri-krsna krsna-sakha vrsny-rsabhavani-dhrug
rajanya-vamsa-daha_nanapavarga-virya
govinda go-dvija- surarti-haravatara
yoges$varakhila-guro bhagavan namas te
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Sukadeva-stotra
SB 2.4.12-18

12
$ri-Suka uvaca
namah parasmai purusaya bhiyase
sad-udbhava-sthana-nirodha-lilaya
grhita-sakti-tritayaya dehinam
antarbhavayanupalaksya-vartmane

13
bhiyo namah sad-vrjina-cchide 'satam
asambhavayakhila-sattva-murtaye
pumsam punah paramahamsya asrame
vyavasthitanam anumrgya-dasuse

14
namo namas te 'stv rsabhaya satvatam
vidura-kasthaya muhuh kuyoginam
nirasta-samyatisayena radhasa
sva-dhamani brahmani ramsyate nama

15
yat-kirtanam yat-smaranam yad-iksanam
yad-vandanam yac-chravanam yad-arhanam
lokasya sadyo vidhunoti kalmasam
tasmai subhadra-sravase namo namah
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16
vicaksana yac-caranopasadanat
sangam vyudasyobhayato 'ntar-atmanah
vindanti hi brahma-gatim gata-klamas
tasmai subhadra-$ravase namo namah

17
tapasvino dana-para yasasvino
manasvino mantra-vidah sumangalah
ksemam na vindanti vina yad-arpanam
tasmai subhadra-sravase namo namah

18
kirata-htnandhra-pulinda-pulkasa
abhira-Sumbha yavanah khasadayah
ye 'nye ca papa yad-apasrayasrayah
Sudhyanti prabhavisnave namah
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Prahlada-siksa
SB 7.5.5, 30-32

tat sadhu manye 'sura-varya dehinam

sada samudvigna-dhiyam asad-grahat

hitvatma-patam grham andha-kipam
vanam gato yad dharim asrayeta

matir na krsne paratah svato va
mitho 'bhipadyeta grha-vratanam
adanta-gobhir visatam tamisram
punah punas carvita-carvananam

na te viduh svartha-gatim hi visnum
durasaya ye bahir-artha-maninah
andha yathandhair upaniyamanas
te 'pisa-tantryam uru-damni baddhah

naisam matis tavad urukramanghrim
spréaty anarthapagamo yad-arthah
mahiyasam pada-rajo 'bhisekam
niskincananam na vrnita yavat
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& stotra

SB 7.9.42-45

ko nv atra te 'khila-guro bhagavan prayasa

uttarane 'sya bhava-sambhava-lopa-hetoh

mudhesu vai mahad-anugraha arta-bandho
kim tena te priya-janan anusevatam nah

naivodvije para duratyaya-vaitaranyas
tvad-virya-gayana-mahamrta-magna-cittah

soce tato vimukha-cetasa indriyartha-
maya-sukhaya bharam udvahato vimutdhan

prayena deva munayah sva-vimukti-kama
maunam caranti vijane na parartha-nisthah
naitan vihaya krpanan vimumuksa eko
nanyam tvad asya $aranam bhramato 'nupasye

yan maithunadi-grhamedhi-sukham hi tuccham
kanduyanena karayor iva duhkha-duhkham
trpyanti neha krpana bahu-duhkha-bhajah
kandutivan manasijam visaheta dhirah

165



Brahma-stotra
SB 10.14.1-40

3
jiane prayasam udapasya namanta eva
jivanti san-mukharitam bhavadiya-vartam
sthane sthitah $ruti-gatam tanu-van-manobhir
ye prayaso 'jita jito 'py asi tais tri-lokyam

4
Sreyah-srtim bhaktim udasya te vibho
klisyanti ye kevala-bodha-labdhaye
tesam asau klesala eva Sisyate
nanyad yatha sthala-tusavaghatinam

7
gunatmanas te 'pi gunan vimatum
hitavatirnasya ka 1sire 'sya
kalena yair va vimitah su-kalpair
bhi-pamsavah khe mihika dyu-bhasah

8
tat te 'nukampam su-samiksamano
bhufjana evatma-krtam vipakam
hrd-vag-vapurbhir vidadhan namas te
jiveta yo mukti-pade sa daya-bhak
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14
narayanas tvam na hi sarva-dehinam
atmasy adhisakhila-loka-saksi
narayano 'ngam nara-bhu-jalayanat
tac capi satyam na tavaiva maya

29
athapi te deva padambuja-dvaya-
prasada-lesanugrhita eva hi
janati tattvam bhagavan-mahimno
na canya eko 'pi ciram vicinvan

30

tad astu me natha sa bhuri-bhago
bhave 'tra vanyatra tu va tirascam
yenaham eko 'pi bhavaj-jananam
bhitva niseve tava pada-pallavam

40

$ri-krsna vrsni-kula-puskara-josa-dayin
ksma-nirjara-dvija-pastdadhi-vrddhi-karin
uddharma-sarvara-hara ksiti-raksasa-dhrug
a-kalpam arkam arhan bhagavan namas te
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Brahma-sambhita

Brahma

29
cintamani-prakara-sadmasu kalpa-vrksa-
laksavrtesu surabhir abhipalayantam
laksmi-sahasra-sata-sambhrama-sevyamanam
govindam adi-purusam tam aham bhajami

30
venum kvanantam aravinda-dalayataksam-
barhavatamsam asitambuda-sundarangam
kandarpa-koti-kamaniya-visesa-Sobham
govindam adi-purusam tam ahar bhajami

31
alola-candraka-lasad-vanamalya-vamsi-
ratnangadam pranaya-keli-kala-vilasam

syamam tri-bhanga-lalitam niyata-prakasam

govindam adi-purusam tam ahar bhajami

32
angani yasya sakalendriya-vrtti-manti
pasyanti panti kalayanti ciram jaganti

ananda-cinmaya-sad-ujjvala-vigrahasya
govindam adi-purusam tam aham bhajami
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33
advaitam acyutam anadim ananta-ripam
adyam purana-purusam nava-yauvanam ca
vedesu durlabham adurlabham atma-bhaktau
govindam adi-purusam tam aham bhajami

34
panthas tu koti-Sata-vatsara-sampragamyo
vayor athapi manaso muni-pungavanam
so 'py asti yat-prapada-simny avicintya-tattve
govindam adi-purusam tam aham bhajami

35
eko 'py asau racayitum jagad-anda-kotim
yac-chaktir asti jagad-anda-caya yad-antah
andantara-stha-paramanu-cayantara-stham-
govindam adi-purusam tam aham bhajami

36
yad-bhava-bhavita-dhiyo manujas tathaiva
samprapya rupa-mahimasana-yana-bhusah
suktair yam eva nigama-prathitaih stuvanti
govindam adi-purusam tam aham bhajami

169



37
ananda-cinmaya-rasa-pratibhavitabhis
tabhir ya eva nija-rupataya kalabhih
goloka eva nivasaty akhilatma-bhato
govindam adi-purusam tam aham bhajami

38
premafjana-cchurita-bhakti-vilocanena
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti
yam syamasundaram acintya-guna-svaripam
govindam adi-purusam tam aharm bhajami

39
ramadi-murtisu kala-niyamena tisthan
nanavataram akarod bhuvanesu kintu

krsnah svayam samabhavat paramah puman yo

govindam adi-purusam tam ahar bhajami

40
yasya prabha prabhavato jagad-anda-koti-
kotisv asesa-vasudhadi vibhati-bhinnam
tad brahma niskalam anantam asesa-bhatam
govindam adi-purusam tam aham bhajami
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41
maya hi yasya jagad-anda-satani sute
traigunya-tad-visaya-veda-vitayamana
sattvavalambi-para-sattvam visuddha-sattvam-
govindam adi-purusam tam aham bhajami

42
ananda-cinmaya-rasatmataya manahsu
yah praninam pratiphalan smaratam upetya
[1layitena bhuvanani jayaty ajasram-
govindam adi-purusam tam aham bhajami

43
goloka-namni nija-dhamni tale ca tasya
devi mahesa-hari-dhamasu tesu tesu
te te prabhava-nicaya vihitas ca yena
govindam adi-purusam tam aham bhajami

44
srsti-sthiti-pralaya-sadhana-$aktir eka
chayeva yasya bhuvanani bibharti durga
icchanuripam api yasya ca cestate sa
govindam adi-purusam tam aham bhajami
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45
ksiram yatha dadhi vikara-visesa-yogat
safjayate na hi tatah prthag asti hetoh

yah Sambhutam api tatha samupaiti karyad

govindam adi-purusam tam aham bhajami

46
diparcir eva hi dasantaram abhyupetya
dipayate vivrta-hetu-samana-dharma
yas tadrg eva hi ca visnutaya vibhati
govindam adi-purusam tam aharm bhajami

47
yah karanarnava-jale bhajati sma yoga-
nidram ananta-jagad-anda-sa-roma-ktpah
adhara-saktim avalambya param sva-martim
govindam adi-purusam tam ahar bhajami

48
yasyaika-nisvasita-kalam athavalambya
jivanti loma-vilaja jagad-anda-nathah
visnur mahan sa iha yasya kala-viseso
govindam adi-purusam tam aham bhajami
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49
bhasvan yathasma-sakalesu nijesu tejah
sviyam kiyat prakatayaty api tadvad atra
brahma ya esa jagad-anda-vidhana-karta
govindam adi-purusam tam aham bhajami

50

yat-pada-pallava-yugam vinidhaya kumbha-
dvandve pranama-samaye sa ganadhirajah
vighnan vihantum alam asya jagat-trayasya
govindam adi-purusam tam aham bhajami

51

agnir mahi gaganam ambu marud disas ca
kalas tathatma-manasiti jagat-trayani

yasmad bhavanti vibhavanti visanti yam ca

govindam adi-purusam tam aham bhajami

52
yac-caksur esa savita sakala-grahanam
raja samasta-sura-murtir asesa-tejah
yasyajfiaya bhramati sambhrta-kala-cakro
govindam adi-purusam tam aham bhajami
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53
dharmo 'tha papa-nicayah srutayas tapamsi
brahmadi-kita-patagavadhayas ca jivah
yad-datta-matra-vibhava-prakata-prabhava
govindam adi-purusam tam aham bhajami

54
yas tv indragopam athavendram aho sva-karma-
bandhanurupa-phala-bhajanam atanoti
karmani nirdahati kintu ca bhakti-bhajam
govindam adi-purusam tam aham bhajami

55
yam krodha-kama-sahaja-pranayadi-bhiti-
vatsalya-moha-guru-gaurava-sevya-bhavaih
saficintya tasya sadr$im tanum apur ete
govindam adi-purusam tam ahar bhajami
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Nama-kirtanas
&

Aratis

Sriman-mahaprabhura-$ata-nama
Kali-kukkura-kadana
Kali-yuga-pavana
Vibhavari sesa
Yasomati-nandana
Nadiya-godrume

Haraye namah

Gaya gora madhura svare
Narada Muni
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Nrsimha Prayers

Tulast Prayers
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Gaura-arati (Kiba jaya)
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Sriman-mahaprabhura-$§ata-nama

Bhaktivinoda Thakura

(Estribillo)
nadiya-nagare nitai nece' nece' gaya re

1 - jagannatha-suta mahaprabhu visvambhara
mayapura-sasi navadvipa-sudhakara

2 - Saci-suta gaurahari nimai-sundara
radha-bhava-kanti-acchadita natabara

3 - namananda capala balaka matr-bhakta
brahmanda-vadana tarki kautukanurakta

4 - vidyarthi-udupa caura-dvayera mohana
tairthika-sarvasva gramya-balika-kridana

5 - laksmi-prati vara-data uddhata balaka
$ri-Sacira pati-putra-$oka-nibaraka

6 - laksmi-pati purva-desa-sarva-klesa-hara
digvijayi-darpa-hari visnu-priyesvara

7 - arya-dharma-pala pitr-gaya pinda-data
puri-Sisya madhvacarya-sampradaya-pata
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8 - krsna-namonmatta krsna-tattva-adhyapaka
nama-sankirtana-yuga-dharma-pravartaka

9 - advaita-bandhava $rinivasa-grha-dhana
nityananda-prana gadadharera jivana

10 - antardvipa-$asadhara simanta-vijaya
godruma-vihari madhyadvipa-Ililasraya

11- koladvipa-pati rtudvipa-mahesvara
jahnu-modadruma-rudradvipera isvara

12 - nava-khanda-ranganatha jahnavi-jivana
jagai-madhai-adi durvrtta-tarana

13 - nagara-kirtana-simha kaji-uddharana
suddha-nama-pracaraka bhaktarti-harana

14 - narayani-krpa-sindhu jivera niyanta
adhama-paduya-dandi bhakta-dosa-hanta

15 - sri-krsna-caitanya-candra bharati-tarana
parivraja-Siromani utkala-pavana

16 - ambu-linga-bhuvanesa-kapotesa-pati
khira-cora-gopala-darsana-sukht yati

17 - nirdandi-sannyasi sarvabhauma-krpamoya
svananda-asvadanandi sarva-sukhasraya
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18 - purata-sundara vasudeva-trana-karta
ramananda-sakha bhatta-kula-klesa-harta

19 - bauddha-jaina-mayavadi-kutarka-khandana
daksina-pavana bhakti-grantha-uddharana

20 - alala-dar$ananandi rathagra-nartaka
gajapati-trana devananda-uddharaka

21 - kuliya-prakase dusta paduyara trana
ripa-sanantana-bandhu sarva-jiva-prana

22 - vrndavanananda-maurti balabhadra-sangi
yavana-uddhari bhatta-vallabhera rangi

23 - kasivasi-sannyasi-uddhari prema-data
markata-vairagi-dandi a-candala-trata

24 - bhaktera gaurava-kari bhakta-prana-dhana
haridasa-raghunatha-svartpa-jivana

25 - godruma-pati gaura nitai-jivana
vrndavana-bhava-vibhora advaitera dhana

26 - gadadhara-prana, srivasa-sarana,
krsna-bhakta-manasa-cora kali-yuga-pavana

27 - nadiya-nagare nitai nece' nece' gaya re
bhakativinoda tan'ra pore ranga-paya re
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Kali-kukkura-kadana
Bhaktivinoda Thakura

kali-kukkura-kadana yadi ca’o (he)
kali-yuga-pavana, kali-bhaya-nasana,
$ri-Saci-nandana ga’o (he)

gadadhara-madana, nitaiyer prana-dhana,
advaitera prapujita gaura
nimani viSvambhara, $rinivasa-i$vara,
bhakta-samuha-cita-cora

nadiya-Sasadhara, mayapura-isvara,
nama-pravartana sura
grhi-jana-siksaka, nyasi-kula-nayaka,
madhava radha-bhava-pura

sarvabhauma-sodhana, gajapati-tarana,
ramananda-posana vira

ridpananda-vardhana, sanatana-palana,
haridasa-madana dhira

vraja-rasa bhavana, dusta-mata-satana,
kapati bighatana kama
suddha-bhakta-palana, suska-jfiana tadana,
chala-bhakti-dtsana rama
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Kali-yuga-pavana
Bhaktivinoda Thakura

kali-yuga-pavana viSvambhara
gaura-citta-gagana-sasadhara
kirtana-vidhata, para-prema-data,
$acl-suta purata-sundara

Sri Caitanya Mahaprabhu,
el Salvador de Kali-yuga



Vibhavari sesa
Bhaktivinoda Thakura

vibhavari sesa, aloka-pravesa,
nidra chari' utho jiva
bolo hari hari, mukunda murari,
rama krsna hayagriva

nrsimha vamana, $ri-madhustdana,
brajendra-nandana syama
putana-ghatana, kaitabha-satana,
jaya dasarathi-rama

yasoda dulala, govinda-gopala,
vrndavana purandara
gopi-priya-jana, radhika-ramana,
bhuvana -sundara-bara

ravanantakara, makhana-taskara,
gopi-jana-vastra-hari

brajera rakhala, gopa-vrnda-pala,
citta-hari bamsi-dhari

yogindra-bandana, $ri-nanda-nandana,
braja-jana-bhaya-hari
navina nirada, ripa manohara,
mohana-bamsi-bihart
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yasoda-nandana, kamsa-nisudana,
nikufja-rasa-vilasi

kadamba-kanana, rasa-parayana,
brnda-vipina-nivasi

ananda-vardhana, prema-niketana,
phula-sara-jojaka kama
gopangana-gana, citta-vinodana,
samasta-guna-gana-dhama

yamuna-jivana, keli-parayana,
manasa-candra-cakora
nama-sudha-rasa, gao krsna-jasa
rakho vacana mana

Bhaktivinoda Thakura



Yasomati-nandana
Bhaktivinoda Thakura

yasomati-nandana, vraja-bara-nagara,
gokula-rafijana kana
gopi-parana-dhana, madana-manohara,
kaliya-damana-vidhana

amala harinama amiya-vilasa
vipina-purandara,
navina nagara-bara,
vamsi-vadana suvasa

vraja-jana-palana, asura-kula-nasana
nanda-godhana-rakhavala
govinda madhava, navanita-taskara,
sundara nanda-gopala

yamuna-tata-cara, gopi-vasana-hara,
rasa-rasika, krpamaya
sri-radha-vallabha, vrndavana-natabara,
bhakativinoda-asraya
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Nadiya-godrume
Bhaktivinoda Thakura

nadiya-godrume nityananda mahajana
patiyache nama-hatta jivera karana

(Sraddhavana jana he, sSraddhavana jana he)

prabhura ajfiaya, bhai, magi ei bhiksa
bala 'krsna,' bhaja krsna, kara krsna-siksa

aparadha-sunya ha' ye laho krsna-nama
krsna mata, krsna pita, krsna dhana-prana

krsnera samsara kara chari' anacara
jive daya, krsna-nama-sarva-dharma-sara
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(Hari) haraye namah

Narottama dasa Thakura

(hari) haraye namah krsna yadavaya namah
yadavaya madhavaya kesavaya namah

gopala govinda rama sri-madhustdana
giridhari gopinatha madana-mohana

$ri-caitanya-nityananda $ri-advaita-sita
hari guru vaisnava bhagavata gita

$ri-ripa sanatana bhatta-raghunatha
$ri-jiva gopala-bhatta dasa-raghunatha

ei chaya gosair kari carana vandana
yaha hoite vighna-nasa abhista-purana

ei chaya gosai yanra-mui tanra dasa
tan-sabara pada-renu mora pafica-grasa

tandera carana-sevi-bhakta-sane vasa
janame janame haya ei abhilasa

ei chaya gosai jabe vraje koila vasa
radha-krsna-nitya-Iila karila prakasa

anande bala hari bhaja vrndavana
$ri-guru-vaisnava-pade majaiya mana

$ri-guru-vaisnava-pada-padma kari asa
nama-sankirtana kahe narottama dasa

186



Gaya gora madhura svare
Bhaktivinoda Thakura

gaya gora madhura svare
hare krsna hare krsna krsna krsna hare hare
hare rama hare rama rama rama hare hare

grhe thaka, vane thaka,
sada 'hari' bale' daka,
sukhe duhkhe bhula na' ko,
vadane hari-nama kara re

maya-jale baddha ha’ ye,
acho miche kaja |2’ ye,
ekhana cetana pe' ye,
'radha-madhava' nama bala re

jivana hoila sesa,
na bhajile hrsikesa
bhaktivinodopadesa,
ekabara nama-rase mata re
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Narada Muni
Bhaktivinoda Thakura

narada muni, bajaya vina ‘radhika-ramana'-name
nama amani, udita haya, bhakata-gita-same

amiya-dhara, varise ghana,
sravana-yugale giya

bhakata jana, saghane nace,
bhariya apana hiya

madhuri-plra, asava pasi',
mataya jagata-jane
keho va kande, keho va nace,
keho mate mane mane

pafica-vadana, narade dhari',
premera saghana rola
kamalasana, naciya bale,
'bala bala hari bala'

sahasranana, parama-sukhe,
‘hari hari' bali' gaya

nama-prabhave, matila visva,
nama-rasa sabe paya

$ri-krsna-nama, rasane sphuri’,
para'la amara asa
$ri-rupa-pade, yacaye iha, bhakativinoda-dasa
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Jaya Radha-Madhava

Bhaktivinoda Thakura

jaya radha-madhava kufija-bihart
gopi-jana-vallabha giri-vara-dhari
yasoda-nandana braja-jana-rafijana
yamuna-tira-vana-cari




Nitai ki nama eneche re
Bhaktivinoda Thakura

nitai ki nama eneche re
(nitai) nama eneche, namer hate,
sraddha-miulye nama diteche re

hare krsna hare krsna krsna krsna hare hare re
hare rama hare rama rama rama hare hare re

(nitai) jivera dasa, malina dekhe',
nam eneche braja theke re

e nama Siva jape pafica-mukhe re
(madhur e harinam)

e nama brahma jape catur-mukhe re
(madhur e harinam)

€ nama narada jape vina-yantre re
(madhur e harinam)

e namabase ajamila vaikunthe gela re
e nama bolte bolte braje calare
(bhaktivinoda bole)
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Laksmi-nrsimha-
namastottara-sata-stotra

om nrsimhaya namah
om mahasimhaya namah
om divyasimhaya namah
orm mahabalaya namah
om ugrasimhaya namah

om mahadevaya namah

(Refrain)
$ri nrsimha jaya nrsimha jaya jaya nrsimha
prahladesa jaya padma mukha padma bhrnga
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(1)
narasimho mahasimho divyasimho mahabalah

ugrasimho mahadevah stambha-jas cogra-locanah

2)
raudrah sarvadbhutah sriman yoganandas

trivikramah
harih kolahalas cakri vijayo jaya-vardhanah

(3)

paficananah para-brahma caghoro ghora-vikramah

jvalan-mukho jvalamali mahajvalo mahaprabhuh
(4)
nitilaksah sahasrakso durniriksyah pratapanah
mahadamstra yudhah-prajinas canda-kopi sadasivah

5)
hiranyakasipu-dhvamsi daitya-danava-bhafijanah
guna-bhadro mahabhadro bala-bhadro
subhadrakah

(6)
karalo vikaralas ca vikarta sarva-kartrkah

Simsumaras trilokatma 1$ah sarvesvaro vibhuh

(7)
bhairavadambaro divyas cacyutah kavi madhavah
adhoksajo'ksarah sarvo vanamali varapradah
(8)
visvambharo'dbhuto bhavyo visnusca purusottamah
amoghastro nakhastras ca suryajyotih suresvarah
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(9)
sahasrabahuh sarvajfiah sarva-siddhi-pradayakah

vajra-damstro vajra-nakho mahanadah parantapah
(10)
sarva-mantraika-ripas ca sarva-yantra-vidaranah
sarva-tantratmako'vyaktah suvyakto bhakta
vatsalah

(11)
vaisakha-suklasam-bhatah saranagata-vatsalah
udara-kirtih punyatma mahatma canda-vikramah

(12)
vedatraya prapujyas ca bhagavan paramesvarah
$rivatsankah $rinivaso jagad-vyapi jagan-mayah

(13)
jagat-palo jagannatho mahakayo dvi-ripabhrt
paramatma parasjyotir nirgunas ca nrkesari

(14)
para-tattvam paran-dhama sac-cid-ananda vigrahah
laksmi-nrsimhah sarvatma dhirah prahlada-palakah

(15)
idam laksmi-nrsimhasya namastottarami satamtri
sandhyam yah pathed bhaktya
sarvabhistamavapnuyat
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Oraciones a Nrsimha
Nrsimha Purana

y Jayadeva Gosvami
(Sanscrito)

namas te nara-simhaya
prahladahlada-dayine

hiranyakasipor vaksah-
Sila-tanka-nakhalaye

ito nrsimhah parato nrsimho
yato yato yami tato nrsimhah
bahir nrsimho hrdaye nrsimho
nrsimham adim saranam prapadye

tava kara-kamala-vare nakham adbhuta-$rngam
dalita-hiranyakasipu-tanu-bhrngam
kesava dhrta-narahari-rlipa jaya jagadisa hare
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Tulasi-pranama

vrndayai tulasi-devyai priyayai keSavasya ca
visnu-bhakti-prade devi satyavatyai namo namah

Tulast-arati-kirtana

namo namah tulasi krsna-preyasi namo namah
radha-krsna-seva paba ei abhilasi

ye tomara sarana laya, tara vancha purna haya
krpa kari’ kara tare vrndavana-vasi

mora ei abhilasa, vilasa kuije dio vasa
nayana heriba sada yugala-rlpa-rasi

ei nivedana dhara, sakhira anugata kara
seva-adhikara diye kara nija dasi

dina krsna-dase kaya, ei yena mora haya
sri-radha-govinda-preme sada yena bhasi

Tulasi-pradaksina-mantra

yani kani ca papani brahma-hatyadikani ca
tani tani pranasyanti pradaksinah pade pade
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Bhoga-arati

Bhaktivinoda Thakura

bhaja-bhakata-vatsala sri-gaurahari
sri-gaurahari sahi gostha-bihari
nanda-yasomati-citta-hari

bela ha'la damodara aisa ekhana
bhoga-mandire basi' karaha bhojana

nandera nidesSe baise giri-vara-dhari
baladeva-saha sakha baise sari sari

Sukta-sakadi bhaji nalita kusmanda
dali dalna dugdha-tumbi dadhi moca-khanda

mudga-bara masa-bara rotika ghrtanna
Saskulr pistaka khira puli payasanna

karpura amrta-keli rambha khira-sara
amrta rasala, amla dvadasa prakara

luci cini sarpurt laddu rasabali
bhojana karena krsna ha'ye kutuhali
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radhikara pakka anna vividha byanjana
parama anande krsna karena bhojana

chale-bale laddu khaya sri-rmadhumangala
bagala bajaya ara deya hari-bala

radhikadi gane heri' nayanera kone
trpta ha'ye khaya krsna yasoda-bhavane

bhojanante piye krsna subasita vari
sabe mukha prakhalaya ha'ye sari sari

hasta-mukha prakhaliya yata sakha-gane
anande visrama kare baladeva-sane

jambula rasala ane tambula-masala
taha kheye krsna-candra sukhe nidra gela

visalakha sikhi-puccha-camara dhulaya
apurva sayyaya krsna sukhe nidra yaya

—_-r =

sri-krsna-prasada radha bhuiije ha'ye prita
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lalitadi sakhi-gana avasesa paya
mane mane sukhe radha-krsna-guna gaya

hari-Illa eka-matra yahara pramoda
bhogarati gaya thakura bhakativinoda

bhaja govinda govinda gopala
bhaja govinda govinda gopala

giridhari gopinatha nanda-dulala
govinda govinda gopala

bhaja bhakata-vatsala sri-gaurahari
$ri-gaurahari sahi gostha-bihari
nanda-yasomati-citta-hari

Govinda jaya jaya

Tradicional

govinda jaya jaya, gopala jaya jaya
radha-ramana hari, govinda jaya jaya
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Gaura-arati
Bhaktivinoda Thakura

(kiba) jaya jaya goracander aratika Sobha
jahnavi-tata-vane jaga-mana-lobha
jaga-jana-mana-lobha

dakhine nitaicand, bame gadadhara
nikate advaita, $rinivasa chatra-dhara

basiyache goracand, ratna-simhasane
arati karen brahma-adi deva-gane

narahari-adi kari' camara dhulaya
safijaya-mukunda-basu-ghosa-adi gaya

sankha baje ghanta baje baje karatala
madhura mrdanga baje parama rasala

bahu-koti candra jini' vadana ujjvala
gala-dese vana-mala kare jhalamala

Siva-Suka-narada preme gada-gada
bhakativinoda dekhe gorara sampada
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Vande krsna nanda-kumara

Tradicional

vande krsna nanda-kumara
nanda-kumara madana-gopala
madana-gopala mohana-rupa
mohana-ripa nanda-kumara

jaya jaya deva hari (repeat)

govinda hari gopala hari
govinda hari gopala hari
jaya jaya deva hari (repeat)

jaya prabhu dina-dayala hari

govinda hari gopala hari
govinda hari gopala hari
jaya jaya deva hari (repeat)

jaya rama hari jaya krsna hari
jaya jaya-saci-nandana gaura-hari

govinda hari gopala hari
govinda hari gopala hari
jaya jaya deva hari (repeat)
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He govinda, he gopala

Jayadeva Goswami

(1)
he govinda, he gopala
kesava madhava dina-doyal

(2)
tumi parama doyal prabhu, parama doyal
kesava madhava dina doyal

(3)
pita-basana pari mayurera Sikha dhori
muralir vani-tule bole radha-nam

(4)
tumi madera gopal prabhu, madera gopal
kesava madhava dina-doyal

(5)
bhava-bhaya-bhafijana sri madhu-sudana
vipada-bhafijana tumi narayana
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Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura,
el autor de Sri Guru-parampara
y Dusta mana!
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Mangalacarana

om ajiiana-timirandhasya jiiananjana-salakaya

caksur unmilitam yena tasmai sri-gurave-namah
om—invocacién; ajiana—(de) ignorancia; timira—(por) la oscuridad; andhasya—
de alguien que estaba ciego; jiiana-afijana—(por) el ungliento del conocimiento
espiritual; $alakay@—por el instrumento médico llamado Salaka, el cual se usa
para aplicar ungliento medicinal a los ojos afectados de cataratas; caksuh—ojos;
unmilitam—fueron abiertos; yena—por quien; tasmai—a él; Sri-gurave—a mi
honorable maestro espiritual; namah—ofrezco reverencias.

Yo naci en la mas oscura ignorancia, y mi honorable maestro espiritual me abrié
los ojos con la antorcha del conocimiento. A él le ofrezco mis respetuosas
reverencias.

Sri-caitanya-mano-'bhistam sthapitam yena bhi-tale
svayam ripah kada mahyam dadati sva-padantikam

Sri-caitanya—del Seior Caitanya; manah—(dentro) la mente; abhistam—Ilo que
se desea; sthapitam—establecido; yena—por quien; bhi-tale—en el mundo;
svayam—el mismo; riipah—Srila Ripa GosvamT; kadd—cuando; mahyam—a mi;
dadati—dara; sva—sus; pada—pies de loto; antikam—refugio.

¢Cuando me dara refugio bajo sus pies de loto $rila Riipa Gosvami Prabhupada,
quien establecié en este mundo material la mision de cumplir el deseo del Sefior
Caitanya?

vande 'ham sri-guroh sri-yuta-pada-kamalam Sri-gurin vaisnavams ca

sri-ripam sagrajatam saha-gana-raghunathanvitam tam sa-jivam
sadvaitam savadhdatam parijana-sahitam krsna-caitanya-devam
sri-radha-krsna-padan saha-gana-lalita-sri-visakhanvitams ca
vande—ofrezco respetuosas reverencias; aham—yo; sri-guroh—de mi honorable
maestro espiritual iniciador o instructor; sri-yuta-pada-kamalam—a los opulentos
pies de loto; Sri-gurdn—a los maestros espirituales del sistema parampara,
empezando por Sri Madhavendra Puri hasta Srila Bhaktivedanta Swami
Prabhupada; vaisnavan—a todos los vaisnavas, empezando por el Sefior Brahma
y otros desde el principio de la creacién; ca—y; sri-riipam—a Srila Ripa Gosvami;
sa-agra-jatam—con su hermano mayor, Sri Sanatana Gosvami, sahagana-
raghunatha-anvitam—con Raghunatha dasa Gosvamiy sus compafieros; tam—a
él; sa-jivam—con Jiva Gosvami; sa-advaitam—con Advaita Acarya; sa-
avadhiitam—con Nityananda Prabhu; parijana-sahitam—y con Srivasa Thakura y
todos los demds devotos; krsna-caitanya-devam—al Sefior Sri Caitanya
Mahaprabhu; Sri-radha-krsna-paddn—a los pies de loto del supremamente
opulento SriKrsna y a Radharani; saha-gana—con compafieras; lalitd-$ri-visakha-
anvitdn—acompafiados por Lalita y S Visakha; ca—también.
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Mangalacarana

Ofrezco mis respetuosas reverencias a los pies de loto de mi maestro espiritual
y de todos los demas preceptores en el sendero del servicio devocional. Ofrezco
mis respetuosas reverencias a todos los vaisnavas, a los seis Gosvamis, a saber,
Srila RGpa Gosvami, Srila Sanatana Gosvami, Raghunatha dasa Gosvami, Jiva
Gosvami y a sus compaiieros. Ofrezco respetuosas reverencias a $ri Advaita
Acarya Prabhu, $ri Nityananda Prabhu, $ri Caitanya Mahaprabhu, y a todos Sus
devotos, encabezados por Srivisa Thakura. Ofrezco a continuacién mis
reverencias a los pies de loto del Sefior Krsna, Srimati Radharani y a todas las
gopis, encabezadas por Lalita y Visakha.

nama om visnu-padaya krsna-presthdya bhi-tale
Srimate bhaktivedanta svamin iti namine

namah—reverencias; om—invocacion; visnu-padaya—a él, que esta a los pies de
loto del Sefior Visnu; krsna-presthaya—que es muy querido por el Sefior Krsna;
bhu-tale—en la tierra; Srimate—al supremamente atractivo; bhaktivedanta-
svamin—A. C. Bhaktivedanta Swami; iti—asi; nGmine—cuyo nombre es.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a Su Divina Gracia A.C. Bhaktivedanta
Swami Prabhupada, quien es muy querido por el Seiior Krsna, habiéndose
refugiado a Sus pies de loto.

namas te sarasvate deve gaura-vani-pracdrine
nirvisesa-sinyavadi-pascatya-desa-tarine

namah—reverencias; te—a ti; sdrasvate deve—sirviente de Bhaktisiddhanta
Sarasvatl Gosvami; gaura-vani—el mensaje del Sefior Caitanya; pracdarine—que
esta predicando, nirvisesa—(de) impersonalismo; Sidnya-vadi—(de) nihilismo;
pascatya—occidentales; desa—paises; tarine—que esta liberando.

Nuestras respetuosas reverencias a ti, oh, maestro espiritual, sirviente de
Sarasvati Gosvami. Bondadosamente estas predicando el mensaje del Sefior
Caitanyadeva, liberando los paises occidentales, que estan atestados de
impersonalismo y nihilismo.

nama om visnu-padaya krsna-presthaya bhi-tale
Srimate bhaktisiddhanta-sarasvatiti namine

namah—reverencias; om—apelativo; visnu-padaya—a él, que esta a los pies de
loto del Sefior Visnu; krsna-presthaya—que es muy querido por el Sefior Krsna;
bhu-tale—en la tierra; Srimate—con toda belleza; bhaktisiddhanta-sarasvatiti—
Bhaktisiddhanta Sarasvati; iti—asi; ndmine—cuyo nombre es.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a Su Divina Gracia Bhaktisiddhanta
Sarasvati, quien es muy querido por el Sefior Krsna, habiéndose refugiado a Sus
pies de loto.

sri-varsabhanavi-devi-dayitaya krpabdhaye
krsna-sambandha-vijiiana-dayine prabhave namah
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$ri-varsabhanavi-devi-dayitadya—a Sri Varsabhanavi-devi-dayita dasa, el sirviente
del amante de Srimati Radharani; krpd-abdhaye—quien es un océano de
misericordia; krsna-sambandha—(de) relacidn con Krsna; vijiana—(de) la ciencia;
dayine—quien entrega; prabhave—al maestro; namah—ofrezco reverencias.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a $ri Varsabhanavi-devi-dayita dasa [otro
nombre de $rila Bhaktisiddhanta Sarasvati], quien ha sido favorecido por Srimati
Radharani, y es un océano de misericordia trascendental, pues es quien entrega
la ciencia de Krsna.

madhuryojjvala-premadhya-sri-riipanuga-bhaktida
Sri-gaura-karuna-sakti-vigrahaya namo 'stu te

madhurya—conyugal; ujjvala—brillante; prema—amor; adhya— enriquecido con;
$ri-ripa-anuga—siguiendo a Srila Riipa Gosvami; bhakti-da—que entrega servicio
devocional; Sri-gaura—(de) Sefor Caitanya Mahaprabhu; karuna—(de) la
misericordia; sakti—energia; vigrahdya—a la personificacién;, namah—
reverencias; astu—que haya; te—a ti.

iOh, energia personificada de la misericordia de $ri Caitanya! tu eres quien
otorga el servicio devocional que desciende en la linea de revelacién de Srila
Riipa Gosvami, enriquecido con el amor conyugal por Radha y Krsna. A ti te
ofrezco mis respetuosas reverencias.

namas te gaura-vani-sri-martaye dina-tdrine
rapanuga-viruddhapasiddhanta-dhvanta-hdrine

namah—reverencias; te—a ti; gaura-vani—las ensefianzas del Sefior Caitanya; Sri-
mirtaye—a la personificacion; dina—(de) los caidos; tarine—a quien entrega;
ripa-anuga—la filosofia que sigue las ensefianzas de Srila Ripa Gosvami;
viruddha—contra; apasiddhanta—(de) afirmaciones desautorizadas; dhvanta—Ia
oscuridad; harine—a ti, quien aparta.

iOh, personificacion de las ensefanzas del Sefor Caitanya!, te ofrezco mis
respetuosas reverencias, pues tu eres quien libera a las almas caidas, y no toleras
ninguna afirmacién que vaya en contra de las enseiianzas acerca del servicio
devocional establecidas por Srila Riipa Gosvam.

namo gaura-kisordya saksad-vairdgya-mirtaye
vipralambha-rasdmbhode padambujaya te namah

namah—reverencias; gaura-kisordya—a Gaurakisora dasa Babaji; saksat—
directamente; vairdgya—renunciacion;, mirtaye—a la  personificacion;
vipralambha—(de) separacion (de Krsna); rasa—(de) la melosidad; ambhodhe—
oh, océano; pada-ambujaya—a los pies de loto; te—tus; namah—reverencias.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a Gaura-kisora dasa Babaji Maharaja [el
maestro espiritual de Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati], que es la renunciacién
personificada y que siempre esta sumergido en sentimientos de separacion e
intenso amor por Krsna.
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namo bhaktivinoddya sac-cid-ananda-namine
gaura-sakti-svarapdya ripanuga-vardya te

namah—reverencias; bhaktivinoddya—a Srila Bhaktivinoda Thakura; sat-cit-
ananda-namine—conocido con el nombre de Saccidananda; gaura—del Sefior
Caitanya; sakti—la energia; svardpdya—a la personificacién; rapa-anuga-
varaya—que es un venerado seguidor de Srila Riipa GosvamT; te—a ti.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a Saccidananda Bhaktivinoda, quien es
energia trascendental de Caitanya Mahaprabhu y un estricto seguidor de los
Gosvamis, encabezados por $rila Riipa.

gauravirbhava-bhimes tvam nirdesta saj-jana-priyah
vaisnava-sarvabhaumah sri-jagannathaya te namah

gaura—del Sefor Caitanya; avirbhava—del advenimiento; bhimeh—del lugar;
tvam—tu; nirdestd—el indicador; sat-jana—a todas las personas santas; priyah—
querido; vaisnava—de los vaisnavas; sarvabhaumah—principal;  Sri-
jagannathaya—a Jagannatha dasa Babaji; te—a ti; namah—ofrezco reverencias.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a Jagannatha dasa Babaji, quien es
respetado por toda la comunidad vaisnava y es quien descubrid el lugar del
advenimiento del Seior Caitanya.

varicha-kalpatarubhyas ca krpa-sindhubhya eva ca
patitanam pavanebhyo vaisnavebhyo namo namah

vafcha-kalpa-tarubhyah—que son arboles de los deseos; ca—y; krpd—de
misericordia; sindhubhyah—que son océanos; eva—ciertamente; ca—y;
patitdnam—de las almas caidas; pavanebhyah—que son los purificadores;
vaisnavebhyah—a los vaisnavas; namah namah—ofrezco repetidas reverencias.

Ofrezco mis repetidas reverencias a todos los devotos vaisnavas del Sefior, que
son como arboles de los deseos capaces de satisfacer los deseos de todos, y que
estan llenos de compasion por las caidas almas condicionadas.

namo maha-vadanyaya krsna-prema-praddya te
krsnaya krsna-caitanya-nadmne gaura-tvise namah

namah—reverencias; maha-vadanyadya—quien es muy magnanimo y caritativo;
krsna-prema—amor por Krsna; praddya—quien puede dar; te—a Ti; krsndya—Ia
original Personalidad de Dios; krsna-caitanya-namne—bajo el nombre de Krsna
Caitanya; gaura-tvise—el color dorado de Srimati Radharani; namah— ofrezco
reverencias.

iOh, encarnacién mas magnanima! Tu eres Krsna mismo que advienes como $ri
Krsna Caitanya Mahaprabhu, que has adoptado el color dorado de Srimati
Radharani, y estas distribuyendo libremente amor puro por Krsna. A Ti Te
ofrecemos respetuosas reverencias.
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parfica-tattvatmakam krsnam bhakta-ripa-svaridpakam
bhaktavataram bhaktakhyam namami bhakta-saktikam

pafica-tattva-atmakam—que comprende los cinco tattvas trascendentales;
krsnam—al Sefor Krsna; bhakta-ripa—en la forma de un devoto; sva-ripakam—
en la expansion de un devoto; bhakta-avataram—en la encarnacion de un devoto;
bhakta-akhyam—conocido como un devoto; namdami—ofrezco reverencias;
bhakta-saktikam—Ia energia de la Suprema Personalidad de Dios que concede
energia al devoto.

Ofrezco mis reverencias al Sefior Supremo, Krsna, quien no es diferente de Sus
aspectos como devoto, encarnacion devocional, manifestacion devocional,
devoto puro y energia devocional.

he krsna karuna-sindho dina-bandho jagat-pate
gopesa gopika-kanta radha-kanta namo ‘stu te

he—oh; krsna—Krsna; karuna-sindho—oh, océano de misericordia; dina—de los
afligidos; bandho—oh, amigo; jagat—del universo; pate—oh, Sefior; gopa-isa—
oh, amo de los pastores de vacas; gopika-kanta—oh, amante de las gopis; radha-
kanta—oh, amante de Radharani; namah—reverencias; astu—que haya; te—a Ti.

iOh, mi querido Krsna, océano de misericordia! Tu eres el amigo de los afligidos
y la fuente de la creacion. Tu eres el amo de los pastores de vacas y el amante
de las gopis, especialmente de Radharani, a Ti te ofrezco mis respetuosas
reverencias.

jayatam suratau pangor mama manda-mater gati
mat-sarvasva-padambhojau radha-madana-mohanau

jayatam—toda gloria; su-ratau—sumamente misericordioso, apegados con amor
conyugal; pangoh—de un cojo; mama—de mi; manda-mateh—necio; gati—
refugio; mat—mi; sarva-sva—todo; pada-ambhojau—cuyos pies de loto; radha-
madana-mohanau—Radharaniy Madana-mohana.

iGloria a Radha y Madana-mohana, que son infinitamente misericordiosos! Yo
estoy lisiado y mal aconsejado, pero Ellos son mi guia, y Sus pies de loto lo son
todo para mi.
divyad-vrndaranya-kalpa-drumadhah
srimad-ratnagara-simhasana-sthau
srimad-radha-srila-govinda-devau
presthalibhih sevyamanau smarami

divyat—brillante; vrndd-aranya—en el bosque de Vrndavana; kalpa-druma—
arbol de deseos; adhah—bajo; sSrimat—muy hermoso; ratna-aGgara—en un
templo de joyas; simha-asana-sthau—sentado en un trono; Srimat—muy
hermoso; radhd—Srimati Radharani; srila-govinda-devau—y Sri Govindadeva;
prestha-alibhih—por allegadas muy intimas; sevyamanau—siendo servidos;
smarami—yo recuerdo.
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En un templo de joyas en Vrndavana, bajo un arbol de los deseos, $r1 $ri Radha-
Govinda, sentados en un resplandeciente trono, estan siendo servidos por Sus
allegadas mas intimas. A ellos Les ofrezco mis mas respetuosas reverencias.

$riman rasa-rasarambhi vamsi-vata-tata-sthitah
karsan venu-svanair gopir gopinathah sriye 'stu nah

Sriman—sumamente hermoso; rasa—de la danza rasa; rasa—de la melosidad;
arambhi—el iniciador; vamsi-vata—Vamsivata (un arbol baniano); tata—en la
orilla; sthitah—esperando; karsan—atrayendo; venu—de la flauta; svanaih—por
el sonido; gopth—Ilas pastorcillas de vacas; gopi-nathah—Sri Gopinatha; sriye—
bendicidn; astu—que haya; nah—nuestras.

Erguido en la orilla en Vaméivata, $ri Gopinatha, quien originé la melosidad de
la danza rdsa, atrae la atencion de las pastorcillas de vacas con el sonido de Su
célebre flauta. Que todos ellos nos concedan sus bendiciones.

tapta-kancana-gaurangi radhe vrndavanesvari
vrsabhanu-sute devi pranamami hari-priye

tapta—fundido; kaficana—como oro; gaura—color hermoso; angi—oh, Tu, cuyo
cuerpo; radhe—oh, Radharani; vrnddvana-iSvari—oh, reina de Vrndavana;
vrsabhanu-sute—oh, hija del rey Vrsabhanu; devi—oh, diosa; pranamami—yo
ofrezco respetos; hari-priye—oh, Tu, que Le eres muy querida a Krsna.

Ofrezco mis respetos a Radharani, la reina de Vrndavana, cuya tez se asemeja al
color del oro fundido. Tu eres la hija de del rey Vrsabhanu, y Le eres muy querida
a $riKrsna.

(jaya) sri-krsna-caitanya prabhu nityananda
sri-advaita gadadhara srivasadi-gaura-bhakta-vrnda

jaya—toda la gloria; sri-krsna-caitanya—al Sefior Caitanya; nityGnanda—al Sefior
Nityananda; sri advaita—a Advaita Prabhu; gadadhara—a Gadadhara; srivasa-
ddi—a todos los devotos, encabezados por Srivasa Thakura; gaura-bhakta-
vrnda—a los devotos del Sefior Gaurasundara.

Ofrezco mis reverencias a $ri Krsna Caitanya, Prabhu Nityananda, $ri Advaita,
Gadadhara, $rivasa y a todos los devotos en la linea devocional.

hare krsna hare krsna krsna krsna hare hare

hare rama hare rama rama rama hare hare
Mi querido Sefor, y energia espiritual del Seiior, ocupadme amablemente en

vuestro servicio. Ahora me siento avergonzado debido a mis actividades
materialistas. Por favor, consagradme en vuestro servicio.
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Comentario

Siguiendo los pasos de nuestros dcdryas, esta obra comienza con lo que se llama
mangala-acarana, una «lnvocacién auspiciosa». Como Krsnadasa Kaviraja dasa
Gosvami explica al principio del Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 1.20-23):

granthera arambhe kari ‘mangaldacarana’
guru, vaispnava, bhagavan, —tinera smarana

Al comienzo de esta narracion, con sélo recordar al maestro espiritual, a los
devotos del Seiior, y a la Personalidad de Dios, he invocado sus bendiciones.

tinera smarane haya vighna-vinasana
andyase haya nija vafichita-parana

Ese recuerdo destruye toda dificultad y nos capacita para que muy
facilmente se cumplan nuestros deseos.

se mangaldcarana haya tri-vidha prakara
vastu-nirdesa, asirvada, namaskara

La invocacion comprende tres procesos: definir el objetivo, invocar bendiciones
y ofrecer reverencias.

Srila Prabhupada dio un significado a estas oraciones en 1969 en Los Angeles. Aqui
va un extracto:

Vande significa «ofrecer respetuosas reverencias», aham significa «yo», y $ri-
gurin significa «a todos los gurus, o maestros espirituales». Ofrecer nuestro
respeto al maestro espiritual significa ofrecer respeto a todos los dcaryas
anteriores. Gurin denota numero plural: todos los dcaryas. No hay diferencia de
uno a otro. Puesto que provienen de la sucesion discipular del maestro espiritual
original y que no tienen puntos de vista diferentes, por lo tanto, aunque son
muchos, son uno.

Vande 'ham $ri-guriin $ri-yuta-pada-kamalam. Sri-yuta significa «con todas las
glorias, con toda la opulencia». Pada-kamala: «pies de loto». El acto de ofrecer
respeto al superior comienza desde los pies, y la bendicion comienza desde la
cabeza. Ese es el sistema. El discipulo ofrece su respeto tocando los pies de loto
del maestro espiritual, y el maestro espiritual bendice al discipulo tocando su
cabeza. Por eso se dice, «Yo ofrezco respetuosas reverencias a los pies de loto de
todos los dcaryas». Sri-yuta-pada-kamalam Sri-gurin vaisnavams ca. Gurin
significa «maestro espiritual», y vaisnavams ca indica a todos sus seguidores,
devotos del Sefior.

Maestro espiritual significa que debe tener muchos seguidores. Todos ellos
son vaisnavas, se les llama prabhu, y al maestro espiritual se le llama prabhupada,
porque a sus pies de loto se encuentran muchos prabhus. Pada significa «pies de
loto». De modo que todos estos vaisnavas son prabhus. Por eso también se les
ofrece respeto. No solo al maestro espiritual, sino al maestro junto con sus
discipulos. Y estos compafieros, sus discipulos, son todos vaisnavas. También son
devotos del Sefior; por lo tanto, también se les debe ofrecer respetuosas
reverencias. Este es el proceso.

212



Mangalacarana

Asi pues, sri-ripam. El maestro espiritual desciende de los seis Gosvamis.
Entre los seis Gosvamis, SriRiipa Gosvamiy su hermano mayor Sanatana Gosvami
encabezan la lista. Sri-riipam sagrajatam. Agrajatam significa «<hermano mayor».
Sri-rupam sagrajatam saha-gana-raghundthanvitam, y ellos a su vez también
estan compafieros a otros Gosvamis, dos Raghunathas. Raghunathan es plural, se
refiere a Raghunatha dasa Gosvami y Raghunatha Bhatta Gosvamt. Y, por ultimo,
Sri Jiva Gosvam.

Por tanto, a todos se les ofrecen respetuosas reverencias, uno tras otro. Y
después de ofrecer reverencias al maestro espiritual y a los Gosvamis, nos
acercamos al Sefior Caitanya junto con Sus compafieros. Savadhdatam, sadvaitam.
Sa significa «con», advaita, con Advaita Gosai. Y avadhdta significa Nityananda.
Asi pues, junto con Advaita y Nityananda, la ofrenda llega al Sefior, $ri Caitanya
Mahaprabhu.

Después de ofrecer todas estas reverencias una tras otra, segun el sistema

apropiado, entonces Sri-radha-krsna-padan, asi nos acercamos a Radha y Krsna.
Radha-Krsna también estdn compafieros. Krsna se asocia con Radharanti, y Ella se
asocia con Sus compafieras proximas tales como Lalita, Visakha y otras.
Este es el proceso de ofrecer reverencias respetuosas a la Deidad. No nos podemos
aproximar directamente a Radha-Krsna. Tenemos que acercarnos a través del
maestro espiritual, a través de los Gosvamis, a través de los comparieros del Sefior
Caitanya. Luego nos acercamos a Radha, luego a Krsna. Si nos acercamos a Krsna
a través de esta cadena de sucesion discipular, nuestros esfuerzos seran exitosos.
De lo contrario, si intentamos acercarnos a Krsna directamente, todo nuestro
esfuerzo serd inutil.

Conferencia del Srimad-Bhagavatam 1.2.2, Londres, 1971

Por lo tanto, ofrecer respeto al maestro espiritual significa recordar algunas de sus
actividades. Tal como ofrecéis respeto a vuestro maestro espiritual orando: namas
te sarasvate deve gaura-vani-pracarine. Esa es la actividad de vuestro maestro
espiritual: él esta predicando el mensaje del Sefior Caitanya Mahaprabhu y es un
discipulo de Sarasvati Thakura. Namas te sarasvate. Debéis pronunciar sarasvate,
no sarasvati. Sarasvati es mi maestro espiritual, y su discipulo es sarasvate.
Sarasvate deve gaura-vani-pracdrine. El simplemente esta predicando el mensaje
del Sefior Caitanya. Esa es su ocupacién. ¢Cudl es el mensaje del Sefior Caitanya?
El mensaje del Sefior Caitanya es que hablemos con todo el mundo acerca de Krsna
y del mensaje de Krsna. Esto se llama sistema parampara.

$rT Guru-parampara
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura

1
krsna haite catur-mukha, haya krsna-sevonmukha,
brahma haite naradera mati
ndrada haite vyasa, madhva kahe vyasa-dasa,
parnaprajiia padmanabha gati
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krsna haite—del Sefior Supremo Sri Krsna; catur-mukha—Brahma de cuatro
cabezas; haya krsna-sevonmukha—se centrd en el servicio devocional a Krsna;
brahma haite—de Brahma; naradera mati—la comprension de Devarsi Narada
(obtenida por medio de esta ciencia divina); narada haite—de Narada; vyasa—
Krsna Dvaipayana Vyasadeva se volvié discipulo; madhva—Sripada Madhvacarya;
kahe—se llama a si mismo; vyasa-dasa—un sirviente de Vyasa; pdrnaprajia—
Purnaprajfia Tirtha (Madhva); padmanabha gati—es el guru y el Unico refugio de
Padmanabha Tirtha.

Al comienzo de la creacién, el Sefior Supremo $ri Krsna le impartié esta ciencia
del servicio devocional al Brahma de cuatro cabezas. Devarsi Narada obtuvo la
comprension de esta divina ciencia por medio de Brahma. El gran sabio Krsna
Dvaipayana Vyasa, que fue dotado con el poder de compilar las Escrituras
védicas, se volvié discipulo de Devarsi Narada. $ripada Madhvacarya, en el siglo
XIll visité a Vyasadeva en Badarikasrama para que le enseiiara la filosofia
Vedanta, posteriormente fundo la escuela suddha-dvaita de la filosofia Vedanta,
y se denominé sirviente de Krsna Dvaipayana Vyasa. Parnaprajia Tirtha
[Madhva] es el guru y el tnico refugio de Padmanabha Tirtha.

2
nrhari madhava-vamse, aksobhya paramahamse,
Sisya bali' angikara kare
aksobhyera Sisya jaya-tirtha nGme paricaya,
tara dasye jiignasindhu tore

nrhari madhava-vamse—otros dos principales discipulos de Madhva: Nrhari Tirtha
y Madhava Tirtha; aksobhya paramahamse—el gran paramahamsa Aksobhya
Tirtha; Sisya bali—fue llamado discipulo de Madhava Tirtha; angikara kare—
aceptandolo; aksobhyera sisya—el principal discipulo de Aksobhya Tirtha; jaya-
tirtha name—por el nombre de Jayatirtha; paricaya—fue conocido; tara dasye—
al servicio de Jayatirtha; jAidgnasindhu tore—el servicio fue para su discipulo
JAanasindhu.

Los otros dos discipulos principales de Madhva son Nrhari Tirtha y Madhava
Tirtha. Madhava Tirtha acepté como discipulo al gran paramahamsa Aksobhya
Tirtha. El discipulo principal de Aksobhya Tirtha fue Jayatirtha. Jayatirtha
concedid su servicio a su discipulo Jianasindhu.

3
taha haite dayanidhi, tara dasa vidyanidhi,
rajendra haila taha ha' te
tahara kinkara jaya-dharma name paricaya,
parampard jana bhala mate

taha haite—de Jianasindhu; dayanidhi—Dayanidhi recibid la ciencia del servicio
devocional; tara dasa—el sirviente de Dayanidhi; vidyanidhi—era Vidyanidhi
(Vidyadhiraja Tirtha); rajendra haila—Rajendra Tirtha se convirtié en; taha ha'
te—un discipulo de Vidyadhiraja Tirtha; tahara kinkara—el sirviente de Rajendra
Tirtha; jaya-dharma nadme—por el nombre de Jayadharma o Vijayadhvaja Tirtha;
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paricaya—era conocido; parampard—esa sucesion discipular; jano bhala mate—
deberias entenderlo bien.

Dayanidhi recibid la ciencia del servicio devocional de Jiianasindhu, y el sirviente
de Dayanidhi fue Vidyanidhi [Vidyadhiraja Tirtha]. Rajendra Tirtha fue discipulo
de Vidyadhiraja Tirtha. El sirviente de Rajendra Tirtha fue Jayadharma o
Vijayadhvaja Tirtha. Esta es la manera correcta en que debemos comprender
esta sucesion discipular.

4
jayadharma-dasye khyati, $ri purusottama-jati,
ta ha' te brahmanya-tirtha sdri
vyasatirtha tara dasa, laksmipati vyasa-dasa,
taha ha' te madhavendra puri

jayadharma-dasye—en el servicio a su guru, Vijayadhvaja Tirtha (Jayadharma);
khyati—conocido como; $ri purusottama-yati—el gran sannydsi Sri Purusottama
Tirtha; ta ha' te—el principal discipulo de Purusottama Tirtha; brahmanya-tirtha—
era Subrahmanya Tirtha; sdri—el gran santo; vyasatirtha—\Vyasatirtha (Vyasa
Raya); tara dasa—sirviente de Subrahmanya; laksmipati—Laksmipati Tirtha;
vyasa-dasa—era el sirviente de Vyasatirtha; taha ha' te—cuyo discipulo era;
madhavendra puri—Madhavendra Puri Gosvami.

El gran sannyasi $r1 Purusottama Tirtha recibié conocimiento sirviendo a su guru,
Vijayadhvaja Tirtha [Jayadharmal. El principal discipulo de Purusottama Tirtha
fue Subrahmanya Tirtha, y su sirviente fue el gran Vyasatirtha [Vyasa Raya]. El
sirviente de Vyasatirtha fue Laksmipati Tirtha cuyo discipulo fue Madhavendra
Puri Gosvami.

5
madhavendra puri-vara, Sisya-vara sri-isvara,
nityananda, sri-advaita vibhu
1Svara-purike dhanya, karilen sri-caitanya,
jagad-guru gaura mahaprabhu

madhavendra puri-vara—del eminente Madhavendra Puri; Sisya-vara—el
discipulo principal; sri-isvara—fue 1$vara Puri; nityananda sri-advaita—y también
Sri Nityananda y Advaita Acarya; vibhu—las renombradas encarnaciones de Dios;
iSvara-purike dhanya karilen—quien hizo muy afortunado a Tévara Puri (al actuar
como su discipulo); sri-caitanya—Sri Caitanya; jagad-guru—el preceptor espiritual
de todos los mundos; gaura mahaprabhu—Gauranga Mahaprabhu.

El discipulo principal de Madhavendra Puri fue 1$vara Puri, y otros dos discipulos
fueron las famosas encarnaciones de Dios $ri Nityananda y Advaita Acarya. $r1
Caitanya Mahaprabhu, el preceptor espiritual de todos los mundos hizo muy
afortunado a Tévara Puri al aceptarlo como su maestro espiritual.

6

mahaprabhu sri-caitanya, radha-krsna nahe anya,
rdpdnuga janera jivana

215



Sri Guru-parampara

visvambhara priyankara, sri-svaripa damodara,
Sri-gosvamf riipa-sanatana

mahaprabhu $ri-caitanya—Sri Caitanya Mahaprabhu; radha-krsna nahe anya—no
es diferente de $ri $ri Radha y Krsna; rapdnuga janera—de aquellos vaisnavas
quienes siguen a Sri Ripa Gosvami; jivana—la vida misma; visvambhara
priyarikara—quienes proporcionan gran felicidad a Visvambhara (Sri Caitanya); sri-
svaripa damodara—Sri Svaripa Damodara Gosvami; $ri-goswami ripa-
sanatana—Sri Rlipa Gosvamiy Sri Sanatana Gosvami.

Mahaprabhu $ri Caitanya no es diferente de $ri $ri Radha y Krsna y es la vida
misma de aquellos vaisnavas que siguen a $ri Ripa Gosvami. Sri Svariipa
Damodara Gosvami, Riipa Gosvami y Sanatana Gosvami proporcionaron gran
felicidad a Visvambhara.
7
rapa-priya mahdjana, jiva, raghundatha hana,
tara priya kavi krsnadasa
krsnaddsa-priya-vara, narottama seva-para,
yara pada visvanatha-asa

rapa-priya—muy querido a Rlpa Gosvami; mahdajana—Ilas grandes almas; jiva
raghunatha—Jiva Gosvamiy Raghunatha dasa Gosvami; hana—se volvieron; tara
priya—el amado estudiante de Raghunatha dasa Gosvami; kavi krsnaddasa—fue
Krsnadasa Kaviraja Gosvami; krsnaddsa-priya-vara—muy querido a Krsnadasa
Kaviraja; narottama—fue Narottama dasa; seva-para—siempre entregado al
servicio de su guru, Lokanatha Gosvamt (amigo intimo de Krsnadasa); yara pada—
para cuyos pies (de Narottama); visvandtha-asa—Ila Unica aspiracion de
Visvanatha Cakravarti Thakura.

Las grandes almas, Jiva Gosvami y Raghunatha dasa Gosvami, se volvieron muy
queridos por Riupa Gosvami. Jiva Gosvami era discipulo de Riipa Gosvami.
Raghunatha dasa Gosvami, era discipulo del discipulo de Advaita Acarya,
Yadunandana Acarya, y fue aceptado por Riipa y Sanatana como su tercer
hermano. Krsnadasa Kaviraja Gosvami era el amado alumno de Raghunatha dasa
Gosvami y era un intimo amigo de Lokanatha Gosvami. Ellos vivian juntos en
Vrndavana y siempre conversaban acerca de Krsna. Lokanatha Gosvami,
discipulo de Gadadhara Pandita, tenia un solo discipulo, cuyo nombre era
Narottama dasa. Narottama dasa estaba siempre absorto en el servicio a su
guru, y también se dedicé a servir al intimo amigo de su guru. Asi se volvié muy
querido por Krsnadasa Kaviraja Gosvami. El servicio a los pies de Narottama dasa
Thakura era el Gnico deseo de Visvanatha Cakravarti Thakura, quien fue el cuarto
dcarya en la sucesion discipular de Narottama dasa.
8
viSvanatha-bhakta-satha, baladeva jagannatha,
tara priya sri-bhaktivinoda
maha-bhagavata-vara, sri-gaurakisora-vara,
hari-bhajanete ya' ra moda
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visvanatha-bhakta-satha—Visvanatha Cakravarti, junto con la asamblea de
devotos; baladeva—Sri Baladeva Vidyabhisana; jagannatha—Jagannatha dasa
Babaji; tdra priya—su querido alumno; $ri-bhaktivinoda—Sri Bhaktivinoda
Thakura; maha-bhagavata-vara—el mas ilustre entre los grandes devotos; sri-
gaurakisora-vara—el eminente Sri Gauraki$ora dasa Babaji; hari-bhajanete—en
adoracidn pura al Sefior Hari; ya' ra moda—cuya Unica alegria fue encontrada.

Visvanatha Cakravarti Thakura era el Siksa-guru de Baladeva Vidyabhiisana, a
quien le enseiié los preceptos del Srimad-Bhdgavatam. Jagannatha dasa Babaji
fue un dcdarya muy prominente después de S$ri Baladeva Vidyabhiisana y era el
amado Siksa-guru de Srila Bhaktivinoda Thakura. El amigo e intimo asociado de
Bhaktivinoda Thakura fue el ilustre mahd-bhagavata S$rila Gaurakisora dasa
Babaji, cuya unica alegria la encontraba en hari-bhajana.

9
Thara paramahamsa, gaurdangera nija-vamsa
tandera carane mama gati
ami seva-uddasina, namete tridandr dina
Sri-bhaktisiddhanta sarasvati

ihara—todos estos grandes santos vaisnavas; paramahamsa—devotos de la mas
elevada orden; gaurangera nija-vamsa—miembros de la propia familia espiritual
de Gauranga; tandera carane—por sus pies sagrados; mama gati—son mi refugio;
ami seva-udasina—no tengo real interés en el servicio devocional; namete—
llamado; tridandi—un tridandr sannyasi, dina—pobre y bajo; Sri-bhaktisiddhanta
sarasvati—Sri Bhaktisiddhanta Sarasvati.

Estos grandes y santos vaisnavas son todos paramahamsas, devotos eminentes,
y todos son parte de la familia espiritual de Gauranga. Sus santos pies son mi
refugio. Yo no tengo verdadero interés por el servicio devocional, y soy un pobre
y despreciable sannydsi llamado $ri Bhaktisiddhanta Sarasvati.

(El siguiente verso fue afiadido por los discipulos
de Srila Bhaktivedanta Swami Prabhupada)

10
sri-varsabhanavi-vara, sada sevya-seva-para,
tahara dayita-dasa-nama
tara pradhdna pracaraka, sri-bhaktivedanta nama,
patita-janete daya-dhama

$ri-varsabhdanavi-vara—el amado devoto de S$ri Varsabhanavi (la hija del Rey
Vrsabhanu, $ri Radhika); sadd sevya-sevd-pard—siempre comprometido en el
servicio de su adorable maestro espiritual; tahara—su; dayita-dasa-nama—de
nombre Sri Varsabhanavi-dayita dasa (el nombre de iniciacién de Bhaktisiddhanta
Sarasvatl); tdara pradhan pracaraka—su principal discipulo-predicador; sri-
bhaktiveddanta nama—Illamado Sri Bhaktivedanta; patita-janete—para todas las
almas caidas; daya-dhadma—un depdsito de misericordia y compasion.
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El renombrado $ri Varsabhanavi-dayita dasa [el nombre de iniciacion de
Bhaktisiddhanta Sarasvati] siempre esta absorto en el servicio a su maestro
espiritual, Srila Gaurakisora dasa Babaji; Sri Bhaktivedanta Swami, es su
principal discipulo predicador, quien ha difundido el mensaje del Sefior Caitanya
en todo el mundo y, por lo tanto, es un depésito de misericordia y compasion
para todas las almas caidas.

Comentario

En esta cancion, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura enumera a los
prominentes miembros de nuestra sucesidon discipular, la Brahma-Madhva-
Gaudiya-sampradaya. Srila Prabhupada ha incluido la misma lista al final de la
introduccion de la Bhagavad-gita Tal Como Es. En diferentes ocasiones, sus
discipulos le preguntaron a Prabhupada sobre esta lista paramapara,
especificamente sobre la posicion de Arjuna que no esta en la lista, pero a quien
Krsna le habld la Bhagavad-gita para restablecer la cadena de sucesion que se
habia roto.

En una carta a Dayananda, fechada el 12 de abril de 1968, Prabhupada escribe:
Respecto al sistema parampara: no hay que preocuparse por las grandes lagunas.
Tal como pertenecemos a la Brahma Sampradaya, y ésta la aceptamos de Krishna
a Brahma, de Brahma a Narada, de Narada a Vyasadeva y, de Vyasadeva a
Madhva. Entre Vyasadeva y Madhva hay una gran laguna, pero, a veces se dice
que Vyasadeva aun vive, y Madhva tuvo la fortuna de conocerlo directamente. De
manera similar, en la Bhagavad-gita se afirma que la Gita fue impartida al dios del
Sol hace algunos millones de afios, pero Krishna solo menciona tres nombres de
este sistema parampard —a saber, Vivasvan, Manu, e Iksvaku—; sin embargo,
estas lagunas no obstaculizan la comprension del sistema paramparda. Tenemos
que aceptar los acaryas prominentes y seguirlos. Hay muchas ramas en el sistema
parampara, y no es posible enumerar a todas las ramas y subramas de la sucesién
discipular. Tenemos que seguir la autoridad del acarya de cualquier sampradaya
a la que pertenezcamos.

En una carta a Kirtanananda, fechada el 25 de enero de 1969, Prabhupada
escribe:

Respecto a tu pregunta sobre la sucesién discipular que viene de Arjuna, es por
ejemplo como yo que tengo mis discipulos que, en el futuro, todos ellos podran
formar muchas ramas de sucesion discipular. Asi que, en una linea de discipulos
es posible que no veamos nombres de otra sucesion diferente, pero eso no
significa que la persona cuyo nombre no aparece no sea miembro de la sucesién
discipular. Narada fue el maestro espiritual de Vyasadeva, y Arjuna fue discipulo
de Vyasadeva, no como discipulo iniciado, pero habia alguna relacidn sanguinea
entre ellos. Entonces, de esta manera existe una conexioén, y no es posible
enumerar todas esas relaciones en la breve descripcion dada en la Bhagavad-gita
tal como es. Otro punto es que la sucesion discipular no significa que uno tenga
que ser directamente discipulo de una persona en particular. Las conclusiones que
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hemos tratado de explicar en nuestro Bhagavad-gita tal como es son las mismas
que las conclusiones de Arjuna. Arjuna acepté a Krishna como la Suprema
Personalidad de Dios, y nosotros también aceptamos la misma verdad bajo la
sucesion discipular de Caitanya Mahaprabhu. Las cosas que son iguales a una
tercera son iguales entre si. Esta es una verdad axiomatica. Entonces no hay
diferencia de opinion acerca de como entendemos nosotros a Krishna y cémo lo
entiende Arjuna. Otro ejemplo es que un arbol tiene muchas ramas, y las ramas
tienen una hoja por aqui y otra hoja por alla. Pero si pruebas ambas hojas, veras
que tienen el mismo sabor. El sabor es el resultado o la conclusidn, y por el sabor
puedes entender que ambas hojas son del mismo arbol.

En una carta a Dinesh, con fecha 31 de octubre de 1969, Prabhupada escribe:
Respecto a la sucesion discipular proveniente de Arjuna, sucesion discipular no
siempre significa que uno tiene que estar iniciado oficialmente. Sucesidn
discipular significa aceptar la conclusidn. Arjuna era discipulo de Krishna, y
Brahma también lo fue. Asi pues, no hay desacuerdo entre la conclusion de
Brahma y la de Arjuna. Vyasadeva esta en la sucesién discipular de Brahma. Las
ensefianzas a Arjuna fueron grabadas literalmente por Vyasadeva. Entonces,
segun la verdad axiomdtica, las cosas que son iguales a una tercera son iguales
entre si. Nosotros no provenimos directamente de Vyasadeva, pero nuestro
Gurudeva es un representante de Vyasadeva. Puesto que Vyasadeva y Arjuna son
discipulos de Krishna, nosotros pertenecemos a la sucesion discipular de Arjuna.
Las cosas que son iguales a una tercera son iguales entre si.

* %k

Si se mantiene en mente esta amplia explicacién, sera mas facil comprender la
sucesion discipular que vemos en los altares de ISKCON, porque la conexién no es
siempre por medio de diksa, iniciacion formal, sino que mas bien por medio de
siksa, instruccion espiritual. En la mayoria de los casos, la relacién entre maestro
espiritual y discipulo estara basada en ambos, Siksa y diksa, tal como explica
Prabhupada en el Sri Caitanya-caritamrta, Adi-lila (1.35): «Generalmente, un
maestro espiritual que instruye continuamente a un discipulo en la ciencia
espiritual se vuelve mds adelante su maestro espiritual iniciador».

Esa es la regla general. Pero hay excepciones, como en el caso de Jagannatha
dasa Babaji y Bhaktivinoda Thakura, o Bhaktivinoda Thakura y Gaurakisora dasa
Babaji, y de otros dcaryas previos. En todos esos casos, la relacién esta basada en
Siksa, no en diksa, lo cual parece indicar que Siksa es suficiente para establecer
una relacidn espiritual completa entre guru y sisya, discipulo.

Krsnadasa Kaviraja Gosvami dice en el Sri Caitanya-caritamrta, Adi-lila (1.47):
Siksa-guruke ta ‘jani krsnera svaripa. «Debemos saber que el maestro espiritual
instructor es la Personalidad de Krsna». Srila Prabhupada explica lo siguiente en
el significado:

«Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami afirma que el maestro espiritual instructor
es un representante genuino de Sr1 Krsna. Sri Krsna nos ensefia personalmente,
como maestro espiritual instructor, desde el interior y desde el exterior. Desde el
interior nos ensefa en calidad de Paramatma, nuestro compafiero constante, y
desde el exterior nos ensefia por medio de la Bhagavad-gita, en calidad de
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maestro espiritual instructor. Hay dos clases de maestro espiritual instructor. Uno
es la persona liberada que estd completamente absorta meditando en el servicio
devocional, y otro es el que hace resurgir la conciencia espiritual del discipulo
mediante instrucciones apropiadas. De este modo, las instrucciones en la ciencia
de la devocion se diferencian en términos de entendimiento objetivo o subjetivo.
En el verdadero sentido de la expresion, dcarya, es decir, aquel que esta
autorizado para instruir sobre Krsna, enriquece al discipulo impartiendo
conocimiento espiritual completo, y de ese modo lo vincula a las actividades del
servicio devocional.

«El servicio devocional practico comienza cuando el discipulo, habiendo
aprendido de un maestro espiritual autorrealizado, se involucra en el servicio del
Sefior Visnu. El procedimiento para ofrecer esa clase de servicio devocional se
conoce como abhidheya, actividades que deben llevarse a cabo. Nuestro Unico
refugio es el Sefior Supremo, y la persona que ensefia como aproximarnos a Krsna,
es la forma funcional de la Personalidad de Dios. No hay diferencia alguna entre
el Sefior Supremo, el protector, y los maestros espirituales iniciador e instructor.
El necio que discrimine entre ellos estara cometiendo una ofensa en la ejecucion
del servicio devocional».

Srila Prabhupada ofreciendo oraciones
a Krsna y Balarama en Vrndavana
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iHari haril biphale
Aksepa y Dainya

Remordimiento y humildad
Comprension de la propia condicidn caida,
confesiones confidenciales, lamentacion,
remordimiento, humildad y rendicidn

Como indica el titulo de esta seccidn, las canciones aqui presentadas describen el
estado del corazén de un devoto que se ha dado cuenta de su caida condicion. Tal
actitud es un requisito previo para desarrollar humildad y entrega genuinas,
caracteristicas que encontramos en todos los vaisnavas avanzados, y ciertamente
en las canciones de los dcaryas previos. Un ejemplo perfecto es Prahlada
Maharaja, uno de los mahajanas. Cuando Brahma le pidié que apaciguara al Sefior
Nrsimhadeva, Prahlada, antes de ofrecer sus oraciones, se presenté como caido y
no cualificado en absoluto diciendo: «¢Qué posibilidad tengo yo, que he nacido
en una familia de asuras, de ofrecer oraciones adecuadas para satisfacer a la
Suprema Personalidad de Dios? Ni siquiera los torrentes de palabras maravillosas
que hasta ahora han pronunciado las personas santas y los semidioses,
encabezados por el Sefior Brahma, han logrado satisfacerle; todas esas personas
gozan de grandes cualidades, por influencia de la modalidad de la bondad. éQué
se puede decir de mi? Yo no estoy cualificado en absoluto». En el significado, Srila
Prabhupada dice: «Un vaisnava puede estar perfectamente cualificado para servir
al Sefior, pero, cuando ofrece oraciones al Sefior, se considera lo mas bajo. [...] En
realidad, esa es la manera en que piensa de si mismo el vaisnava puro. Del mismo
modo, Prahlada Maharaja era un vaisnava puro y excelso, pero se consideraba el
menos cualificado para ofrecer oraciones al Sefior Supremo. [...] Si no somos
mansos y humildes, serd muy dificil que progresemos en la vida espiritual».

La segunda seccidon de este cancionero estd compuesta de oraciones
expresando esta mentalidad, en las cuales el autor toma la posicidon de un alma
ordinaria y reflexiona acerca de su caida posicion.

iHari hari! biphale
Narottama dasa Thakura
1
ihari hari! biphale janama gonainu

manusya-janama paiya, radha-krsna na bhajiya,
janiya suniya bisa khainu
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hari hari—oh, Hari; biphale—inuatilmente; janama gondinu—he desperdiciado mi
vida; manusya-janama paiyd—habiendo obtenido un nacimiento humano; radha-
krsna—Radha y Krsna; na bhajiya—al no haber adorado; janiya suniyaG—incluso
después de saber y escuchar sobre ello; bisa khainu—he bebido veneno.

iOh, Hari!, he desperdiciado mi vida inttilmente, pues he recibido este
nacimiento humano tan dificil de obtener, y aun asi, no he adorado a Radha y
Krsna. De ese modo, he bebido veneno a sabiendas.

2
golokera prema-dhana, hari-nama-sankirtana,
rati na janmila kene taya
samsara-visanale, diba-nisi hiya jvale,
jurdite nd kainu upaya

golokera—de Goloka Vrndavana; prema-dhana—el tesoro del amor divino; hari-
nama-sankirtana—el canto en congregacion del santo nombre de Hari; rati—mi
atraccion; na janmila—nunca se produjo; kene—épor qué?; taya—para eso;
samsara-visanale—en el fuego del veneno de la vida mundana; diba-nisi—dia y
noche; hiya jvale—mi corazén arde; jurdite—para aliviarlo; na kainu upaya—no
he tomado los medios.

El tesoro del amor divino de Goloka Vrndavana ha descendido como el canto en
congregacion del santo nombre de Hari. ¢Por qué nunca me he sentido atraido
a cantar? Dia y noche, mi corazén arde en el fuego del veneno de la vida
mundana, pero no he hecho nada por aliviarlo.

3
vrajendra-nandana yei, saci-suta haila sei,
balarama haila nitai
dina-hina yata chila, hari-name uddharila,
tara saksi jagai madhai

vrajendra-nandana yei—Krsna, el hijo del rey de Vraja; saci-suta—el hijo de Saci
($r1 Caitanya); haila—convirtio; sei—El; balarama—Balarama; haila—convirtio;
nitai—Nityananda; dina-hina—que estaban en una condicion baja y desgraciada;
yata chila—todas esas almas que eran; hari-ndme—por el santo nombre;
uddharila—fueron liberadas; tara saksi—la evidencia de esto; jagai madhai—los
dos pecadores llamados Jagai y Madhai.

Krsna, el hijo del rey de Vraja, nacié como el hijo de $Saci, y Balarama como Nitai.
El santo nombre liberé a todas las almas bajas y desdichadas; los dos pecadores,
Jagai y Madhai, son evidencia de ello.

4
ha ha prabhu nanda-suta, vrsabhanu-suta-yuta,
karuna karaha ei-bara
narottama-dasa kaya, na theliha ranga paya,
toma vine ke ache amara
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ha ha prabhu—piedad, piedad, oh, querido Sefior; nanda-suta—oh, hijo de
Nanda; vrsabhanu-sutd yuta—acompanado por la hija de Vrsabhanu; karuna
karaha—por favor, se misericordioso conmigo; ei-bara—ahora; narottama-dasa
kaya—Narottama dasa dice; na theliha—por favor, no me apartes; ranga paya—
de Tus rojizos pies de loto; toma vine—excepto TU; ke ache Gmara—équién es mi
amado?

Oh, Krsna, hijo de Nanda, acompafiado de la hija de Vrsabhanu, por favor, ten
misericordia de mi. Narottama Dasa dice, «Oh, Sefior, por favor, no me apartes
de Tus rojizos pies de loto, pues, équién, sino Tu, puede ser mi amado?».

Comentario

Esta es, segun lo que cuenta Yamuna Devi Dasi, la cancién favorita de Srila
Prabhupada. Ella le habia escuchado cantarla en otofio de 1969 mientras estaban
en la finca de Joh,n Lennon a las afueras de Londres. De hecho, esta es la cancidn
que cita con mas frecuencia que cualquier otra. En diferentes ocasiones dio un
significado completo de la cancidn.

Durante la visita de Prabhupada a Suecia en 1973, un profesor de sanscrito
vino a verlo al templo, y durante la conversacidn le preguntd sobre las canciones
en bengali. La primera cancidn que cité Prabhupada fue Hari Hari biphale.

Profesor: ¢ Ustedes cantan himnos, kirtanas, también en bengali?
Prabhupada: Oh, si.

Profesor: (O principalmente en sanscrito?

Prabhupada: No, hay algunos en bengali.

hari hari biphale janama gondinu
manusya-janama paiya, radha-krsna na bhajiya, janiya suniya visa khainu

(A peticion de Prabhupada, los devotos traen un harmonio, y él canta toda la
cancidn. Luego, el profesor contintia haciendo preguntas).

Profesor: ¢ Quién ha escrito esto?

Prabhupada: Narottama dasa Thakura—narottama-dasa kaya, na theliha ranga
pdya, toma bine ke dche amara. Narottama dasa Thakura estd cantando, hari hari
biphale janama gondinu: «Mi querido Sefor, simplemente he desperdiciado mi
tiempo, biphale, y no he obtenido beneficio alguno. Pues, aunque he recibido esta
forma humana de vida, he perdido la oportunidad de adorar a Radha-Krsna».
Manusya-janama paiya, radha-krsna na bhajiya. «Y al hacer esto, he tomado
veneno a sabiendas (janiya suniya bisa khainu)». Golokera prema-dhana, hari-
nama-sankirtana: «Este nama-sankirtana no es algo material, sino que es el amor
extatico de Krsna en Goloka Vrndavana». Rati n@ janmila kene tdaya: «Pero no
tengo atraccion por este hari-kirtana». Samsara-bisanale, diba-nisi hiya jvale: «Mi
corazon esta siempre ardiendo en la existencia material». Juraite na kainu upaya:
«Pero, yo no he hecho nada para poder salir de ahi». Vrajendra-nandana yei, saci-
suta haila sei: «La misma Personalidad de Dios, Krsna, quien anteriormente advino
como el hijo de Nanda Maharaja, ha venido nuevamente como el hijo de
Sacidevi». Balarama haila nitai: «Y Balarama ha venido como Nityananda
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Prabhu». Dina-hina jata chila, hari-ndme uddhdrila: «Su mision es llevar el
movimiento de sankirtana a toda clase de hombres pecaminosos y a hombres que
sufren en la vida material. Todos ellos han sido ahora liberados por esos dos
hermanos, Gaura-Nitai». Tara saksi jagai madhai: «La evidencia, los testigos, son
Jagai y Madhai». Ha ha prabhu nanda-suta, vrsabhanu-suta-yuta: «Mi querido
Krsna, hijo de Nanda Maharaja, Tu ahora te encuentras junto a Radharani, la hija
del rey Vrsabhanu, asi pues, esta es mi peticion». Karuna karaha ei-bara: «Por
favor, se amable conmigo». Narottama dasa kaya, na theliho ranga paya, toma
bine ke ache amara. «Narottama dasa Thakura dice, ‘No me rechaces. No tengo
otro refugio. Por favor, acéptame’». En la literatura védica hay muchas canciones
muy interesantes.

Profesor: ¢Hace cuantos afos se escribio esta?

Prabhupada: Fue escrita hace 250 afios. Hay muchas canciones de Narottama
Thakura.

gauranga bolite habe pulaka-sarira,
hari hari bolite nayane ba'be nira
ara kabe nitai-cander koruna hoibe,
samsdra-basanda mora kabe tuccha ha'be
visaya chariya kabe suddha ha'be mana,
kabe hama herabo sri-vrndavana
ripa-raghundtha-pade hoibe akuti,
kabe hama bujhabo se yugala-piriti
Hay tantas canciones.
gaurangera duti pada, jar dhana sampada,
se jane bhakati-rasa-sar

Hay muchas canciones: las canciones de Bhaktivinoda Thakura, las canciones de
Narottama dasa Thakura, las canciones de Locana dasa.

parama karuna, pahd dui jana, nitai gauracandra
saba avatara-sara siromani, kevala ananda-kanda
bhajo bhajo bhai, caitanya nitai, sudrdha visvasa kori'
visaya chdriya, se rase majiya, mukhe bolo hari hari

Asi pues, hay tantas canciones. Estdn compuestas en un bengali muy simple.
Especialmente las canciones de Narottama dasa Thakura han sido aprobadas por
Visvanatha Cakravarti Thakura. Aunque escritas en bengali, estan colmadas de
autoridad védica.

Entonces si Usted tiene tendencia devocional, desarrdllela. Haga que su vida
sea un éxito. Esa es mi humilde sugerencia. Manusya-janama paiya, radha-krsna
na bhajiya, janiya suniya visa khainu. «Cualquiera que tenga la forma de vida
humana, si no se dedica a desarrollar su conciencia de Krsna, entonces esta
bebiendo veneno a sabiendas». Janiya suniya bisa khainu. Bisa significa veneno.
La vida humana es una gran oportunidad. Esa es nuestra mision. Nuestra
civilizacién moderna ha creado tal enredo que las personas se estan pudriendo;
estan desperdiciando la oportunidad del cuerpo humano basandose en el
concepto corporal de la vida. [...] Entonces, por orden de nuestros superiores
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estamos tratando de presentar la conciencia de Krsna. Al ver a la gente en general
nos sentimos muy infelices. Estan arruinando su vida, pues se basan en el
concepto corporal de la existencia. No saben qué sucedera en la proxima vida.
Pero hay una préxima vida. Eso es un hecho. Igual que en el pasado hemos sido
nifios, luego jovenes, de manera similar, también hemos tenido vidas pasadas.
Esta simple verdad la gente no puede entenderla.

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 3.25.14 — Bombay, 14 de noviembre
de 1974
Narottama dasa Thakura canta: hari hari biphale janama gonainu. «Mi querido
Hari, Krsna, he desperdiciado mi tiempo indtilmente en cosas que no tienen
valor». éPor qué? Manusya janama paiya, radha-krsna na bhajiya, janiya suniya
visa khainu: «Porque he recibido esta oportunidad, la forma humana de vida, pero
no he adorado a Radha y Krsna». La vida esta destinada a comprender a Krsna, o
podemos anadir a Radharani junto a Krsna. Entonces es perfecto. Cuando Krsna
esta solo es Vasudeva, y Radha-Krsna es perfecto, con todas las potencias. Parasya
Saktir vividhaiva sruyate. La Absoluta Verdad con potencias. Srimati Radharani es
la fuente de todas las potencias. Radha krsna-pranaya-vikrtir hladini saktir asmad.
Radharani es la manifestacion de la potencia de placer de Krsna. Cuando Krsna
quiere disfrutar, no disfruta nada material. El expande Su energia, Su potencia, es
decir, Radharani. Entonces, la vida humana es para eso. Como Narottama dasa
Thakura dice: manusya janama paiya, radha-krsna na bhajiya, janiya suniya bisa
khdinu: «Mi querido Sefior, aunque he recibido la oportunidad de esta forma
humana de vida, simplemente he desperdiciado mi tiempo». éPor qué la has
desperdiciado? «Porque todo lo que he hecho ha sido sin adorar a Radha-Krsna».
Hemos recibido la oportunidad de alcanzar la vida eterna, pero estamos tomando
veneno. Visaya-bisanale, diba-nisi hiya jvale. La vida material es como un ardiente
fuego de veneno. Visaya-bisanale. Visaya significa placeres materiales. Ahdra-
nidra-bhaya-maithuna. Comer, dormir, vida sexual y defenderse: esas son las
actividades materiales. Asi que, estamos absortos en esas cosas. Entonces, bisaya-
visanale, diba-nisi hiya jvale.Y si nos absorbemos en estas cuatro cosas, visaya, es
como tomar veneno, y nuestro corazdn estara siempre ardiendo. Es como tener
una Ulcera gastrica. Se tiene que curar. ¢Como se puede curar? Golokera prema-
dhana, hari-ndma-sankirtana, rati na janmila kene taya: «Mi querido Seior, Tu
nos has dado la medicina, hari-nama-sankirtana, el canto del mantra Hare Krsna,
pero yo no me siento atraido al canto». Asi que esta es la realizacién del vaisnava.
Vrajendra-nandana yei, saci-suta haila sei, «Vrajendra-nandana, Krsna, ahora ha
venido como Caitanya Mahaprabhu, Saci-suta, el hijo de madre Saci». Balarama
ha-ila nitai: «Y Balarama ha venido como Nitai». Asi pues, ¢qué estan haciendo
ahora? Papi tapi yata chila, hari-ndme uddhdrila: «Simplemente cantando el
mantra Hare Krsna estan liberando a todo tipo de hombres pecaminosos». Ta'ra
saksi jagai-madhai. «¢Cual es la evidencia? La evidencia son Jagai-Madhai».
Entonces, en el momento presente, no solo se estan liberando Jagai y Madhai,
sino que miles de Jagaia y Madhais se estan liberando por la gracia de Caitanya
Mahaprabhu. El Hare Krsna maha-mantra es una medicina muy efectiva.
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Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 5.5.3-4 — Bombay, 29 de marzo,
1977

Asi que, tenemos un vasto conocimiento para lograr el objetivo de la vida.
Estamos en la India. ¢ Por qué tendriamos que descuidarlo? ¢Por qué tendriamos
que ser tan necios como para olvidar nuestro verdadero propésito en la vida e
involucrarnos en la lucha por la existencia, lo cual nunca aportard éxito? ¢ Por qué
mantener esta concepcion errénea de la vida? En la India debe existir esta
institucion de conciencia de Krsna para que no solo los indios, sino que ademas
todos los que estan fuera de la India puedan venir también y aprender qué es la
conciencia de Krsna. (Aplausos) Ya lo hemos explicado. Estamos tratando de
desarrollar esta instituciéon en Bombay. Bombay es la mejor ciudad en India, y las
personas también son muy avanzadas, iluminadas. Asi que, Unirémonos vy
desarrollémonos esta institucion para toda la sociedad humana. Esta es nuestra
ambicién. No es una secta, un credo, pare una clase particular de hombres.
Manusyanam sahasresu [Bg. 7.3]. Es para toda la sociedad humana, y el cuerpo
humano nos brinda esta oportunidad. Un poeta bengali canta: hari hari biphale
janama gondinu, manusya-janama pdiya, radha-krsna na bhajiya, janiya suniya
bisa khainu. «Mi Sefior, he desperdiciado esta valiosa vida, la forma de vida
humana, porque no me he vuelto consciente de Krsna». Entonces, si en esta forma
humana de vida no queremos tomar la conciencia de Krsna seriamente, entonces,
tenemos que saber que estamos bebiendo veneno a sabiendas. No seamos
negligentes. Intentemos comprenderlo. Es cientifico, basado en filosofia, sastra,
conocimiento. No es fe ciega. Y estamos preparados para daros las respuestas
necesarias. El método es muy sencillo, incluso un nifio puede beneficiarse. No
estamos inventando nada. Estd sancionado en el sastra. Kaler dosa-nidhe rajann
asti hy eko mahdn gunah. Esta es la declaracién de Sukadeva Gosvami a Maharaja
Pariksit. El describe las deficiencias de la era de Kali-yuga. Es como un océano de
faltas: kaler dosa-nidhe rajann. Hy asti eka mahan gunan: «Sin embargo, hay una
gran ventaja». Y el reypreguntd: «¢Cual es la ventaja?». Kirtanad eva krsnasya
mukta-sangah param vrajet: Si cantas el mahd-mantra Hare Krsna, entonces te
liberas de toda la contaminacién y puedes regresar al hogar, ir de regreso a Dios.

Conferencia en el dia del advenimiento de Krsnadasa Kaviraja Gosvami —
Vrndavana, 19 de octubre de 1972

Todos deberian saber, por lo menos, que la vida humana estd destinada a
desarrollar nuestra conciencia de Krsna. Estamos transmitiendo esta informacion
por todo el mundo, para que todos se vuelvan conscientes de Krsna. Si una
persona no aprovecha este movimiento, entonces debe entenderse que a
sabiendas estd bebiendo veneno: janiya suniya bisa khdinu. Asi pues, épor qué es
tan importante? Golokera prema dhana. Porque viene de Goloka Vrndavana. Este
sonido trascendental —el maha-mantra Hare Krsna, la Bhagavad-gitd, el Srimad-
Bhagavatam— proviene de Goloka Vrndavana. Por ejemplo, a través de la radio
podemos recibir noticias de lugares distantes, desde miles y miles de millas de
distancia. Ahora los instrumentos han mejorado, y los cientificos estan intentando
obtener informacién de otros planetas. Eso esta bien, pero hay otra maquinaria
que puede dar informacién sobre Goloka Vrndavana. Esa maquinaria no ha sido
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fabricada por cientificos materialistas. Pero existe esa maquina, ese mecanismo.
¢Qué maquina es esa? Esa maquinaria es el guru-paramparda. Evam parampara-
praptam imam rajarsayoh viduh [Bg. 4.2] El primer guru es Krsna, el siguiente guru
es Brahma, el siguiente guru es Narada, el siguiente guru es Vyasadeva, el
siguiente guru es Madhvacarya, y hay muchos otros, con sus respectivas ramas.
De esta manera, llegamos a Caitanya Mahaprabhu, luego los Gosvamis, luego
Srinivasa Acarya, Narottama dasa Thakura. Asi desciende el parampara. Asi que
esa es la maquinaria. ¢{Cémo puedo saber si esta maquina es correcta? Si, es
correcta. ¢éEn qué sentido es correcta? Lo podemos corroborar. En la maquina
original, en la Bhagavad-gita, Krsna, dice: sarva-dharman parityaja mam ekam
Saranam vraja. Asi pues, en el movimiento de conciencia de Krsna se esta
transmitiendo el mismo mensaje. ¢ De qué estamos hablando? Estamos diciendo
lo siguiente: «Renuncia a todo y rindete a Krsna». ¢éNo es ese el mismo
mecanismo? Si se mantienen las palabras, la misma vibracion que el mensaje
original, entonces el mecanismo es el mismo, el mensaje es el mismo. Hemos
recibido la informacién correcta. Krsna esta hablando de si mismo, de Su morada,
sobre el mundo espiritual, de las actividades del mas alla. Krsna lo esta explicando
todo en la Bhagavad-gitd, en el Srimad-Bhagavatam, y no tenemos que cambiar
nada innecesariamente. Si presentamos lo mismo tal como es, igual que estamos
presentando la Bhagavad-gita Tal Como Es, entonces preservamos el mecanismo.
Asi podemos obtener toda la informacién sin dificultad, tal como recibimos el
mensaje de un lugar lejano por medio del mecanismo actual, la maquina de radio.
Del mismo modo, podemos obtener toda la informacién del mundo espiritual
mediante el mecanismo adecuado: la Bhagavad-gitd recibida a través del
parampard, por medio de la sucesién discipular de maestros espirituales
fidedignos

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 1.8.26 — Mayapur, 6 de octubre de
1974
Por medio de alusiones indirectas Maharaja Yudhisthira le pregunté a Krsna:
«Nosotros somos Tus amigos, épor qué hemos tenido que pasar por semejantes
adversidades que nos han hecho perder nuestro reino? Ahora estamos viviendo
en el bosque; nuestra esposa fue insultada. ¢ Por qué»? Entonces la respuesta fue:
yasyaham anugrhnami harisye tad-dhanam Sanaih [SB 10.88.8]. Krsna dijo:
«Cuando Yo favorezco a alguien de una manera especial, le quito todas sus
riquezas para que se vuelva niskificana». Niskificana significa que uno se vuelve
casi un indigente, ignorado por todos. Como consecuencia, se entrega por
completo a Krsna. Como Narottama dasa Thakura dice: toma vine ke dche amara.
Esa posicién es muy buena, niskificana. «Lo he perdido todo. Ahora ya no le
importo a mi familia, ni a mis amigos. Asi que lo he perdido todo. Por lo tanto, me
veo obligado a acercarme a Ti, y rendirme. Asi que no me rechaces, no me eches.
Por favor, protégeme porque no tengo otro refugio». Toma vine ke Gche amara:
«Exceptuando a Tu Sefioria, no hay nadie mas que me pueda proteger». Esto se
llama niskificana.

Asi que en realidad esa es la posicion. Mientras pensemos: «Para mi
proteccion, este arreglo esta ahi, para mi proteccion; estos planes estan ahi». Eso
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no es niskificana. Niskificana significa cuando pensamos: «Exceptuando a Krsna,
no tengo otra proteccion, y por tanto me rindo enteramente». Esa es la mejor
cualificacion para desarrollar conciencia de Krsna.

Gora Pahu
(Aksepa)

Narottama dasa Thakura

1
gord pahd na bhajiya goinu
prema-ratana-dhana heldaya harainu

gora pahi—Sefor Gauranga; nd bhajiyd—no adorando; goinu—invitando a la
muerte espiritual; prema—de amor por Dios; ratana—Ila joya; dhana—tesoro
trascendental; helaya—por negligencia; harainu—Ilo he perdido.

Al no estimar la adoracion del Seiior Gauranga provoqué mi ruina espiritual,
pues descuidé ese tesoro del amor puro por Dios.

2
adhane yatana kari dhana teyaginu
apana karama-dose apani dubinu

adhane—por cosas sin valor; yatana—esforzandome por; kari—haciendo;
dhana—el tesoro del amor de Dios (el real propdsito de la vida); teyaginu—Ilo he
rechazado; apana—mi; karama-dose—en las fechorias; dpani—yo mismo;
dubinu—me he ahogado.

Ya que rechacé el verdadero propdésito de mi vida, y luchando por cosas inttiles,
me estoy ahogando en el océano del nacimiento y la muerte a causa de mis
propios fechorias.
3
sat-sanga chari' kainu asate vilasa
te-karane lagila ye karma-bandha-phansa

sat—de devotos; sariga—la compaiiia; chari’—renunciando; kainu—he hecho;
asate—con materialistas; vilasa—disfrute; te-kdarapne—por esa razon; lagila—
comenzod; ye—cual;, karma—de actividades fruitivas; bandha—del enredo;
phansa—una soga.

He renunciado a la compaiiia de los devotos santos para disfrutar en compaiiia
de los impios y, por lo tanto, estoy atado a la soga del karma.

4
visaya-visama-visa satata khainu
gaura-kirtana-rase maghana néa hainu
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visaya—de gratificacion de los sentidos; visama—mas peligroso; visa—veneno;
satata—siempre; khainu—he bebido; gaura—del Sefior Caitanya; kirtana—del
canto en congregacién del santo nombre; rase—en las melosidades; maghana—
fusionado; nG—no; hainu—me he convertido.

Constantemente estoy bebiendo el peligroso veneno de la complacencia de los
sentidos; por tanto, nunca puedo absorberme en la nectarea felicidad de cantar
las glorias del Senor Caitanya.

5
kena va achaye prana ki sukha paiya
narottama ddsa kena na gela mariya

kena va—por qué; achaye—hay; prana—vida; ki—que; sukha—felicidad; paiya—
conseguir; narottama dasa—Narottama dasa; kena—por qué; nd—no lo hizo;
gela—ir; mariyd—a la muerte.

éPor qué contintio viviendo y qué felicidad puedo obtener? Narottama dasa
dice: «é¢Por qué no he muerto hace ya mucho tiempo?».

Comentario

El titulo original de esta cancidn es Aksepa (remordimiento). Como en la cancién
anterior, Narottama dasa Thakura expresa remordimiento porque siente que no
ha aprovechado la gran oportunidad que ofrece el cuerpo humano para la
autorrealizacion. El esta tan arrepentido como para decir al final de la cancién que
«para mi seria mejor morir». Prabhupada ha citado Gora pahd tanto en sus libros
como en sus conferencias.

$rimad-Bhagavatam 3.26.26 - Significado

En el mundo material estamos produciendo tantisimas cosas; y eso se considera
como «progreso de la civilizacion», pero, de hecho, ese progreso es una
manifestacion del ego falso. La produccién de todas las cosas materiales como
objetos de disfrute se debe al ego falso. Debemos evitar que aumente nuestra
necesidad de obtener objetos materiales artificialmente. Un gran acarya,
Narottama dasa Thakura, se ha lamentado diciendo que, cuando nos desviamos
de la conciencia pura, de la conciencia de Vasudeva, o conciencia de Krsna, nos
enredamos en actividades materiales. El usa exactamente las siguientes palabras:
sat-sanga chari’ kainu asate vildsa/ te-karane lagila ye karma-bandha-phansa:
«He abandonado el estado de conciencia pura porque quise disfrutar la
manifestacion material temporal; debido a ello me he enredado en la red de
acciones y reacciones».

Srimad-Bhagavatam 10.10.18 - Significado

El sadhu es suhrdah sarva-dehinam, el amigo de todos. Siendo asi, ¢qué razon
puede tener el rico para, en lugar de relacionarse con sadhus, perder su valioso
tiempo con otros ricos que son contrarios a la vida espiritual? Ricos y pobres
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pueden beneficiarse del movimiento para la conciencia de Krsna, y en este verso
se aconseja a todo el mundo que asi lo haga. Nada se gana con evitar la relacién
con los miembros del movimiento para la conciencia de Krsna. Narottama dasa
Thakura dice:

sat-sanga chari’ kainu asate vilasa
te-karane lagila ye karma-bandha-phansa

Si abandonamos la compaiiia de los sadhus, las personas santas ocupadas en el
proceso de conciencia de Krsna, y nos relacionamos con personas que buscan el
placer de los sentidos y que, con ese fin, se dedican a acumular riquezas,
arruinaremos nuestra vida. La palabra asat se refiere al avaisnava, la persona que
no es devoto de Krsna, y sat se refiere al vaisnava, el devoto de Krsna. Siempre
debemos buscar la compaiia de losvaisnavasy no arruinar nuestra vida
juntandonos con avaisnavas.

Srimad-Bhagavatam 4.25.5 - Significado
En una cancién, $ri Narottama dasa Thakura dice:

sat-sanga chari’ kainu asate vildasa
te-karane lagila ye karma-bandha-phansa

La persona enredada en actividades fruitivas se ve obligada a pasar
continuamente de un cuerpo a otro. Eso se denomina karma-bandha-phansa,
enredo en actividades fruitivas. No importa si sus actividades son piadosas o
impias; unas y otras son causa de la continuacién del enredo en cuerpos
materiales. Gracias a las actividades piadosas, puede nacer en una familia rica,
recibir una buena educacién y un cuerpo hermoso; pero eso no supone la
eliminacion definitiva de los sufrimientos de la vida. En Occidente no es raro nacer
en una familia rica y aristocratica, como tampoco lo es recibir una buena
educacion y tener un cuerpo hermoso; esto, sin embargo, no significa que los
occidentales estén libres de los sufrimientos de la vida. Hoy en dia, la generacién
joven esta bien educada, y goza de belleza y riquezas; no faltan alimentos, ni
ropas, ni posibilidades de complacencia de los sentidos; a pesar de todo ello, los
jovenes occidentales sufren. Estan tan afligidos que se hacen hippies, y las leyes
de la naturaleza les obligan a llevar una vida desdichada. Vagan por el mundo
sucios, sin refugio ni alimento, y se ven obligados a dormir en la calle. Podemos
concluir, pues, que para ser felices no bastan las actividades piadosas. No es cierto
que los que tienen la vida resuelta desde que nacen estén libres de las miserias
materiales del nacimiento, la vejez, las enfermedades y la muerte. La conclusidn
es que para ser feliz no basta con ejecutar actividades piadosas o impias. El Unico
resultado de esas actividades es el enredo y la transmigracién de un cuerpo a otro.
En palabras de Narottama dasa Thakura, eso se denomina karma-bandha-phansa.

Admitiendo este hecho, el rey Pracinabarhisat, con toda franqueza, pregunto
a Narada Muni cémo podia liberarse de ese karma-bandha-phansa, es decir, de
ese enredo en las actividades fruitivas. Esa es en realidad la etapa de
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conocimiento que se indica en el primer verso del Vedanta-satra: athato brahma-
jijiasa. Cuando los intentos de empefarse en karma-bandha-phansa llevan a la
persona a la frustracidn, entonces se pregunta acerca del valor verdadero de la
vida, que se denomina brahma-jijiiGsa. Con respecto a la pregunta sobre el
objetivo supremo de la vida, los Vedas (Mundaka Up. 11.2.12) ordenan: tad-
vijiianartham sa gurum evabhigacchet: «Para entender la ciencia trascendental,
hay que acudir a un maestro espiritual genuino».

El rey Pracinabarhisat encontrd al mejor de los maestros espirituales, Narada
Muni, y le preguntd acerca del conocimiento mediante el cual es posible liberarse
del enredo de karma-bandha-phansa, las actividades fruitivas. Ese es el verdadero
proposito de la vida humana. Jivasya tattva-jijiiasa nartho yas ceha karmabhih.
Como se afirma en el Srimad-Bhdagavatam (1.2.10), el tnico propdsito del ser
humano debe ser preguntar a un maestro espiritual genuino cémo deshacer el
enredo de karma-bandha-phansa.

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 5.5.2 — Londres, 17 de septiembre
de 1969

Al avanzar en la forma de vida materialista, podemos sentirnos felices por el
momento, pero no sabemos cuanto riesgo estamos aceptando en nuestra vida.
Todavia no se estda hablando sobre esta ciencia, la cual se describe en el
Bhagavatam, donde se explica que la vida humana no esta destinada a trabajar
muy duro simplemente para la satisfaccion de los sentidos. No. Esta vida esta
destinada a la restriccion. Restriccidon. Tapa. Tenemos que restringir nuestra
gratificacion de los sentidos. Sin restringir nuestra gratificacién de los sentidos, no
es posible liberarnos. Eso no es posible. Es un enredo. Sat-sanga chadri 'kainu asate
vilasa. Si las personas abandonan su vinculo con la asociacion para la conciencia
de Krsna y simplemente se entregan a gratificar los sentidos, cada vez se
enredardn mas y mas. Sat-sanga chari' kainu asate vildsa, te-karane lagila ye
karma-bandha-phansa. La gente ahora estd enredada, trabajan muy duro. En
realidad, la vida humana deberia ser facil, muy facil. No solo trabajar duro, sino
que llevar una vida muy simple y comer alimentos muy saludables, vivir en
espacios abiertos, sin disputas, sin antagonismo, todos felices, todos libres. Esa es
la civilizacion humana. Sin enredarse. Pero en este momento nos hemos
enredado. Por lo tanto, Rsabhadeva dice que mahat-sevam dvaram ahur
vimukteh. Si realmente queremos liberarnos de este enredo, entonces
deberiamos asociarnos con mahatmas, con grandes almas.

Conferencia acerca del $ri Caitanya-caritamrta, Madhya-lila 20.112 — Bombay,
24 de noviembre de 1975

Las personas materialistas, estdn trabajando segln su propia capacidad,
pensando: «Seré feliz de esta manera, seré feliz de esta otra manera». Por lo
tanto, se enredan y cometen tantas actividades pecaminosas, y no estan siendo
felices, sino cada vez mas infelices. Karma-bandha. Narottama dasa Thakura dice:
sat-sanga chari 'kainu asate vildsa, te-karane lagila ye karma-bandha-phansa. Asi
pues, si no tomamos la conciencia de Krsna, si actuamos caprichosamente, el
resultado sera que nos enredaremos en las leyes del karma.
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Leyes del karma significa karmana daiva-netrena jantor deha upapatti.
Debido al karma estamos creando otro cuerpo, el préximo cuerpo. Aunque eso
no lo sabemos. Karma, segin mi karma. Karmana daiva-netrena, supervisado,
acordado por las autoridades superiores: «Debido a que has actuado asi, debes
obtener este cuerpo». Automaticamente. Karanam guna-sango 'sya sad-asad-
janma-yonisu. Si te gusta o no te gusta, eso no importa. Si has contraido alguna
enfermedad que no te gusta, el hecho de que no te guste, eso no te salvara.
Tendrds que sufrir debido a esa enfermedad.

Conferencia acerca del $rimad-Bhagavatam 3.28.1 — Honolulu, 1 de junio de
1975

Entonces, el verdadero propdsito es que debemos abandonar el asat-patha, el
camino de las cosas no permanentes. Asat-patha y sat-patha. Aqui se menciona
sat-patham. Sat-patham significa nuestra meta permanente de la vida. Ahora
estamos interesados en la meta no permanente de la vida. La gente piensa: «Si
consigo un buen coche, un buen apartamento, una buena esposa, un buen saldo
bancario, entonces seré feliz». Pero eso es asat, porque nada de eso
permanecera. El saldo bancario tampoco permanecera, la esposa tampoco
permanecerd, y la buena posicion no permanecerd. En cuanto termine este
cuerpo, todo habrd terminado. Por eso estas cosas se llaman asat. Narottama
dasa Thakura ha cantado: sat-sanga chari kainu asate vildsa, te-karane lagila
mora karma-bandha-phansa. Sat-sanga. Sat-sanga significa las personas que
estan progresando hacia la vida permanente. Esas personas se llaman sat. Justo
como este movimiento de conciencia de Krsna. Este movimiento significa que
estamos entrenando a nuestros discipulos para progresar hacia la vida
permanente. Y el mundo material significa que estan progresando hacia la vida no
permanente. Entonces, aquellos que son inteligentes, no estan interesados en la
vida no permanente. Y aquellos que son necios, midha, estan interesados en esta
vida temporal, y no saben qué hay después de la muerte, ni saben qué es el
espiritu, ni qué es la materia. Ignorancia. Estdn en la oscuridad.

Anadi karama-phale
Bhaktivinoda Thakura

1
anadi' karama-phale, pari' bhavarnara jale,
taribare na dekhi upaya
ei visaya-halahale, diva-nisi hiya jvale,
mana kabhu sukha nahi paya

anadi’—sin principio (desde tiempo inmemorial); karama—actividades; phale—
fruitivas; pari’—he caido en; bhava—de nacimiento y muerte; arnava—del
océano; jale—las aguas; taribare—de la liberacion; nd—no; dekhi—ya veo;
updya—significa; ei—de estos; visaya—actos de gratificacion de los sentidos;
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halahale—veneno; diva—dia; nisSi—noche; hiyG—mi corazén; jvale—arde;
mana—mi mente; kabhu—en cualquier momento; sukha—felicidad; nahi—no;
paya—alcanza.

Debido a mis actividades fruitivas pasadas, he caido en este gran océano de
nesciencia, y no encuentro ninguna forma de salir. Mi corazén arde dia y noche
debido al veneno de los actos para la complacencia de los sentidos, y como
resultado mi mente no siente felicidad alguna.

2
asa-pasa-sata-sata, klesa deya avirata,
pravrtti-irmira tahe khelahaya,
avasana haila asi' bela
kama-krodha-adi chaya, batapade deya b

asa—oplanes para felicidad; pasa—cuerdas; sata-sata—cientos y miles; klesa—
dolor; deya—dando; avirata—constantemente; pravrtti—materialismo; drmira—
las olas; tahe—en ese (océano de ignorancia); kheld—pasatiempos; kama—
lujuria; krodha—ira; adi—y asi sucesivamente; chaya—seis; batapade—Iladrones
y picaros deya—dando; bhaya—miedo; avasana—final de (de mi vida); hoilo—es;
asi’—que viene; beld—pronto.

Siempre estoy haciendo cientos y miles de planes para ser feliz, pero todos esos
planes me causan dolor las veinticuatro horas del dia. De hecho, estoy siendo
sacudido una y otra vez por las olas del océano del materialismo. Ademas, hay
muchos ladrones y engaiiadores, entre los cuales seis son prominentes: lujuria,
ira, codicia, envidia, ilusién y locura. Todos ellos me causan gran temor, y asi mi
vida esta llegando a su fin.

3
jnana-karma-thaga dui, more pratariya laya,
avasese phele sindhu-jale
e hena samaye, bandhu, tumi krsna krpa-sindhu,
krpa kari' tolo more bale

jnana—especulacion mental; karma—actividades fruitivas; thaga—enganadores
0 matones; dui—dos; more—a mi; pratariya—enganosos; laya—estan tomando;
avasese—finalmente; phele—lanzando; sindhu-jale—en el océano de la miseria;
e—este; hena—como; samaye—tiempo; bandhu—amigo; tumi—Tu; krsna—oh,
Krsna; krpd—de misericordia; sindhu—océano; krpd—misericordia; kari’—
habiendo mostrado; tolo—recoge; more—a mi; bale—por Tu fuerza.

Los dos rufianes, el de la especulacion mental y el de la actividad fruitiva, me

han engafiado, me han confundido, y finalmente me han arrojado al océano de
la miseria. Dadas las circunstancias, mi querido Krsna, ioh, océano de
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misericordia!, TU eres mi Unico amigo. No tengo fuerzas para salir de este
océano de nesciencia, asi que Te ruego a Tus pies de loto, que seas amable y que
con Tu fuerza me levantes de este océano de sufrimiento.

4

patita-kinkare dhari', pada-padma-dhuli kari',
deha bhaktivinoda asraya
ami tava nitya-dasa, bhuliya mayara pasa,
baddha ha'ye achi dayamaya
patita—caido; kinkare—sirviente; dhari’—habiendo sostenido; pdada—pies;
padma—Iloto; dhuli—particula de polvo; kari’—habiendo fijado; deho—dar;
bhaktivinoda—Bhaktivinoda; asraya—refugio; ami—yo soy; tava—Tu; nitya—
eterno; dasa—sirviente; bhuliyd—habiendo olvidado; mayara—de maya; pasa—
red; baddha—atado; ho’ye—siendo; dachi—yo soy; dayamaya—amablemente
salvame.

Amablemente, levanta a este caido siervo Tuyo y oclipame como una de las
particulas de polvo a Tus pies de loto. Por favor, dale el refugio de Tus pies de
loto a este Bhaktivinoda. Yo soy Tu sirviente eterno, pero de alguna manera Te
he olvidado, y ahora he caido en esta compleja red de maya. Por favor, se
benévolo y salvame.

Comentario
Esta cancidn se encuentra en el cancionero Gitavali, de Bhaktivinoda Thakura. Es
la Cancién 5, de ocho canciones basadas en las oraciones Siksastaka de Sri
Caitanya Mahaprabhu, correspondiente al Verso 5 (ayi nanda tanuja kinkaram).
Prabhupada citaba esta cancion con frecuencia. Aqui hay unos ejemplos:

$rimad-Bhagavatam 4.28.27 - Significado

Aqui encontramos una descripcién de la existencia material que experimenta la
persona que se apega a una mujer o a un hombre y olvida su verdadera identidad
como sirviente eterno de Krsna (nasta-smrtih). De esa forma, pasando de un
cuerpo a otro, la entidad viviente sufre eternamente las tres miserias de la
existencia material. Este movimiento se ha fundado para salvar a la civilizacién
humana de la oscuridad de la ignorancia. El principal objetivo del movimiento para
la conciencia de Krsna es iluminar a la entidad viviente que se encuentra sumida
en el olvido, y hacerle recordar su estado original de conciencia, el estado de
conciencia de Krsna. De esa forma, la entidad viviente puede salvarse tanto de las
catastroficas consecuencias de la ignorancia como de la transmigracién a otros
cuerpos. Tal como ha explicado Srila Bhaktivinoda Thakura en una cancién:

anadi karama-phale, pari’ bhavarnava-jale,
taribare na dekhi upaya
e visaya-halahale, diva-nisi hiya jvale,
mana kabhu sukha nahi paya
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«Debido a mis pasadas actividades fruitivas, ahora he caido en un mar de
nesciencia. No veo la manera de salir de este gran océano, que en verdad es como
un mar de veneno. Nosotros intentamos ser felices por medio del disfrute de los
sentidos, pero en realidad ese supuesto disfrute es como un alimento demasiado
caliente que nos abrasa el corazdn. Dia y noche siento que estoy ardiendo sin
cesar, y mi mente no puede encontrar satisfaccion alguna».

En la existencia material la ansiedad es constante. La gente trata sin cesar de
descubrir una manera de mitigar esa ansiedad, pero al carecer de la guia de un
verdadero lider, buscan olvidar las ansiedades materiales entregandose a la
bebida y al sexo. Los necios no saben que, al tratar de escapar de la ansiedad con
la bebida y el sexo, lo Gnico que van a conseguir es aumentar la duracién de su
vida material. Es imposible escapar de la ansiedad material de esa manera.

$rimad-Bhagavatam 6.1.50 — Significado

Desconcertados por las condiciones materiales, las personas tratan de unirse,
pero, aunque luchan por la unidad entre los hombres y las naciones, todos sus
intentos son inutiles.

En la lucha por la existencia, todos estamos solos contra los elementos de la
naturaleza. Por eso, nuestra Unica esperanza es entregarnos a Krsna, como El
mismo nos aconseja, pues con Su ayuda podemos liberarnos del océano de
nesciencia. Sri Caitanya Mahaprabhu ora:

ayi nanda-tanuja kinkaram
patitam mam visame bhavambudhau
krpaya tava pada-pankaja-
sthita-dhali-sadrsam vicintaya

«jOh, Krsna, amado hijo de Nanda Maharaja!l, yo soy Tu siervo eterno, pero, de
una u otra forma, he caido en este océano de nesciencia, y, aunque estoy
luchando sin descanso, no veo manera de salvarme. Si tuvieras la bondad de
rescatarme y de situarme como una mota de polvo a Tus pies de loto, entonces
estaria a salvo».

De manera similar, Bhaktivinoda Thakura ha cantado: anadi karama-phale,
pari 'bhavarnava-jale, taribare na dekhi updya. «Mi querido Sefior, no puedo
recordar cuando, ni de qué manera, cai en este océano de nesciencia, y ahora no
puedo encontrar forma alguna de salvarme». Debemos recordar que todos somos
responsables de nuestra propia vida. Si un individuo se convierte en un devoto
puro de Krsna, entonces esta liberado del océano de la nesciencia.

$rimad-Bhagavatam 7.13.6 — Significado

Tanto en el presente como en el pasado, las entidades vivientes del mundo
material viven tratando de resolver el problema del nacimiento y la muerte.
Algunos se centran en la muerte, y sefialan que toda la existencia material es
ilusoria, mientras que otros se centran en la vida, tratando de mantenerla
perpetuamente y disfrutar de esta hasta el limite de sus posibilidades. Tanto unos
como otros son necios y granujas. Es aconsejable que observemos el factor

236



Anadi karama-phale

tiempo, que es eterno y es la causa de la aparicion y la desaparicion del cuerpo
material; y también se nos aconseja observar el enredo de la entidad viviente en
ese factor tiempo. Por esta razén, Srila Bhaktivinoda Thakura dice lo siguiente en
una cancioén de su Gitavalr:

anadi karama-phale, pari’ bhavarnava-jale,
taribare na dekhi upaya

«Debido a mis actividades fruitivas pasadas, he caido en este gran océano de
nesciencia, y no encuentro ninguna forma de salir». Debemos observar las
actividades del tiempo eterno, que es la causa del nacimiento y de la muerte.
Antes de la creacidn del milenio actual, las entidades vivientes estaban sometidas
a la influencia del factor tiempo, y, en el marco de este factor tiempo, el mundo
material comienza a existir y es aniquilado nuevamente. Bhdtva bhatva praliyate.
Las entidades vivientes nacen y mueren, vida tras vida, bajo el control del factor
tiempo. Este factor tiempo es la representacién impersonal de la Suprema
Personalidad de Dios, quien concede la oportunidad de emerger de esta condicion
a las entidades vivientes condicionadas por la naturaleza material, por el simple
hecho de entregarse a El.

Conferencia del Srimad-Bhagavatam 1.15.24 — Los Angeles, 3 de diciembre, 1973
En la Bhagavad-gita (8.15) Krsna, la autoridad suprema, dice: «Este lugar, el
mundo material, es duhkhalayam asasvatam, es un lugar para sufrir». Eso es un
hecho. Una persona estd tratando de aceptar el sufrimiento como disfrute, y otra
persona esta tratando de terminar con el sufrimiento. Esta es la diferencia entre
una persona sana y otra demente. Voy a dar el ejemplo préctico de la prisién: en
la prision del gobierno, hay algunos prisioneros que son considerados de primera
clase, a quienes el gobierno les otorga un favor especial, y también hay prisioneros
de tercera clase. Pero todos ellos son prisioneros. La prision no es para vivir
comodamente, sino que esta destinada al sufrimiento. Bhaktivinoda Thakura por
lo tanto canta, anadi karama-phale pari 'bhavarnava-jale taribdre na dekhi upéya.
Una persona cuerda sabe que «puede que yo sea un prisionero de primera clase,
pero eso no significa que no sea un prisionero, pues estoy encarcelado». El
sufrimiento en la prisidn estriba en que no se tiene independencia para hacer
nada. Esa es la vida en prisién.

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 3.26.8 — Bombay, 20 de diciembre
Karya-karana-kartrtve bhoktrtve. Kartrtve es naturaleza material, y bhoktrtve yo
soy. Me han puesto en esta situacion. Por lo tanto, Bhaktivinoda Thakura canta,
anadi karama-phale, pari 'bhavarnava-jale: «De alguna manera u otra, he caido
en este océano de nacimiento y muerte». Taribdre na dekhi updy: «No encuentro
el medio para salir de aqui». Pero podemos salir muy facilmente. Krsna nos
aconseja: mam eva ye prapadyante mayam etam taranti te. «Quienes se entregan
a Mi, podran superar maya facilmente». De lo contrario no podremos. Aqui, en
este mundo, existe una gran lucha. Manah sasthanindriyani prakrti-sthani karsati.
Karsati, hay una gran lucha muy dura. Estamos tratando de ser felices, pero no es
posible. Como si te arrojan al océano, puede que seas un buen nadador y que
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puedas esforzarte mucho, pero estas bajo el control de prakrti. No puedes ser feliz
en el agua, pero si alguien te ayuda a salir del agua, entonces seras feliz.

Conferencia del Srimad-Bhagavatam 3.26.23-24 — Bombay, 1 de enero de 1975
Originalmente, todos somos conscientes de Krsna, somos puros, svaccha.
Svacchatvam avikaritvam. Vikurvanat, ahora, te has transformado o te has
agitado de alguna manera u otra ... Anadi karama-phale, pari 'bhavarnava-jale.
No podemos determinar cuando tuvo lugar esta transformacion. No es necesario
investigar cdmo caimos a este estado material contaminado, a este estado
cubierto. Pero deberiamos ser lo suficientemente inteligentes como para
entender que ahora estamos cubiertos. Podemos intentar rastrear la historia de
como caimos, pero es algo muy dificil porque anadi karama-phale, nadie puede
determinarlo. Al igual que cuando un hombre estd enfermo, va al médico.
Entonces, cuando va al médico, el médico le da un medicamento de acuerdo con
los sintomas y un diagndstico. No hay necesidad de descubrir la historia sobre
como enferméd. Hay una historia, pero no es posible rastrearla. Por eso se dice,
anadi karama-phale. Andadi. Adi significa al comienzo de la creacién. Anadi
significa antes de la creacién. Antes me corrompi con este deseo, iccha-dvesa
samutthena. Me rebelé y albergué estos deseos. Ahora todos nosotros también
nos hemos rebelado, porque Krsna dice: sarva-dharman parityajya mam ekam
Saranam vraja, pero nosotros nos rebelamos: «¢Por qué? ¢Por qué tendria que
entregarme a Ti? TU estds exigiendo demasiado». Esto es lo que esta sucediendo.
Esta es la enfermedad. Y Krsna viene para curar la enfermedad. Yada yada hi
dharmasya glanir bhavati, tadatmanam srjami. Pero somos tan tercos que no
gueremos, no nos gusta que nos curen. Entonces, équé puede hacer Krsna?
£COmo nos va a ayudar Krsna? El viene, nos envia a Su devoto, nos trae los $astras.
Ataeva krsna veda-purana karila. La literatura védica, los Vedas, los Puranas...

Conferencia acerca del $Srimad-Bhagavatam 7.12.2 — Bombay, 13 de abril de
1976

Krsna dice: «Si te preparas para dirigirte hacia a Mi, de regreso a casa, de regreso
a Dios, eso puedes hacerlo». Entonces, ¢cual deberia ser nuestro objetivo en la
vida? élr al sistema planetario superior o volver a casa, regresar a Dios? Hablamos
de volver, porque hemos venido de Dios. Igual que un hombre que ha sido
encarcelado; ha venido de su hogar, estaba libre. Pero debido a sus actos es un
criminal; por eso le encarcelan. Del mismo modo, todos somos partes integrales
de Dios. Nuestro verdadero hogar es Vaikuntha. Pero hemos venido aqui. Como
hemos llegado, eso es algo muy misterioso; pero somos partes integrales. De una
forma u otra... Bhaktivinoda Thakura ha cantado, anadi karama-phale, pari
'bhavarnava-jale. De una forma u otra hemos caido. Por lo tanto, el objetivo real
de la vida, cdmo salir de este bhavarnava, de esta nesciencia, ese es el objetivo
de la vida. Si de nuevo permanecemos como monos, gatos y perros, comiendo,
durmiendo, aparedndonos y bailando, esa no es una vida muy responsable. Todo
el mundo deberia ser responsable. Esa es la cultura védica, crear personas
responsables, no varna-sankara.
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Gopinatha
Bhaktivinoda Thakura

1
gopinatha, mama nivedana Suno
visayi durjana, sada kama-rata,
kichu nahi mora guna

gopinatha—oh, Krsna, Sefior de las gopis; mama nivedana—mi pedido; suno—
por favor, escucha; visayi—soy un gratificador de los sentidos; durjana—y un
materialista emperdernido; sada—siempre; kadma-rata—adicto a los deseos
mundanos; kichu nahi—de ninguna manera; mora—mi; guna—buenas
cualidades.

iOh, Gopinatha!, Sefior de las gopis, por favor, escucha mi peticién. Yo soy un
materialista emperdernido, siempre adicto a los deseos mundanos. No poseo
buenas cualidades.

2
gopindtha, aGmara bharasa tumi
tomara carane, lainu sarana,
tomara kinkara ami

gopinatha—oh, Krsna, Sefior de las gopis; amara—mi; bharasG—sdlo espero;
tumi—Ta eres; tomadra carane—a Tus pies de loto; lainu Sarana—me he
refugiado; tomara—Tu; kinkara—sirviente; Gmi—yo.

iOh, Gopinathal, Tu eres mi Unica esperanza, y por eso me he refugiado en Tus
pies de loto. Ahora soy tu sirviente.

3
gopindatha, kemane sodhibe more
nad jani bhakati, karme jada-mati,
parechi samsara-ghore

gopinatha—oh, Krsna, Sefor de las gopis; kemane—cdémo; sodhibe—seré
purificado; more—a mi; na jani—no lo sé; bhakati—devocién; karme—en trabajo
fruitivo; jada-mati—mi mente materialista; parechi—yo he caido; samsara-
ghore—en esta oscura y peligrosa existencia mundana.

iOh, Gopinatha! ¢Como me purificaras? No sé qué es la devocidon; mi mente
materialista esta absorta en trabajos fruitivos, y he caido en esta oscura y
peligrosa existencia mundana.

4
gopindtha, sakali tomara maya
nahi mama bala, jiiana sunirmala,
svadina nahe e kaya
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gopinatha—oh, Krsna, Sefior de las gopis; sakali—aqui todo; tomdra—es Tu;
maya—energia ilusoria; nahi mama—no tengo ninguna; bala—fuerza; jidna—o
conocimiento; sunirmala—puro y trascendental; svadhina ndahe—no es
independiente del control de la naturaleza material; e kGya—este cuerpo mio.

iOh, Gopinatha!, aqui todo es tu energia ilusoria. No tengo fuerza ni
conocimiento trascendental, y este cuerpo mio no es independiente ni esta libre
del control de la naturaleza material.

5
gopindtha, niyata carane sthana
mage e pamara, kandiya kandiya,
karahe karuna dana

gopinatha—oh, Krsna, Sefior de las gopis; niyata—eterno; carane—a Tus pies;
sthana—un lugar; mage—ruega; e pdmara—este pecador; kandiya kandiya—que
esta llorando y llorando; karahe—por favor, da; karuna dana—el regalo de Tu
misericordia.

iOh, Gopinatha!, este pecador, que llora sin cesar, esta suplicando un lugar
eterno a Tus divinos pies. Por favor, concédele Tu misericordia.

6
gopindtha, tumi ta' sakali para
durjane tarite, tomara Sakati,
ke dache papira ara

gopinatha—oh, Krsna, Sefior de las gopis; tumi—Tu; ta'—ciertamente; sakali
para—son capaces de hacer cualquier cosa; durjane—todos los pecadores;
tarite—liberar; tomara—Tu; Sakati—poder; ke Gche—¢Quién puede ser?; papira
ara—mas pecador que yo.

iOh, Gopinatha!, Tu eres capaz de hacer cualquier cosa y, por lo tanto, tienes el
poder de liberar a todos los pecadores. ¢ Quién puede ser mas pecador que yo?

7
gopindatha, tumi krpa-parabara
jivera karane, asiya praparice,
lila kaile subistara

gopinatha— oh, Krsna, Sefior de las gopis; tumi—Tu eres; krpa-pdrabara—el
océano de la misericordia; jivera karane—por el bien de las almas caidas; asiya—
habiendo venido; prapafice—en este mundo fenomenal; /ilG—Tus divinos
pasatiempos; kaile suvistara—Tu expandes.

iOh, Gopinatha!, Tu eres el océano de misericordia y, al venir a este mundo
fenomenal, expandes Tus pasatiempos divinos por el bien de las almas caidas.

8

gopindatha, ami ki dose dost
asura sakala, pdila carana,
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vinoda thakila basi'

gopinatha— oh, Krsna, Sefior de las gopis; ami—yo; ki dose dosi—estoy tan
contaminado; asura sakala—todos los demonios; pdila carana—han alcanzado
Tus pies de loto; vinoda—pero este Bhaktivinoda; thakila basi—se ha quedado en
la existencia mundana.

iOh, Gopinatha!, Yo soy tan pecaminoso que, aunque todos los demonios
alcanzaron Tus pies de loto, Bhaktivinoda se ha quedado en la existencia
mundana.

Segunda Parte

1
gopindtha, ghucao samsara jvala
avidya-jatana, ara nahi sahe,
janama-marana-mala
gopinatha— oh, Krsna, Sefior de las gopis; ghucao—por favor, elimina; samsara
jvala—el tormento de la existencia mundana; avidya-jatana—el dolor de la
ignorancia; ara nahi sahe—ya no puedo tolerar; janama-marana—de nacimientos
y muertes; mald—Ia repetida sucesién.

iOh, Gopinathal, por favor, elimina este tormento de la existencia mundana,
pues ya no puedo tolerar el dolor de la ignorancia ni la repetida sucesién de
nacimientos y muertes.
2
gopindtha, ami ta' kamera dasa
visaya-vasana, jagiche hrdaye,
phadiche karama phansa

gopinatha— oh, Krsna, Seior de las gopis; ami—yo; to'—soy ciertamente; kamera
dasa—un sirviente de la lujuria; visaya-vasand—deseos mundanos; jagiche
hrdaye—estan despertando en mi corazén; phdandiche—se esta apretando;
karama-phansa—el lazo del trabajo fruitivo.

iOh, Gopinatha!, ciertamente soy un sirviente de la lujuria. Los deseos
mundanos estan despertando en mi corazény, por lo tanto, el lazo corredizo del
trabajo fruitivo se esta volviendo mas severo.

3
gopindatha, kabe va jagiba ami
kama-rapa ari, dire teyagiba,
hrdaye sphuribe tumi

gopinatha— oh, Krsna, Sefior de las gopis; kabe va—¢éy cuando?; jagiba Gmi—me
despertaré; kama-ripa ari—este enemigo de la lujuria; dire teyagiba—dejaré de
lado; hrdoye—en mi corazén; sphuribe tumi—Se manifestara.
iOh, Gopinatha! ¢Cuando despertaré y dejaré de lado a este enemigo conocido
como lujuria? jOh! ¢ Cuando Te manifestaras en mi corazén?
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4
gopindatha, ami ta' tomara jana
tomare chariya, samsara bhajinu,
bhuliya apana-dhana

gopinatha— oh, Krsna, Sefior de las gopis; Gmi—yo; ta'—soy ciertamente; tomara
jana—Tu devoto; tomdre chariya—haberte abandonado; samsara bhajinu—he
adorado este mundo terrenal; bhuliya apana-dhana—asi que he olvidado mi
verdadero tesoro.

iOh, Gopinatha!, yo soy Tu devoto, pero habiéndote abandonado y habiendo
olvidado mi verdadero tesoro, he adorado este mundo terrenal.

5
gopindtha, tumi ta' sakali jana
apanara jane, dandiya ekhana,
sri-carane aeho sthana

gopindtha—oh, Krsna, Sefor de las gopis; tumi—Tu; ta'—ciertamente; sakali
jana—saber todo; apandra jane—Tu propio sirviente; dandiyd—habiendo
castigado; ekhana—ahora; Sri-carane—a Tus divinos pies de loto; deha sthana—
por favor, dale un lugar.

iOh, Gopinathal, Tu lo sabes todo. Ahora, habiendo castigado a Tu sirviente, por
favor, concédele un lugar a Tus pies de loto.

6
gopinatha, ei ki vicara taba
vimukha dekhiya, chara nija-jane,
na kara’ karuna-laba

gopinatha— oh, Krsna, Sefior de las gopis; ei ki—es esto; vicara tava—Tu juicio;
vimukha dekhiya—viéndome adverso a Ti; chara—abandonas nija-jane—Tu
propio sirviente; na kara'—y no otorgas; karuna-lava—inclusive una particula de
misericordia.

iOh, Gopinathal, ¢Es este tu juicio que, al verme adverso a ti, abandonas a tu
siervo y no le concedes ni una particula de misericordia?

7
gopindatha, ami ta mirakha ati
kise bhala haya, kabhu na bujhinu,
tai hena mama gati
gopinatha— oh, Krsna, Sefior de las gopis; ami—yo; ta'—soy ciertamente;
muarakha ati—muy necio; kise bhala haya—équé es bueno para mi?; kabhu na

bujhinu—nunca he sabido; tai heno—por lo tanto, esa; mama gati—es mi
condicién.
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iOh, Gopinatha!, ciertamente soy muy necio, y nunca sé lo que es bueno para
mi. Por lo tanto, esta es mi condicion.
8
gopindtha, tumi ta' pandita-bara
mudhera mangala, tumi anvesibe,
e ddase nd bhava' para

gopinatha— oh, Krsna, Sefior de las gopis; tumi—TU; ta'—eres ciertamente;
pandita-bara—la persona mas sabia; midhera mangala—auspiciosa para este
necio; tumi anvesibe—si TU buscaras una manera; e dase—este sirviente; nd
bhava'—npor favor, no consideres; para—un extrafio.

iOh, Gopinatha!, ciertamente, Tu eres la persona mas sabia. Por favor,
encuentra alguna manera de otorgarle buena fortuna a este necio, y por favor,
no consideres a este sirviente como un extrano.

Tercera Parte

1
gopindtha, amara upadya nai
tumi krpa kari', amare laile,
samsdre uddhara pai

gopinatha— oh, Krsna, Sefior de las gopis; amara updaya nai—no tengo medios
para alcanzar el éxito; tumi krpa kari'—habiendo concedido tu misericordia sobre
mi; amare laile—si me llevas; samsare—de este mundo; uddhara pai—entonces
obtendré la liberacion.

iOh, Gopinatha!, yo no tengo medios para alcanzar el éxito, pero si Ti me
capturas, por Tu misericordia me liberaré de este mundo.

2
gopindtha, parechi mayara phere
dhana, dara, suta, ghireche amare,
kamete rekheche jere

gopinatha— oh, Krsna, Sefor de las gopis; porechi—he caido; mayara phere—en
los peligros de la ilusion material; dhana—riqueza; dara—esposa; suta—e hijos;
ghireche Gmare—me han rodeado; kdmete—absorto en lujuria; rekheche jere—
me esta consumiendo.

iOh, Gopinatha!, he caido en los peligros de la ilusién material. Riqueza, esposa,
e hijos me han rodeado, y la lujuria me esta consumiendo.

3
gopinatha, mana ye pagala mora
na@ mane sasana, sada acetana,
visaye ra 'yeche ghora
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gopinatha— oh, Krsna, Sefor de las gopis; mana—la mente; ye—que; pagala—
estd loca; mora—mi; n@ mane—no le importa; SGsana—para cualquier autoridad;
sada acetana—siempre sin sentido; visaye—en los asuntos mundanos; ra
'veche—he permanecido; ghora—el pozo oscuro.

iOh, Gopinatha!, mi mente no respeta autoridad alguna y ha enloquecido; es
una insensata y ha permanecido siempre en el oscuro pozo de los asuntos
mundanos.

4
gopindtha, hara ye menechi ami
aneka yatana, hoila biphala,
ekhana bharasa tumi

gopindtha— oh, Krsna, Sefior de las gopis; hara—derrota; ye—cuales; menechi
ami—he aceptado; aneka yatana—todos mis diversos esfuerzos; haila biphala—
eran totalmente inutiles; ekhana—ahora; bharasa tumi—Eres la Unica esperanza.

iOh, Gopinatha!, he aceptado mi derrota. Todos mis esfuerzos han sido inutiles.
Ahora Tu eres la Unica esperanza.
5
gopindatha, kemane hoibe gati
prabala indriya, basi-bhiita mana,
na chare visaya-rati

gopinatha— oh, Krsna, Sefior de las gopis; kemone—écémo?; haibe gati—haré
algun avance; prabala indriya—los poderosos sentidos; basi-bhita—ha quedado
bajo control; mana—mi mente; nd chare—y no abandona; visaya-rati—su apego
al materialismo.

iOh, Gopinatha!, écomo podré avanzar si mi mente esta bajo el control de los
poderosos sentidos y no abandona su apego al materialismo?

6
gopinatha, hrdaye basiya mora
manake samiya, laha nija pane,
ghucibe vipada ghora

gopinatha— oh, Krsna, Sefor de las gopis; hrdaye—en el centro de mi corazon;
basiyd—después de sentarse; mora manake—mi mente; samiyd—sometiendo;
laha—por favor, llévame; nija pane—a Ti mismo; ghucibe—se aliviard; vipada
ghora—Ilos horribles peligros de este mundo.

iOh, Gopinatha! Por favor, siéntate en el trono de mi corazén y, subyugando asi
mi mente, llévame contigo. De esta manera, los horribles peligros de este
mundo se desvaneceran.
7
gopinatha, anatha dekhiya more
tumi hrsikesa, hrsika damiya,
tara’ he samsrti-ghore
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gopinatha— oh, Krsna, Sefor de las gopis; anatha dekhiyG more—viéndome tan
indefenso; tumi hrsikesa—Tu eres Hrsikesa, el Sefior de los sentidos; hrsika
damiya—controlando estos sentidos mios; tara’” he—oh,, ipor favor, libérame!;
samsrti-ghore—de esta oscura y peligrosa existencia mundana.

iOh, Gopinatha! Tu eres Hrsikesa, el Seiior de los sentidos. Viéndome tan
indefenso, por favor, controla estos sentidos mios, y libérame de esta oscura y
peligrosa existencia mundana.

8
gopindtha, galdya legeche phansa
krpa-asi dhari', bandhana chediya,
vinode karaha dasa

gopinatha— oh, Krsna, Sefor de las gopis; galdya—alrededor de mi cuello;
legeche—es fijo; phansa—nudo corredizo del materialismo; krpa-asi—la espada
de Tu misericordia; dhari'—que se ocupa de; bandhana chediya—y cortar esta
esclavitud; vinode—este Bhaktivinoda; karaha dasa—hazlo Tu humilde servidor.

iOh, Gopinatha!, el nudo corredizo del materialismo se ha tensado alrededor de
mi cuello. Tomando la espada de Tu misericordia, haz de este Bhaktivinoda Tu
humilde sirviente.

Comentario

Esta cancion de Bhaktivinoda Thakura se encuentra en el cancionero llamado Sri
Kalyana-kalpataru (El auspicioso arbol de los deseos). Es la primera cancion de la
tercera parte, rama tercera, titulada Ucchvasa (emociones espirituales
desbordantes). EI nombre oficial de la cancién es Vijiiapti (Confesiones
confidenciales). Bhaktivinoda Thakura revela su corazén en 24 estrofas, divididas
en tres partes de ocho versos cada una, describiendo la posicidn caida y
absolutamente vergonzosa de un alma condicionada, y culmina con una intensa
peticion, «iOh, Gopinatha!, Por favor, siéntate en el trono de mi corazén y
subyugando asi mi mente, llévame contigo. De esta manera, los horribles peligros
de este mundo se desvaneceran».

Los seguidores de la psicologia moderna probablemente no apreciarian esta
cancion, sino que la describirian como «pensamiento negativo»; pues ellos
proponen cultivar pensamientos positivos que conducen a obtener éxito en la
vida. Sin embargo, desde un punto de vista espiritual, el éxito y la satisfaccion en
la vida material son considerados un fracaso porque el resultado serd la
continuacion de la existencia material con las miserias concomitantes. Ademas,
cualquier llamado éxito en la vida material es esporadico y se desvanece con el
tiempo. Por eso, Prabhupada recomienda: «A menos que tengamos una vision
pesimista de este mundo material, nos mantendremos apegados a los repetidos
nacimientos y muertes». La forma humana de vida es muy especial porque nos
brinda la oportunidad de entender estas cosas y de actuar en consecuencia.
Perder esta oportunidad se considera la mayor tragedia, tal como sefiala
Bhaktivinoda Thakura en la siguiente cancién.

245



Durlabha manava-janma

Durlabha manava-janma
Bhaktivinoda Thakura

1
durlabha manava-janma labhiya samsare
krsna na bhajinu-duhkha kahiba kahare?

durlabha—raro; manava-janma—nacimiento humano; labhiya—Illegando a;
samsdre—en el mundo material; krsna—el Sefior Krsna; nad bhajinu—no he
adorado; duhkha—Ila miseria; kahiba—hablaré; kahare—éa quién?

La forma de vida humana ofrece una rara oportunidad para obtener la
perfeccidn espiritual. Sin embargo, ahora estoy lamentandome con amargura
pues, aunque de una manera u otra he obtenido semejante privilegio,
simplemente lo he desperdiciado ya que nunca he adorado al Sefior Krsna. jOh!
éA quién voy a contarle ahora la historia de mis miserias?

2
'samsara’ 'samsara’, ka're miche gela kala
labha na haila kichu, ghatila jafjala

samsdra samsdra—nada mas que asuntos mundanos; ka're—haciendo; miche—
inutilmente; gela kala—el tiempo ha pasado; labha—ganar; nd haila—no ha
habido; kichu—nada; ghatila—sucedio; jafijala—angustia.

Al casarme y entrar en los enredos de la vida familiar materialista he pasado mi
tiempo en vano; no he obtenido ganancias tangibles ni permanentes, sino mas
bien problemas y disturbios.

3
kisera samsara ei chayabadji praya
ihate mamata kari' brtha dina jaya

kisera—que tipo de; samsara—mundo; ei—este; chayabaji—teatros de sombras;
praya—como; ihdte—en este; mamata—falso sentido de posesion; kari'—
haciendo; brthG—infructuosamente; dina jaya—los dias han pasado.

¢Qué clase de mundo es este? Parece ser un espectaculo de sombras chinescas,
en el que tantas siluetas e ilusiones dpticas bailan ante mis ojos como por arte
de magia. Siento un gran apego y me identifico con semejante mundo, y asi
trascurre mi vida, dia tras dia sin ningun sentido.

4
e deha patana ha'le ki ra'be amara?
keha sukha nahi dibe putra-parivara
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e deha—este cuerpo; patana ha'le—al caer (moribundo); ki ra'be—lo que
quedara; amara—mio; keha—algunos; sukha—felicidad; nahi dibe—no dar3;
putra-parivara—hijos y familia.

Cuando este cuerpo caiga muerto en el suelo, ¢qué continuara siendo mio? En
ese momento, todos mis hijos y seres queridos no podran darme ninguna
felicidad.

5
gardabhera mata aGmi kari parisrama
ka'ra lagi' eta kari, na ghucila bhrama
gardabhera mata—como un asno; ami kari—realizo; parisrama—trabajo; ka'ra
lagi'—éen nombre de quién?; eta kari—yo trabajo asi; nd—no; ghucila—ha
quitado; bhrama—mi confusién.

Diariamente trabajo duro como un asno, y ahora me pregunto: ¢para quién
trabajo tanto? Todavia continto cercado por tantas ilusiones.

6
dina jaya micha kdje, nisa nidra-base
nahi bhavi-marana nikate ache ba'se

dina jaya—el dia pasa; micha kdje—en esfuerzos triviales; nisé—la noche; nidra-
base—bajo el control del suefio; nahi bhavi—no creo que; marana—muerte;
nikate—cerca de; ache—¢éhay?; ba'se—sentado.

Todos los dias estoy desperdiciando el tiempo en un trabajo inutil e
insignificante, y lo desperdicio también todas las noches controlado por el
sueiio. Y a lo largo de las veinticuatro horas del dia, nunca considero que la
muerte cruel se encuentra siempre sentada frente a mi.

7
bhala manda khai, heri, pari, cinta-hina
nahi bhavi, e deha chariba kona dina

bhdla—muy; manda—o un poco; khdi—yo como; heri—veo; pari—uso; cinta-
hina—despreocupado; ndhi bhavi—no creo que; e deha—este cuerpo; chariba—
partird; kona dina—algun dia.

Me creo que estoy viviendo un estilo de vida muy despreocupado, a veces
comiendo mucho o poco, segtin me place. A veces salgo a ver cosas bonitas por
la ciudad, y otras veces no salgo. A veces me pongo ropa de gala, o segin mi
humor, me pongo algo simple. Vivo tan despreocupado que nunca considero
que algun dia tendré que abandonar este cuerpo.
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8
deha-geha-kalatradi-cinta avirata
jagiche hrdaye mora buddhi kari' hata

deha—el cuerpo; geha—el hogar; kalatra—la esposa; adi—y asi sucesivamente;
cintG—preocupacion; avirata—incesantemente; jagiche—despertando; hrdaye
mora—en mi corazén; buddhi—inteligencia; kari' hata—es aplastado.

Sin embargo, en realidad, mi pobre corazén estd plagado de constantes
ansiedades con respecto al mantenimiento de mi cuerpo, mi casa, mi esposa, los
miembros de mi familia, y mis obligaciones sociales. Todas estas ansiedades me
estan atacando bruscamente, y, en verdad, estan destruyendo mi inteligencia.

9
haya, haya! nahi bhavi-anitya e saba
jivana vigate kotha rahibe vaibhava?

haya haya—iAy de mi! jQué lastimal; nahi bhavi—no creo que; anitya—temporal;
e saba—todo esto; jivana vigate—cuando la vida se agota; kothG—ddnde;
rahibe—permanecera; vaibhava—esta opulencia.

iAy de mi! jQué lastima! jCuan contrito me siento! Estoy absorto en todos estos
problemas, pero nunca considero que todo ello es temporal y que esta
destinado a perecer muy pronto. En cuanto fallezca, équé quedara de todas mis
opulencias materiales?

10

Smasane sarira mama pariya rahibe

bihanga-patarnga taya vihara karibe
Smasane—en el crematorio; sSarira mama—mi cuerpo; pariyd—yaciendo;
rahibe—permanecera inmovil; bihanga-patanga—pajaros e insectos; taya—alli;
vihara karibe—jugara.
Cuando mi cuerpo sea arrojado al hoyo en los campos del crematorio,
permanecera ahi inmovil. Entonces vendran muchos cuervos, buitres, hormigas
y gusanos a juguetear sobre él.

11
kukkura srgala saba anandita ha'ye
mahotsava karibe amara deha la'ye

kukkura—perros; srgadla—y chacales; saba—todos; dnandita ha'ye—se
deleitaran; mahotsava—gran festival; karibe—serd; amara deha—mi cuerpo;

la'ye—tomando.

Todos los perros callejeros y los chacales se deleitaran mucho, y en gran éxtasis
haran de mi cuerpo un recinto de festivales.
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12
ye dehera ei gati, ta'ra anugata
samsara-vaibhava ara bandhu-jana yata

ye dehera—de que cuerpo; ei gati—este fin; ta'ra anugata—sus seguidores;
samsara-vaibhava—opulencia del mundo material; ara—y; bandhu-jana—
amigos; yata—todo.

Ya ves, tal es el destino final de este cuerpo material. Y lo mas sorprendente es
que todas las opulencias materiales, como mi casa, familia y amigos, tienen
exactamente el mismo destino.

13
ataeva maya-moha chari' buddhimana
nitya-tattva krsna-bhakti karuna sandhana

ataeva—por eso; maya-moha—el desconcierto de la ilusion; chari'—rechazando;
buddhiman—una persona sabia; nitya-tattva—eterna verdad; krsna-bhakti—
devocion a Krsna; karuna sandhana—por favor, busca.

Por lo tanto, aconsejo a quienes tienen una inteligencia aguda: «Por favor,
abandonen todas estas ilusiones temporales presentadas por maya, y busquen
los medios para obtener devocidn pura al Sefior Krsna, porque esta es la tnica
verdad eterna».

Comentario

Esta cancién también se encuentra en el cancionero Sri Kalydna-kalpataru. Es la
Cancidn 4 en la segunda parte de la segunda rama titulada Upalabdhi (Realizacidn
y comprensidn de la serie previa de consejos). Esta seccidn estd subtitulada con el
nombre: Nirveda-laksana-upalabdhi (Experimentar sintomas de pesadumbre,
desinterés e insensibilidad hacia los asuntos mundanos).

Como sefialamos en relacidn con la cancién anterior, Gopinatha, esa actitud
pesimista no es muy apreciada por personas cuyo objetivo en la vida es tener éxito
en el mundo material. Por el contrario, algunos incluso pueden considerar ese
pensamiento como una condicién mental enferma. Generalmente, las personas
estan mas interesadas en libros de autoayuda y técnicas que ensefian como
desarrollar una actitud positiva hacia la vida. Tales personas no se dan cuenta de
que no importa cudn ricos, poderosos y famosos puedan llegar a ser, tampoco se
dan cuenta de que todos estos logros pueden perderse en cualquier momento y
que ciertamente se perderdn a su debido tiempo. Como Bhaktivinoda Thakura nos
recuerda en el verso 4: ie deha patana ha'le ki ra'be amara? Cuando este cuerpo
caiga muerto en el suelo, équé seguira siendo mio? Por eso, a una persona
reflexiva se le aconseja mirar mas alld de esta vida temporal y sus logros, y
esforzarse por la existencia eterna.
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(Estribillo)
kena hare-krsna-nama hari bale
mana prana kande na

kena—npor qué; hare krsna nama—Ilos nombres Hare Krsna; hari bale—cantando
el nombre del Sefior Hari; mana prana—en el fuero de mi corazén; kande na—no
lloro.

iOh! ¢Por qué no lloro desde el fuero interno de mi corazdn al cantar los santos
nombres de Hare Krsna?
1
paksi na jani kona aparadhe
mukhe hare-krsna-nama bala na

paksi—el pajaro (mi corazdn); na jani—no lo sé; kona aparddhe—por alguna
ofensa; mukhe—con la boca; hare krsna nama—Ilos nombres de Hare Krsna; bala
nd—no canta.

El pajaro de mi corazén no sabe qué ofensas ha cometido que le causan esta
incapacidad que no le permite cantar Hare Krsna apropiadamente.

2
vanera paksi re dhare
raklam hrdaya mandire
madhu makha ei hari-nama
paksi re Siksaile Sikse

vanera paksi—un pdjaro del bosque; re—oh; dhare—sostener; raklam—he
guardado; hrdaya mandire—en el templo de mi corazén; madhu makha—untado
con miel; ei—este; hari nama—nombre del Sefior Hari; paksi re— oh, pajaro;
Siksaile—al ser instruido; sikse—aprende.

iOh, pdjaro del bosque! He guardado algo para ti con mucho esmero en el

templo de mi corazén: el santo nombre del Sefior Hari, que rebosa de miel dulce
y pura. Oh, pajaro, si te enseiiaran, tu podrias aprender a cantar este nombre.

3
paksi sakala nama balte para
kena hare-krsna-nama bala na

paksi—un pajaro; sakala nama—todos los nombres; balte para—puede hablar;
kena—npor qué; hare krsna nam—Ilos nombres de Hare Krsna; bala na—no canta.

Un pajaro puede aprender a pronunciar todo tipo de nombres. ¢Por qué
entonces el pajaro de mi corazén se niega a cantar Hare Krsna? Oh, é{por qué mi
corazon no llora al cantar los santos nombres Hare Krsna?
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4
cala paksi ripera dese jai
ye desete manera manusa asa jaoya nai

cala—por favor, vete; paksi—oh, pajaro; riipera dese—a la tierra de la verdadera
belleza; jai—yo voy; ye desete—en cuyo lugar; manera manusa—el hombre
mentalmente imaginado; asd jdoyd—viene y va (como en los repetidos
nacimientos y muertes); ngi—no.

iOh, pajaro! Ven, vamos al mundo espiritual, la tierra de la belleza verdadera y
eterna. El lugar donde el hombre imaginado en la mente ya no continuara yendo
y viniendo en el ciclo de repetidos nacimientos y muertes.

5
ye paksi re-tora marana kalete
carabi vater dolate
ore cari janete kandhe kare
laye yabe smasana ghatete

ye—que; paksi re—oh, pajaro; tora—su; marana kalete—en el momento de la
muerte; carabi—se le colocara; vater—echo de bambu; dolate—en la camilla del
funeral; ore—oh; car janete—por cuatro pesonas; kandhe kare—colocando en el
hombro; laye—llevando; ydabe—procedera; S$masan ghdatete—al Ghat
(crematorio).

iOh, pajaro! En el momento de la muerte, tu cuerpo simplemente sera colocado
en una camilla funeraria, levantado sobre los hombros de cuatro personas y
transportado a los campos de cremacion.

6
ore o tora mukhe dguna jihve tule
ki karabi tai bala na

ore o—alas!; tora—su; mukhe—en la boca; aguna—fuego; jihve—la lengua; tule—
obliterar; ki karabi—équé puedes hacer?; tai—en eso; bala nG—no hablas.

iPobre de ti! El fuego de la cremacion entrard en tu boca y consumira tu lengua.
éQué haras entonces? Ahora es demasiado tarde porque ya no puedes hablar.

Comentario
Esta cancidn se presenta en forma de mondlogo. Bhaktivinoda Thakura se habla a
si mismo dirigiéndose a su corazén-mente, comparandolo a un pdjaro. El estado
de animo subyacente es el remordimiento y la lamentacion, que culmina con
instrucciones sobre la inutilidad de vivir una existencia mundana en un cuerpo
material que esta destinado a terminar en la pira funeraria. Mas bien, en nuestra
vida espiritual deberiamos dedicarnos seriamente al canto del santo nombre del
Sefior y asi liberarnos del ciclo de nacimientos y muertes. Desafortunadamente,
el alma condicionada es reacia a emprender este sencillo proceso que el Sefior y
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Sus devotos ofrecen libremente. Por lo tanto, Bhaktivinoda Thakura se lamenta
diciendo: «El pajaro de mi corazén no sabe qué ofensas ha cometido para llegar a
causar esta incapacidad de cantar Hare Krsna apropiadamente». Con estas
palabras, estd haciendo eco de las palabras de Sri Caitanya Mahaprabhu en
Siksastaka (2): «Mi querido Sefior, aunque TU otorgas tanta misericordia a las
almas caidas y condicionadas al ensefiar libremente Tus santos nombres, yo soy
tan desafortunado que cometo ofensas mientras canto el santo nombre, y por lo
tanto no logro apegarme al canto». Esta consideracion introspectiva de nuestra
caida condicidon puede llevarnos al arrepentimiento y la rectificacion. Si
identificamos las ofensas que somos propensos a cometer y hacemos un esfuerzo
serio para evitarlas, el Sefior en el corazén estard complacido y seguramente nos
ayudara a superar todos los obstaculos para el canto puro de krsna-nama.
Entonces podremos escuchar la llamada de Bhaktivinoda Thakura: cala paksi
ripera dese jai. «iOh, pajaro! Ven, vamos al mundo espiritual, la tierra de la
belleza verdadera y eterna».

Tatala saikate
Vidyapati Thakura

1
tatala saikate, vari-bindu-sama,
suta-mita-ramani-samaje
tohe visari mana, tahe samarpala,
aba majhu haba kona kaje

tatala—quemado; saikate—en la playa de arena; vari-bindu-sama—como una
gota de agua; suta-mita-ramani—hijos, amigos, y mujeres; samdje—en la
sociedad; tohe visari—olvidandote; mana—mi mente; tdhe—a ellos; samarpala—
me he ofrecido; aba—ahora; majhu—mi; haba—serd; kona kaje—por medio de
qué accidén (para remediar la situacion).

iOh, Seiior!, olviddndome por completo de Ti, he ofrecido mi mente a la
sociedad compuesta por mujeres, nifios y amigos —pero esta experiencia ha
sido como ofrecer una gota de agua a la ardiente arena de la playa. ¢ Como podré
ser liberado de esta gran miseria?
2
madhava he! hdma parinam nirasa
tuhun jaga-tarana, dina daya-maya,
ataye tohari visoyasa

madhava—iOh, Sefior Madhaval; hama—yo; parindm—en consecuencia;
nirasad—desanimado; tuhun—tu; jaga-tarana—salvador del universo; dina daya-
maya—misericordioso con los desamparados; ataye—por lo tanto; tohari—en Ti;
viSoyas@—mi Unica esperanza.
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iOh, Madhava! Como consecuencia, me encuentro totalmente desanimado. Tu
eres el salvador del universo, y eres misericordioso con las almas indefensas. Por
lo tanto, deposito mi esperanza tinicamente en Ti.

3
adha janama hama, ninde gonayalun,
jara sisu koto-dina gela
nidhuvane ramani, rasa-rarige matala,
tohe bhajabo kona bela

adha janama—medio vivo; hama—yo; ninde—en el desprestigio; gondayalun—he
gastado; jara—en la vejez; SiSu—como un nifio; koto dina—tantos dias; geld—han
pasado; nidhuvane—en aventuras romanticas; ramant rasa-range—en el placer
de divertirse con mujeres; matala—me he intoxicado; tohe bhajabo—Te adoraré;
kona beld—en qué oportunidad.

Vagando por ahi seminconsciente he pasado mi vida en una condicidn
bochornosa. Incontables dias pasaron viviendo como un nifo frivolo, y como un
viejo inutil. Me embriagd el placer de compartir aventuras romanticas con
hermosas jovenes. ¢ Cuando tendré la oportunidad de adorarte?
4
koto caturanana, mari mari jéaota,
na tuya adi avasana
tohe janami puna, tohe samdota,
sagara-lahari samana

koto—¢écuantos?; catura-anana—Brahmas de cuatro caras; mari mari jaota—han
muerto uno tras otro; na—no; tuyd—Tu; adi avasand—al principio o al final;
tohe—en Ti; janami—que dan nacimiento; puna—y ellos; tohe—en Ti; samdota—
son absorbidos; sagara-lahari—Ilas olas del océano; samana—como.

Innumerables Brahmas han muerto uno tras otro, mientras que Tu no tienes ni
principio ni fin. Todos ellos nacen de Ti y son absorbidos de nuevo por Ti, tal
como las olas en el océano.

5
bhanaye vidyapati, Sesa samana-bhaya,
tuya vina gati nahi ara
adi-andadika, natha kahayasi,
bhava-tarana bhara tohara

bhanaye vidyapati—Vidyapati narra; Sesa—al final de su vida; sSamana-bhaya—el
miedo a Yamaraja; tuya ving—aparte de Ti; gati—refugio; nahi aré—no hay otro;
adi-andadika—comienzo y sin principio; natha—Sefior; kahdyasi—se le llama;
bhava-tarana bhara—la responsabilidad de la liberacion del mundo material;
tohara—es Tuya.

Vidyapati confiesa que ahora, al final de su vida, tiene miedo a la muerte. jOh,
Sefior! Tu eres el unico refugio, y siempre seras elogiado como el Sefior que no
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tiene principio ni fin. Ahora la responsabilidad de mi liberacion del mundo
material es enteramente Tuya.

Comentario

Srila Prabhupada menciona a Vidyapati en el Srf Caitanya-caritamrta, Adi-lila,
Capitulo 13, Verso 42: «Vidyapati era un famoso compositor de canciones sobre
los pasatiempos de Radha-Krsna. Era un habitante de Mithila, nacido en una
familia brahmana. Se calcula que compuso sus canciones durante el reinado del
Rey Sivasimha y la Reina Lachimadevi, a principios del siglo XIV de |a Era Saka, casi
cien afios antes de la aparicion del Sefior Caitanya Mahaprabhu. La duodécima
generacion de Vidyapati continla en el presente. Las canciones de Vidyapati sobre
los pasatiempos del Sefior Krsna expresan un intenso sentimiento de separacion
de Krsna, y Sri Caitanya Mahaprabhu disfruté de todas esas canciones en Sus
éxtasis de separacién de Krsna».

Una grabacidon de la cancion Tatale saikate por Prabhupada se puede
encontrar en el CDV-22 de la coleccién The Vintage Series. Nuestra interpretacion
se basa en la melodia utilizada por Prabhupada.

Al final de la cancion, comenta: «Esta es una gran cancidn». Esto es
significativo, porque Vidyapati nos recuerda nuestra precaria posicion en este
mundo, expresa sentimientos de remordimiento y se pone completamente a
merced del Sefior. Como hemos sefialado anteriormente, dcdryas posteriores
como Locana dasa Thakura, Narottama dasa Thakura y Bhaktivinoda Thakura
también han compuesto muchas canciones en esta linea de introspeccion,
confesion y entrega.

Prabhupada cita la primera linea de esta cancion —tatala saikate, vari-bindu-
sama, suta-mita-ramani-samdje — varias veces en sus libros y conferencias. Aqui
hay algunos extractos:

Srimad-Bhagavatam 4.25.12 - Significado

Srila Vidyapati, un gran poeta vaisnava, dice en una cancién: tatala saikate, vari-
bindu-sama, suta-mita-ramani-samdje. En este verso compara la complacencia
material de los sentidos por medio de la sociedad, los amigos y el amor con una
gota de agua que cae en el desierto. Para regar un desierto harian falta mares de
agua; éde qué serviria una sola gota? De manera similar, la entidad viviente es
parte integral de la Suprema Personalidad de Dios, quien, como se explica en el
Vedanta-siitra, es anandamayo ‘bhyasat, es decir, rebosa de placer. Como parte
integral de la Suprema Personalidad de Dios, la entidad viviente también busca la
plenitud del disfrute. Sin embargo, esa plenitud del disfrute solo la puede
encontrar en la Suprema Personalidad de Dios, y no aparte de El.

$rimad-Bhagavatam 5.13.7 - Significado

En el bosque del mundo material, a veces el alma condicionada contempla
grandes castillos y rascacielos, y desperdicia su energia con la esperanza de vivir
en ellos para siempre con su familia. Sin embargo, las leyes de la naturaleza no le
permiten esa vida pacifica. Cuando entra en uno de esos castillos, se considera
muy feliz, pero su felicidad no es permanente. Puede durar unos afos, pero
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cuando le llegue la hora de la muerte, el propietario tendrd que abandonar el
castillo, y a su debido tiempo lo perdera todo. Asi son las actividades mundanas.
Vidyapati describe esa felicidad diciendo que es como la que se obtiene al ver una
gota de agua en el desierto. En el desierto, el sol abrasador eleva muchisimo las
temperaturas; para rebajarlas se necesitarian grandes cantidades de agua,
millones de millones de litros. éDe qué serviria una sola gota? El agua, sin duda
alguna, es valiosa, pero una gota no puede apagar el calor del desierto. En el
mundo material, toda la gente es ambiciosa, pero el calor es abrasador. ¢Como
puede ayudarnos un castillo imaginario, un castillo en el aire? Por eso Srila
Vidyapati dice en una cancion: tatala saikate, vari-bindu-sama, suta-mita-ramani-
samdje. La felicidad de la vida familiar, las amistades y la sociedad se compara a
una gota de agua en medio del desierto abrasador. El mundo material por entero
esta absorto en la busqueda de la felicidad, pues la felicidad es una prerrogativa
del ser viviente. Por desgracia, una vez que ha entrado en contacto con el mundo
material, la entidad viviente se ocupa constantemente en la lucha por la
existencia. Incluso si durante algun tiempo llega a ser feliz, siempre puede surgir
un enemigo poderoso que se lo arrebate todo. Hay muchos ejemplos de grandes
hombres de negocios que en un abrir y cerrar de ojos pasaron a pedir limosna por
la calle. Aun asi, la naturaleza de la existencia material hace que los necios se
sientan atraidos por esas actividades y olviden su verdadero interés, la
autorrealizacion.

Srimad-Bhagavatam 5.14.19 - Significado

Srila Vidyapati Thakura dice en una cancién: tatala saikate, vari-bindu-sama, suta-
mita-ramani-samdje. La felicidad de la vida familiar se compara a una gota de agua
en el desierto. Nadie puede ser feliz en la vida familiar. Segun la civilizacion védica,
las responsabilidades de la vida familiar no se pueden abandonar; pero hoy en dia
todo el mundo se divorcia y abandona la vida familiar. La razén de ello son las
experiencias miserables que se viven en el ambito familiar. A veces, el padre de
familia, agobiado por esas condiciones miserables, se muestra muy duro con sus
carinosos hijos y esposa. Eso es parte del fuego abrasador del bosque de la vida
material.

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 7.5.22-32 — Los Angeles, 27 de mayo
de 1972

Vidyapati canta: tdtala saikate vari-bindu sama suta-mita-ramani-samaja.
Nuestra sociedad significa sociedad, amistad y amor. Debe haber una mujer, se
deben tener nifios, suta-mita-ramani-samaje. Asi que hay algo de placer, sin duda.
De lo contrario, épor qué las personas trabajarian tan duro para mantener su
posicién? Vidyapati canta que tatala saikate, vari-bindu-sama, suta-mita-ramani-
samdje, que sin duda hay algo de placer, pero ese placer es tan insignificante que
puede ser comparado a una gota de agua en el desierto. Si queremos convertir el
desierto en un jardin o un campo productivo, tenemos que verter agua. Toda el
agua del océano se tiene que verter en él. Ahora, si alguien dice, «Esta bien,
quieres agua, pues toma esta gota de agua», entonces, ¢de qué servira? Del
mismo modo, nuestro corazén anhela tantas cosas. En realidad, deseamos a
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Krsna, pero no lo sabemos. Estamos tratando de satisfacer nuestros anhelos de
muchas maneras en la vida material, pero en realidad lo que anhelamos es Krsna.
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Saranagati

Refugio en el Sefor
y el proceso de rendicion

Esta seccidn del cancionero esta compuesta por canciones que se encuentran en
el cancionero Sarandgati de Bhaktivinoda Thakura que explica los seis procesos de
rendicién al Sefior, como los enumera Sri Caitanya Mahaprabhu a Sanatana
Gosvamt (Cc. Madhya-lil3, 22.100):

anukdlyasya sankalpah
pratikdlyasya varjanam

raksisyatiti visvaso
goptrtve varanam tatha

atma-niksepa-karpanye
sad-vidha saranagatih

«Las seis divisiones de la entrega son: la aceptacion de lo favorable al servicio
devocional, el rechazar lo desfavorable, la conviccion de que Krsna brindara
proteccion, la aceptacion del Sefior como amo o guardian, la entrega plena, y la
humildad».

Bhaktivinoda Thakura invierte el orden en su cancionero al comenzar con
canciones que describen dainya, humildad, lo cual parece indicar que el proceso
de rendicion no es un procedimiento estereotipado, pero puede iniciarse desde
cualquiera de las seis divisiones. En el capitulo dieciséis de la Bhagavad-gita, Krsna
describe las cualidades de la naturaleza demoniaca. Las primeras tres son
dambhah (orgullo), darpah (arrogancia) y abhimanah (vanidad), lo que significa
gue superar la tendencia a la vanidad y cultivar la humildad es esencial para el
aspirante a devoto. A menos que uno renuncie al falso orgullo y se dé cuenta de
su posicion insignificante en la creacion del Sefior, ¢cdmo puede rendirse y actuar
como un sirviente?

El tema de las canciones en Dainya es el mismo que en las canciones de la
segunda seccidn de este cancionero, Aksepa: darse cuenta de la condicidn caida y
sentir remordimiento. Esta actitud es propicia para desarrollar humildad y asi
poder refugiarse sinceramente en el Sefior y Sus devotos.

Bhaktivinoda Thakura comienza su cancionero Sarandgati, con una cancién
introductoria.
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Sri-krsna-caitanya prabhu jive daya kari'
Bhaktivinoda Thakura

1
Sri-krsna-caitanya prabhu jive daya kari'
sva-parsada sviya dhama saha avatari’

Sri-krsna-caitanya prabhu—SrT Krsna Caitanya Prabhu; jive—el alma condicionada;
daya-kari'—para mostrar misericordia; sva-parsada—Sus propios compafieros;
sviya—Su propia; dhama—morada; saha—con; avatari'—descendio.

$ri Krsna Caitanya Prabhu descendié a este mundo material, junto con Sus
compaiieros personales y Su morada divina, debido a Su compasion por las
almas caidas.

2
atyanta durlabha prema karibare dana
Siksaya saranagati bhakatera prana

atyanta—extremadamente; durlabha—dificil de obtener; prema—amor por Dios;
karibare-dana—para otorgar; Siks@ya—ensefia; Sarandagati—rendicion;
bhakatera—de los devotos; prana—Ia vida.

Para distribuir libremente el regalo del amor extatico de Dios, lo cual es muy
dificil de obtener, ensefé el camino de sSaranagati, la entrega devocional al
Sefior Supremo, que es la vida misma de los verdaderos devotos.

3
dainya, atma-nivedana, goptrtve varana
‘avasya raksibe krsna'-visvasa, palana

dainya—humildad; atma-nivedana—rendicién total; goptrtve—como
mantenedor; varana—aceptacion; 'avasya—ciertamente; raksibe—protegera;
krsna'—Sri Krsna; visvasa—fe; palana—y proteccion.

Las seis formas de rendicion por medio de Sarandgati son (1) humildad, (2)
entrega total del ser, (3) aceptacion del Sefior como Unico mantenedor, (4) la
conciencia de que 'sin duda alguna Krsna me protegera’, lo cual implica fe en la
proteccion de Krsna.

4

bhakti-anukila-matra karyera svikara
bhakti-pratikila-bhava varjanangikara
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bhakti—devocién; anukila—lo que es favorable; matra—objetos de disfrute
sensorial;  kdryera—de  actos;  svikara—aceptacidon;  bhakti-pratikiala—
desfavorable para la devocidn; bhava—emocion; varjanangikara—rechazo.

(5) ejecucion inicamente de actos favorables a la devocion pura, y (6) abstencion
de actos adversos a la devocion pura.

5
sad-anga sarandagati hoibe janhara
tahara prarthana sune sri-nanda-kumara

sad-anga—Ilas seis partes; sarandgati—rendicion; hoibe—encarna; jan-hara—
quien; tahdra—su; prarthana—oraciones; sune—ovye; $ri-nanda-kumara— Sri
Nanda-Kumara.

$ri Nanda-Kumara, el joven hijo de Nanda Maharaja, escucha las oraciones de
cualquiera que se refugie en El mediante estas seis practicas de rendicién.

6
ripa-sanatana-pade dante trna kari'
bhakativinoda pare duhd pada dhori'

ripa-sanatana-pade—a los pies de SriRlpa y Sri Sanatana; dante—en los dientes;
trna-kori'—tomando una pajita; bhakativinoda—Bhakativinoda; pare—se postra;
duhurn—ambos; pada—de los pies; dhori'—abrazando.

Bhaktivinoda se postra a los pies de $ri Riipa y $ri Sanatana Gosvami, coloca una
pajita entre sus dientes y con sus manos abraza sus pies de loto.

7
kandiya kandiya bale ami to' adhama
Siksaye saranagati kara he uttama

kandiya kandiya—Ilanto; bale—él dice; aGmi—a mi; to” adhama—el mas caido;
Siksaye-Saranagati—ensefidandome rendicion; kara—hacer; he—oh; uttama—
transcendental, excelente.

Sin cesar de llorar les dice: «Ciertamente soy el mas bajo de los hombres! jPor
favor, enséname el camino de la rendicion y haz de mi alguien de lo mas
valioso!».

Comentario
En esta cancidn, Bhaktivinoda Thakura describe el proceso de la rendicién y les
ruega a los discipulos mas intimos de Sri Caitanya Mahaprabhu, Riipa Gosvamiy
Sanatana Gosvami, que sean misericordiosos y le ensefien cémo ofrecer todo,
incluso el propio ser, al servicio del Sefior.
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A menos que recibamos la misericordia de las autoridades superiores en forma
de conocimiento y fortaleza espiritual, es dificil incluso comenzar el proceso de
rendicidn, y qué hablar de tener éxito.

En las canciones contenidas en esta seccion del cancionero, Bhaktivinoda
Thakura muestra con su propio ejemplo qué tipo de mentalidad debe cultivar un
devoto para ser elegible a recibir la misericordia del Sefior y Sus devotos, y asi
alcanzar el objetivo final del proceso de rendicién, amor puro por Dios.

Bhuliya tomare
Bhaktivinoda Thakura

1
bhuliya tomare, samsare asiya,
peye nana-vidha byatha
tomara carane, asiyachi ami,
baliba duhkhera katha

bhuliya—olvidando; tomdre—a Ti; samsdre—este mundo material; asiya—
habiendo venido; peye—experimentado; nand—muchos; vidha—variedades;
byathad—de sufrimiento; tomdra—Su; carane—pies de loto; dsiydchi—han
llegado; Gmi—yo; baliba—hablaré; duhkhera—de la desgracia; katha—mi historia.

Oh, Seiior, habiéndote olvidado, al venir a este mundo material he
experimentado una gran cantidad de pecados y penas. Ahora me acerco a Tus
pies de loto y presento mi historia de afliccion.

2
janani jathare, chilama yakhana,
visama bandhana-pase
eka-bara prabhu! dekha diya more,
varicile e dina dase

janani—de mi madre; jathare—en el Utero; chilama—estaba; yakhana—cuando;
visama—doloroso; bandhana— en la envoltura; pdse—atado; eka—uno;
bara—tiempo; prabhu—oh, Sefior; dekhd—una vision (de Ti mismo); diya—
habiendo dado; more—a mi; varicile—abandonado; e—este; dina—pobre; dase—
sirviente.

Mientras estaba atado fuertemente en los insoportables confines del vientre de
mi madre, joh, Sefior!, una vez Te revelaste ante mi, pero después de aparecer
fugazmente, abandonaste a Tu pobre sirviente.

3
takhana bhavinu, janama paiya,
kariba bhajana tava
janama hoila, pari' maya-jale,
na hoila jigna-lava
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takhana—en ese momento; bhavinu—pensé que; janama—nacimiento; paiya—
después de tomar; kariba—voy a realizar; bhajana—adoracién; tava—Tu;
janama—nacimiento; hoila—habiendo tomado; pari’—me cai; maya—de ilusion;
jale—en una red; n@a—no; hoila—habia; jidna—de conocimiento; lava—una gota.

En ese momento pensé, «esta vez después de mi nacimiento, ciertamente Te
adoraré sin desviarme». Pero jay de mi!, después de nacer cai en el enredo de
ilusiones mundanas; por lo tanto, no poseo ni una gota de verdadero
conocimiento.
4
adarera chele, sva-janera kole,
hasiya katanu kala
janaka janani-snehete bhuliya,
samsara lagila bhala

addarera—querido; chele—hijo; sva-janera—de los parientes; kole—en los brazos;
hasiyd—riendo; katanu—gastado; kala—mi tiempo; janaka—de mi padre;
janani—de mi madre; snehete—por el afecto; bhuliya—olvidé (a Ti); samsara—el
mundo material; lagila—parecia ser; bhala—bueno.

Como un hijo querido, acariciado en el regazo de familiares, pasé mi tiempo
sonriendo y riendo. El afecto de mi padre y de mi madre me ayudo a olvidarte
aun mas, y comencé a pensar que el mundo material era un lugar muy agradable.

5
krame dina dina, balaka hoiya,
bhelinu balaka-saha
ara kichu dine, jnana upajila,
patha pari ahara-ahah

krame—gradualmente; dina dina—dia a dia; balaka—un chico joven; hoiyG—me
converti; bhelinu—jugd; balaka—otros chicos; saha—con; ara—mas; kichu—
(después) unos pocos; dine—dias; jnana—mi conocimiento; upajila—crecio;
patha—lecciones escolares; pari—estudié; ahara-ahah—cada dia.

Dia a dia, gradualmente me volvi un nifio y comencé a jugar con otros niiios.
Pronto surgieron mis poderes de comprension, asi que todos los dias estudiaba
diligentemente mis lecciones escolares.

6
vidyara gaurave, bhrami' dese dese,
dhana uparjana kari
sva-jana palana, kari eka-mane,
bhulinu tomare, hari!

vidyara—de mi educacion; gaurave—orgullo; bhrami’—viajé; dese dese—de un
lugar a otro; dhana—de salud; uparjana—Ila ganancia; kari—yo hice; sva-jana—de
mi familia; palana—el mantenimiento; kari—hice; eka—con un punto; mane—
atencion; bhulinu—olvidé; tomare—Tu; hari—oh, Sefior Hari.
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Posteriormente, orgulloso de mi exitosa educacion, viajé de un lugar a otro y
obtuve grandes riquezas. Asi pues, centrando toda la atencién en mantener a mi
familia, yo Te olvidé, joh, Sefior Hari!

7
bardhakye ekhana, bhakativinoda,
kandiya katara ati
nd bhajiya tore, dina brtha gela,
ekhana ki habe gati?
bardhakye—en la vejez; ekhana—ahora; bhakativinoda— Bhaktivinoda;
kandiya—Illora; katara—en tristeza; ati—gran; nd—no; bhajiyd—adorado; tore—
Tu; dina—dias; brtha—inutil; gela—han ido; ekhana—ahora; ki—que; habe—
estaran; gati—mi destino.

Ahora en la vejez, mientras se aproxima la muerte, este Bhaktivinoda llora con
gran pesar. No he podido adorarte, oh, Sefior, en vez de ello he pasado mis dias
en vano. ¢Cual sera ahora mi destino?

Comentario

Esta cancién es la primera en el cancionero Saranagati de Bhaktivinoda Thakura
basada en el Primer principio de la rendicion: Dainya (humildad). Hay algunas citas
de conferencias de Prabhupada sobre esta cancidn.

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 5.5.7 — Vrndavana, 29 de octubre de
1976

¢Cudl es nuestra posicion? Nuestra posicion, tal como describe Caitanya
Mahaprabhu, es jivera svaripa haya nitya-krsna-dasa [Cc. Madhya 20.108-109].
Nuestra verdadera posicion es que soy un sirviente eterno de Krsna. Sin embargo,
gata-smrtih, lo he olvidado. Por lo tanto, bhuliya tomdre samsare asiya peye nana-
vidha byatha. La cancién de Bhaktivinoda Thakura, «Mi Sefior, habiéndome
olvidado de Ti, vine a este mundo material, y simplemente estoy sufriendo». Peye
nanda-vidha byathd. Lo mismo aparece en la literatura védica, lo mismo lo instruye
el devoto avanzado, iluminado y liberado. Lo mismo: el olvido. Hemos olvidado
cual es nuestra posicion. Durante un tiempo, debido a que obtuve este cuerpo en
India, estoy pensando: «Soy indio, asi que me interesa la India». Y alguien piensa:
«Miinterés es ser estadounidense», «Mi interés es ser brahmana», «Mi interés es
ser sadra», «Mi interés es esto, aquello». Hemos creado tantos intereses, y eso
tenemos que rectificar.

Conferencia acerca del $rimad-Bhagavatam 2.3.24 — Los Angeles, 22 de junio de
1974

Bhaktivinoda Thakura canta: «Mi querido Sefior, cuando estaba en el vientre de
mi madre, en ese momento Te vi, una vez Te hiciste visible». Aquellos que estan
espiritualmente avanzados, pueden ver a Dios dentro del Utero de la madre.
Cuando un nifio permanece comprimido y adquiere conciencia, se siente muy
incdbmodo. Entonces, en ese momento, si es piadoso y espiritualmente avanzado,
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le ora y le promete a Dios: «Por favor, rescatame de esta esclavitud. Estoy
sufriendo demasiado. Esta vez, después de nacer, estaré absorto Unicamente en
conciencia de Krsna». Pero Bhaktivinoda Thakura dice: janama hoila pari 'maya-
jale. «<Al momento de nacer, maya esta ahi». Y olvidamos. Inmediatamente, el
padre, la madre, y otros parientes, se llevan al nifio y lo acarician con carifio. Asi,
de esa manera, olvidamos que habiamos estado en una condicién tan precaria,
casi sofocante. Fue casi sofocante. Después de salir del vientre materno, si de
nuevo nos meten en una bolsa de aire comprimido, nos moririamos en tres
segundos. Vivimos bajo la proteccidon del Sefior Supremo; de lo contrario, esta no
es una condicién de vida. Imagina simplemente la condicién dentro del Gtero. Asi
que eso lo olvidamos, y al ser atendidos carifiosamente por nuestro padre y
nuestra madre, en su regazo creemos que la vida es muy bonita. Pero esto es
maya, ilusion. En realidad, este bhava, el nacimiento, es una tarea muy, muy
desagradable. Es un fuego ardiente, bhava-maha-davagni.

Vidyara vilase
Bhaktivinoda Thakura

1
vidyadra vildase, katdinu kala,
parama sahase ami
tomdra carana, na bhajinu kabhu,
ekhana sarana tumi

vidydra vildse—en las distracciones del aprendizaje mundano; katdinu kala—pasé
el tiempo; parama sahase—con gran confianza; ami—yo; tomara carana—Tus
pies de loto, oh, Sefior; na bhajinu—no adoraba; kabhu—siempre; ekhana—pero
ahora; sarana tumi—Tu eres mi Unico refugio.

Con gran entusiasmo he desperdiciado mi tiempo en los placeres del aprendizaje
mundano, y nunca adoré Tus pies de loto, joh, Sefior! Ahora, Tu eres mi tnico
refugio.
2
parite parite, bharasa barila,
jiidne gati habe mani'
se asa biphala, se jiiana durbala,
se jidna ajAidna jani
parite parite—leyendo una y otra vez; bharasad bdarila—mi esperanza crecio;
jAidne—conocimiento material; gati—verdadero objetivo de la vida; habe—sera
alcanzado; mani'—yo consideré; se asa—esa esperanza; biphala—era infructuosa;
se jiana—ese conocimiento; durbala—demostrado débil; se jAdna—ese
conocimiento; ajiiGna—ignorancia; jani—entiendo.

Continuamente leyendo sin cesar, mis esperanzas fueron aumentando cada vez
mas porque consideraba que la adquisicion de conocimiento material era el
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verdadero objetivo de la vida. Cuan infructuosas fueron esas esperanzas, ya que
mi conocimiento resulté endeble. Ahora entiendo que toda esa erudicion es en
realidad mera ignorancia.
3
jada-vidya yata, mayara vaibhava,
tomara bhajane badha
moha janamiya, anitya samsare,
jivake karaye gadha

jada-vidya—conocimiento mundano; yata—todo; mayara vaibhava—es el poder
de la energia ilusoria; tomara bhajane—a Tu servicio; badhad—un impedimento;
moha janamiyd—provocando enamoramiento; anitya samsare—para este mundo
temporal; jivake—al alma eterna; karaye gadha—le convierte en asno.

Todo el supuesto conocimiento de este mundo nace de la inestable potencia de
Tu energia ilusoria (mdya), lo cual es un impedimento para ofrecerte servicio
devocional. En verdad, buscar satisfaccion en el conocimiento mundano
convierte al alma eterna en un asno, pues fomenta su enamoramiento de este
mundo temporal.

4
sei gadha ha’ ye, samsarera bojha,
vahinu aneka kala
bardhakye ekhana, saktira abhave,
kichu nahi lage bhala

sei gadha ha' ye—aqui hay uno de esos asnos; samsarera bojhd—Ila carga de la
existencia material; vahinu—he llevado en mi espalda; aneka kala—por un largo
tiempo; bardhakye—en mi vejez; ekhano—ahora; Saktira abhave—carente del
poder para disfrutar; kichu nahi—absolutamente nada; /dge bhala—me agrada.

Aqui se encuentra una persona que se ha convertido en asno, y que durante
tanto tiempo ha llevado sobre su espalda la inutil carga de la existencia material.
Ahora, en mi vejez, sin poder disfrutar, encuentro que nada en absoluto me
agrada.

5
jivana jatand, hoila ekhana,
se vidya avidya bhela
avidyara jvala, ghatila visama,
se vidya hoila sela

jivana—vida; jatand—agonia; hoilo—se ha convertido; ekhano—ahora; se vidya—
ese conocimiento; avidya bhelo—se ha convertido en ignorancia; avidyara jvala—
el ardiente dolor de la ignorancia; ghatilo visama—se ha vuelto intolerable; se
vidya—ese conocimiento; hoila sela—se ha convertido en una lanza puntiaguda.

La vida se ha convertido en agonia, ya que mi supuesto conocimiento y erudicion
ha demostrado ser ignorancia, carente de utilidad alguna. Ahora el conocimiento
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material se ha convertido en una puntiaguda lanza que ha perforado mi corazén
con el intolerable y ardiente dolor de la ignorancia.

6
tomdra carana, vina kichu dhana,
samsdre na dche ara
bhakativinoda jada-vidya chari,’
tuva pada kare sara

tomara carana—Tus pies de loto; vind—ademads; kichu dhana—cualquier tesoro;
samsdre—en este mundo; nd dache ara—no hay nadie mas; bhakativinoda—
Bhaktivinoda; jada-vidya chari'—renunciar a todo el conocimiento mundano; tuva
pada—Tus pies de loto; kare sara—son la suma y fundamento de su vida.

Oh, Seiior, no hay tesoro que valga la pena buscar en este mundo que no sean
Tus pies de loto. Abandonando todo su conocimiento mundano, Bhaktivinoda
hace de Tus pies de loto la suma y fundamento de su vida.

Comentario

Esta es la segunda cancién del cancionero Sarandgati de Bhaktivinoda Thakura, y
es el Primer principio de la rendicion, Dainya (humildad).

No tenemos ninguna grabacion de Prabhupada cantando esta cancion, pero
hay mds de treinta citas de Vidyara-vilase en sus conferencias y conversaciones,
censurando la inutilidad de la educacién mundana. Aqui hay unos ejemplos:

$rimad-Bhagavatam 4.29.47 - Significado

Por lo general, la gente se siente muy atraida a las actividades fruitivas que se
aprueban en los rituales védicos. La idea de elevarse a los planetas celestiales con
la ejecucidn de grandes sacrificios, como los que celebraba el rey Barhisman,
puede resultar muy atractiva. $r Narada Muni queria que el rey Barhisman dejara
de ocuparse en esas actividades fruitivas. Por consiguiente, en este verso le dice
directamente: «No te dejes atraer por esos beneficios temporales». En la
civilizacién actual, la gente se siente muy atraida a explotar los recursos de la
naturaleza material con los métodos de la ciencia. De hecho, se considera que eso
es progreso. Pero en realidad no lo es; se trata simplemente de algo agradable de
escuchar. Estamos avanzando conforme a esos métodos inventados, pero
olvidamos nuestro verdadero objetivo. Por esa razon, Bhaktivinoda Thakura dice:
jada-vidya yata maydara vaibhava tomdara bhajane badha: «Los estudios
materialistas no son mas que el resplandor de maya, pues son un obstaculo en el
sendero del progreso espiritual».

Las comodidades temporales de la vida que se experimentan en este y en otros
planetas deben ser consideradas ilusorias, pues no tienen relacién con el
verdadero objetivo de la existencia, que es ir de regreso al hogar, de vuelta a Dios.
Ignorando el verdadero objetivo, la gente emprende, o bien la senda de las
actividades materialistas, o bien la de las actividades rituales. En este verso,
Narada pide al rey Barhisman que no se apegue a esas actividades. En los Vedas
se afirma que el verdadero objetivo de la vida es la celebracidn de sacrificios; este
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verso, sin embargo, indica que esos sacrificios deben considerarse ilusorios. El
verdadero objetivo de la vida humana debe ser la comprensidn de Dios, el estado
de conciencia de Krsna. No cabe duda de que resulta muy agradable escuchar
acerca de las deslumbrantes practicas védicas, pero, con respecto al verdadero
objetivo de la vida, no aportan nada.

Conferencia acerca de la Bhagavad-gita 2.40-45 — Los Angeles, 13 de diciembre
de 1968

No nos damos cuenta de que estamos encima de una superficie tambaleante.
Aunque lo organicemos muy bien, todo esto se terminara en un momento. No
somos conscientes de ello. Simplemente nos aferramos a una tarima falsa
pensando: «Esto me salvard, esto me salvard». No. Por lo tanto, Bhaktivinoda
Thakura dice: jada-vidya yata mayara vaibhava. «Todo el supuesto conocimiento
de este mundo nace de la inestable potencia de Tu energia ilusoria (maya)». El
avance material de la civilizacidon parece muy agradable, es muy deslumbrante.
Como cuando pasamos por la calle o por la carretera de vuestras ciudades
americanas, todo se ve tan bonito. Tantas luces y tantos letreros iluminando la
noche. Pero siempre debemos recordar que esta agradable situacion no es
permanente. En cualquier momento tendremos que renunciar a todo. Todo. Por
lo tanto, si nos apegamos a esta plataforma ilusoria, luminosa o supuestamente
luminosa, a ese estrado falso, entonces nuestra determinacién de regresar a la
Divinidad no serd muy intensa. Esto se ha explicado:

bhogaisvarya-prasaktanam
tayapahrta-cetasam
vyavasayatmika buddhih
samadhau na vidhiyate

«En las mentes de aquellos que estan demasiado apegados al disfrute de los
sentidos y que estan confundidos por tales cosas, no se presenta la determinacion
resuelta de prestarle servicio devocional al Sefior Supremo».

Conferencia acerca del Néctar de la Devocion — Calcutta, 25 de enero de 1973

El llamado avance material ha frenado la propensién latente de amar a Dios o
Krsna. Por lo tanto, Bhaktivinoda Thakura dice: jada-vidya saba mayara vaibhava,
tomara bhajane badha. «Cuanto mas avanzamos artificialmente en la civilizacién
material, mas nos alejamos del servicio devocional». Lo podemos ver en la
practica. La gente se dedica al desarrollo de recursos materiales. Todos estan
ocupados. Y si nosotros, si nuestros hombres se les acercan, piensan que
simplemente es una pérdida de tiempo. «Bueno, esta bien. Estan pidiendo algo.
Dales algo de dinero, que se marchen y que mi negocio vaya bien». Esta es la
propension que observa Bhaktivinoda Thakura: jada-vidya saba mayara vaibhava.
Mientras mas avanzamos en la civilizacidn material, mas retrocedemos en
conciencia de Krsna. Por lo tanto, nuestro principio es minimizar las necesidades
artificiales de la vida, tanto como sea posible. Nirbandhe krsna-sambandhe.
Andsaktasya visayan. No deberiamos comer, y dormir, por comodidad material.
Pero tenemos que comer. Sin comer no podemos vivir. Es necesario dormir,
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descansar durante un rato. Con ese propdsito comemos y dormimos. Nirbandha
krsna-sambandhe. Andsaktasya visayan. No deberiamos estar apegados. Eso hara
gue nuestro progreso espiritual sea firme.

Conferencia acerca del Mantra 9 de la $ri l$opanisad — Los Angeles, 13 de mayo
de 1970

Entonces, los lideres deberian reflexionar: «A pesar de tantas instituciones
educativas équé estamos produciendo?». Eso se insinda aqui que, porque estan
adorando avidya (ignorancia), eso no es conocimiento. Bhaktivinoda Thakura ha
cantado muy adecuadamente: jada-vidya saba mayara vaibhava. Jada-vidya.
Jada-vidya significa «educacién material». El dice que toda esa educacién se
expande de maya, de la ilusidén. Jada vidya. Jada vidya sa mayara vaibhava,
tomara bhajane badha. Cuanto mdas avancemos en esta educacion material, mas
dificil nos resultara entender qué es Dios. Y finalmente declararemos: «Dios ha
muerto. Yo soy Dios. TU eres Dios», todas esas necedades. Eso se insinta aqui, en
este mantra de la ISopanisad: andham tamah. Andham significa oscuridad. Hay
dos tipos de oscuridad. Si permanecemos en la ignorancia, eso también es
oscuridad, y si permanecemos realmente en la oscuridad, donde no hay luz solar,
no hay luz eléctrica, eso también es oscuridad. Asi que avidyam updsate: ellos
cultivan ignorancia. Tato bhiya iva te tamo ya u vidyayam ratah. «Aun peores son
quienes cultivan el asi llamado conocimiento». Asi pues, los materialistas
ciertamente estan siendo empujados hacia la oscuridad, pero hay otra clase, los
llamados filésofos, especuladores mentales, religiosos, yoguis, que se adentran
aun mas en la oscuridad, porque estan desafiando a Krsna. Se presentan como si
estuvieran cultivando conocimiento espiritual, pero debido a que no tienen
informacién de Krsna, de Dios, su avance en la educacién es aun mas peligroso.
Méds peligroso. Porque son engafiadores.

Caminata matutina — Los Angeles, 20 de abril de 1973

Bhaktivinoda Thakura dice: jada-vidya yata mdyara vaibhava tomara bhajane
badha, anitya samsare moha janamiya jibake karaye gadha. Esta jada-vidya, esta
ciencia material, es simplemente un obstaculo para nuestro progreso en la vida
espiritual. La mayoria de los cientificos son necios que niegan a Dios. Ese es su
objetivo. Si uno de ellos acepta a Dios, los otros cientificos pensardn: «No. Eso es
un insulto». Asi pues, ya estdn perdidos en el olvido. No pueden entender qué es
Dios, y estos bribones estan haciendo que otros se vuelvan mas y mas corruptos,
declarando: «Dios no existe». Debido a su investigacidn cientifica, los bribones se
estan volviendo mas necios. Y estan dejandose cautivar: «Esto es un placer». éQué
placer te proporcionara? Por lo tanto, son gadhas (asnos). Son gadhds, y estan
creando mads gadhas. Esa es la cancion de Bhaktivinoda Thakura. Jada-vidya yato
mayadra... Es la expansion de la energia ilusoria de maya. Por lo tanto, estan
olvidando su verdadero propdsito de la vida. El llamado avance cientifico es
simplemente expandir la influencia de la energia ilusoria, de maya. Ya son unos
sinverglienzas y necios, se estan volviendo todavia mas sinvergiienzas y necios, y
toda la vida humana se esta desperdiciando. Ese es el resultado del llamado
avance cientifico.
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Amara jivana
Bhaktivinoda Thakura

1
amara jivana, sada pape rata,
nahika punyera lesa
parere udvega, diyachi ye kata,
diyachi jivere klesa
amara—mi; jivana—vida; sadd—siempre; pape—en actividades pecaminosas;
rata—ocupado; nahika—no hay; punyera—de actividades piadosas; lesa—un
rastro; parere—a otros; udvega—ansiedad; diyachi—estoy inclinado a dar; ye—
quien; kata—gran; diyachi—doy; jivere—a las entidades vivientes; klesa—
sufrimiento.

Mi vida esta siempre dedicada a actividades pecaminosas; en mi no existe ni el
mas ligero rastro de actividades piadosas, y siempre estoy inclinado a causar
gran ansiedad y dificultades a otras entidades vivientes.

2
nija sukha lagi', pape nahi dari,
daya-hina svartha-para
para-sukhe duhkhi, sada mithya-bhasi,

para-duhkha sukha-kara
nija—mi propio; sukha—felicidad, placer; lagi’—para; pape—en actividades
pecaminosas; nahi—no hay; dari—restriccién; daya—misericordia; hina—
desprovisto de; sva-artha—a mi interés personal; para—yo estoy dedicado;
para—de otros; sukhe—en la felicidad; duhkhi—soy infeliz; sadd—siempre;
mithya—falso; bhasi—palabras; para—de otros; duhkha—Ila miseria; sukha—mi
felicidad; kara—hace.

Para conseguir mi propio placer, no vacilo en cometer cualquier actividad
pecaminosa; no soy nada misericordioso, y velo tinicamente por mi interés
personal. Cuando otros se sienten felices, yo me siento infeliz, siempre digo
mentiras, y si otros sufren, eso me hace muy feliz.

3
asesa kamanda, hrdi majhe mora,
krodhi, dambha-parayana
mada-matta sadad, visaye mohita,
himsa-garva vibhasana

asesa—innumerables; kdmand—deseos materiales; hrdi—corazén; majhe—en;
mora—mi; krodhi—soy un iracundo; dambha—a la vanidad; parayana—dedicado;
mada—enloquecido; matta—ebrio; sadd—siempre; visaye—en gratificacion de
los sentidos; mohita—cautivado; himsa—malicia; garva—orgullo falso;
vibhisana—adornos.
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En mi corazén albergo muchos deseos materiales; siempre estoy enojado y
arrogante. Me cautivan los temas que tratan de satisfacer los sentidos, y casi he
enloquecido. Mis atavios son la malicia y el falso orgullo.

4
nidralasya hata, sukarye virata,
akarye udyogi ami
pratistha lagiya, sathya-acarana,
lobha-hata sada kamr

nidra—por dormir; dlasya—por pereza; hata—atacado; sukdrye—a actividades
piadosas; virata—contrario; akdrye—de actividades impias; udyogi—un artista;
ami—soy; pratistha—prestigio; lagiya—por el bien de; sathya—engafiando;
dcarana—comportamiento; lobha—por avaricia; hata—conquistado; sada—
siempre; kdmi—una persona lujuriosa.

El suefio y la pereza me conquistan; siempre soy reacio a las actividades
piadosas; sin embargo, me entusiasman las actividades impias. Debido a mi falso
prestigio siempre engaiio a otros; la codicia me seduce, y la lujuria me domina.

5
e hena durjana, saj-jana-varjita,
aparadhi nirantara
Subha-karya-sanya, sadanartha-manabh,
nand duhkhe jara jara

e—una; hena—tal; durjana—persona caida; saj-jana—con devotos del Sefior;
varjita—desprovisto de compafiia; aparadhi—un delincuente; nirantara—
siempre; Subha—propicio; karya—actividad; sdnya—vacio; sadd—siempre;
anartha—dafino; manah—mente; nand—toda clase de; duhkhe—sufrimientos;
jara jara—una edad muy avanzada.

Estoy muy degradado; no tengo compaiiia alguna de devotos, y siempre cometo
ofensas. No existe traza alguna de actividad auspiciosa en mi vida, y mi mente
siempre se siente atraida por actividades maliciosas. Por lo tanto, al final de mi
vida me he vuelto casi un invalido debido a todos esos sufrimientos.

6
bardhakye ekhana, updaya-vihina,
ta' te dina akificana
bhakativinoda, prabhura carane,
kare duhkha nivedana

bardhakye—a una edad avanzada; ekhana—ahora; updya—un medio alternativo;
vihina—sin; ta’ te—por lo tanto; dina—humilde; akificana—pobre;
bhakativinoda— Bhaktivinoda; prabhura—del Sefor; carane—los pies de loto;
kare—hace; duhkha—con tristeza; nivedana—ofrenda.

Ahora, en mi vejez, sin alternativa alguna y a la fuerza, me he vuelto muy manso
y humilde. Asi pues, Bhaktivinoda ofrece esta triste declaracion de las
actividades de su vida a los pies de loto del Sefior Supremo.
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Comentario

Esta es la cuarta cancién del cancionero Sarandgati de Bhaktivinoda Thakura, y se
encuentra en la seccion: Primer principio de la rendicion: Dainya (humildad). Aqui
el autor se situa en la posicion de un alma condicionada expresando
remordimiento por su estilo de vida egoista, y se acerca al Sefior en actitud de
rendicion. Para avanzar en el camino de la autorrealizacion, ser introspectivo y
comprender la propia condicidon caida es sin duda muy util. A menos que
comprendamos la falsedad en nuestro ser; a menos que estemos determinados a
purificar nuestra existencia y dispuestos a descubrir la identidad de nuestro ser
verdadero, no habra cuestién de avanzar en la vida espiritual.

significado de Amara jivana, explicado por $rila Prabhupada

Amara jivana sada pape rata nahiko punyera lesa. Esta es una cancién cantada por
Bhaktivinoda Thakura en la humildad del vaisnava. Un vaisnava es siempre manso
y humilde. Por lo tanto, él esta describiendo la vida de las personas en general,
considerandose uno de ellos. La gente en general es como la descripcidn que se
presenta aqui. Bhaktivinoda dice: «Mi vida siempre esta centrada en actividades
pecaminosas, y si intentas indagar, no encontraras en mi ni rastro de actividades
piadosas. Solo actividades pecaminosas. Siempre estoy dispuesto a causar
problemas a otras entidades vivientes. Eso es lo Unico que me atafie. Deseo ver
que otros estén sufriendo, y asi disfruto». Nija sukha lagi 'pape nahi dori. «<No me
importa cometer cualquier clase de actividad pecaminosa por mi satisfaccion
personal. Lo cual significa que acepto cualquier tipo de actividad pecaminosa si
satisface mis sentidos». Daya-hina swartha-paro. «No soy nada misericordioso, y
solo velo por mi interés personal». Para-sukhe duhkhi. «Como tal, cuando otros
sufren me siento muy feliz, y siempre digo mentiras», sada mithya-bhasi. «Estoy
acostumbrado a decir mentiras incluso por cosas triviales». Para-duhkha sukha-
karo. «Y si alguien sufre, eso me resulta muy agradable». Asesa kamana hrdi majhe
mora. «Albergo muchos deseos en mi corazén, siempre estoy enojado vy
envanecido debido a mi orgullo falso». Mada-matta sada visaye mohita. «Los
temas sobre la gratificacion de los sentidos me cautivan, y estoy casi
enloquecido». Himsda-garva vibhisana. «Mis adornos son la envidia y el falso
orgullo». Nidralasya hata sukarje birata. «Estoy vencido por el suefio y la pereza»,
sukdrje birata, «siempre soy reacio a las actividades piadosas», akarje udyogi ami,
«y me siento muy inclinado hacia las impias». Pratistha lagiya sathya-acarana,
«Debido a mi falso prestigio siempre engafio a otros». Lobha-hata sada kami, «la
codicia me ha conquistado, y siempre estoy lujurioso». E heno durjana saj-jana-
barjita, «por lo tanto soy un ser muy bajo y no tengo compaiia de devotos».
Aparadhi, «soy un ofensor, nirantara, «siempre». Subha-kdrja-$iinya, «en mivida
no se halla ni una pizca de actividades auspiciosas”, sadanartha manah, “y mi
mente siempre se siente atraida por actividades maliciosas». Nana duhkhe jara
jara, «por lo tanto, al final de mi vida, debido a todos esos sufrimientos estoy casi
invalido». Bardhakye ekhona updya-vihina, «ahora, en mi vejez, no tengo otra
alternativaw, ta ‘'te dina akificana, «por lo tanto, a la fuerza, me he vuelto muy
humilde y manso». Bhaktivinoda prabhura carane, «Bhaktivinoda presenta asi
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esta declaracion sobre las actividades de su vida a los pies de loto del Sefior
Supremon».

Conferencia acerca del Néctar de la Devocion — Vrndavana, 23 de octubre de
1972

Un maha-bhagavata siente que «yo soy el mas bajo», tal como expresa
Bhaktivinoda Thakura en su cancién, Gmara jivana sada pape rata nahika punyera
lesa. El dice que «mi vida estd siempre dedicada a actividades pecaminosas, en
ella no hay ni rastro de actividades piadosas». Amdra jivana sada ape rata nahika
punyera lesa. «He causado tanta angustia a todas las demas entidades vivientes».
El se presenta como un hombre comin. Pero se siente asi. No habla
artificialmente. Se siente asi. Al igual que Radharani. Ella siempre piensa que es la
mas baja de las devotas. Siempre piensa asi. Ella siempre ve que las gopis, otras
gopis, estan mas capacitadas para servir a Krsna, y que Ella no estd capacitada, no
tan cualificada. Por lo tanto, en Vrndavana vemos que los devotos se acercan a
Radharani. «iJaya Radhe!». Porque si Radharani aboga por ti ante Krsna, seras
facilmente acepado. Si Radharani se siente satisfecha, entonces Ella presenta el
caso del devoto y dice: «Krsna, aqui hay un devoto que es mejor que Yo misma,
ten la bondad de aceptar su servicio». Entonces, Krsna no puede rechazarlo.

Suna mora duhkhera kahint
Bhaktivinoda Thakura

1
(iprabhu he!) Suna mora duhkhera kahini
visaya-haldhala, sudhéa-bhane piyalun,
dva avasana dina-mani

(iprabhu he!)—oh, Sefior; suna—por favor; mora—mi; duhkhera—de miseria;
kahini—relato; visaya-halahala—el veneno mundano; sudha-bhane—pensando
que era néctar; piyalun—bebo; Gva—bajando; avasana—el final (de mi vida);
dina-mani—el Sol.

iOh, Sefior! Por favor, escucha el miserable relato de mi existencia. He bebido el
mortal veneno de la mundanalidad pretendiendo que era néctar, y ahora el sol
se esta poniendo en el horizonte de mi vida.

2
khela-rase saisava, podhaite kaisora,
gowadolun, na bhela viveka
bhoga-base yauvane, ghara pati‘basilun,
suta-mita badhala aneka

khela-rase—disfrutar jugando; Saisava—en la infancia; porhaite—en pos de logros
académicos; kaisSora—juventud; gowdolun—surgir; nd—no; bhela—sentido de
discriminacién; viveka—Ila inteligencia; bhoga-base—establecido en el disfrute;
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yauvane—juventud; ghara—un cabeza de familia; pati’—mantener; basilun—
rapidamente; suta-mita—hijos y amistades; badhala—se multiplicaron; aneka—
muchos.

Pasé mi infancia jugando, mi juventud en pos de logros académicos, y en mi no
surgiod ningun sentido de discriminacion. En la madurez estableci un hogar y me
asenté en el hechizo del disfrute material mientras mis hijos y amistades
rapidamente se multiplicaban.

3
vrddha-kala dola, saba sukha bhagala,
pird-base hoinu katara
sarvendriya durbala, ksina kalevara,
bhoga-bhave dukhita antara

vrddha-kala—vejez; dola—con la llegada; saba—toda; sukha—felicidad;
bhagala—se desvanecio; pira-base—atormentado por enfermedades; hainu—me
volvi; katara—abatido y débil; sarvendriya—todos mis sentidos; durbala—
debilitados; ksina— exhausto; kalevara—mi cuerpo; bhoga-bhave—espiritu de
disfrute; duhkhita— infeliz; antara—en el interior.

Pronto llegé la vejez y, en consecuencia, todas las alegrias se disiparon. Sometido
a los tormentos de enfermedades, me siento disturbado y fragil. Ahora todos
mis sentidos se han debilitado; me siento atormentado, agotado; y al carecer de
antiguos placeres de los sentidos, mi espiritu se encuentra abatido.

4
jAiana-lava-hina, bhakti-rase varichita,
ara mora ki habe upaya
patita-bandhu, tuhun, patitddhama hama;
krpaya uthdo tava paya

jiiana—conocimiento; lava—una particula; hina—sin; bhakti-rase—la dulzura de
la devocion; varicita—objeto deseado; ara—otro; mora—mi; ki—qué; habe—
habra; upaya—forma; patita-bandhu—amigo de los caidos; tuhun—Tu; patita-
adhama—caido y el mas bajo; hdma—yo; krpaya—por Tu misericordia; uthdo—
por favor, elévame a; tava—Tus (pies de loto); paya—obtener.

Desprovisto incluso de una particula de iluminacion, privado de las melosidades
de la devocidn, ¢quién me podra ayudar ahora? Oh, Sefior, Tu eres el amigo de
los caidos, ciertamente soy un caido, el mas bajo de los hombres. Asi pues, por
favor, misericordiosamente elévame a Tus pies de loto.

5

vicarite abahi, guna nahi paobi,
krpa kara, chorata vicara’
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tava pada-pankaja-sidhu pibaoto,
bhakativinoda kara para

vicarite—juzgando; abani—Tu encontrards; guna—cualificaciones; nahi—no;
pdobi—Tu encontraras; krpa kara—ten misericordia; chorata—no hagas; vicara—
juicio; tava—Tu; pada-pankaja—pies de loto; sidhu—Ia miel; pibadoto—me causd
beber; bhakativinoda—Bhaktivinoda; kara—hacer; para—liberar.

Si me juzgaras ahora, no encontrarias buenas cualidades. Ten piedad y no me
juzgues. Haz que beba la miel de Tus pies de loto, y de eso modo libera a este
Bhaktivinoda.

Comentario

Esta es la quinta cancién del cancionero Sarandgati de Bhaktivinoda Thakura,
Primer Principio de la Entrega: Dainya (humildad), la cual viene a continuacidn de
Amara Jivana. Srila Prabhupada la cita en sus libros:

Significado del SB 4.27.17

La entidad viviente reside en el cuerpo y lucha por la existencia por medio de los
miembros de su cuerpo, a los que aqui se hace referencia como ciudadanos y
amistades. En solitario se puede luchar con muchos soldados durante algun
tiempo, pero no todo el tiempo. Con suerte, la entidad viviente dentro del cuerpo
puede luchar hasta un limite de cien afos, pero después de eso no es posible
prolongar la lucha. Asi, la entidad viviente se somete y cae victima. Al respecto,
Srila Bhaktivinoda Thakura ha cantado: «Al envejecer, se vuelve imposible
disfrutar de la felicidad material.» En general, la gente piensa que la religién y la
piedad llegan al final de la vida, y en ese momento generalmente uno se vuelve
meditativo y emprende algin llamado proceso yéguico para relajarse en nombre
de meditacion; sin embargo, es simplemente una farsa para aquellos que han
disfrutado de la vida en la gratificacion de los sentidos.

Significado del SB 4.27.20
Tal como canta Bhaktivinoda Thakura, saba sukha bhagala: «Todas las variedades
de felicidad desaparecen en la vejez». Por lo tanto, a nadie le gusta la vejez (jara).

Conversaciones en su habitacion — Vrndavana, 27 de julio de 1977
Yasomatinandana: ¢Cdmo te encuentras?

Prabhupada: No muy bien. La enfermedad del viejo. Bhaktivinoda Thakura dijo,
vrddha kala dola saba sukha bhagala: «Cuando un hombre llega a la vejez, todas
las comodidades corporales». Asi pues, no es muy agradable llevar la vida de un
viejo. Es un problema. El cuerpo se debilita, y toda clase de enfermedades se
fortalecen. A menos que se tenga un cuerpo muy saludable, vejez significa
sufrimiento. Asi que, lo que deseen Krsna-Balarama. Ahora de vosotros depende
mantener muy bien nuestra sociedad.
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Emana durmati
Bhaktivinoda Thakura

1
(iprabhu he!)
emana durmati, samsara bhitare,
pariya achinu ami
tava nija-jana, kana mahdjane,
pathaiya dile tumi

iprabhu he!—oh, Sefior; emana—tal; durmati—mala disposicion, mente malvada;
samsara—el ciclo de nacimiento y muerte; bhitare—con; pariyd—cayendo (me
cai); dchinu ami—me estoy quedando; tava—Tu; nija-jana—propias personas;
kona—poco frecuente; mahdajane—gran personalidad; pathaiya—enviar; dile
tumi—entregaste.

iOh, Sefior! Debido a esta mente tan malvada, he caido en el mundo material,
pero Tu enviaste a uno de Tus eminentes y puros devotos para rescatarme.

2
daya kari' more, patita dekhiya,
kahila amare giya
ohe dina-jana, suna bhala katha,
ullasita ha'be hiya

daya-kari'—siendo compasivo; more—a mi; patita—caido; dekhiyG—viendo;
kahila—él dijo; amare—yo; giyd—yendo; ohe-dina-jana—o alma humilde; suno—
escucha; bhalo—bien; katha—hablar; ullasita—jubiloso; ha'be—habra; hiya—
corazon.

Al verme tan caido y miserable, sintié6 compasion y se me acercé diciendo: «jOh,
alma humilde, por favor, escucha una buena noticia que alegrara tu corazén!».

3
tomare tarite, Sri-krsna-caitanya,
navadvipe avatara
toma hena kata, dina hina jane,
karilena bhava-para

tomare—tu; tarite—para entregar; éri—krsna—caitanya—SrT Krsna Caitanya;
navadvipe—Navadvipa; avatara—descendié; tomd—tu; hena—tal como; kata—
muchos; dina—pobre; hina—bajo; jane—a los seres vivos; karilena—El hizo;
bhava—existencia material; para—cruzar.

«S8r1 Krsna Caitanya ha advenido en la tierra de Navadvipa para liberarte. El ya
ha encauzado con seguridad a muchas almas miserables como tu a través del
océano de la existencia mundana».
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4
vedera pratijia, rakhibdra tare,
rukma-varna vipra-suta
mahaprabhu name, nadiya mataya,
sange bhai avadhiita

vedera—de los Vedas; pratijia—promesa; rdkhibara—mantener; tare—a El;
rukma—dorado; varna—color; vipra—brahmana; suta—hijo; mahdaprabhu—
Mahaprabhu; ndme—por el nombre; nadiya—Nadiya; mataya—enloquece;
sange—en asociacion; bhai—hermano; avadhita—Nityananda Prabhu quien esta
mas alla de lo mundano, la convencidn social.

«Para cumplir la promesa de los Vedas, el hijo de un brahmana, de tez dorada y
con el nombre de Mahaprabhu, ha descendido junto con Su hermano, el
avadhita. Juntos han inundado todo Nadiya con éxtasis divino».

5
nanda-suta jini, caitanya gosai,
nija-nama kari' dana
tarila jagat, tumi-o yaiya,
laha nija-paritrana

nanda-suta—el hijo de Nanda Maharaja; jini—quien; caitanya—Sr Caitanya;
gosai—la gran personalidad; nija—su propia; n@ma—nombre; kari'-dana—
habiendo distribuido; tarila—entregando; jagat—del universo; tumi-o—tu;
yaiyd—habiendo ido; laha—tomar; nija—Su propio; paritrana—liberacion.

«Sr7 Caitanya Gosai, quien es Krsna mismo, el hijo de Nanda, ha salvado al
mundo entero distribuyendo libremente el regalo de Su propio santo nombre.
Dirigete a El y recibe también tu liberacién».

6
tomdra carana-tale
bhakativinoda, kandiya kandiya,

apana-kahini bale
se—ese; kathd—hablar; suniya—escuchando; asiyachi—ha venido; jnatha! —O
maestro; tomdara—Tu; carana-tale—bajo el refugio de tus pies de loto;
bhakativinoda—Bhakativinoda,; kandiya—Ilorando; kandiya—Ilorando; apana—
su; kahini—historia; bale—E| dice.

Al escuchar esas palabras, oh Seior, Bhaktivinoda ha venido llorando y llorando
hasta las plantas de Tus pies de loto y cuenta la historia de su vida.

Comentario

Esta es la Gltima cancién de la seccién, Primer principio de la rendicién: Dainya
(humildad) del cancionero de Bhaktivinoda Thakura, titulado Sarandgati. Esta
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difiere de los primeros seis principios, en los cuales el dcarya lamenta su condicién
caida.

En esta cancion abre una ventana de esperanza al contarnos sobre el
advenimiento del Sefior Caitanya, el salvador de las almas caidas. Asi Bhaktivinoda
Thakura presenta el Segundo Principio de Rendicion: Atma-nivedana (dedicacion
total del ser). En Emana durmati, todavia menciona su falta de capacitacion, pero
ha llegado al punto de ofrecer al Sefior todo lo que posee, lo cual culmina en su
octava y ultima cancién (Atma-nivedana) donde el Thakura describe los
maravillosos resultados de la rendicidn. Las oscuras nubes de desesperacion se
han disipado y el corazén esta inundado por la resplandeciente luz del sol de la
bienaventuranza espiritual: «Me he vuelto sumamente feliz al entregarme a Tus
pies de loto. La tristeza se ha desvanecido, y ya no hay mas preocupaciones. Todo
lo que veo es alegria en las cuatro direcciones».

La siguiente seccidon constituye el segundo principio de rendicidén, atma-
nivedana, y comienza con una cancién muy conocida: Manasa, deha, geha.

Manasa, deha, geha
Bhaktivinoda Thakura

1
manasa, deha, geha, yo kichu mora
arpilin tuwa pade, nanda-kisora!

manasa—mi mente; deha—cuerpo; geha—familia y hogar; yo kichu—lo que sea;
mora—es mio; arpili—he ofrecido; tuwa pade—a Tus pies de loto; nanda-kiSora—
oh, joven hijo de Nanda.

Mente, cuerpo y familia, todo lo que sea mio, lo he entregado a Tus pies de loto,
joh, joven hijo de Nanda!
2
sampade vipade, jivane-marane
daya mama gela, tuwa o-pada varane

sampade vipade—en buena o mala fortuna; jivane-marane—en la vida o la
muerte; day—dificultades; mama—mis; geld—han desaparecido; tuwa o-pada—
esos pies Tuyos; varane—por aceptacion sumisa.

En buena o mala fortuna, en la vida o la muerte, todas mis dificultades se han
desvanecido porque he elegido Tus pies de loto como mi tnico refugio.

3
marabi rakhabi-yo iccha tohara
nitya-dasa prati tuwa adhikara

marabi rakhabi—matame o protégeme; yo iccha tohara—como Tu desees; nitya-
dasa—Tu sirviente eterno; prati—hacia; tuwa adhikara—es tu prerrogativa.

277



Manasa, deha, geha

Matame o protégeme como quieras, porque Tu eres el amo de Tu siervo eterno.

4
janmaobi more iccha yadi tora
bhakta-grhe jani janma hau mora

janmaobi more—que nazca de nuevo; icchad yadi tora—si es tu voluntad; bhakta-
grhe—en el hogar de un devoto; jani janma—nacer; hau—puede ser; mora—mio.

Si es Tu voluntad que yo nazca de nuevo, entonces que sea en la casa de Tu
devoto.

5
kita-janma hau yatha tuva dasa
bahira-mukha brahma janme néahi dsa

kita-janma—nacido como un gusano; hau—puede ser; yathG—siempre y cuando;
tuva dasa—siga siendo Tu devoto; bahira-mukha—aversién a Ti; brahma-janme—
nacer como un Brahma; nahi asa—no deseo.

Permiteme nacer de nuevo incluso como un gusano, mientras pueda seguir
siendo Tu devoto. Pues, yo no deseo nacer como un Brahma adverso a Ti.

6
bhukti-mukti-sprha vihina ye bhakta
labhaite taka sariga anurakta

bhukti-mukti-sprhd—deseos de disfrute mundano o liberacion; vihina—quien esta
completamente desprovisto; ye bhakta—ese devoto; labhaite—para alcanzar;
taka sanga—su compaiia; anurakta—afioro.

Yo anhelo la compaiiia de ese devoto que esta completamente libre de todo
deseo de disfrute o de liberacion mundanos.

7
janaka, janani, dayita, tanaya
prabhu, guru, pati-tuhd sarva-maya

janaka—padre; janani—madre; dayita—amante; tanay—hijo; prabhu—Sefior;
guru—preceptor; pati—esposo; tuh—Tu; sarva-moy—Ilo eres todo para mi.

Padre, madre, amante, hijo, Sefor, preceptor, esposo: Tu lo eres todo para mi.

8
bhakativinoda kahe, suna kana!
radha-natha! tuhd hamara parana

bhakativinoda kahe—Thakura Bhaktivinoda dice; Suna kana—oh, Kana, por favor,
escuchame; radha-natha—oh, Sefior de Radha; tuhid—Tu; hamara pardna—eres
mi vida y alma.
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Bhaktivinoda dice: «iOh, Kana, por favor, esciichame! jOh, Sefior de Radha! Tu
eres mi vida y alma».

Comentario

Esta cancion se encuentra en el cancionero §arandgati de Bhaktivinoda Thakura
en la seccién, Segundo principio de la rendicién: Atma-Nivedana (Dedicacién del
Ser). Es la tercera cancién de un total de ocho. Srila Prabhupada la cita
frecuentemente:

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 1.8.24 — Los Angeles, 16 de abril de
1973

Draupadi, al principio, también estaba intentando salvar su ropa. ¢Y qué podia
hacer ella? Era una mujer, y ellos eran dos hombres, Karna y Duhs$asana, que
intentaban desnudarla. Por ese motivo, ella estaba llorando y rezando a Krsna:
«Salva mi honor». Pero, al mismo tiempo intentaba salvarse a si misma. Cuando
ella llegd a pensar que «es imposible salvar mi honor de esta manera», entonces
solté sus manos. Simplemente levantd los brazos y suplico: «Krsna, si Tu quieres,
salvame». Entonces, esta es la actitud apropiada. Mientras intentemos salvarnos,
eso no va muy bien. Debemos simplemente depender de Krsna. «Krsna, si me
salvas, eso estara bien, y, de lo contrario, matame, como quieras». ¢Esta claro?
Marabi rakhabi yo iccha tohara. Bhaktivinoda Thakura dice: «Me entrego a Ti».
Manasa, deha, geha, yo kichu mora, «Mi querido Sefior, todo lo que yo tenga, mis
posesiones»... ¢Y qué es lo que tengo? Tengo este cuerpo. Tengo mi mente. Tengo
un pequefio hogar y mi esposa, mis hijos. Estas son mis posesiones. Entonces,
ménasa, deha, geha, yo kichu mora. «Entonces, todo lo que yo tenga—este
cuerpo, esta mente, esta esposa, estos hijos, este hogar—todo Te lo entrego a Ti».
Manasa, deha, geha, yo kichu mora, arpilun tuva pade, nanda-kisora. Krsna es
conocido como Nanda-kisora. Asi que esto es rendicidn, sin reservas, rendicién
total, y esto se llama akificana.

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 1.7.15 — Vrndavana, 13 de
septiembre de 1976

Esa es la ensefianza de Caitanya Mahaprabhu: que Krsna puede hacer lo que
quiera—eso es entrega total—, y aun asi, El es mi amo. Bhaktivinoda Thakura ha
cantado: manasa deha geha yo kichu mora arpilu tuva pade nanda-kisora. Nanda-
kisora es Krsna. Por lo tanto, eso es entrega total. «Mi querido Nanda-kisora, todo
lo que tengo, ahora Te lo ofrezco todo». ¢Y qué tengo? Manasa deha geha, tengo
mi cuerpo, tengo mi mente, y un supuesto hogar o una esposa o unos pocos hijos.
¢Qué tengo? Asi que Te lo ofrezco todo. Manasa, deha, geha, yo kichu mora. Esto
es entrega total. Ahora dice, marabi rakhabi yo iccha toh,ara: «Te lo estoy
entregando todo. Ahora si quieres, puedes salvarme, o si quieres puedes
matarme». Eso es entrega total.

Conferencia acera del $Srimad-Bhagavatam 1.5.18 — Nueva Vrindavan, 22 de junio
de 1969
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Entonces, Bhaktivinoda Thakura expresa lo siguiente: «Mi querido Nanda-kisora,
pequefio hijo de Nanda Maharaja», manasa deha geha, «mi mente, mi cuerpo, mi
familia», yo kichu mora, «lo que yo crea que sea mio, ahora te lo entrego». Debido
a que somos almas condicionadas, pensar en términos de «mi, yo y mio», esa es
nuestra enfermedad. Lo primero que yo piense que «esto es mio» se refiere a mi
cuerpo, mi casa, mi familia—eso es mio. Entonces, manasa deha geha, yo kichu
mora, arpili tuva pade nanda-kisora. «Todo lo que tengo en mi posesién, ahora
Te lo entrego». Esto es rendicidn. «Por eso te entrego mi familia, mi hogar, mi
cuerpo, mi mente, todo». Arpili tuva pade nanda-kisora. «Ahora, haz lo que
quieras». Esa es una cancion muy bonita. Entonces tenemos que hacer eso. Y Krsna
se encargara. Eso es todo. El mismo ejemplo: simplemente tienes que sostener la
cuerda. Asi te elevaras inmediatamente.

Conferencia acerca del $rimad-Bhagavatam 7.9.12 — Mayapur, 19 de febrero de
1976

Entonces Prahlada Maharaja decidio, tasmad aham vigata-viklava iSvarasya sarv
atmand. Lo real se lleva a cabo de corazén y alma, con ambos, sin reserva. Al igual
que Bhaktivinoda Thakura, él le entrega a Krsna todo, todo lo que tiene. El dice,
manasa deha geha, yo kichu mora: «Todo lo que tengo, sin reservas». Entonces,
équé tengo en este mundo material? El dice: «Tengo este cuerpo, este cuerpo
material, una masa de materia, y tengo a mi esposa, simplemente cambiando de
esta situacion a otra situacidon». Porque mis actos son sankalpa-vikalpa.
Aceptamos algo: «Estd muy bien», y luego lo rechazamos: «No, no es bueno». Esta
es la funcién de la mente. Entonces Bhaktivinoda Thakura dice: «Este cuerpo es
una masa». Estamos muy orgullosos de poseerlo, pero équé tenemos? Tenemos
este cuerpo y la mente. Y con la mente hemos creado tantas cosas: «Esta es mi
casa. Esta es mi esposa. Estos son mis hijos». Pero, nada y nadie es tuyo. Has
venido segun tu karma, y ellos han venido segun su karma, y es un juego donde
uno es padre, otro es madre, otro es hijo; por disposicidn de la naturaleza material.
Karanam guna-sango 'sya [Bg. 13,22]. Todo se terminara en un abrir y cerrar de
ojos. Asi pues, en verdad no es real, pero creemos que lo poseemos. Por lo tanto,
Bhaktivinoda Thakura dijo, «mi posesiones», es decir, mis conceptos mentales y
esta masa, el cuerpo. Manasa deha geha. «Por tanto, toda posesidn que tengo, Te
la entrego». Manasa deha geha, yo kichu mora. Esto es rendicion. Arpila tuva
pade, nanda-kisora.

De modo que, el proceso real es rendirse a Krsna y actuar de acuerdo con Su
deseo. Si, Krsna te dara inteligencia. En primer lugar, tenemos que ser sinceros de
corazén y alma. Sarvatmana. Sarva significa todo, o atma significa cuerpo, atma
significa mente, atma significa alma. Tres significados de atma.

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 1.8.35 — Mayapur, 15 de octubre de
1974

Por lo tanto, Bhaktivinoda Thakura dice: brahma-janme nahi mora asa, kita-janma
hau yatha tuva dasa. Esta es la cancion de Bhaktivinoda Thakura, «Permiteme
convertirme en un insecto donde esté Tu devoto, porque si caigo en el polvo de
los pies de un devoto, mi vida sera un éxito». Por lo tanto, Bhaktivinoda Thakura
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dice: kita-janma hau yatha tuva dasa, bahira-mukha brahma ... Brahma-janma
(nacer como Brahma) no es facil. Es muy dificil. Pero si Brahma es bahira-mukha,
bahir-mukha significa no es devoto de Krsna, eso es posible. Debido a que estamos
en ignorancia, en mayd, en cualquier momento podemos olvidar a Krsna. Por lo
tanto, debemos estar siempre ocupados en el proceso de conciencia de Krsna para
no olvidarnos de Krsna.

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 1.15.29 — Los Angeles, 7 de
diciembre de 1973

El dice: «Si Te olvido y nazco como el Sefior Brahm3, yo no deseo eso. No lo
quiero». ¢De qué sirve nacer como Brahma? «Sin embargo, me gustaria nacer
incluso como un pequefio insecto insignificante donde haya un devoto». Esa es la
ambicién del devoto. «Preferiria convertirme en un insecto». Porque hay
diferentes variedades de entidades vivientes, desde Brahma hasta el insecto
insignificante. Entre ambos hay tantas variedades: acuaticos, arboles, plantas,
semidioses y seres humanos. Tantas variedades. Asi que este es un extremo y
vamos de un extremo a otro. Kita-janma, una hormiga insignificante a nadie le
importa, y Brahma es una persona muy importante, una persona suprema dentro
del universo. Entonces Bhaktivinoda Thakura dice: «Sivoy a olvidarte, yo no quiero
nacer como Brahma, sino que prefiero volverme un insecto si permanezco junto a
Tu devoto». Porque si permanezco con un devoto no olvidaré a Krsna. Esa es la
ventaja. Al igual que cuando salimos a la calle, la gente se dirige a nosotros
diciendo, «Hare Krsna». Oh, eso es un gran beneficio. Automaticamente cantan
Hare Krsna.

Conferencia acerca del dia del advenimiento de Bhaktivinoda Thakura — Londres,
3 de septiembre de 1971

Aunque decimos que, en circunstancias normales, un animal no tiene posibilidad
de liberacidn, existe la posibilidad de liberarse si ese animal entra en contacto con
un devoto puro. Si. Incluso un animal puede liberarse porque escuchara «Hare
Krsna» del devoto puro, y eso no sera en vano. El devoto le dard prasadam. El
perro no sabe, pero el devoto por compasion le da prasadam, canta Hare Krsna.
Asi el perro tiene la oportunidad de escuchar, y también se libera. Un perro
durante el tiempo de Caitanya Mahaprabhu también se liberd. El perro de
Sivananda Sena fue liberado por la gracia del Sefior Caitanya. Entonces, por la
asociacion del devoto puro hasta un animal puede liberarse. Por lo tanto,
Bhaktivinoda Thakura, tiene una cancién. El reza al Sefior: kita-janma hau yatha
tuna dasa. Kita significa insecto. «Mi Sefior, si tengo que volver a nacer ...» Porque
un devoto no reza a Dios por su liberacién, sino que simplemente reza diciendo
«dondequiera que nazca que no pueda olvidarte». Eso es todo. Esa es la oracion
del devoto. Un devoto no dice que «elévame al planeta celestial o al planeta
Vaikuntha». No. «Tu puedes situarme en cualquier lugar». Al igual que
Bhaktivinoda Thakura dice, kita-janma hau: «Mi querido Sefior, no tengo ninguna
objecion si tengo que nacer como insecto». Ni que hablar de ser humano u otra
cosa, sino que pide «como un insecto. Pero tengo que estar en la casa de un
devoto». De manera que el insecto, al comer los restos de comida que deja el
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devoto se liberara. Kita-janma hau jatha tuya, bahira-mukha brahma-janma néhi
mora Gsa: «Si voy a olvidarte no quiero nacer como el Sefior Brahma. No quiero
eso». Eso es necesario. Un devoto ora al Sefor para que pueda recordar
constantemente los pies de loto del Sefior. No importa si es como insecto o como
rey o como perro, no importa. Ese es el deseo del devoto, del devoto puro.

Atma-nivedana
Bhaktivinoda Thakura

1
atma-nivedana, tuya pade kari’,
hoinu parama sukhr
duhkha dire gela, cinta na rahila,
caudike ananda dekhi

atma-nivedana—rendicién; tuya—Tus; pade—a los pies de loto; kari'—ofrezco;
hoinu—convertido; parama—supremamente; sukhi—feliz; duhkha—infeliz;
dire—muy lejos; gela—ha ido; cintd—ansiedad; n@d—no; rahila—se mantuvo;
caudike—en todas direcciones; ananda—placeres derivados de ello; dekhi—
viendo.

Me he vuelto sumamente feliz entregdndome a Tus pies de loto. La tristeza se
ha desvanecido, y ya no existen mas preocupaciones. Todo lo que veo es alegria
en las cuatro direcciones.

2
asoka-abhaya, amrta-adhara,
tomdra carana-dvaya
tahate ekhana, visrama labhiya
charinu bhavera bhaya

asoka—libre de dolor; abhaya—libre de miedo; amrta-adhara—el néctar de Sus
labios; tomara—Tus; carana—pies de loto; dvaya—ambos; tdhate—por eso;
ekhana—ahora; visSrama—descanso; labhiyG—habiendo alcanzado; charinu—me
he rendido; bhavera—de existencia mundana; bhaya—miedo.

Tus dos pies de loto son una mina de néctar inmortal que liberan tanto de la
afliccion como del temor. Al descansar en ellos he encontrado la paz y he
abandonado por completo el miedo a la existencia mundana.

3
tomara samsare, kariba sevana,
nahiba phalera bhagi
tava sukha jahe, kariba yatana,
ha'ye pade anuragi
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tomara—Tu; samsare—en el ciclo de nacimiento y muerte; kariba—lo haré;
sevana— servicio; nahiba—nunca seré; phalera—fruto; bhagi—disfrutador;
tava—Tu; sukha—felicidad; jahe—de los cuales; kariba-yatana—diligentemente
asistiré; ha’ ye—habiéndose convertido; pade—Tus pies; anuragi—apegado a.

Prestaré servicio en Tu hogar, y nunca intentaré disfrutar los frutos de ese
servicio. Mas bien, estando completamente enamorado de Tus pies de loto, me
esforzaré por cualquier cosa que Te agrade.

4
tomara sevaya, duhkha haya yata,
se-o to' parama sukha
seva-sukha-duhkha, parama sampada,
nasaye avidya-duhkha

tomara—Tu; sevaya—por servicio; duhkha—infelicidad; haya—son; yata—
habiendo surgido, se-o—ese; to'—en efecto; parama—supremo; sukha—
felicidad; seva—servicio;, sukha—felicidad; duhkha—infelicidad; parama—
supremo; sampada—opulencia; nasaye—ellos destruyen; avidyd—nesciencia;
duhkha—miseria.

Todos los problemas encontrados en Tu servicio seran causa de una gran
felicidad, porque en Tu servicio devocional tanto la alegria como la tristeza,
ambas son grandes riquezas, pues las dos destruyen la miseria de la ignorancia.

5
parva itihdsa, bhulinu sakala,
seva-sukha pe'ye mane
amito' tomdra, tumi to' amara,
ki kaja apara dhane

parva—pasada; itihasa—historia; bhulinu—he olvidado; sakala—todo; seva—
servicio; sukha—felicidad; pe' ye—habiendo alcanzado; mane—dentro de la
mente; ami—yo; to'—en efecto; tomara—Tu; tumi—Tuyo; to'—en efecto;
amara—mi; ki—que; kdja—cual es la necesidad de; apara—otro; dhane—tesoro.

He olvidado por completo toda mi historia pasada al sentir gran alegria en mi
mente en Tu servicio. De hecho, soy Tuyo, y Tu verdaderamente eres mio ¢Qué
necesidad hay de otro tesoro?

6
bhakativinoda, anande dubiya,
tomdara sevara tare
saba cesta kare, tava iccha-mata,
thakiya tomara ghare

bhakativinoda—Bhaktivinoda; anande—en felicidad; dubiya—sumergirse;
tomara—Tu; sevara—para servirle; tare—a él; saba—todo; cesta—esfuerzo;
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kare—hace; tava—Tus; icchG—deseos; mato—de acuerdo con; thakiya—
habiendo quedado; tomara—Tu; ghare—en la casa.

Bhaktivinoda se sumerge profundamente en el océano de felicidad pura al
entregarse a Tu servicio, y viviendo en Tu casa, dedica todos sus esfuerzos seguin
Tus deseos.

Comentario
Como se mencion6 anteriormente, esta cancion es la tltima de las ocho canciones
encontradas en el cancionero Sarandgati de Bhaktivinoda Thakura, en la seccién
Segundo principio de la rendicién: Atma-Nivedana (dedicacion del ser). En esta
cancién, Bhaktivinoda Thakura expresa el maravilloso resultado de la rendicidn
que conduce a una felicidad ilimitada.

Sarvasva tomara carane
Bhaktivinoda Thakura

1
sarvasva tomdra, carane sanpiya,
parechi tomdra ghare
tumi to' thakura, tomara kukkura,
baliya janaha more

sarvasva—todas las posesiones; tomara—tus; carane—pies de loto; sanpiya—
habiéndose rendido; parechi—yo he caido; tomara—tu; ghare—en la casa; tumi—
tu; to'—en efecto; thakura—el duefio; tomara—tu; kukkura—el perro; baliya—
considerando; janaha— saber; more—a mi.

Ahora, que he entregado todo lo que poseo a tus pies de loto, me tumbo ante tu
casa. Tu eres el duefio de la casa—por tanto, amablemente considérame tu
propiedad, tu perro.
2
bandhiya nikate, amare palibe,
rahiba tomara dvare
pratipa-janere, asite na diba,
rakhiba garera pare

bandhiya—habiendo atado; nikate—cerca; Gmare—a mi; palibe—mantendras;
rahiba—me quedaré; tomdara—tu; dvare—en la puerta; pratipa—adverso;
janere—personas; dsite—venir; nd—no; diba—permitir; rakhiba—mantendré;
garera—del foso; pare—por otro lado.

Tu me sustentards, y encadenado cerca de ti permaneceré a tu puerta sin
permitir que entren tus enemigos, manteniéndolos fuera de los limites del foso
circundante.
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3
tava nija-jana, prasada seviya,
ucchista rakhibe yaha
amara bhojana, parama-anande,
prati-dina ha' be taha

tava—tu; nija—propio; jana—de la gente; prasada—comida ofrecida; seviya—
habiendo honrado; ucchista—después de comer; rakhibe—deberia permitirte
mantener; yghad—tanto como; amara—mi; bhojana—comida; parama-anande—
en gran felicidad; prati—todos y cada uno; dina—dia; ha' be—habra; taha—ese.

Mi sustento diario sera cualquier resto de comida que dejen tus devotos después
de honrar tu prasadam; y con gran felicidad me deleitaré con esos alimentos.

4
basiya suiya, tomdra carana,
cintiba satata ami
ndcite ndcite, nikate ydiba,
yakhana rakibe tumi

basiya—sentado; SuiyG—acostado; tomara—tu; carana—pies de loto; cintiba—
meditaré; satata—siempre; ami—yo; ndacite—mientras baila; nacite—mientras
baila; nikate—cerca; yaibo—voy a ir; yakhana—cuando; rakibe—llamaras; tumi—
tu.

Mientras esté sentado o acostado, meditaré constantemente en tus pies de loto.
Cada vez que me llames, inmediatamente correré hacia ti danzando en éxtasis.

5
nijera posana, kabhu néa bhaviba,
rahiba bhavera bhare
bhakativinoda, tomare palaka,
baliya varana kare

nijera—sobre mi propio; posana—alimento; kabhu—algunas veces; nd—no;
bhaviba—pensaré; rahiba—me quedaré; bhavera—de los sentimientos; bhare—
absorto; bhakativinoda—Bhaktivinoda; tomdare—tu; pdalaka—mantenedor;
baliyd—como; varana—aceptacion; kare—hace.

Nunca pensaré en mi propio alimento, y permaneceré por siempre absorto en el
amor por mi amo. Bhaktivinoda ahora Te acepta como su tnico sustento.

Comentario

Esta es la tercera de cuatro canciones del cancionero Sarandgati de Bhaktivinoda
Thakura, Tercer principio de la rendicién: Goptrtve-varana (aceptacion del Sefior
como Unico mantenedor). Aunque no tenemos ninguna grabacién de Srila
Prabhupada cantando esta cancidn, se refirid a ella muchas veces, tanto en sus
libros como en sus conferencias.
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$rimad-Bhagavatam 4.29.30-31 - Significado

La comparacion entre la existencia condicionada de la entidad viviente y la del
perro es muy acertada. Sin embargo, el ser humano inteligente entiende que, si
tiene que vivir

como un perro, mejor ser el perro de Krsna. Los perros del mundo material a veces
estan bien situados, y otras veces vagan por la calle, pero en el mundo espiritual,
el perro de Krsna es feliz eterna y permanentemente. De acuerdo con esto, Srila
Bhaktivinoda Thakura dice en una cancidn: vaisnava thakura, tomara kukura,
baliya janaha more. Con estas palabras, Bhaktivinoda Thakura expresa su deseo
de ser el perro de un vaisnava. El perro siempre guarda la puerta de suamo y no
permite la entrada de ninguna persona que sea hostil hacia el amo. De la misma
manera, el devoto debe ocuparse en el servicio de un vaisnava, tratando de
complacerle en todo. Si no actua asi, no avanzara en el sendero espiritual.

Srimad-Bhagavatam 7.9.42 - Significado

Por el contrario, debemos buscar a un devoto puro, a un sirviente del Sefior, y
dedicarnos al servicio de ese sirviente. Cuanto mas nos situamos en la posicién de
sirvientes del sirviente, mas perfectos nos volvemos en el servicio devocional. Esa
es también la instruccién del Bhagavad-gita: evam parampard-praptam imam
rajarsayo viduh. Solo mediante el sistema de parampara puede entenderse la
ciencia de la Suprema Personalidad de Dios. En relacién con esto, Srila Narottama
dasa Thakura dice: tandera carana sevi bhakta-sane vasa. «Mi aspiracidn es servir
los pies de loto de los devotos del Sefior y vivir con devotos». Janame janame
haya, ei abhilasa. Siguiendo a Narottama dasa Thakura debemos aspirar a ser
sirvientes del sirviente del Sefior vida tras vida. En una cancién Srila Bhaktivinoda
Thakura también dice: tumi ta’ thakura, tomdra kukura, baliya janaha more: «jOh,
mi Sefior!, joh, vaisnava!, por favor, considérame tu perro». Debemos volvernos
el perro de un vaispava, de un devoto puro, pues el devoto puro nos puede
entregar Krsna sin dificultad. Krsna se tomara, krsna dite para. Krsna es propiedad
de Su devoto puro, de modo que, si nos refugiamos en un devoto puro él puede
darnos Krsna sin dificultad. Prahlada Maharaja desea ocuparse en el servicio de un
devoto, y por eso le ora a Krsna diciendo: «Mi querido Sefior, por favor, dame el
refugio de Tu muy querido devoto, de manera que pueda ocuparme en su servicio,
y asi Te sientas complacido». Mad-bhakta-pajabhyadhika (Bhag. 11.19.21). El
Sefior dice: «Ocuparse en el servicio a Mi devoto es mejor que tratar de ocuparse
en el servicio devocional a Mi mismo».

Conferencia acerca de la Brahma-samhita - Nueva York, 19 de julio de 1971

Si quieres entender a Krsna, si quieres tener a Krsna, debes refugiarte en el devoto
de Krsna. Ese es el sistema parampard. Bhaktivinoda Thakura ha cantado una
cancién muy bonita. El le esta rezando a un vaisnava: vaisnava thakura tomara
kukkura baliya janaha more: «Oh, vaisnava, tu eres thakura, tu eres comparable a
Krsna, a Dios. Por favor, acéptame como perro tuyo». Vaisnava thakura tomara
kukkura baliya jana... Kukkura significa perro. Tenemos que aprender del perro
cémo ser fiel al amo. Esa ensefianza la podemos recibir incluso del perro. El se
siente muy satisfecho. Acepta cualquier comida que le des y no protestara. Incluso
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en esa condicidn, seguira siendo fiel. El perro tiene tantas buenas cualidades. Por
tanto, Bhaktivinoda Thakura dice: vaisnava thakura tomara kukkura baliya janaha
more: «Amablemente, acéptame como tu perro; yo te serviré fielmente».

¢Por qué? Krsna se tomara krsna dite para: "Debido a que Krsna es tuyo, tu
puedes otorgar Krsna". Muy buena cancidn. "Krsna es tuyo. Debido a tu servicio
devocional, has hecho de Krsna tu propiedad; asi pues, tu puedes otorgarme
Krsna. Por lo tanto, yo quiero seguirte tan fielmente como un perro".

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 7.9.7 — Mayapur, 27 de febrero de
1977

Siempre debemos rezar, vaisnava thakura, tomara kukkura baliya janaha more.
Hay una canciéon de Bhaktivinoda Thakura: «Mi querido vaisnava thakura,
amablemente acéptame como perro tuyo». Al igual que el perro, que muy
obediente lo hace todo segun la indicacién del amo, nosotros tenemos que
aprender esta leccion del perro y ser fieles al amo. Esa es la instruccion. De todos
podemos aprender algo. Por lo tanto, los maha-bhagavatas aceptan a todos como
guru, para aprender algo. Del perro podemos aprender este arte, a como ser fieles
a riesgo incluso de la propia vida. Hay muchos casos en que el perro ha dado la
vida por el amo. Entonces, deberiamos ser el perro de un vaisnava. Chariya
vaisnava-seva, nistara payeche kebd. «Quien evita servir a los devotos del Sefior
nunca alcanzarad la perfeccion en la vida».

Tumi sarvesvaresvara
Bhaktivinoda Thakura

1
tumi sarvesvaresvara, vrajendra-kumara!
tomara icchdya visve srjana samhara

tumi—Ta eres; sarvesvaresvara—el Sefior de todos los sefiores; vrajendra-
kumdara—oh, joven hijo del rey de Vraja; tomdra icchaya—segun Tu voluntad;
visve—en el universo; srjana—creacién; samhara—destruccion.

Oh, joven hijo del rey de Vraja, Tu eres el Seiior de todos los sefiores. La creacion
y destruccion tienen lugar en el universo segin Tu voluntad.

2
tava iccha-mata brahma karena srjana
tava iccha-mata visnu karena palana

tava—Tu; iccha-mato—segun el deseo; brahma—Senor Brahma; korena—hace;
srjana—la creacién; tava—Tu; icchG-mato—segun el deseo; visnu—Sefior Visnu;
korena—realiza; palana—proteccién y mantenimiento.

Segun Tu voluntad, el Sefior Brahma crea, y seguiin Tu voluntad, el Sefior Visnu
mantiene.
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3
tava iccha-mate Siva karena samhara
tava iccha-mate maya srje karagara

tava—Tu; icch@-mate—segin el deseo; Siva —Sefior Siva; karena—hace;
samhara—destruccidn; tava—Tu; icchG-mate—segun su deseo; maya—Maya;
srje—construye; karagara—Ia prision de este mundo.

Seguin Tu voluntad, el Sefior Siva destruye, y segtin Tu voluntad, Maya construye
la prision de este mundo.
4
tava iccha-mate jivera janama-marana
samrddhi-nipate duhkha sukha-samghatana

tava—Tu; iccha-mato—segun el deseo; jivera—del alma; janama-marana—hay
nacimiento y muerte; samrddhi—prosperidad; nipate—pobreza; duhkha—
sufrimiento; sukha—felicidad; samghatana—se encuentran.

Segun Tu voluntad, los seres vivos nacen y mueren, y segiun Tu voluntad se
encuentran con la prosperidad y la ruina, la felicidad y la tristeza.

5
miche maya-baddha jiva asa-pase phire'
tava iccha vina kichu karite na pare
miche—innecesariamente; mayd-baddha—atado por maya; jiva—el alma; asa-

pase—los grilletes del deseo mundano; phire'—sancién; tava—Tu; icchd—deseo;
vin@—sin; kichu—cualquier cosa; karite—hacer; na—no; pare—es capaz.

El alma diminuta atada por Maya lucha en vano en los grilletes del deseo
mundano. Sin Tu sancidn, el jiva no puede hacer nada.

6
tumi to' rakhaka dra palaka amara
tomdara carana vind asa nahi ara
tumi—Tu eres; ta'—ciertamente; rakhaka—protector; dara—y; palaka—
mantenedor; amara—mi; tomara—Tus; carana—pies; vin@—sin; sG—esperanza;
nahi—no hay; dra—cualquier otro.

Tu eres mi Unico protector y sustentador. A excepcion de Tus pies de loto, yo no

tengo ninguna otra esperanza.

7
nija-bala-cesta-prati bharasa chariya
tomdra icchaya achi nirbhara kariya
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nija—propio; bala—fuerza; cesta—esfuerzo; prati—cada; bharasd—confianza;
chariya—me he rendido; tomara—Tu; icchadya—deseo; dachi—soy; nirbhara—sin
carga; kariya—haciendo.

Sin confiar ya mas en mi propia fortaleza y esfuerzo, me he vuelto dependiente
exclusivamente de Tu voluntad.

8
bhakativinoda ati dina akificana
tomara icchdya ta' ra jivana marana
bhakativinoda—Bhaktivinoda; ati—cada; dina—pobre; akificana—alguien que no
posee nada en este mundo material; tomdra—Tu; icchaya—deseo; ta' ra—segun;
jivana—él vivira; marana—él morira.

Bhaktivinoda es de lo mas pobre, y su orgullo ha sido hecho afiicos. Ahora, seguin
Tu voluntad, él vive y muere.

Comentario

Esta es la cuarta y Gltima cancién del cancionero Sarandgati de Bhaktivinoda
Thakura, Tercer principio de la rendicion: Goptrtve-varana (aceptacion del Sefor
como Unico sustentador). Un paso importante en el sendero de la entrega consiste
en llegar a la conviccién de que todo depende del Sefior, ya que El es el controlador
supremo, paramesvara, el isvara de todos los isvaras, sarvesvaresvara. Uno de los
mayores obstdculos para la rendicion es el falso orgullo de considerarse
controlador y tratar de manipular y explotar la energia material para el propio
beneficio. Mientras confiemos en nuestra propia fuerza y experiencia, no nos sera
posible sentirnos dependientes de la misericordia del Sefior. Por lo tanto, a veces
vemos que el Sefior despoja de todo a un devoto que se mantiene luchando, para
que pueda llegar al punto de rendicidn expresado por Bhaktivinoda Thakura hacia
el final de la cancién: «Ya no confio en mi propia fuerza y esfuerzo, me he vuelto
Unicamente dependiente de Tu voluntad».

Ekhana bujhinu prabhu!

Bhaktivinoda Thakura
1

ekhana bujhinu prabhu! tomdra carana
asokabhoyamrta-pirna sarva-khana

ekhana—ahora; bujhinu—yo he entendido; prabhu—oh, Seior; tomara—Tus;
carana—pies de loto; asoka—liberarse de tristeza; abhaya—Iliberarse del miedo;
amrta—néctar; parna—completo; sarva—de todo; khana—momentos.
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Oh, Sefior, ahora he entendido que Tus pies estan eternamente impregnados del
dulce néctar que disipa toda tristeza y temor.

2
sakala chariya tuya carana-kamale
pariydchi ami natha! tava pada-tale

sakala—todo; chdriyG—abandonado; tuya—Tus; carana-kamale—pies de loto;
pariyachi—yo he caido; ami—yo; natha—oh, amo; tava—Tus; pada—pies; tale—
debajo.

Al entregar mi ser y todo lo que poseo a esos pies de loto, me rindo sumisamente
y en ellos me refugio.
3
tava pada-padma natha! raksibe amare
ara raksa-karta nahi e bhava-samsare

tava—tu; pdda—pies; padma—Iloto; nath—oh, maestro; raksibe—quien
protegera; amare—a mi; ara—otro; raksa-karta—proctector; ndhi—no hay; e—
estos; bhava-samsare—en la existencia material.

Oh, Sefior, Tus pies de loto ciertamente me protegeran. No existen otros
protectores en este mundo de nacimiento y muerte.

4
ami tava nitya-dasa-janinu e-bara
amara palana-bhara ekhana tomara

ami—yo; tava—Tu; nitya—eterno; dasa—sirviente; janinu—he comprendido; e—
esos; bara—tiempo; amara—mi; palana—proteccidn; bhara—carga; ekhana—
ahora; tomara—Tu.

Por fin sé que soy Tu eterno sirviente. Ahora mi sustento recae exclusivamente
enTi.
5
bara duhkha paiyachi svatantra jivane
duhkha dire gela o pada-varane

bara—gran;  duhkha—miseria;  pdiyachi—yo he tenido; svatantra—
independiente; jivane—vida; duhkha—miseria; dire—muy lejos; gela—han ido;
o—aquellos; pada—npies; varane—al aceptar.

Viviendo independiente de Ti, en mi vida no he experimentado nada mas que

miseria. Pero ahora, al aceptar esos pies Tuyos, todas mis miserias se han
desvanecido.

6
ye-pada lagiya rama tapasya karila
ye-pada pdiya Siva Sivatva labhila
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ye—cual; pada—opies; lagiya—por el bien de; rama—Rama devi, la diosa de la
fortuna; tapasya—austeridades; karila—hice; ye—cual; pada—pies; paiya—
consiguiendo; siva—Sefior Siva; Sivatva—el estado de ser superior y de esa
naturaleza propicia; labhild—alcanzado.

La diosa de la fortuna, deseando un lugar a Tus pies de loto, realizé dificiles
austeridades. Solo después de recibir Tus pies, el Sefior Siva logré su Sivatva, su
cualidad de otorgar buenos auspicios.

7
ye-pada labhiya brahma krtartha hoila
ye-pada ndarada muni hrdaye dharila

ye—cual; pada—opies; labhiya—habiendo alcanzado; brahma—el Sefior Brahma;
krtartha—satisfecho,; hoila—convirtié; ye—cual; pada—pies; narada—Narada;
muni—Muni; hrdaye—en el corazdn; dharila—retenido.

Al obtener Tus pies, el Seiior Brahma vio cumplidos sus deseos. El gran sabio
Narada Muni sostiene siempre Tus pies en su corazon.

8
sei se abhaya pada sirete dhariya
parama-anande ndci pada-guna gaiya

sei se—esos mismos; abhaya—sin miedo; pada—pies; Sirete—en la cabeza;
dhariyd—habiendo sostenido; parama-anande—en gran felicidad; ndci—yo bailo;
pada—pies; guna—gloriosas cualidades; gaiyd—cantando.

Y ahora sostengo en mi cabeza esos mismos pies de loto que alejan todo temor,
mientras danzo en gran éxtasis cantando sus glorias.

9
samsara-vipada ha' te avasya uddhara
bhakativinoda, o-pada karibe tomara

samsara—en la existencia material; vipada—peligrosa condicidn de vida; ho'te—
de; avasya—ciertamente; uddhara—liberaran; bhakativinoda—Bhaktivinoda; o—
aquellos; pada—opies; karibe—hara; tomara—Tu.

Tus pies de loto sin duda alguna liberaran a Bhaktivinoda de los peligros de este
viaje terrenal.

Comentario
Esta es la primera, de cuatro canciones del cancionero Sarandgati de Bhaktivinoda
Thakura, Cuarto principio de la rendicién: 'Avasya raksibe krsna'-visvasa, palana
(fe en Krsna como protector). En esta cancion se describe como todos, incluso los
mas grandes entre los semidioses, reciben la mayor bendicién al refugiarse bajo
los pies de loto de Krsna. Prabhupada hablé sobre este tema en muchas ocasiones.
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$rimad-Bhagavatam 2.6.7 — Significado

Para lograr una proteccion absoluta de toda clase de temores, asi como para
satisfacer todas las necesidades que tenemos en la vida, debemos refugiarnos en
los pies de loto del Sefior, no solo en este planeta, sino también en todos los
planetas superiores, inferiores y celestiales. Esa dependencia absoluta de los pies
de loto del Sefior se denomina servicio devocional puro, y se sugiere directamente
en este pasaje. Nadie debe tener ninguna clase de duda en cuanto a esto, ni
tampoco debe uno sentir inclinacién por buscar la ayuda de ningin semidids,
debido a que todos ellos dependen tan solo de El. Todo el mundo, a excepcién del
propio Sefior, depende de la misericordia del Sefior; incluso la omnipresente
Superalma depende también de Bhagavan, el aspecto supremo de la Personalidad
de Dios.

Conferencia acerca del Bhagavad-gita 7.5 - Vrndavana, 11 de agosto
(Janmastami) de 1974

Debemos buscar la proteccion de Krsna. Este mundo es muy peligroso. Se dice:
padam padam yad vipadam. «A cada paso hay peligro». Pero si nos refugiamos,
samasrita ye pada-pallava-plavam mahat-padam punya-yaso murdreh, si nos
refugiamos en los pies de loto de Murari, bajo cuyos pies de loto descansa todo el
mahat-tattva, la manifestacidn cosmica, entonces podemos cruzar muy
facilmente el gran océano de nacimiento y muerte. Vatsa-padam. Vatsa-padam
significa la impresidn o huella de la pezufia de un ternero y el agua que contiene.
Todo el océano se vuelve como un lugar, como un pequeiio lugar creado por la
huella de la pezufia. Eso se llama vatsa-padam.

Entonces, el movimiento para la conciencia de Krsna es para este propdsito.
Estamos solicitando y entrenando a las entidades vivientes desconcertadas que
han olvidado a Krsna, a que revivan su conciencia de Krsna para que puedan
salvarse del ataque de la naturaleza material. Este es el movimiento para la
conciencia de Krsna. Es la mayor actividad de bienestar humanitario para la
sociedad humana. Tomadlo muy en serio y sed felices.

Tuwa-bhakti-pratiktla
Bhaktivinoda Thakura
1

tuwa bhakti-pratikila dharma ya' te raya
parama yatane taha tyajiba niscaya

tuwa—Tu; bhakti—servicio devocional; pratikila—desfavorable; dharma—
actividades; ya' te raya—permanece; parama—supremo; yatane—con cuidado;
taha—ese; tyajiba—abandonaré; niscaya—con gran determinacion.

Con gran cuidado y determinacion, abandonaré todas las actividades que no
sean favorables para el servicio devocional.
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2
tuyw bhakti-bahir-mukha sanga na kariba
gauranga-virodhi-jana-mukha na heriba

tuwad—tu; bhakti—servicio devocional; bahirmukha—negligente; sanga—
asociacion; nd—no; kariba—mantendré; gaurdanga—Gauranga; virodhi—
contrario; jana—de la gente; mukha—cara; n@—no; heriba—mirar de soslayo.

No mantendré la compaiiia de aquellos que se oponen al servicio devocional, ni
siquiera miraré de soslayo el rostro de quienes sean enemigos de Gauranga.

3
bhakti-pratikila sthane na kari vasati
bhaktira apriya karye nahi kari rati

bhakti—devocion; pratikila—en contra; sthane—en lugares; nd—no; kari-
vasati—hago residencia; bhaktira—con bhakti; apriya—no de acuerdo; karye—
para trabajar; nahi—no; kari-rati—voy a desarrollar apego.

Nunca viviré en un lugar desfavorable para las practicas devocionales, y jamas
me deleitaré en actividades no devocionales.

4
bhaktira virodht grantha patha na kariba
bhaktira virodhi vyakhya kabhu na suniba

bhaktira—de devocion; virodhi—antagonista; grantha—literatura; patha—leer;
nd—no; kariba—voy a hacer; bhaktira—de devocion; virodhi—en contra;
vyakhya— interpretacion; kabhu-na—nunca; suniba—voy a escuchar.

No leeré libros opuestos a la devocion pura, ni escucharé explicacién alguna de
una Escritura que vaya en contra de los principios del bhakti.

5
gaurdanga-varjita sthana tirtha nahi mani
bhaktira badhaka jiiana-karma tuccha jani

gauranga—Gauranga; varjita—rechazado; sthana—lugar; tirtha—lugar sagrado;
nahi—no; mani—considero; bhaktira—de devocion; bdadhaka—obstructivo;
jAdna—conocimiento; karma—accidn; tuccha—insignificante; jani—considero.

Nunca consideraré sagrado ningun lugar donde Gauranga sea rechazado; y
considero inutil todo conocimiento o accion que obstaculiza el servicio
devocional puro.

6

bhaktira badhaka kale na kari adara
bhakti bahir-mukha nija-jane jani para
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bhaktira—del servicio devocional; badhaka—obstruye; kale—en momentos; ng—
no; kari adara—yo aprecio; bhakti—servicio devocional; bahirmukha—contrario;
nija—propio; jane—gente; jani—considero; para—extrafio.

Jamas apoyaré celebraciones que presenten obstaculos para la ejecucion del
servicio devocional, y consideraré como extrafio a cualquier miembro de la
familia que sea reacio al servicio devocional.

7
bhaktira badhika sprha kariba varjana
abhakta-pradatta anna na kari grahana

bhaktira—de devocion; badhika—obstruye; sprha—deseos; kariba varjana—me
rendiré; abhakta—no devotos; pradatta—dar; anna—comida preparada a partir
de cereales y arroz; n@a—no; kari grahana—acepto.

Abandonaré todos los deseos que obstruyan el servicio devocional, y nunca
aceptaré la comida de quienes no sean devotos.

8
yaha kichu bhakti-pratikila bali' jani
tyajiba yatane taha, e niscaya vani

jaha-kichu—lo que sea; bhakti—servicio devocional; pratikila—desfavorable;
bali'—habiendo considerado; jani—lo sé; tyajiba—me rendiré; yatane—
diligentemente; tahd—ese; e—esta; niscaya—firme; vani—palabras.

Prometo evitar cuidadosamente todo lo que yo conozco que es contrario al
servicio devocional. Esta es mi firme promesa.

9
bhakativinoda pari' prabhura carane
magaye Sakati pratikilyera varjane

bhakativinoda—Bhakativinoda; pari'—habiendo caido; prabhura—del Sefior;
carane—a los pies; magaye—ruega; Sakti—poder; pratikilyera—de todo lo que
es desfavorable; varjane—rendirse.

Bhaktivinoda cae a los pies del Sefior rogando recibir la fortaleza para renunciar
a todo lo que sea desfavorable al servicio devocional puro.

Comentario

Esta es la segunda cancién de las cuatro que componen la seccidn Quinto principio
para la rendicién: Bhakti-pratikala-bhava varjanangikara (renuncia de toda
conducta desfavorable a la devocién pura) del cancionero Sarandgati de
Bhaktivinoda Thakura. En esta cancion, Bhaktivinoda Thakura muestra la actitud
que un devoto debe tener en relacidn con las cosas desfavorables para el servicio
devocional, prometiendo con determinacién abandonarlas. Srila Prabhupada
habla sobre bhakti-pratikula en sus libros y conferencias.
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Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 6.2.11 — Allahabad, 16 de enero de
1971

Kamsa también estaba consciente de Krsna, siempre pensaba en Krsna, pero de
una forma desfavorable. Su absorcién era como matar a Krsna. Estaba pensando
en Krsna, pero su absorcion estaba centrada en: «¢Como matar a Krsna?»; eso es
pratikala. Pratikdla no es bhakti. Cuando pensamos en Krsna en contra de Su
deseo, en contra del principio de satisfacerle, eso no es bhakti, aunque eso
también es conciencia de Krsna. Un enemigo de Krsna, también esta pensando en
Krsna, pero eso no significa que sea consciente de Krsna. El es consciente de Krsna
desfavorablemente. Por lo tanto, no es bhakti. Debemos actuar de una manera
favorable.

Conferencia acerca del Néctar de la Devocion — Vrndavana, 31 de octubre de
1972

Tal como Ravana y Kamsa estaban pensando en Krsna como su enemigo, de
manera similar, si pensamos que Krsna «limpiarad mis actividades pecaminosas»,
eso significa que estamos pensando como Ravana y Karmsa. Debemos pensar en
Krsna favorablemente. Anukiilyena krsnanusilanam. Na pratikiilyena. No. No
podemos pensar en Krsna y al mismo tiempo llevar una vida pecaminosa. Eso es
pratikdla. Krsna no quiere que permanezcammos siendo pecadores, porque no
podemos acercarnos a Krsna sin abandonar las actividades pecaminosas. Yesam tv
anta-gatam papam. Krsna es pavitra paramam, apapa-viddham, supremamente
puro. No podemos acercarnos al supremamente puro si somos pecadores. No
debemos pensar que podemos continuar con nuestra vida pecaminosa y que Krsna
sea nuestro proveedor y nos lavara. Krsna nos lava, nos limpia—una vez, dos
veces, tres veces—, pero si conscientemente continuamos con nuestra vida
pecaminosa, entonces tendremos que ser castigados. Asi que no debemos
mantener pensamientos desvirtuados como Ravana y Kamsa. Kamsa siempre
estaba pensando en Krsna. El también obtuvo la salvacién, pero no como un
compafiero sino sumergido en la refulgencia de Brahman.

Asi que estos son los objetivos: danukilyena krsnanusilanam. Nosotros
debemos cultivar la conciencia de Krsna de manera muy favorable, no
desfavorable. Favorable significa una actitud que complazca a Krishna, que
complazca al maestro espiritual. Porque cuando complacemos al maestro
espiritual, Krishna estd complacido. Yasya prasadad bhagavat-prasadah.

En la siguiente cancién, Bhaktivinoda Thakura explica lo que es favorable para
el servicio devocional.

Suddha-bhakata

Bhaktivinoda Thakura

1
suddha-bhakata-carana-renu,
bhajana-anukila
bhakata-seva, parama-siddhi,
prema-latikara mala
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Suddha-bhakata—de los devotos puros; carana-renu—el polvo de los pies de loto;
bhajana-anukila—es propicio para el servicio devocional.; bhakata-seva—el
servicio a los bhaktas, los devotos; parama-siddhi—es la perfeccion suprema;
prema-latikara mila—y la raiz de la enredadera del amor divino.

El polvo de los pies de loto de los devotos puros da lugar al servicio devocional,
y el servicio a los devotos es en si mismo la perfeccién suprema, y la raiz de la
tierna enredadera del amor divino.

2
madhava-tithi, bhakti-janani,
yetane palana kari
krsna-basati, basati bali’,
parama adare bari

madhava-tithi—los dias sagrados como Ekadast y Janmastami;, bhakti-janani—la
madre de la devocion; yatane péalana kari—lo observo con gran cuidado; krsna-
basati—la morada trascendental de Sri Krsna; basati bali'—elijo como mi lugar de
residencia; parama adare bari—con la mayor reverencia y amor.

Con mucho cuidado observo los dias sagrados como Ekadasi y Janmastami, pues
son la madre de la devocién; y elijo la morada trascendental de $ri Krsna como
mi lugar de residencia, con la mayor reverencia y amor.

3
gaura Gmdara, ye-saba sthane,
karala bhramana range
se-saba sthana, heriba ami,
pranayi-bhakata-sange

gaura dmdra—mi Sefior Gaurasundara; ye-saba sthane—todos los lugares; karala
bhramana—ha viajado; rarige—para pasatiempos; se-saba sthdna—todos esos
lugares; heriba dmi—voy a contemplar; pranayi-bhakata-sarige—acompariado de
devotos amorosos.

En compaiiia de devotos amorosos visitaré todos aquellos lugares, por donde
viajo y realiz6 Sus pasatiempos mi Sefior Gaurasundara.

4
mrdanga-badya, sunite mana,
abasara sada yace
gaura-bihita, kirtana suni',
anande hrdaya nace

mrdanga-badya—el sonido de la mrdanga; sunite—escuchar; mana—mi mente;
abasara—una oportunidad; sada yace—siempre ruega; gaura-bihita—aprobado
por el Sefior Gauracandra; kirtana—el canto congregacional; suni'—escuchando;
anande—en éxtasis; hrdaya ndce—mi corazén danza.
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Mi mente siempre ansia escuchar el sonido de la mrdanga, y cada vez que
escucho el kirtana establecido por el Sefior Gauracandra, mi corazén danza en
éxtasis.

5
yugala-mdrti, dekhiya mora,
parama-ananda haya
prasdada-seva karite haya,
sakala praparica jaya

yugala-mdrti—las formas de la Deidad de la pareja divina; dekhiya—
contemplando; mora—mi; parama-ananda haya—Ila felicidad suprema se
produce; prasada-seva karite—honrar los remanentes de alimentos prasadam;
haya—hay; sakala prapafica—todas las ilusiones mundanas; jaya—conquisto.

Siento felicidad suprema cuando contemplo las Deidades, las formas de la pareja
divina $ri $ri Radha y Krsna, y al honrar el prasadam del Sefior conquisto todas
las ilusiones mundanas.

6
ye-dina grhe, bhajana dekhi,
grhete goloka bhaya
carana-sidhu, dekhiya ganga,
sukha n@ sima paya

ye-dina—ese dia; grhe—en mi casa; bhajana dekhi—viendo las ceremonias de
adoracidn; grhete—dentro de la casa; goloka bhaya—aparece Goloka Vrndavana;
carana-sidhu—el rio de néctar que emana de los pies de loto del Sefior; dekhiya
ganga—viendo el rio Ganges; sukha—mi felicidad; n@ sima paya—no conoce
limites.

Al ver diariamente al Sefor Hari siendo adorado en mi hogar, Goloka Vrndavana
aparece en mi casa. Cuando veo el Ganges, un rio de néctar que emana de los
pies de loto del Sefior, mi alegria no conoce limites.

7
tulasi dekhi’, juraya prana,
madhava-tosant jani'
gaura-priya, saka-sevane,
jivana sarthaka mani

tulasi dekhi'—ver la sagrada planta de tulasi; jurdya prana—calma mi alma;
madhava-tosani—la que agrada al Sefior Madhava; jani'—entiendo; gaura-
priya—querida al Sefior Caitanya; Saka-sevane—honrando la preparacién de
espinacas; jivana—Ia vida misma; sarthaka mani—considero exitoso.

Al ver la planta de tulast mi alma se calma, porque sé que tulasr le da placer al
Sefior Krsna. Cuando honro sak, una preparacion de hojas verdes que es una de
las favoritas del Sefor Caitanya, siento que mi vida se ha consumado.
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8
bhakativinoda, krsna-bhajane,
anakila paya yaha
prati-dibase, parama-sukhe,
svikara karaye taha

bhakativinoda—este Bhaktivinoda; krsna-bhajane—para la adoracién del Sefior
Krsna; anukila—favorable; paya yaha—Ilo que se obtenga; prati-dibase—cada dia;
parama-sukhe—con la mayor alegria; svikara karaye—acepto; taha—eso.

Bhaktivinoda acepta todos los dias, con la mayor alegria, cualquier cosa que
fomente el servicio devocional a $ri Krsna.

Comentario

Esta es la tercera cancidn de las cuatro que componen las seccidn Sexto principio
de la rendicion: Bhakti-anukila-matra karyera (aceptacion de actividades
favorables a la devocién pura) del cancionero Sarandgati de Bhaktivinoda
Thakura. Prabhupada la cita tanto en sus libros como en sus conferencias.

$ri Caitanya-caritamrta, Adi-Iila 7.105 - Significado

En este verso, las palabras tomara prabhave (por Tu influencia) son muy
importantes. Si no se es avanzado espiritualmente, no se puede influenciar a un
auditorio. Bhaktivinoda Thakura ha cantado: suddha bhakata carana renu,
bhajana anukdla: «Sin tener relacion con un devoto puro, no se puede ser
competente para comprender el servicio devocional». Estos sannydsis mayavadis
tuvieron la fortuna de conocer a la Suprema Personalidad de Dios adoptando la
actitud de un devoto, y ciertamente fueron muy influenciados por el Sefior. Ellos
sabian que un espiritualista perfectamente avanzado no dice nunca nada falso, y
que todas sus palabras son razonables y conforme a la versién védica. Una persona
muy avanzada espiritualmente nunca dice nada que no tenga sentido. Los filésofos
mayavadis pretenden ser la Suprema Personalidad de Dios, y esto no tiene
sentido; pero Sri Caitanya Mahaprabhu nunca profirié tal disparate. Los sannydsis
mayavadis estaban convencidos sobre Su personalidad y, por tanto, querian
escuchar de El el significado de |a filosofia vedanta.

$r1 Caitanya-caritamrta, Antya-lla 4.211 - Significado
Srila Bhaktivinoda Thakura dice en una cancién (Sarandagati 31.3):

gaura amara, ye saba sthane,
karala bhramana range
se-saba sthana, heriba ami,
pranayi-bhakata-sange

«Que pueda Yo visitar todos los lugares sagrados relacionados con los filas del
Sefior Caitanya y Sus devotos». Un devoto debe hacer incapié en visitar los lugares
en que Sri Caitanya Mahaprabhu llevé a cabo Sus pasatiempos. De hecho, los
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devotos puros de SrT Caitanya Mahaprabhu quieren ver incluso los lugares que El
visitd simplemente durante unas horas o minutos.

Conferencia — Bombay, 25 de septiembre de 1973

Bhaktivinoda Thakura, el padre del movimiento de sankirtana en los ultimos
doscientos afios, fue un dacarya y un jefe de familia, un grhastha. Era muy
responsable como oficial del gobierno, como magistrado y jefe de familia. Pero era
un gran devoto. No solo devoto, sino dcdrya en la linea de sucesion discipular de
Caitanya Mahaprabhu, un dacarya. Asi que él cantaba, ye dine grhete bhajana
dekhi, grhete goloka bhdya: «Cuando veo que en mi casa se lleva a cabo
bhajana»—bhajana significa adorar al Sefior Supremo—, «en ese momento la casa
se convierte en Vaikuntha». En realidad, eso es asi. Vaikuntha, Goloka Vrndavana,
no son lugares materiales. Al igual que Krsna no es material. Krsna puede estar en
Su morada, Goloka Vrndavana, y aun asi puede estar en todas partes. Andantara-
stha-paramanu-cayantara-stham: «Esta presente incluso en el dtomo». Ese es
Krsna.

$ri Caitanya-caritamrta, Madhya-lila 7.69 - Significado

Aunque aparentemente Sarvabhauma Bhattacarya era un grhastha (un casado),
no se parecia a los supuestos karmis deseosos de complacer los sentidos. Después
de que $r7 Caitanya Mahaprabhu le iniciase, el Bhattacarya estaba perfectamente
establecido en la orden espiritual; por eso estaba capacitado para ofrecer
bendiciones incluso a los sannydsis. Siempre estaba ocupado en el servicio del
Sefior, incluso en su casa. En nuestra linea de sucesion discipular tenemos el
ejemplo perfecto de este casado paramaharmsa: Srila Bhaktivinoda Thakura. En su
libro Sarandgati, Bhaktivinoda Thakura dice: ye-dina grhe, bhajana dekhi’, grhete
goloka bhaya. Siempre que un casado glorifica al Sefior Supremo en su hogar, sus
actividades se transforman de inmediato en las actividades de Goloka Vrndavana,
actividades espirituales que tienen lugar en el planeta de Krsna, Goloka
Vrndavana. Las actividades manifestadas por el propio Krsna en Bhauma
Vrndavana, el Vrndavana-dhama de este planeta, no son diferentes de Sus
actividades en el planeta Goloka Vrndavana. Esa es la comprensidn correcta de
«Vrndavana esta en todas partes». En nuestro movimiento para la conciencia de
Krsna hemos inaugurado actividades en Nueva Vrndavana, donde los devotos
estan siempre ocupados en el servicio amoroso trascendental del Sefior, lo cual no
es diferente de Goloka Vrndavana. La conclusion es que quien actua siguiendo
estrictamente la linea de $r1 Caitanya Mahaprabhu es competente para ofrecer
bendiciones a los sannydsis, aunque sea un casado, un grhastha. El sannyasi,
aunque se halle en una posicion excelsa, tiene que elevarse hasta el plano
trascendental ofreciendo servicio al Sefior. Adecuadamente, Caitanya
Mahaprabhu pidié las bendiciones de Sarvabhauma Bhattacarya. Asi marcé el
ejemplo de como debemos esperar las bendiciones de los vaisnavas, sea cual sea
su posicion social.

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 7.6.8 — Nueva Vrindavan, 24 de junio
de 1976
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De modo que el apego familiar es el mayor impedimento para avanzar en la
conciencia de Krsna, pero si toda la familia es consciente de Krsna, eso es muy
agradable. Al igual que Bhaktivinoda Thakura. El era un hombre de familia, pero
su esposa, sus hijos—y su mejor hijo es nuestro Guru Mahardja, el mejor hijo—
eran conscientes de Krsna. Asi que, basandose en su propia experiencia, él canta:
ye dina grhe bhajana dekhi grhete goloka bhaya. «Al ver al Sefior Hari siendo
adorado en mi hogar, Goloka Vrndavana aparece en mi casa». Enlo que a la familia
se refiere, si todos estan involucrados en el servicio de Krsna, eso es muy bueno.
Esa no es una familia ordinaria. Ese apego no es un apego ordinario. Pero, en
general, las personas estan apegadas materialmente. Aqui eso se condena. sesam
grhesu saktasya pramattasya apayati hi. Se les llama pramatta. Todos piensan:
«Mi familia, mi esposa, mis hijos, mi nacién, mi comunidad, eso es todo. ¢Krsna,
qué es?». Esta es la mayor ilusion impuesta por maya.

[Grab your reader’s attention with a great quote from the document or
use this space to emphasize a key point. To place this text box anywhere

on the page, just drag it.]

Giving a lecture in New York, 1966
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Lalasa

Aspiraciéon y Anhelo

Ohe! vaisnava thakura
Bhaktivinoda Thakura

1
ohe!
vaisnava thakura, dayara sagara,
e dase karuna kari'
diya pada-chaya, sodho he amaya,
tomara carana dhari

ohe—oh; vaisnava—devoto; thakura—maestro; dayara sagara—oh, océano de
misericordia; e dase—para mi, tu sirviente; karuna kari'—se misericordioso; diya
pada-chaya—dar la sombra de tus pies de loto; Sodho he amaya—oh, purificame;
tomara carana—tus pies; dhari—humildemente sostengo.

iOh, vaisnava thakura! jOh, océano de misericordia! Ten misericordia de tu
sirviente y purificame con la sombra de tus pies de loto. Humildemente, me
aferro a tus pies.

2
chaya vega dami', chaya dosa sodhi’,
chaya guna deha' dase
chaya sat-sanga, deha' he amare,
basechi sangera ase

chaya vega—los seis impulsos; dami'—controlando; chaya dosa—Ilas seis faltas;
sodhi'—purificacién; chaya guna—Ilas seis buenas cualidades; deha' dase—por
favor, dale a tu sirviente; chaya sat-sanga—los seis tipos de compafiia sagrada;
deha' he amare—oh, dame; basechi—me he sentado aqui; sarnigera—obtener tu
compafiia; ase—con la esperanza de.

Enséiiame a dominar mis seis impulsos; rectifica mis seis faltas; otérgame las seis
buenas cualidades, y concédeme las seis relaciones santas. Me he sentado aqui
con la esperanza de obtener tu compaiiia.

3
ekaki amara, nahi paya bala,
hari-na@ma-sankirtane
tumi krpa kari', sraddha-bindu diya,
deha krsna-nama-dhane

ekaki—solo; amara—mi; ndahi pdya bala—no tengo fuerza; hari-nama-
sankirtane—para cantar el santo nombre del Sefior Hari; tumi—tu; krpa kari'—se
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misericordioso; Sraddhd-bindu—una particula de fe; diyd—otorga; deha'—por
favor, concede; krsna-nama-dhane—el gran tesoro del santo nombre de Krsna.

Por mi mismo no tengo fuerza para cantar el santo nombre del Seiior Hari. Por
favor, bendiceme con una particula de fe, con la cual obtener el gran tesoro del
santo nombre de Krsna.
4
krsna se tomara, krsna dite para,
tomara sakati dche
ami to' kangala, 'krsna’ 'krsna’' bali’,
dhai tava pache pache

krsna se—ese Krsna; tomara—es tuyo; krsna dite paro—eres capaz de dar Krsna;
tomara Sakati—tu poder; dache—es; admi—yo; to'—de hecho; kangdala—soy
miserable; ‘krsna’ ‘krsna’ bali'—exclamando: Krsna, Krsna; dhai—corro; tava
pache pache—detras tuyo.

Krsna es tuyo, y tu tienes el poder de darmelo. Yo simplemente corro en pos de
ti, exclamando: «jKrsna, Krsna!»

Comentario
Bhaktivinoda Thakura, en su cancionero Sarandgati, dilucida con diferentes
canciones los Seis principios de la rendicion. Luego, en dos secciones mas, describe
diferentes tipos de anhelo (/alasa) a saber, bhajana-lalasa (anhelo por el servicio
divino) y siddhi-lalasa (anhelo por la perfeccidn espiritual). En la seccidn Bhajana-
lalasa, iOhe!, vaisnava thakura es la Cancion 7.

$ri Caitanya-caritamrta Adi 11.59 — Significado

Srila Bhaktivinoda Thakura ha cantado: krsna se tomara, krsna dite para, tomara
Sakati ache. En esa cancion, Bhaktivinoda Thakura describe que un vaisnava puro,
siendo propietario de Krsna y del amor por Krsna, puede conceder ambos dones a
quienes le parezca. Por tanto, para obtener a Krsna y el amor por Krsna, se debe
buscar la misericordia de los devotos puros. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura
dice también: yasya prasadad bhagavat-prasado yasyaprasadan na gatih
kuto ’pi. «Por la misericordia del maestro espiritual, se recibe la bendicién de
obtener la misericordia de Krsna. Sin la gracia del maestro espiritual, no se puede
hacer ningun avance». Por la gracia de un vaisnava, un maestro espiritual
auténtico, es posible obtener tanto el amor por Dios, Krsna, como a Krsna mismo.

Gurudeval
Bhaktivinoda Thakura
1
gurudeva!
krpa-bindu diya, kara' ei dase,
trnapeksa ati hina
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sakala sahane, bala diya kara',
nija-mane sprha-hina

gurudeva—oh, Gurudeva; krpa-bindu—una gota de tu misericordia; diya—dando;
kara'—hacer; ei dase—este sirviente; trnadpeks@—que una brizna de hierba; ati
hina—muy humilde; sakala sahane—para soportar todas las pruebas vy
dificultades; bala diya—dando fuerza; kara—hacer; nija-mane—en honor
personal; sprha-hina—libre de todos los deseos.

iOh, Gurudeva!, con una gota de misericordia haz que este sirviente tuyo sea
mas humilde que una brizna de hierba. Dame fuerza para resistir todas las
pruebas y dificultades, y libérame de todo deseo de honor.

2
sakale sammana karite sakati,
deha' natha! yathayatha
tabe ta' gaiba, hari-nama-sukhe,
apardadha ha’ be hata

sakale sammana—honrando a todos los seres vivos; karite—qué hacer; sakati—
el poder; deha'—por favor, otorga; natha—oh, Sefior; yathayatha—dignamente;
tabe—entonces; ta'—ciertamente; gaiba—cantaré; hari-nadma-sukhe—en el
éxtasis del santo nombre; aparadha—ofensas; ha' be—se convertird; hata—
terminado.

iOh, seiior y maestro! Por favor, invisteme con el poder de honrar a todos los
seres vivos adecuadamente. Solo entonces cantaré el santo nombre en gran
éxtasis, libre de ofensas.
3
kabe hena krpa, labhiya e jana,
krtartha haibe, natha!
Sakti-buddhi-hina, ami ati dina,
kara' more atma-satha

kabe—cuando; hena—tal; krpa—misericordia; labhiya—obtendra; e jana—ese
devoto; krtartha—cumplido; hoibe—se convertird; natha—oh, Sefior y maestro;
Sakti-buddhi-hina—desprovisto de toda fuerza e inteligencia; ami—yo; ati dina—
muy caido; kara'—por favor, haz; more—a mi; atma-satha—tu amado sirviente.

iOh, seiior y maestro! ¢{Cuando recibira esa misericordia este devoto débil y
necio? Por favor, haz de mi tu amado sirviente.

4
jogyata-vicare, kichu nahi pai,
tomara karuna-sara
karuna na haile, kandiya kandiya,
prana na rakhiba ara
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jogyata-vicare—al examinar mi valor; kichu nahi—absolutamente nada; pai—
encuentro; tomdara—tu; karund sGra—misericordia es esencial; karund na haile—
si no eres misericordioso; kandiya kandiya—llorando constantemente; prana—
vida; na rakhiba—no voy a mantener; Gra—mas tiempo.

Cuando me examino, no encuentro nada de valor. Por lo tanto, tu misericordia
es esencial para mi. Si no eres misericordioso, simplemente lloraré y lloraré, y
no podré mantener mi vida.

Comentario

Esta es la Cancidn 11 en la seccién Bhajana-lalasa del cancionero Sarandgati de
Bhaktivinoda Thakura. La siguiente cancidn, Kabe gaura-vane, expresa anhelo por
la perfeccion espiritual (siddhi-lalasa).

Kabe gaura-vane
Bhaktivinoda Thakura

1
kabe gaura-vane, suradhuni-tate,
‘ha radhe ha krsna’ bale’
kandiya bera’ba, deha-sukha chari’,
nana-lata taru-tale

kabe—cuando; gaura-vane—en el bosque del Sefior Gauranga (Navadvipa);
suradhuni-tate—a orillas del celestial Ganges; ‘ha radhe ha krsna' bole'—
cantando, “oh, Radha, oh, Krsna”; kandiya—mientras llora; bera'ba—yo vagaré;
deha-sukha chari'—olvidando todas las comodidades fisicas; nana lata-taru—de
varias enredaderas y arboles; tale—bajo la sombra.

éCuando, oh, cuando deambularé llorando de aqui para alla bajo la sombra de
los arboles y enredaderas a lo largo de las orillas del celestial rio Ganges en
Navadvipa, exclamando «jOh, Radhe! iOh, Krsna!», y olvidando por completo
los supuestos placeres del cuerpo material?

2
Sva-paca-grhete, magiya khdibo,
pibo sarasvati-jala
puline puline, gara gari diba,
kari' krsna-kolahala

Sva-paca-grhete—en las casas de los comedores de perros; magiya—mendigando;
khaibo—tomaré mis comidas; pibo—beberé; sarasvati-jala—el agua del rio
Sarasvati; puline puline—a lo largo de las dos orillas del rio; gara-gari diba—rodaré
por el suelo; kari' krsna-kolahala—exclamando «iKrsna, Krsna!».
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é¢Cuando podré vivir simplemente mendigando algo de comida en las casas de
los intocables, bebiendo el agua del rio Sarasvati y rodando en éxtasis a orillas
del rio, exclamando a voces, «jKrishna! jKrishna!»?

3
dhama-vasi jane, pranati kariya,
magibo krpara lesa
vaisnava-carana-renu gaya makhi',
dhari' avadhita-vesa

dhama-vasi jane—a los habitantes de la tierra santa; pranati koriya—
inclinandome; magibo—yo rogaré; krpara lesa—un poco de su misericordia;
vaisnava-carana-renu—el polvo de los pies de los vaisnavas; gaya makhi'—
manchando mi cuerpo; dhari'—usaré; avadhita-vesa—el vestido de un mendigo.

é¢Cuando me inclinaré ante todos los habitantes de la tierra santa de Navadvipa
suplicando humildemente una gota de su misericordia? Me untaré el polvo de
los pies de loto de los vaisnavas por todo el cuerpo, deambulando y vestido
como un loco.
4
gaura-vraja-jane, bheda na dekhiba,
hoibo varaja-vasr
dhamera svariipa, sphuribe nayane,
hoibo radhéara dasi

gauda-braja-jane—los habitantes de Navadvipa y los de Vraja-bhimi.; bheda na
dekhiba—no veré diferencia; haiba—seré transformado; varaja-vasi—en un
residente de Vraja; dhamera svariipa—Ia verdadera naturaleza de la morada del
Sefior; sphuribe nayane—se manifestara a mis ojos; haiba—y me convertiré;
radhdra dast—una sirvienta de Srimati Radharan.

éCuando dejaré de hacer distinciones entre la tierra santa de Gaura-mandala y
Vraja-mandala? En ese momento, seré transformado en residente de Vraja, y
veré el reino trascendental abriéndose ante mis propios ojos en su verdadera
forma, convirtiéndome asi en una de las sirvientas de Srimati Radharani.

Comentario

El titulo original de esta cancidn es Siddhi-lalasa, y expresa anhelo de alcanzar la
perfeccidn en el servicio devocional. Al igual que otras canciones de Bhaktivinoda
Thakura comienza con la palabra kabe, icudndo? Gaura-kisora dasa Babaji dijo en
referencia a esta cancidon: «Aquellos que adoptan el vestido de un babdjra menudo
dicen que hardn madhukari. Madhukarr es una practica trascendental. Quienes
adoptan esta ocupacidn se rinden a Krsna, y su conciencia corporal se desvanece.
Por otro lado, los materialistas que tienen atraccién de gratificar sus lenguas y
genitales estan obligados a permanecer en el ciclo de nacimiento y muerte
durante mucho tiempo. Aquellos que quieren cantar y adorar en Vraja o en
Navadvipa, pero que para su mantenimiento dependen de los materialistas, son
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como vacas mantenidas bajo proteccion. Quienes mendigan de puerta en puerta
recogiendo limosnas haciendo alarde de madhukari, con la intencién de comer
bien, son como toros piadosos. El verdadero principio de madhukari ha sido bien
explicado en una cancidén compuesta por Bhaktivinoda Prabhu: kabe gaura-vane,
suradhuni-tate».

En el segundo verso este principio se expresa en sumo grado. Bhaktivinoda
Thakura se pregunta, cuando podra vivir de una manera tan simple que no le
importe aceptar comida en los hogares de personas que comen carne de perro. El
simple pensamiento en si mismo nos puede parecer repulsivo, sin embargo, los
acaryas anhelan la vision de ver a todos los habitantes de la santa tierra de
Navadvipa como compafieros eternos del Sefior Gauranga. No se nos aconseja que
imitemos tal comportamiento, pero canciones como Siddhi-lalasa nos recuerdan
los elevados ideales del verdadero vaisnavas.

Sri-rlipa-mafijari-pada

Narottama dasa Thakura

1
Sri-ripa-mafijari-pada, sei mora sampada,
sei mora bhajana-pajana
sei mora prana-dhana, sei mora abharana,
sei mora jivanera jivana

$ri-riipa-mafdijari-pada—Ios pies de St Riipa Mafijari; sei—ellos; mora sampada—
son mi verdadera riqueza; sei mora bhajana-pijana—son objeto de mi servicio y
adoracidén; sei mora prana-dhana—son el tesoro de mi corazén; sei mora
abharana—son mis adornos; sei mora jivanera jivana—y son la vida de mi vida.

Los pies de $r Riipa Maiijari [la forma eterna de Riipa Gosvami como una gopi
de Vraja] son mi verdadera riqueza. Son el objeto de mi bhajana y mi pdja. Son
el tesoro de mi corazén, son mis adornos y la vida de mi vida.

2
sei mora rasa-nidhi, sei mora varicha-siddhi,
sei mora vedera dharama
sei vrata, sei tapa, sei mora mantra-japa,
sei mora dharama-karama

sei mora rasa-nidhi—para mi son el depdsito de todas las melosidades
trascendentales;

sei mora varncha-siddhi—ellos satisfacen todos mis deseos; sei mora vedera
dharama—para mi son la conclusion de la religion de los Vedas; sei vrata—son la
meta de todos mis votos; sei tapa—y austeridades; sei mora mantra-japa—y el
canto de mi mantra personal; sei mor dharama-karama—son el propdsito de
todas mis actividades religiosas.
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Para mi son la fuente de todo rasa, y la satisfaccion de todos mis deseos. Son la
conclusion de la religion de los Vedas, la meta de todos mis votos, de mis
austeridades y del canto de mi mantra. A esos pies de loto van destinadas todas
mis actividades devocionales, y son el propésito de todas mis actividades
devocionales.

3
anukila habe vidhi, se-pade haibe siddhi,
nirakhiba e dui nayane
se ripa-madhuri-rasi, prana-kuvalaya-sasi,
praphullita habe nisi-dine

anukila habe—seran favorables a la devocion; vidhi—todas mis actividades; se-
pade—por el poder de esos pies; haibe siddhi—se alcanzarad la perfeccion
espiritual; nirakhiba—podré ver realmente; e dui nayane—con estos dos ojos; se
ripa-madhuri-rasi—las olas de la dulce belleza que fluyen de los pies de $ri Ripa
Mafijart; prana-kuvalaya—sobre el loto de mi corazén; sasi—resplandecientes
como la luna brillante; praphullita habe—florecera; nisi-dine—tanto de noche
como de dia.

El poder de esos pies de loto hara que mis actividades se vuelvan favorables a la
devocion, que consiga la perfeccion espiritual y que estos dos ojos puedan
verdaderamente ver. Tanto de dia como de noche, la exquisita belleza de los
divinos pies de $rT Ripa Maiijari brillara cual luna resplandeciente sobre el loto
de mi corazdn, aliviando mi alma.

4
tuwa adarsana-ahi, garale jarala dehi,
cira-dina tapita jivana
ha ha riapa kara daya, deha more pada-chaya,
narottama laila Sarana

tuwa adarsana-ahi—la serpiente de la separacion de ti; garale—por el veneno;
jarala—ha desperdiciado; dehi—mi cuerpo; cira-dina—perpetuamente; tapita
Jjivana—mi vida esta afectada por una gran fiebre; ha ha ripa—pobre de mi, pobre
de mi, oh, Ripa Mafijari; kara daya—por favor, se misericordiosa; deha more—
dame; pada-chaya—Ila sombra de tus pies de loto; narottama—Narottama dasa;
laila sarana—se ha refugiado.

La separacion de ti, cual veneno de serpiente, ha secado mi alma, y ahora mi vida
esta siempre afligida y consternada por una gran fiebre. jOh, $r1 Ripa Maiijari!,
por favor, se misericordiosa y dame la sombra de tus pies de loto. Narottama
dasa en ti se ha refugiado.

Comentario

Esta es la Cancidén 16 en el cancionero Prarthana de Narottama dasa Thakura,
titulada Lalasa (anhelo), y es la primera de una serie de canciones en las que el
autor expresa el deseo de convertirse en seguidor de Riipa Gosvami en el mundo
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espiritual, donde Rlpa Gosvami sirve a Radha y Krsna en su forma espiritual de
Rapa Mafijari. En el Sri Caitanya-caritamrta (Madhya 8.246), Prabhupada escribe:
«De todas las gopis, Srimati Radharani es la mas elevada. Ripa Gosvami y
Sanatana Gosvami son los sirvientes mas eminentes de Srimati Radharani y del
Sefior SrT Caitanya Mahaprabhu. Los que se adhieren a su servicio son conocidos
como devotos ripanuga.

En una conferencia en Hyderabad, el 13 de abril de 1975, acerca del Srimad-
Bhagavatam 5.5.2, Prabhupada dice:

Sri-caitanya-mano 'bhistam
sthapitam yena bhi-tale
svayam rapah kada mahyam
dadati sva-padantikam

Nosotros Gaudiya vaisnava, somos conocidos como rdpanugas. Rapanuga
significa los seguidores de Ripa Gosvami. Asi que, épor qué deberiamos
convertirnos en seguidores de Rlipa Gosvami? Porque sri-caitanya-mano 'bhistam
sthapitam yena bhii-tale, él queria establecer la misién de Sri Caitanya
Mahaprabhu. Krsna queria que la gente se refugiara en Sus pies de loto, sarva-
dharman parityajya, pero la gente lo malinterpretd. Por lo tanto, Krsna vino como
un devoto, como Sri Caitanya Mahaprabhu. Riipa Gosvami podia entender eso;
por ese motivo ofrecid su primera oracién a $ri Caitanya Mahaprabhu, namo mahda
vaddnydya krsna-prema-praddya te. «Sri Caitanya Mahaprabhu, TG eres la
encarnacién mas generosa porque no solo estas dando conocimiento acerca de
Krsna, sino que estas dando el proceso de como amarlo, krsna-prema-pradaya te».

En la biografia de Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura se menciona que $ri-
ripa-mafijari-pada era una de sus canciones favoritas. El solicité que se cantara
cuando estuvo abandonando este mundo.

'‘Gauranga’ bolite habe

Narottama dasa Thakura

1
‘gauranga’ bolite habe pulaka-sarira
‘hari hari' bolite nayane ba' be nira

‘gauranga’ bolite—cantando el santo nombre del Sefior Gauranga; habe—cuando
serd; pulaka-sarira—temblor de las extremidades del cuerpo; ‘hari hari' bolite—al
cantar el santo nombre del Sefior Hari; nayane—de mis ojos; ba'be nira—caeran
lagrimas.

éCuando me llegara ese oportuno momento en el que el cuerpo sienta
escalofrios al cantar el nombre del Sefior Gauranga? Y al cantar Hare Krsna
después del temblor, écuando derramaran lagrimas mis ojos?
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2
dra kabe nitai-candera karuna haibe
samsara-vasanda mora kabe tuccha ha’ be

ara kabe—y cuando; nitai-candera—del Sefior Nityananda cual luna; karuna—
misericordia; haibe—se me mostrara; samsdra-vasand mora—mis deseos
mundanos; kabe—cuando; tuccha—insignificante; ha’ be—se volvera.

éCuando llegara ese dia en que el Seiior Nityananda cual luna, me otorgue Su
misericordia sin causa, para que mis deseos de disfrute mundano se vuelvan
insignificantes?

3
visaya chariya kabe suddha ha’ be mana
kabe hama heraba sri-vrndavana

visaya chariyd—renunciar a la complacencia de los sentidos; kabe—cuando;
Suddha ha' be—se purificard por completo; mana—mi mente; kabe—cuando;
hdma heraba—contemplaré; $ri-vrndavana—el reino trascendental de S
Vrndavana.

Cuando mi mente esté completamente purificada, liberada de ansiedades y
deseos materiales, entonces podré conocer Vrndavana y el amor conyugal de
Radha y Krsna. Entonces mi vida espiritual alcanzara el éxito.

4
ripa-raghundtha-pade haibe akuti
kabe hama bujhaba se yugala-piriti

ripa-raghundatha-pade—a los pies de Srila Ripa y Raghunatha dasa Gosvams;
hoibe akuti—anhelaré; kabe—cuando; hama bujhaba—Ilo entenderé; se—ese;
yugala-piriti—los amores conyugales de la pareja divina.

éCuando sentiré gran anhelo por estudiar los libros que dejaron los seis
Gosvamis? Los entrafiables amorios conyugales de Radha-Krsna se tienen que
descubrir a través de las ensefanzas legadas por estos seis Gosvamis.

5
ripa-raghunatha-pade rahu mora asa
prarthana karaye sada narottama-dasa

rapa-raghundatha-pade—a los pies de Srila Ripa y Raghunatha dasa Gosvams;
rahu—que permanezca; mora Gsa—mi esperanza; prarthana karaye—ofreciendo
oraciones; sadd—siempre; narottama-dasa—Narottama dasa.

Narottama dasa siempre desea entender estos amorios conyugales bajo la guia
de los seis Gosvamis.
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Comentario
Esta es la Cancion 1 en el cancionero Prarthana de Narottama dasa Thakura. El
titulo oficial es Lalasa-mayi (anhelo por el servicio directo al Sefior). Srila
Prabhupada cita con bastante frecuencia 'Gaurdnga’ bolite habe, tanto en sus
libros como en sus conferencias. A continuacidn, vienen unos ejemplos.

$ri Caitanya-caritamrta Adi-lila 7.17 - Significado

Debido al apego por el servicio devocional de $ri Caitanya Mahaprabhu se llega al
éxtasis inmediatamente. Cuando llegamos a amar a Nityananda Prabhu, nos
liberamos de todo apego al mundo material, y en ese momento nos volvemos
aptos para comprender los pasatiempos del Sefior en Vrndavana. En esa
condicion, al desarrollar nuestro amor por los seis Gosvamis, podemos
comprender el amor conyugal entre Radha y Krsna. Estas son las diferentes etapas
en el camino de un devoto puro hasta llegar a ser promovido al amor conyugal de
Radhay Krsna en una relacién intima con S$ri Caitanya Mahaprabhu.

$ri Caitanya-caritamrta Adi-Iila 8.31 - Significado
Primero tenemos que buscar el refugio de Gaura-Nityananda para, finalmente,
llegar a Radha-Krsna. Srila Narottama dasa Thakura canta a este respecto:

gaurdnga bolite ha’be pulaka sSarira
hari hari bolite nayane ba’be nira

ara kabe nitai-candera karuna ha-ibe
samsara-vasana mora kabe tuccha habe

visaya chariya kabe suddha habe mana
kabe hama heraba sri-vrndavana

Al comienzo debemos cantar con gran regularidad el santo nombre del Sefior
Gaurasundara y luego el santo nombre del Sefior Nityananda. Asi se limpiara el
corazon de los deseos impuros de disfrute material. Entonces sera posible
acercarse a Vrndavana-dhama para adorar al Sefior Krsna. A menos que
obtengamos la gracia de Sri Caitanya y Nityananda, no hay necesidad de ir a
Vrndavana, porque si la mente no esta purificada, no es posible ver Vrndavana
incluso aunque vayamos alli. En realidad, ir a Vrndavana supone refugiarse en los
seis Gosvamis leyendo el Bhakti-rasamrta-sindhu, el Vidagdha-madhava, el Lalita-
madhava y los demas libros que ellos nos han dado. De esta manera, se puede
comprender las relaciones amorosas trascendentales entre Radha y Krsna. Kabe
hama bujhaba se yugala-piriti. El amor conyugal entre Radha y Krsna no es una
relacion humana ordinaria; es completamente trascendental. Para comprender a
Radha y Krsna, para adorarlos y ocuparse en Su amoroso servicio, hay que estar
bajo la guia de Sri Caitanya Mahaprabhu, Nityananda Prabhu y los seis Gosvamis,
discipulos directos de Sri Caitanya.
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Para un hombre comun, adorar a Sri Caitanya y a Nityananda Prabhu, o al
Pafica-tattva, es mas facil que adorar a Sri Radha y Krsna. A menos que una
persona sea muy afortunada, no debe ser inducida a adorar a Radha-Krsna
directamente. Un estudiante neodfito que no esté lo suficientemente educado o
iluminado no debe dedicarse a la adoracién de S$ri Radha y Krsna ni al canto del
mantra Hare Krsna. Incluso si lo hace, no podra alcanzar el resultado deseado. Por
tanto, hay que cantar los nombres de Nitdi-Gaura y adorarlos sin falsas
pretensiones. Puesto que toda la gente en este mundo material estd mas o menos
influenciada por actividades pecaminosas, es esencial al comienzo adoptar la
adoracion de Guru-Gauranga y pedir su gracia, porque de esta manera, a pesar de
toda incompetencia, muy pronto se capacitara para adorar el vigraha de Radha-
Krsna.

Cabe sefialar a este respecto que los santos nombres del Sefior Krsna y de
Gaurasundara son ambos idénticos a la Suprema Personalidad de Dios. Por tanto,
no se debe considerar que un nombre sea mas potente que el otro. Sin embargo,
considerando la posicién de la gente de esta era, el canto del nombre de Sri
Caitanya Mahaprabhu es mas esencial que el canto del maha-mantra Hare Krsna,
porque Sri Caitanya Mahaprabhu es la encarnacidon mas magnanima, y Su
misericordia se logra muy facilmente. Por tanto, primero hay que refugiarse en Sri
Caitanya Mahaprabhu cantando sri-krsna-caitanya prabhu-nityananda sri-advaita
gadadhara srivasadi-gaura-bhakta-vrnda. Al servir a Gaura-Nityananda, la
persona se libera de los enredos de la existencia material, y asi se capacita para
adorar la Deidad de Radha-Krsna.

Conferencia acerca del $ri Caitanya-caritamrta, Adi-lila 7.149 — San Francisco, 18
de marzo de 1967

Hay una cancidn muy bonita cantada por un poeta, un poeta vaisnava, que dice
asi: gaurdanga bolite habe pulaka-sarira hari hari bolite nayane ba'be nira. El aspira
lo siguiente, «iCuando exclamaré en voz alta? 'Sefor Caitanya, Gauranga’»?
Gauranga es el Sefior Caitanya. «Cuando mi cuerpo temblard y al cantar Hare Krsna
fluirdn lagrimas de mis ojos?». Ara kabe nitdai-cander karuna hoibe: «éCuando seré
favorecido por Nityananda Prabhu?» Samsdara-basana mora kabe tuccha ha'be:
«¢iCuando me desapegaré del disfrute material?» Visaya chdriya kabe suddha
ha'be mana: «Y cuando me desapegue de este disfrute material, mi mente se
purificard, se liberard de toda contaminacién de cosas materiales sucias». Kabe
hama herabo sri-vrndavana: «En ese momento sera posible ver Vrndavana».
Ripa-raghundatha-pade hoibe akuti. «éiCuando me dedicaré por completo a los
principios de Rlipa Gosvami para poder comprender los pasatiempos de Radha y
Krsna?» En otras palabras, si queremos entender la filosofia de Radha y Krsna y
Caitanya, entonces debemos tratar de seguir las instrucciones dejadas por Ripa
Gosvam1 y Sanatana Gosvami. Ellos son los comandantes en jefe de este
movimiento.
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Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 1.5.31 — Vrndavana, 12 de agosto de
1974

Lo mejor es, como dice Narottama dasa Thakura, visaya chariya kabe suddha ha'be
mana kabe hama herabo sri-vrndabana. Visaya chariya. Mientras yo tenga
propension a la complacencia de los sentidos, no hay posibilidad de comprender
Vrndavana. No hay posibilidad. Es la declaracion de Narottama dasa Thakura. El
dice visaya chariya kabe suddha. Visaya significa ahara-nidra-bhaya-maithunam—
comer, dormir, defenderse y aparearse. Si todavia estamos inclinados a comer,
dormir y tener relaciones sexuales, no hay posibilidad de comprender qué es
Vrndavana. Asi que estas son las instrucciones. Este es el mensaje confidencial
dado por $r7 Caitanya Mahaprabhu y Sus seguidores. Eso es yena. Si seguimos este
yena gacchanti tat-padam, entonces podemos estar seguros de regresar a casa,
de vuelta a Dios, Krsna. Y esa es la perfeccion mas elevada de la vida.

$ri Caitanya-caritamrta, Madhya-lila 25.271 - Significado

La esencia del conocimiento espiritual se encuentra en los pasatiempos de Sri
Caitanya Mahaprabhu, que son idénticos a los pasatiempos del Sefior Krsna. Esa
es la esencia del conocimiento. El conocimiento que no lleva incluido la
comprensién de Sri Caitanya Mahaprabhu y de Krsna, es simplemente superfluo.
Por la gracia de Sri Caitanya Mahaprabhu, el néctar de los pasatiempos del Sefior
Sri Krsna esta fluyendo en distintas direcciones en cientos y miles de rios. No
debemos pensar que los pasatiempos de $ri Caitanya Mahaprabhu son diferentes
de los pasatiempos de Krsna. Sri-krsna-caitanya, radha-krsna nahe anya: «El Sefior
Caitanya Mahaprabhu es una combinacion de Radha y Krsna». Asi pues, sin
entender los pasatiempos de Sri Caitanya Mahaprabhu, no es posible entender a
Radha y Krsna. Srila Narottama dasa Thakura, por consiguiente, canta: ripa-
raghundtha-pade haibe dakuti, kabe hama bujhaba se yugala piriti. «éCudando
sentiré un deseo ardiente de estudiar los libros de los Seis Gosvamis? Entonces
podré entender los pasatiempos conyugales de Radha y Krsna».

Caitanya Mahaprabhu directamente empoderé a Srila Riipa Gosvami y a Srila
Sanatana Gosvami. Los otros seis Gosvamis, siguiendo sus pasos, entendieron
también a Sr Caitanya Mahaprabhu y Su misién. Debemos entender a $ri Krsna
Caitanya y al Sefior Sri Krsna siguiendo los Gosvamis, siguiendo el sistema de
parampara. El movimiento para la conciencia de Krsna sigue lo mas estrictamente
posible los pasos de los Gosvamis. Narottama dasa Thakura dice: ei chaya gosasi
yanra, mui tanra dasa: «Yo soy el sirviente de los seis Gosvamis». La filosofia de
conciencia de Krsna es volverse el sirviente del sirviente del sirviente del Sefior.
Quien desee entender el dificil tema de krsna-kathd, debe aceptar la sucesién
discipular. Si de una forma u otra alguien es capaz de entender a Krsna, su vida
serad exitosa. Tyaktva deham punar janma naiti mam eti so ‘rjiuna (Bg. 4.9). Un
devoto perfecto logra entender a Krsna a través de la sucesion discipular, y con
ello se le abre, sin duda alguna, la puerta de entrada al reino de Dios. Quien logra
entender a Krsna no tiene dificultad en transferirse al reino espiritual.
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Mama mana mandire
Bhaktivinoda Thakura

(Estribillo)
mama mana mandire raha nisi-dina
krsna murari $ri krsna murari

mama mana—mi mente; mandire—en el templo; raha—por favor, quédate; nisi-
dina—nochey dia; krsna murari—Sri Krsna Murari.

iTanto de dia como de noche, por favor, reside en el templo de mi corazén, oh,
Krsna Murari, oh, $ri Krsna Murari!
1
bhakti priti mala candana
tumi nio he nio cita-nandana

bhakti—devocién; priti—afecto; mald—guirnalda de flores; candana—sandalo;
tumi—Tu; nio—por favor, acepta; he—oh; nio—por favor, acepta; cita-nandana—
oh, deleite del corazén.

Devocion, amor, guirnaldas de flores y sandalo. Por favor, acéptalos. iOh,
acéptalos, deleite del corazén!
2
jivana marana tava pdja nivedana
sundara he mana-hart

jivana marana—en la vida o la muerte; tava paja—Tu adoracidn; nivedana—
oraciones; sundara—ioh, hermoso; he—oh; mana-hari—oh, ladrén de la mente.

En la vida o en la muerte, yo Te adoro con estas ofrendas, ioh, hermoso
hechicero de corazones!
3
eso nanda-kumara ara nanda-kumara
habe prema-pradipe arati tomara

eso—por favor, ven; nanda-kumara—oh, hijo de Nanda; ara—ademas; nanda-
kumara—oh, hijo de Nanda; habe—habra; prema-pradipe—con la ldmpara del
amor; arati tomara—Tu ceremonia de adoracion.

Ven, oh, hijo de Nanda; entonces, oh, hijo de Nanda, Te ofreceré la ceremonia
de arati con la antorcha de mi amor.

4
nayana yamund jhare anibdra
tomara virahe giridhari

nayana—mis ojos; yamund—el rio Yamuna; jhare—fluye; anibara—sin cesar;
tomdra virahe—en Tu separacion; giridhari—oh, levantador de la colina
Govardhana.
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Sintiendo Tu separacion, las aguas del rio Yamuna incesantemente fluyen de mis
ojos, ioh, Tu, que sostienes la colina Govardhana!

5
vandana gane tava bajuka jivana
krsna murari ST krsna murari

vandana gane—en canciones de alabanza; tava—Tu; bajuka jivana—puedo pasar
mi vida; krsna murari—Sri Krsna Murari.

Mi Unico deseo es pasar mi vida absorto en canciones de Tu alabanza, joh,
Krishna Murari, $ri Krsna Murari!

Comentario

Bhaktivinoda Thakura expresa en esta cancion un anhelo por la presencia
constante del Sefior en su corazén y la oportunidad de ofrecerle servicio. Srila
Prabhupada sefiala en el significado del Srimad-Bhagavatam 1.9.47: «Los devotos
del Sefior siempre estan en el corazon del Sefior, y el Sefior siempre estd en los
corazones de los devotos. Esa es la dulce relacién entre el Sefior y Sus devotos.
Debido al amor puro y la devocidn por el Sefior, los devotos siempre lo ven dentro
de si mismos, y también el Sefior, aunque no tiene nada que hacer ninada a lo que
aspirar, El siempre estd atendiendo el bienestar de sus devotos».

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura dijo a este respecto: «Los devotos
puros instalan al Sefior en el templo de sus corazones, y luego ahi lo sirven
constantemente con amor. Los devotos encabezados por Prahlada Maharaja
también han servido al Sefior al estableciéndolo en un templo en sus corazones.
No es posible mantener un templo abierto en todo momento, pero el templo del
corazon jamas se cierra». (Amrta-vani 13)

Krsna deva! bhavantam vande
RUpa Gosvami

(Estribillo)
ikrsna deva! bhavantam vande
man-manasa-madhukaram arpaya

nija-pada-pankaja-makarande
krsna—oh, Krsna; deva—oh, Sefior; bhavantam—a Ti; vande—ofrezco mis
respetuosas reverencias; mat—mi; manasa-madhukaram—mente cual abeja;
arpaya—por favor, ofrece; nija—Tu propio; pada-pankaja—de Tus pies de
loto; makarande—en el néctar.

iOh, Sefior Krsna! Yo te ofrezco mis respetuosas reverencias. Por favor, fija
mi mente cual abeja en el néctar de Tus pies de loto.
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1
yady api samadhisu vidhir api pasyati
na tava nakhagra-maricim
idam icchami nisamya tavacyuta
tad api krpadbhuta-vicim

yadi api—a pesar de que; samadhisu—en su trance; vidhih api—incluso el
Sefior Brahma; pasyati—ve; na—no; tava—Tu; nakha-agra—puntas de las
uiias de los pies; maricim—rayos refulgentes; idam—esta misma cosa;
icchami—deseo; niSamya—he oido; tava—Tu; acyuta—oh, Acyuta; tat api—
aun asi; krpa-adbhuta-vicim—maravillosas olas de Tu misericordia.

iOh, Acyuta! Aunque el gran Sefior Brahma, en su trance de samadhi, es
incapaz de ver ni siquiera una particula de la refulgencia que emana de las
puntas de las ufias de Tus pies de loto, aun asi, yo deseo esta vision debido
a que he oido hablar de las maravillosas olas de Tu misericordia.

2
bhaktir udarficati yady api madhava
na tvayi mama tila-matri
paramesvarata tad api tavadhika
durghata-ghatana-vidhatri

bhaktir—devocidn; udaficati—surge; yadi api—a pesar de que; madhava—oh,
Madhava; na—no; tvayi—a Ti; mama—mi; tila-matri—semilla de sésamo;
paramesvaratd—el Sefior Supremo; tad api—aunque; tava—Tu; adhika—mas
que; durghata—imposible; ghatana—posible; vidhatri—quien puede
provocar.

iOh, Madhava! Aunque mi devocion por Ti no puede compararse siquiera a
una semilla de sésamo, puesto que Tu eres el Sefior Supremo, puedes hacer
posible lo imposible.

3
ayam avilolatayadya sanatana
kalitadbhuta-rasa-bharam
nivasatu nityam ihamrta nindati
vindan madhurima-saram
ayam—esto; avilolatayG—con estabilidad fija; adya—hoy; sanatana—oh,
eterno  Sefior;  kalita—experimentando;  adbhuta-rasa—melosidades
maravillosas; bhdaram—completo; nivasatu—pueda residir; nityam—

eternamente; iha—aqui; amrta—néctar de los dioses; nindati—derrota;
vindan—disfrutando; madhurima-saram—I|a esencia de la dulzura.

iOh, Sanatana! Tus pies de loto superan incluso el néctar de los dioses. Al
encontrar la esencia de la dulzura que estd dotada de melosidades
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verdaderamente maravillosas, en esta flor de loto de Tus pies, oro para que
hoy la abeja de mi mente pueda residir eternamente ahi.

Comentario

Esta es otra de las pocas canciones escritas en sanscrito. Prabhupada habla
sobre esta cancién en el primer Canto del Srimad-Bhagavatam (1.11.26):

Los devotos puros siempre buscan con anhelo los pies de loto del Sefior.
El loto tiene una clase de miel que los devotos disfrutan de manera
trascendental. Ellos son como las abejas que siempre van tras la miel. Srila
Rlpa Gosvami, el gran devoto dcarya de la Gaudiya-vaisnava-sampradaya, ha
compuesto una cancion acerca de esa miel del loto, diciendo de si mismo que
es como la abeja: «jOh, mi Sefior Krsna!, permiteme ofrecerte mis oraciones.
Mi mente es como la abeja buscando algo de miel. Por tanto, ten la bondad de
darle a la abeja de mi mente un lugar a Tus pies de loto, que son la fuente de
toda miel trascendental. Yo sé que incluso grandes semidioses tales como
Brahma no ven lo rayos de las ufias de Tus pies de loto, aunque se dedican a
la meditacidn profunda durante muchisimos afios. No obstante, joh, infalible!,
esa es mi ambicidén, pues Tu eres muy misericordioso con Tus rendidos
devotos. iOh, Madhava!, también sé que no tengo una devocién genuina por
el servicio a Tus pies de loto, pero debido a que Tu Sefioria es
inconcebiblemente poderoso, puedes hacer lo que es imposible de hacer. Tus
pies de loto pueden burlarse incluso del néctar del reino celestial y, en
consecuencia, me siento muy atraido por ellos. iOh, Tu el supremo eterno!,
por favor, permite entonces que mi mente se fije en Tus pies de loto, para que
pueda saborear eternamente Tu servicio trascendental». Los devotos estan
satisfechos con ser colocados a los pies de loto del Sefior, y no tienen ambicién
alguna de ver Su cara supremamente bella, ni ambicionan ser protegidos por
los fuertes brazos del Sefior. Son humildes por naturaleza, y el Sefior siempre
se inclina hacia semejantes devotos humildes.
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Vijhapti
Confesidn y suplica

Revelacién de la mente
Suplica por servicio y misericordia

Krsna tava punya habe bhai

(Oracion a los pies de loto de Krsna)
Su Divina Gracia A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada

(Estribillo)
krsna tava punya habe bhai
e-punya karibe jabe radhdrant khust habe
dhruva ati bali toma tai

krsna—Sefior Krsna; tava—vuestro; punya—acto piadoso; habe—estaréis; bhai—
oh, hermanos; e punya—esta buena fortuna; karibe—Illevdis a cabo; jabe—
cuando; radharani—Srimati Radharani; khusi habe—esté satisfecha; dhruva—
seguramente; ati—enfaticamente; bali—yo digo; toma—a ti; tai—tan.

Oh, hermanos, os digo enfaticamente que obtendréis buena fortuna del
Supremo Sefior Krsna, Unicamente cuando Srimati Radharani se sienta
complacida con vosotros.
1
Sri-siddhanta sarasvati saci-suta priya ati
krsna-sevaya ydra tula nai
sei se mahanta-guru jagatera madhe uru
krsna-bhakti deya thai thai

$ri-siddhanta sarasvati—Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura; saci-suta—al
hijo de madre SacT; priya ati—muy querido; krsna-sevaya—en el servicio a Krsna;
yara—cuyo; tula—comparacién; ndi—no hay; sei se—esa persona; mahanta-
guru—gran maestro espiritual; jagatera madhye—dentro del universo; uru—
intenso; krsna-bhakti—servicio devocional a Krsna; deya—da; thai thai—en este y
ese lugar.

$r1 Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, que es muy querido por el Sefior
Gauranga, el hijo de madre S$aci, no tiene paralelo en su servicio al Sefior
Supremo S$ri Krsna. El es ese gran santo y maestro espiritual que en diferentes
lugares del mundo estd otorgando intensa devocion por Krsna.

2

tara iccha balavana pascatyete thana thana
haya jate gaurdarigera nama
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prthivite nagaradi Gsamudra nada nadi
sakalei bale krsna nama

tara—su; icchd—deseo; balavana—poderoso; pascatyete—al mundo occidental;
thana thana—en todas partes; haya—es; jate—en el cual; gaurangera nama—el
nombre de Gauranga; prthivite—en la Tierra; nagara-adi—pueblos y demas;
asamudra—extendiéndose hacia el océano; nada-nadi—rios y afluentes; sakalei—
en verdad todos; bale—canta; krsna nama—el santo nombre de Krsna.

Por su fuerte deseo, el santo nombre del Sefior Gauranga se extendera por todos
los paises del mundo occidental. En todas las ciudades, pueblos y aldeas de la
tierra, desde todos los océanos, mares, rios y arroyos, todo el mundo cantara el
santo nombre de Krsna.

3
tahale ananda haya tabe haya digvijaya
caitanyera krpa atisaya
maya dusta jata duhkhi jagate sabai sukhi
vaisnavera iccha pidrna haya

tahale—sobre esa; ananda haya—hay dicha; tabe—entonces; haya—hay; dik-
vijaya—conquistando todas las direcciones; caitanyera krpd—Ila misericordia del
Sefior Caitanya; atiSaya—excesivo; mdyd dusta—corrupto por la ilusién
(pecaminoso); jata—cualquier; duhkhi—almas miserables; jagate—en el universo;
sabdi—todos; sukhi—gente feliz; vaisnavera icchd—el deseo de los devotos; pirna
haya—se ha cumplido.

Ciertamente una gran inundacion de éxtasis trascendental cubrira la faz de la
Tierra, a medida que la gran misericordia de $ri Caitanya Mahaprabhu conquiste
todas las direcciones. Cuando todas las entidades vivientes pecaminosas y
miserables se vuelvan felices, se habra cumplido el deseo de los vaisnavas.

4
se karya je karibdre ajiia yadi dila more
yogya nahi ati dina hina
tai se tomdra krpd magitechi anuripa
aji tumi sabara pravina

se kdarya—esa tarea; je—cual; karibare—hacer; @jiid—mando; yadi—si; dile—dio;
more—a mi; yogya nahi—indigno; ati dina—muy caido; hina—indigente; tai—tan;
se—ese; tomara—TU; krpad—misericordia; magitechi—estoy rogando; anuripa—
en consecuencia; @ji—hoy; tumi—TU; sabara—de todos; pravina—el mas sabio.
Aunque mi Guru Maharaja me ordend cumplir esta mision, yo no soy digno ni
estoy en condiciones de hacerlo pues, soy muy caido e insignificante. Por lo
tanto, oh, Seiior, ahora imploro Tu misericordia para volverme digno, porque Tu
eres el mas sabio y experto de todos.
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5
tomara se Sakti pele guru-sevaya vastu mile
jivana sarthaka jadi haya
sei se seva paile tahale sukhi hale
tava sanga bhagyate milaya

tomara—TU; se—esa; Sakti—potencia; pele—obtencion; guru-seva—servicio al
maestro espiritual; vastu—Ila sustancia real (la Verdad Absoluta); mile—recibe;
jivana—vida; sarthaka—exitoso; jadi haya—si esto es; sei se—ese particular;
sev@—servicio; pele—obtener; tdhale—sobre esa; sukhi—persona feliz; hale—se
convierte; tava sanga—Tu asociacién; bhdagyete—por buena fortuna; milaya—
satisface.

Si Tu otorgas Tu poder divino, entonces uno puede lograr la verdadera sustancia,
la cual consiste en el servicio al maestro espiritual, y la vida se vuelve un éxito.
Al obtener dicho servicio uno se siente verdaderamente satisfecho, y finalmente
recibe Tu compaiiia gracias a la buena fortuna.

6
evam janam nipatitam prabhavahikipe
kamabhikamam anu yah prapatan prasangat
krtvatmasat surarsinad bhagavan grhitah
so 'ham katham nu visrje tava bhrtya-sevam

evam—asi; janam—gente en  general; nipatitam—caida; prabhava—de la
existencia material; ahi-kiipe—en un pozo oculto lleno de serpientes; kama-
abhikdmam—desear los objetos de los sentidos; anu—siguiendo; yah—Ila persona
que; prapatan—cayendo (en esa condicidn); prasangat—por una relacién
indebida, o a un aumento de los deseos materiales; krtva atmasat—causarme
(otorgarme cualidades espirituales como las suya, las de $ri Narada); sura-rsina—
debido a la gran persona santa (Narada); bhagavan—oh, mi Sefior; grhitah—
aceptada; sah—esa persona; aham—yo; katham—cémo; nu—en verdad; visrje—
puedo abandonar; tava—Tuyo; bhrtya-sevam—el servicio de Tu devoto puro.

Mi querido Sefior, joh, Suprema Personalidad de Dios!, por haberme involucrado
en deseos materiales, que se sucedian uno tras otro, poco a poco, siguiendo los
pasos de la gente comin fui precipitindome en un pozo ciego lleno de
serpientes. Sin embargo, Tu sirviente Narada Muni tuvo la bondad de aceptarme
como su discipulo y me instruyé acerca de cémo alcanzar esta posiciéon
trascendental. Mi primer deber, por lo tanto, es servirle. ¢{CoOmo podria yo
abandonar su servicio? (Prahlada Maharaja ora al Seiior Nrsirhhadeva, SB 7.9.28)

7
tumi mora cira sathi bhuliya mayara lathi
khaiyachi janma-janmantare
aji punah e su-joga yadi haya jogayoga
tabe pari tuhe milibare
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tumi—Ta; mora—mi; cira-sathi—compafero perpetuo; bhuliya—olvidar;
maydara—de ilusion; lathi—patadas; khaiyachi—estoy sufriendo; janma-
janmantare—nacimiento tras nacimiento; aji—hoy; punah—otra vez; e—ese; su-
yoga—oportunidad; yadi haya—si esto es; yogdyoga—compaiia; tabe—
entonces; pari—seré capaz; tuhe milibare—reunirme contigo.

Oh, Seiior Krsna, T eres mi compaiiero eterno. Habiéndote olvidado, he sufrido
las patadas de maya nacimiento tras nacimiento. Si hoy se presenta de nuevo la
oportunidad de encontrarte, entonces seguramente podré reunirme contigo.

8
tomara milane bhai abara se sukha pai
go-carane ghuri dina bhara
kata vane chutdachuti vane khai lutaluti
sei dina kabe habe mora

tomara—Tu; milane—en la reunidn; bhai—oh, querido amigo; abara—una vez
mas; se sukha—esa felicidad; pai—voy a experimentar; go-carane—cuidando las
vacas; ghuri—yo vagaré; dina bhara—todo el dia; kata vane—en tantos bosques;
chutaluti—bromear y retozar; vane—en el bosque; khai—disfruto; lutaputi—
rodar por el suelo; sei dina—ese dia; kabe—cuando; habe mora—sera mio.

Oh, amigo querido, en Tu compaiiia de nuevo volveré a experimentar una gran
alegria. Al despuntar la mafiana deambularé por los pastizales y campos de
pastoreo. Corriendo y retozando por diversos bosques de Vraja, rodaré por el
suelo en éxtasis espiritual. ¢ Cuando me llegara ese dia?

9
aji se su-vidhane hala tomara smarana bhela
bara asa dakilama tai
ami tomara nitya-dasa tai kari eta asa
tumi vind anya gati nai

aji—hoy; se—ese; su-vidhdne—de wuna manera agradable; tomdra—Tu;
smarana—recuerdo; bhela—sucedid; bara asaG—gran anhelo; dakilama—Illamé;
tai—tan; ami—yo; tomara—Tu; nitya-dasa—sirviente eterno; tai—tan; kari—yo
mantengo; eta Gsa—tal deseo; tumi vinG—aparte de Ti; anya gati—otro refugio;
ndi—no hay.

De una manera muy agradable, hoy me ha venido ese recuerdo acerca de Ti.
Debido a un gran anhelo, Te llamé. Yo soy Tu sirviente eterno y, por eso deseo
tanto Tu compaiiia. Oh, Sefior Krsna, Tu eres el Unico refugio.

Comentario

Esta oracion, también conocida como «Oracidn a los pies de loto de Krsna», fue
compuesta por Su Divina Gracia A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada a bordo
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del barco Jaladuta, el 13 de septiembre de 1965. En su diario, Prabhupada escribe
lo siguiente:

LUNES 13

Hoy es el trigésimo segundo dia de nuestro viaje desde Calcuta. Después de la
medianoche de ayer, las sacudidas disminuyeron y senti alivio. Por la mafiana
tampoco pude desayunar adecuadamente. Luego cociné 'Bati-chachari'. Me
parecio delicioso y pude tomar algo de comida. Hoy le he revelado mi mente a mi
compafiero, el Sefior Sri Krsna, y Le he escrito un poema bengali, a este respecto.
Alrededor de las once he tenido una pequefia sacudida. El capitan dice que nunca
tuvieron tanta calma en el Atlantico. Yo le dije que es la misericordia del Sefior
Krsna. Su esposa me pidié que regresara con ellos para que volvieran a tener un
océano Atlantico tan tranquilo. Si el Atlantico hubiera mostrado su rostro habitual,
tal vez habria muerto. Pero el Sefior Krsna se ha hecho cargo del buque.

Cinco dias mas tarde, después de llegar al puerto de Boston, Prabhupada compuso
otro poema donde revela su mente sobre las perspectivas de predicar la
conciencia de Krsna en América.

Markine bhagavata-dharma

(Predicando la conciencia de Krsna en América)
Su Divina Gracia A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada

1
bara-krpa kaile krsna adhamera prati
ki lagi anile hetha kara ebe gati

bara-krpa—gran misericordia; kaile—mostrd; krsna—oh, Sefior Krsna; adhamera
prati—a esta alma caida; ki lagi—por qué razén; dnile—me has traido; hetha—
aqui; kara—por favor, muestra; ebe—ahora; gati—Tu propdsito.

Mi querido Sefor Krsna, Tu eres muy bondadoso con esta alma inutil, y no sé con
qué proposito me has traido aqui. Ahora puedes hacer conmigo lo que gustes.

2
dche kichu karya tava ei anumane
nahe kena anibena ei ugra-sthane
dche—hay; kichu—alguna; karya—tarea; tava—Tu; ei—ese; anumane—
adivinando; nahe—si no; kena—por qué; dnibena—has traido; ei—en este; ugra-
sthane—terrible lugar.

Pero supongo que tienes alguna tarea aqui pues, de lo contrario, ¢por qué
habrias de traerme a este horrible lugar?

3
rajas tamo gune era sabai acchanna
vasudeva-katha ruci nahe se prasanna
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rajah—Ila modalidad de la pasidén; tamah—Ila modalidad de la ignorancia; gune—
por las modalidades; erd—su; sabai—todos ellos; Gcchanna—cubierto; vasudeva-
katha—temas sobre el Sefor Krsna, el hijo de Vasudeva; ruci—gusto; nahe—no;
se—ellos; prasanna—estan felices o jubilosos.

La mayoria de la poblacion esta cubierta por las modalidades materiales de la
ignorancia y la pasion. Absortos en la vida material, se creen muy felices y
satisfechos y, por lo tanto, no sienten ningtin gusto por el mensaje trascendental
de Vasudeva. No sé como podran entenderlo.

4
tabe yadi tava krpa haya ahaituki
sakal-i sambhava haya tumi se kautuki

tabe—entonces; yadi—si; tava—Tu; krpa—misericordia; haya—se muestra;
ahaituki—sin causa; sakala-i—todos ellos; sambhava haya—eso es posible;
tumi—TU; se—ese; kautuki—aficionado a la diversion.

Pero sé que Tu misericordia sin causa puede hacer que todo sea posible, pues Tu
eres el mistico mas experto.

5
ki bhave bujhale tara bujhe sei rasa
eta krpa kara prabhu kari nija-vasa

ki bhave—de qué manera; bujhale—haciendo entender; tara—entonces; bujhe—
comprender; sei rasa—las melosidades del servicio devocional; eta—como este;
krp@—misericordia; kara—por favor, revela; prabhu—oh, Sefior; kari—estoy
haciendo; nija-vasa—bajo Tu poder de control.

¢Como van a entender las melosidades del servicio devocional? jOh, Sefior!, oro
simplemente por Tu misericordia para que pueda ser capaz de convencerlos de
Tu mensaje.

6
tomara icchaya saba haya maya-vasa
tomara icchdya nasa mayara parasa

tomara icchaya—de acuerdo con Tu deseo; saba—todos; haya—son; maya-
vasa—controlados por la ilusidén; tomadra icchadya—de acuerdo con Tu deseo;
nasa—destruccion; maydra parasa—el toque de ilusion.

Por Tu voluntad, todas las entidades vivientes han quedado bajo el control de la

energiailusoriay, por tanto, si Tu quieres, por Tu voluntad, ellas pueden también
liberarse de las garras de la ilusion.

7
tava iccha haya yadi tadera uddhara
bujhibe niscaya-i tabe kathda se tomara
tava icchda—Tu deseo; haya—es; yadi—si; tadera—su; uddhara—liberacion;
bujhibe—ellos comprenderdn; niscaya-i—seguro; tabe—entonces; katha—
mensaje; se—ese; tomara—Tu.
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Yo deseo que Tu las liberes. Por consiguiente, si Tu también deseas su liberacion,
esa sera la Uinica manera en que ellas podran entender Tu mensaje.

8
bhagavatera katha se tava avatara
dhira haiya sune yadi kane bara bara

bhagavatera kathd—el mensaje del Srimad-Bhagavatam; se—ese; tava avatara—
Tu encarnacidn; dhira haiyG—volverse grave; Sune—por escuchar; yadi—si;
kane—recepcion auditiva; bara bara—unay otra vez.

Las palabras del Srimad-Bhagavatam son Tu encarnacion, y si una persona sobria
las escucha repetidamente con sumisidn, podra entender entonces Tu mensaje.

En el Srimad-Bhagavatam (1.2.17-21) se dice:

Srnvatam sva-kathah krsnah punya-Sravana-kirtanah
hrdy antah-stho hy abhadrani vidhunoti suhrt satam

nasta-prayesv abhadresu nityam bhagavata-sevaya
bhagavaty uttama-Sloke bhaktir bhavati naisthiki
tada rajas-tamo-bhavah kama-lobhadayas ca ye
ceta etair anaviddham sthitam sattve prasidati
evam prasanna-manaso bhagavad-bhakti-yogatah
bhagavat-tattva-vijianam mukta-sangasya jayate
bhidyate hrdaya-granthis chidyante sarva-samsayah
ksiyante casya karmani drsta evatmanisvare

Srnvatam—aquellos que han desarrollado el vivo deseo de oir el mensaje de; sva-
kathah—Sus propias palabras; krsnah—Ila Personalidad de Dios; punya—virtudes;
Sravana—oyendo; kirtanah—cantando; hrdi antah sthah—dentro del corazén de
uno; hi—indudablemente; abhadrani—deseo de disfrutar la materia; vidhunoti—
limpia; suhrt—benefactor; satam—de los veraces; nasta—destruido; prayesu—
practicamente a la nada; abhadresu—todo lo que no es auspicioso; nityam—
regularmente; bhdgavata—el Srimad-Bhdgavatam, o el devoto puro; sevayd—por
prestar servicio; bhagavati—a la Personalidad de Dios; uttama—trascendental;
Sloke—oraciones; bhaktih—servicio amoroso; bhavati—llega a existir; naisthiki—
irrevocable; tadd—en ese momento; rajah—en la modalidad de la pasidn;
tamah—Ila modalidad de la ignorancia; bhavah—la situacion; kama—Iujuria y
deseo; lobha—anhelo; ddayah—otros; ca—y; ye—sea lo que fuere; cetah—Ila
mente; etaih—por estos; anaviddham—sin ser afectado; sthitam—estando fijo;
sattve—en la modalidad de la bondad; prasidati—se vuelve asi plenamente
satisfecho; evam—asi; prasanna—animada; manasah—de la mente; bhagavat-
bhakti—el servicio devocional del Sefior; yogatah—por el contacto con;
bhagavat—referente a la Personalidad de Dios; tattva—conocimiento;
vijsanam—cientifico, mukta—Iliberado; sangasya—del contacto; jayate—se
vuelve efectivo; bhidyate—atravesado; hrdaya—corazén; granthih—nudos;
chidyante—cortados en pedazos; sarva—todos; samsayah—recelos; ksiyante—
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terminada; ca—y; asya—su; karmdani—cadena de acciones fruitivas; drste—
habiendo visto; eva—indudablemente; atmani—al yo; iSvare—dominando

S$ri Krsna, la Personalidad de Dios, quien es Paramatma [la Superalma] que se
encuentra en el corazén de todo el mundo y el benefactor del devoto veraz,
limpia el deseo de disfrute material del corazon del devoto en el que se ha
desarrollado el vivo deseo de oir Sus mensajes, los cuales son virtuosos en si
mismos cuando se oyen y se cantan como es debido. Por asistir regularmente a
las clases del Bhagavatam y por prestarle servicio al devoto puro, todo lo que
perturba el corazén es destruido practicamente por completo, y el amoroso
servicio a la Personalidad de Dios, quien es alabado con canciones
trascendentales, se establece como un hecho irrevocable. Tan pronto como el
amoroso servicio irrevocable se establece en el corazon, los efectos de las
modalidades de la naturaleza de la pasidn y la ignorancia, tales como la lujuria,
el deseo y el anhelo, desaparecen del mismo. El devoto se establece entonces en
la bondad, y se vuelve completamente feliz. Establecido asi en el plano de la
modalidad de la bondad pura, el hombre cuya mente ha sido animada por el
contacto con el servicio devocional del Sefior, obtiene verdadero conocimiento
cientifico acerca de la Personalidad de Dios, en la etapa liberada de todo
contacto material. De esa forma, el nudo del corazén es atravesado, y todos los
recelos son cortados en pedazos. La cadena de acciones fruitivas se termina
cuando uno ve al yo como amo.”

10
rajas tamo ha’ te tabe paibe nistara
hrdayera abhadra sate ghucibe tahara

rajah—Ila modalidad de la pasidn; tamah—Ila modalidad de la ignorancia; ha’te—
desde; tabe—entonces; pdibe—lograra; nistara—liberacidn; hrdayera—del
corazén; abhadra—inauspicioso; saba—todo; ghucibe—sera eliminado; tahdra—
su.

Asi [la persona que escucha el Bhagavatam] se liberara de la influencia de las
modalidades de la ignorancia y la pasién y, de esta forma, desapareceran todas
las cosas inauspiciosas acumuladas en lo profundo del corazon.

11
ki ka’ re bujhaba katha vara sei cahi
ksudra ami dina hina kono sakti nahi

ki ka’ re—haciendo lo que; bujhdba—los haré entender; kathd—Tu mensaje;
vara—bendicion; sei—esa; cahi—anhelo; ksudra—diminuto; dmi—yo; dina hina—
caido e insignificante; kono Sakti—cualquier poder; nGdhi—no hay.

¢Como podré a hacer que entiendan el mensaje de conciencia de Krsna? Yo soy
muy desafortunado, incompetente y de lo mas caido. Por lo tanto, estoy

procurando Tu bendicidon para poder convencerlos, pues por mi mismo soy
incapaz de hacerlo.

327



Markine bhagavata-dharma

12
athaca enecha prabhu katha balibare
ye tomara iccha prabhu kara ei bare

athaca—sin embargo; enecha—TU me has traido; prabhu—o Sefior; katha—
mensaje; balibare—hablar; ye—cual; tomdra iccha—Tu voluntad; prabhu—oh,
Sefnor; kara—hacer; ei-bare—ahora.

iOh, Sefior!, de alguna manera me has traido aqui para hablar de Ti. Ahora, mi
Sefior, de acuerdo con Tu deseo, habré de tener éxito o fracasaré.

13
akhila jagata-guru! vacana se amara
alankrta karibara ksamata tomara

akhila jagata-guru—o maestro espiritual del universo entero; vacana—palabras;
se—esa; amara—mi; alankrta—decorado; karibara—para hacer; ksamata—Ila
habiliad; tomara—Tu.

iOh, maestro espiritual de todos los mundos!, lo Unico que puedo hacer es
repetir Tu mensaje, si Tu quieres puedes hacer que mi facultad de hablar sea
adecuada para que entiendan.

14
tava krpa ha’ le mora katha suddha habe
Suniya sabara soka duhkha ye ghucibe

tava krpa—Tu misericordia; ha” le—al mostrar; mora katha—mi discurso; suddha
habe—se volvera puro; suniyd—escuchando; sabdra—de todos; soka-duhkha—
lamentacion y miseria; ye—cual; ghucibe—sera eliminado.

Sélo por Tu misericordia sin causa podran mis palabras ser puras. Estoy seguro
de que cuando este mensaje trascendental penetre en sus corazones, se sentiran
dichosos y asi se liberaran de todas las condiciones infelices de la vida.

15
aniydacha yadi prabhu Gmare nacate
ndcdo ndacdao prabhu nacao se-mate
kasthera puttali yatha ndacao se-mate

aniyacha—me has traido; yadi—si; prabhu—oh, Sefior; amare—a mi; nacate—
hacer bailar; nacdo—hazme bailar; ndcGo—hazme bailar; prabhu—oh, Sefior;
ndcdo—hazme bailar; se-mate—de esa manera; kdsthera putali—una marioneta
de madera; yathd—tal como; ndcdo—hazme bailar; se-mate—de esa manera.

iOh, Seiior!, no soy mas que una marioneta en Tus manos. Si me has traido aqui
para que baile, entonces hazme bailar, hazme bailar, joh, Sefor!, hazme bailar
como gustes.
16
bhakti nai veda nai name khuba dara
"bhaktivedanta" nama ebe sarthaka kara
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bhakti nai—sin devocién; veda ndi—sin conocimiento; ndme—por el titulo;
khuba—mucho; dara—fe; bhaktivedanta nama—el nombre Bhaktivedanta; ebe—
ahora; sarthaka kara—por favor, cimplelo.

No tengo devocion alguna ni conocimiento, pero tengo fe firme en el santo
nombre de Krsna. Yo he sido nombrado Bhaktivedanta y ahora si Tu quieres,
puedes hacer que se cumpla el verdadero sentido de Bhaktivedanta.

(Firmado)

El mendigo mas desafortunado e insignificante

A.C. Bhaktivedanta Swami,

a bordo del barco Jaladuta, Muelle Commonwealth,
Boston, Massachusetts, U.S.A.

18 de septiembre de 1965

Comentario

En 1976, Srila Prabhupada recibié una traduccién de su poema Markine
Bhagavata-dharma, por su discipulo Jayasacinandana dasa, quien en ese
momento era uno de los editores de bengaliy sanscrito del BBT en Los Angeles. El
le contestd: «Muchas gracias por tu buena traduccion de Markine Bhagavata-
dharma. Lo aprecio mucho. Creo que puede incluirse en las primeras paginas de
la nueva impresion del libro de canciones, y puede cantarse en kirtana como las
otras canciones de Bhaktivinode Thakura».

Prabhupada habia escrito este poema en cuanto llegd a América. El Jaladuta
habia atracado en el puerto de Boston temprano por la mafiana del 17 de
septiembre de 1965, y mas tarde, ese mismo dia, el capitan del barco llevd a
Prabhupada a ver el centro de Boston. La cruda realidad del estilo de vida
estadounidense confirmd sus peores expectativas, superando ampliamente las
impresiones que habia recogido de articulos y fotografias en revistas.

La tarea en cuestién parecia abrumadora, casi imposible, y por eso expresd sus
sentimientos en este poema, expresando una y otra vez, dudas aparentes sobre si
su mision de introducir la conciencia de Krsna en esa atmdsfera seria exitosa. Pero
también expreso, una y otra vez, su plena confianza y dependencia en el plan de
Krsna. Un alma totalmente entregada siempre dependera exclusivamente de la
misericordia del Sefior, incluso en las circunstancias mas dificiles.

En una conferencia sobre el Srimad-Bhdagavatam en 1976 en Los Angeles,
Prabhupada dijo: «Entonces, a través del sastra podemos entender quién es quién,
a través del sastra. Por lo tanto, en mi poesia, sobre la potencia del sastra, dije
que rajas tamo gune erd sabdi dcchanna, vasudeva-katha ruci nahe se prasanna.
«Aqui la mayoria de la poblacién esta cubierta por las modalidades materiales de
la ignorancia y la pasién. Absortos en la vida material, se creen muy felices y
satisfechos; por ese motivo, no les gusta el mensaje trascendental de Vasudeva.
Por tanto, no sé como seran capaces de entenderlo». En realidad, eso es un hecho.
Todos, tantos svamis y yogis, vinieron a este pais. Luego, anuncian en India que
fueron a América a predicar el Vedanta. Pero estando influenciados, équé Vedanta
conocian? Cuando regresaron a la India, habian aprendido a seducir a las mujeres
y a comer carne. Este es su Vedanta. Porque karanam guna-sango 'sya. Si no eres
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lo suficientemente fuerte, entonces la asociacidon te inducird o te influira. Si no
eres un vaisnava, entonces si vas a un burdel o a una licoreria, seras influenciado
por los borrachos y por seductores de prostitutas. Pero si eres lo suficientemente
fuerte, entonces les daras el efecto de tu asociacion, y ellos se volveran vaisnavas.
Esa es la diferencia.

Mientras estaba a bordo del barco estaba pensando sobre rajas tamo gune
erd sabai acchanna, vasudeva-katha ruci mahe prasanna. A nadie le interesa. En
el momento presente, todos estan cubiertos por rajas-tamah, las cualidades
basicas, la ignorancia y la pasion, por lo que no tienen interés en la conciencia de
Krsna. Uno tiene que purificarse a si mismo. Tada rajas-tamo-bhavah kama-
lobhadayas... [SB 1.2.19]. Cuando ponemos fin a rajas-tamo-bhavah, ceta etair
anaviddham... Cuando nuestro corazén ya no estad contaminado por rajas-tamo-
bhavah, ceta etair anaviddham sthitam sattve prasidati. Hay tres gunas. Si
disminuyes estas dos gunas, rajas-tamo-guna, entonces permanece la restante,
solo sattva-guna. Asi pues, estos rajas-tamo-guna pueden ser contrarrestados
simplemente escuchando acerca de Krsna. Srnvatam sva-kathah krsnah punya-
Sravana-kirtanah [SB 1.2.17]. Por eso escribi, tabe jadi tava krpa hay ahaituki,
sakala sambhava hay tumi se kautiki. Dios es todopoderoso, Krsna es
todopoderoso, y El puede hacer que todo lo imposible sea posible. Asi que, sea lo
que sea que se esté haciendo en nuestro movimiento de conciencia de Krsna, no
penséis que es mi influencia, es la de Krsna. Krsna puede hacerlo todo. El puede
cambiar sattva-guna en tamo-guna, tamo-guna en rajo-guna, rajo-guna en
sattva-guna—como quiera. Al igual que un electricista experto: puede convertir el
calentador en refrigerador y el refrigerador en calentador. La energia eléctrica es
la misma. Del mismo modo, parasya saktir vividhaiva Srdyate. Krsna tiene Su
energia, y si El quiere... Mi punto es que este movimiento para la conciencia de
Krsna ha venido a vuestro pais por voluntad de Krsna. Asi que esta situacion
favorable ha sido debido a la voluntad de Krsna, pues El desea «ahora los
occidentales, especialmente los estadounidenses, deberian volverse conscientes
de Krsna». Esa es su voluntad. Asi que aprovechad la oportunidad, cooperad con
Krsna y tendréis éxito.

* %k %k
Es nuestra experiencia real, tanto en nuestras propias vidas como en la vida de los
demas, sddhu-sanga, la compafiia de una persona santa como Srila Prabhupada
es inmensamente poderosa. ¢COmo era nuestra vida antes de entrar en contacto
con los Prabhupada y sus devotos? ¢Y cdmo es ahora? iQué maravillosa
transformacion ha tenido lugar por su divina asociacion! No hay palabras para
describirlo adecuadamente.

Thakura vaisnava-gana
Narottama dasa Thakura
1
thakura vaisnava-gana kari ei nivedana
mo bara adhama duracara
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darana-samsara-nidhi tate dubadila vidhi
kese dhari more kara para

thakura vaisnava-gana—Ilos vaisnavas; kari ei nivedana—solicito; mo—yo soy;
bara—muy; adhama—caido; durdcara—desdichado; darina—terrible; samsara-
nidhi—océano de existencia material; tdbe—eso; dubdila—ahogado; vidhi—por la
Providencia; kese dhari—tirando de mi cabello; more kara para—por favor,
llévame.

iOh, santo vaisnava! Por favor, escucha mi plegaria. Soy el ama mas miserable y
caida, y estoy ahogandome en este formidable océano material debido a la
Providencia. Por favor, ayudame a cruzar este océano agarrandome del pelo y
sacandome de aqui.

2
vidhi bara balavan na sune dharama-jiiana
sadai karama-pase bandhe
na dekhi tarana lesa jata dekhi saba klesa
andtha katare tewi kdande

vidhi—la Providencia; bara balavan—muy poderosa; nd@ sune—no prestar
atencion; dharama—principios religiosos; jidna—conocimiento; saddi—siempre;
karama-pase—con las cuerdas del karma; baridhe—se une; nd dekhi—no veo;
tarana lesa—el camino de la liberacién; jata dekhi—todo lo que veo; saba klesa—
es simplemente angustia; anatha—indefenso; katare—patético; tewi—por eso;
kande—lloro.

Las leyes de la Providencia son tan poderosas que no consideran la religion o el
conocimiento, sino que atan a uno con las cuerdas del karma. No encuentro
ninguna fuente de liberacion de esta miserable condicidn, y siempre me
lamento, porque estoy afligido y no tengo un maestro.

3
kama krodha lobha moha mada abhiména saha
apana apana sthane tane
aichana Gmdara mana phire jena andha jana
supatha vipatha nahi jane

kama—Ilujuria; krodha—ira; lobha—codicia; moha—ilusion; mada—falso orgullo;
abhimana—falso ego; saha—junto con; apana dpana sthane—a sus respectivos
fines; tane—tira; aichana—tal; amara mana—mi mente; phire—vagabundea;
jena—como; andha jana—hombre ciego; supatha—camino correcto; vipatha—
camino equivocado; nahi jane—no sabe.

La lujuria, la ira, la codicia, la ilusidn, el falso orgullo y el falso ego me impulsan
hacia sus respectivos lugares. Por lo tanto, mi mente es como un hombre ciego
que no sabe cudl es camino correcto y cual es el equivocado.
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4
nad lainu sat mata asate majila citta
tuwa paye na karinu asa
narottama dase kaya dekhi suni lage bhaya
tardiya laha nija
nd lainu—no siguié; sat mata—el camino de los devotos; asate—en mala
compafiia; majila—absorto; citta—corazon; tuya paye—en tus pies de loto; na
karinu—no; asa—deseo; narottama dase—Narottama dasa; kaya—dice; dekhi
suni—al ver y escuchar; lage bhaya—tengo miedo de; tardiyG—entregando;
laha—mantenme; nija pasa—a tus pies de loto.

Absorta en malas compafias mi mente no siguié el camino de los devotos.
Narottama dasa dice: «Oh, Sefior yo no he anhelado Tus pies de loto. Por favor,
acéptame y mantenme a Tus pies de loto, pues estoy amedrentado».

Comentario

Esta es la Cancion 44 en el cancionero Prarthana de Narottama dasa Thakura. El
titulo oficial es Vaisnava-vijiiapti (oracién a los vaisnavas). Como en la siguiente
cancién y en muchas otras, se enfatiza la importancia del vaisnava-seva (servicio
a los devotos). Prabhupada a menudo cita las siguientes palabras de Narottama
dasa Thakura: chariya vaisnava-seva nistara pdyeche kebd, lo que significa que a
menos que uno sirva a los vaisnavas y brahmanas, no podra liberarse de las garras
de la materia. Aqui hay unos ejemplos:

Srimad-Bhagavatam 6.1.16 — Significado

Srila Narottama dasa Thakura ha dicho: chdriya vaisnava-seva nistara payeche
keba: «éQuién puede liberarse de las garras de maya sin servir a un maestro
espiritual genuino, a un vaisnava ideal?». Esta idea se expresa también en muchos
otros pasajes de las Escrituras. El Srimad-Bhdagavatam (5.5.2) dice: mahat-sevam
dvaram ahur vimukteh: Quien desee liberarse de las garras de maya debe
relacionarse con un devoto puro, un mahatma. Mahatma es aquel que se
ocupa las veinticuatro horas del dia en el servicio amoroso del Sefior. Como Krsna
dice en la Bhagavad-gita (9.13):

mahdatmanas tu mam partha daivim prakrtim asritah
bhajanty ananya-manaso jidtva bhatadim avyayam

«jOh, hijo de Prtha!, aquellos que no estadn bajo la ilusién, las grandes almas, se
hallan bajo la proteccidon de la naturaleza divina. Ellos estan plenamente ocupados
en el servicio devocional, porque saben que Yo soy la Suprema Personalidad de
Dios, original e inagotable». El mahatma, por lo tanto, se caracteriza por su
dedicacién exclusiva al servicio de Krsna. Si queremos liberarnos de las reacciones
pecaminosas, despertar nuestra conciencia de Krsna original y aprender el modo
de amar a Krsna, debemos ofrecer servicio a un vaisnava. Ese es el resultado
de mahatma-seva. Por supuesto, si nos ocupamos en el servicio de un devoto
puro, las reacciones de nuestra vida pecaminosa quedardn inmediatamente
destruidas. El servicio devocional es necesario, pero no para deshacernos de un

332



Thakura vaisnava-gana

insignificante montdn de pecados, sino para despertar nuestro latente amor por
Krsna. Del mismo modo que la niebla se disipa con el primer rayo de la luz del Sol,
nuestras reacciones pecaminosas se desvanecen de modo natural en cuanto nos
dedicamos al servicio de un devoto puro; no se necesita ningun esfuerzo adicional.

Srimad-Bhagavatam 6.11.18 - Significado

El vaisnava siempre desea el polvo de los pies de loto de los dcaryas y vaisnavas
que le han precedido. Vrtrasura estaba seguro de que seria matado en la batalla
con Indra, pues ese era el deseo del Sefior Visnu. E| estaba preparado para la
muerte, porque sabia que, después de morir, su destino era ir de regreso al hogar,
de vuelta a Dios. Ese destino es muy elevado, y se alcanza por la gracia de
un vaisnava. Chariya vaisnava-seva nistara payeche keba: Nadie ha ido nunca de
regreso a Dios sin ser favorecido por un vaisnava. Por esa razon, en este verso
encontramos las palabras manasvinam pada-rajah prapatsye: «Yo recibiré el
polvo de los pies de loto de grandes devotos». La palabra manasvinam se refiere
a los grandes devotos que siempre piensan en Krsna. Siempre viven en paz,
pensando en Krsna; por esa razdn, reciben el calificativo de dhiras. Narada Muni
es quien mejor representa a este tipo de devotos. Quien recibe el polvo de los pies
de loto de un manasvi, de un gran devoto, ciertamente va de regreso al hogar, de
vuelta a Dios.

$rimad-Bhagavatam 7.9.24 - Significado

Siguiendo los pasos de Prahlada Maharaja, debemos adquirir una experiencia
profunda acerca del cardcter perecedero de toda opulencia material. Incluso el
cuerpo, al que tratamos de procurar tantos placeres sensuales, puede perecer en
cualquier momento. El alma, sin embargo, es eterna. Na hanyate hanyamane
Sarire (Bg. 2.20): El alma no se destruye ni siquiera cuando se destruye el cuerpo.
Por lo tanto, el hombre inteligente debe cuidar de la felicidad del alma espiritual,
no de la felicidad del cuerpo. Incluso si recibimos cuerpos como los del Sefor
Brahma y otros grandes semidioses, cuya vida es muy larga, también esos cuerpos
seran destruidos; por lo tanto, el hombre inteligente debe preocuparse del alma
espiritual imperecedera.

Para salvarnos, debemos refugiarnos en un devoto puro. Narottama dasa
Thakura, dice, por lo tanto: chariya vaispnava-seva nistara pdyeche keba. Quien
desee salvarse de las embestidas de la naturaleza material, cuya causa es el cuerpo
material, debe volverse consciente de Krsna y tratar de entender perfectamente
a Krsna.

$rimad-Bhagavatam 10.10.25 - Significado

Si, en lugar de pedir favores directamente a la Suprema Personalidad de Dios,
buscamos el favor de un devoto, lograremos facilmente nuestro objetivo. Por esa
razén, Srila Bhaktivinoda Thakura aconseja: vaisnava thakura tomara kukkura
bhuliya janaha more, krsna se tomdra krsna dite para. Debemos desear ser como
perros en lo que se refiere a seguir estrictamente al devoto. El devoto tiene a Krsna
en la mano. Adurlabham atma-bhaktau. Por lo tanto, si no recibimos el favor del
devoto, no podemos acercarnos directamente a Krsna y, mucho menos,
ocuparnos en Su servicio. En una de sus canciones, Narottama dasa Thakura
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dice: chdriya vaisnava-seva nistara pdyeche kebd. «No es posible liberarse del
condicionamiento de la vida material sin volverse sirviente del devoto puro». En
nuestra sociedad gaudiya-vaisnava, donde seguimos los pasos de Ripa Gosvami,
el principal deber consiste en buscar el refugio de un maestro espiritual
genuino (adau gurv-asrayah).

Ei-baro karuna koro

Narottama dasa Thakura

1
ei-bara karund kara vaisnava gosai
patita-pavana toma vine keha nai

ei-bara—ahora; karund kara—ser compasivo; vaisnava gosai—oh, vaisnava
gosvamr, patita-pavana—purificador de las almas caidas; toma vine—excepto tu;
keha ngi—nadie mas.

Oh, vaisnava gosvami, por favor, sé misericordioso conmigo al menos esta vez.
Excepto tu, no hay nadie que pueda purificar las almas caidas.

2
yahara nikate gele papa dare jaya
emana dayala prabhu keba kotha paya

jahara—aquien; nikate gele—si uno se acerca; papa—Ios pecados; dire jaya—son
destruidos; emana—tal; dayala—misericordioso; prabhu—maestro; kebd—quien
puede; kothd paya—Ilegar a donde sea.

éDonde puede alguien encontrar una personalidad tan misericordiosa, por cuya
mera audiencia todos los pecados se van muy lejos?

3
gangara parasa haile pascate pavana
darsane pavitra kara-ei tomara guna

gangara—del Ganges; parasa haile—tocar; pascate—luego; pdvana—
purificacién; darsane—audiencia; pavitra kara—purifica; ei—esto es; tomara
guna—tus cualidades.

Después de bainarse en las aguas del sagrado Ganges muchas veces, uno se
purifica; pero con solo verte, las almas caidas se purifican. Esta es tu gran
cualidad.

4
hari-sthane apardadhe tare hari-nama
toma sthane aparadhe nahi paritrana
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hari-sthane—al Sefior Hari; aparaddhe—si uno comete ofensas; tare—libera;
harindm—el santo nombre de Hari; toma sthane—a ti; aparadhe—si uno comete
ofensas; nahi—no hay; paritrana—liberacion.

El santo nombre puede liberar a cualquiera que cometa una ofensa contra el
Sefior Hari, pero si alguien comete una ofensa contra ti, no hay medio de
liberacion.

5
tomara hrdaye sada govinda-visrama
govinda kahena—mama vaisnava parana

tomara hrdaye—en tu corazdn; sadd—siempre; govinda—Govinda; visrama—
esta residiendo; govinda—Govinda; kahena—dice; mama—mio; vaisnava—Ios
vaisnavas; parana—en mi corazon.

Govinda siempre reside en tu corazén, por lo que Govinda dice: «Los vaisnavas
son Mi corazén».
6
prati-janme kari asa caranera dhali
narottame kara daya dpandra bali

prati-janme—en cada nacimiento; kari Gsa—yo deseo; caranera dhili—el polvo
de tus pies de loto; narottame—Narottama dasa; kara dayd—ser misericordioso;
apandra bali—considerado como tuyo.

Yo deseo el polvo de tus santos pies en cada nacimiento que pueda tener. Por
favor, considera tuyo a Narottama dasa, y se amable con él.

Comentario
Esta es la Cancidn 45 en el Prarthana de Narottama dasa Thakura, en la que él
continda expresando el mismo estado de animo que en la cancidn anterior, y
especificamente pide la misericordia de un vaisnava, porque confia en que los
devotos son muy queridos por Krsna y que su asociacién tiene el poder de purificar
incluso a la persona mas pecadora.

Krpa koro' vaisnava thakura
Bhaktivinoda Thakura

1
krpa koro' vaisnava thakura
sambandha janiya, bhajite bhajite,
abhimana hau dura
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krpa—misericordia; koro'—otorgar; vaisnava thakura—oh, vaisnava thakura;
sambandha—relacién; janiya—conocimiento; bhajite bhajite—continuamente
adorando; abhimana—falso ego; hau—tal vez; dura—muy lejos.

iPor favor, concédeme tu misericordia, oh, venerado vaisnava thakura! Solo
entonces, mediante la adoracidon constante, en pleno conocimiento de mi
verdadera posicion eterna, mi ego falso se marchara muy lejos.

2
ami ta’ vaisnava, e-buddhi ha-ile,
amani na haba ami
pratisthasa asi’, hrdaya dasibe,
ha-iba niraya-gami

ami —yo; ta’—ciertamente; vaisnava—un devoto; e-buddhi—ese pensamiento;
ha-ile—si hay; amani—libre del deseo del falso prestigio; nd—no; haba—se
convertird; ami—yo; pratisthasa—reputacién; asi’—habiendo venido; hrdaya—
corazon; dusibe—estara contaminado; ha-iba—yo debo; niraya—infierno; gami—
ir hacia.

Si pienso, «yo soy un vaisnava», entonces esperaré recibir respeto de los demas.
Y si el deseo de prestigio y reputacion falsos contamina mi corazén, entonces
ciertamente me deslizaré hacia una vida en el infierno.

3
tomdra kinkara, dpane janiba,
'guru’-abhimana tyaji'
tomara ucchistha, pada-jala-renu
sada niskapate bhaji

tomara—tu; kinkara—sirviente; Gpane—yo mismo; janibo—voy a saber; 'guru’ -
abhimana—el orgullo de ser «guru»; tyaji'—habiendo renunciado; tomara—tu;
ucchistha—restos; pada—pies; jala—agua; repnu—polvo; sadd—siempre;
niskapate—sinceramente; bhaji—yo honro.

Me identificaré como tu humilde sirviente, cuando renuncie a la falsa concepcion
de pensar que «yo soy un guru». Sinceramente, yo adoro los remanentes de tu
comida, oh, devoto puro, asi como también el agua que ha lavado el polvo
sagrado de tus pies de loto.

4
nije srestha jani’, ucchistadi-dane,
habe abhimana bhara
tai Sisya tava, thakiya sarvada,
na la-iba pija kara
nije—yo mismo; srestha—el mejor; jani’—habiendo sabido; ucchista—restos;
adi—y asi; dane—al dar; habe—se convertira; abhimana—orgullo falso; bhara—
pesado; tai—asi; Sisya—discipulo; tava—tu; thakiya—restante; sarvada—por
siempre; nGd—no; la-iba—voy a tomar; pija—adoracion; kara—nadie.
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Al dar los restos de mi comida a los demdas me consideraré superior, y acarrearé
el peso del orgullo falso. Por lo tanto, manteniéndome siempre como tu
discipulo entregado, no aceptaré la adoracion de nadie.

5
amani manada, haile kirtane,
adhikara dibe tumi
tomdra carane, niskapate ami,
kandiya lutiba bhumi

amani—sin deseo de honor; manada—ofrecer respeto a otros; haile—si sucede;
kirtane—el canto; adhikara—la cualificacion; dibe—daré; tumi—tu; tomara—
tuyo; carane—a los pies; niskapate—sin; ami—yo; kandiya—Ilorando; lutiba—
rodaré; bhumi—en el suelo.

Si ti me otorgas el privilegio de cantar el santo nombre, entonces yo ofreceré
todo honor a los demas, sin esperar honor alguno hacia mi mismo. Asi pues,
lloraré sinceramente en éxtasis mientras ruedo en el suelo a tus pies de loto.

Comentario
Esta es la Cancién 8 del Kalyana-kalpataru de Bhaktivinoda Thakura, Rama
Tercera, Emociones espirituales desbordantes, Parte Segunda (Oraciones
expresando ambicidn y anhelo), Oracién al devoto puro. La incluimos en esta
coleccién porque Prabhupada cita en el Sri Caitanya-caritamrta (Antya-Iila, 4.173)
su maestro espiritual quien cita de esta cancién para explicar la diferencia entre
los devotos genuinos y los pseudo vaisnavas:

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura expresa su opinién sobre cdmo se
transforma, de material en espiritual, el cuerpo de una persona completamente
ocupada en el servicio del Sefior. Dice: «El devoto puro ocupado en el servicio del
Seflor Krsna no tiene deseos de complacer sus propios sentidos, de modo que
nunca acepta nada con ese fin. Lo Unico que desea es la felicidad de la Suprema
Personalidad de Dios, Krsna, y debido a su amor extatico por Krsna, actla de
diversas formas. Los karmis piensan que el cuerpo material es un instrumento
para el disfrute material, y por eso se someten a trabajos tremendamente
penosos. El devoto, sin embargo, estd libre de esos deseos. El devoto se ocupa
siempre, de todo corazoén, en el servicio del Sefior, olviddandose de los conceptos y
las actividades corporales. El cuerpo del karmi se considera material porque
el karmi estd demasiado absorto en actividades fruitivas, pues siempre esta
deseoso de disfrutar de comodidades materiales; sin embargo, el cuerpo del
devoto que pone todo su empefio en trabajar arduamente para satisfacer a Krsna,
ocupandose por entero en el servicio del Sefior, debe ser considerado
trascendental. Mientras los karmis sélo aspiran a la satisfaccién personal de sus
sentidos, los devotos trabajan por la satisfaccidn del Sefior Supremo. Por lo tanto,
quien no puede distinguir entre devocidn y karma comun y corriente cometera el
error de considerar material el cuerpo del devoto. El que de verdad sabe, no
cometera ese error. Los no devotos, que consideran las actividades devocionales
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y las actividades materiales corrientes al mismo nivel, estdn cometiendo ofensas
contra el canto del santo nombre del Sefior. El devoto puro sabe que el cuerpo del
devoto es apto para ofrecer servicio al Sefor, pues siempre esta en el plano
trascendental.

«El devoto que se halla en el plano mas elevado del servicio devocional
siempre piensa humildemente que no estd ofreciendo ningun servicio devocional.
Piensa que es pobre en servicio devocional y que su cuerpo es material. Por otra
parte, aquellos conocidos con el nombre de sahajiyas, cometen la necedad de
pensar que su cuerpo material es trascendental. Debido a ello, siempre carecen
de la compaiiia de devotos puros, de modo que no pueden comportarse
como vaispavas. Observando los defectos de los sahajiyds, Srila Bhaktivinoda
Thakhura ha escrito la siguiente cancion en su libro Kalyana-kalpataru:

amita’ vaisnava, e-buddhi ha-ile,
amani na haba ami
pratisthasa asi’, hrdaya disibe,
ha-iba niraya-gami
nije srestha jani’, ucchistadi-dane,
habe abhimana bhara
tai Sisya tava, thakiya sarvada,
na la-iba paja kara
«”Si me considero un vaisnava, buscaré recibir respeto. Y si los deseos de fama y
reputacion me contaminan el corazoén, ciertamente iré al infierno. Al dar los
remanentes de mi comida a los demas, me consideraré superior y cargaré con el
peso del orgullo falso. Por lo tanto, me mantendré siempre como tu discipulo
entregado, y no aceptaré adoracién de nadie”. Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami
ha escrito en (Antya-lila 20.28):

premera svabhdva — yahan premera sambandha
sei mane, — ‘krsne mora nahi prema-gandha’

«“Donde quiera que hay una relacidn de amor por Dios, sus caracteristicas
naturales son que el devoto no se considera devoto, sino que siempre piensa que
no tiene ni una gota de amor por Krsna”».

Gauranga karuna koro

Narottama dasa Thakura

1
gaurdnga karunad kara, dina hina jane
mo-sama patita prabhu, nahi tri-bhuvane

gauranga—oh, mi querido Sefior Gauranga; karuna kara—por favor, muéstrame
Tu misericordia; dina hina jane—a esta alma caida e indigente; mo-sama—como
yo; patita—caido; prabhu—oh, Sefior; nahi—no hay; tri-bhuvane—en los tres
mundos.
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iOh, mi querido Sefior Gauranga! Por favor, muestra Tu misericordia a esta alma
humilde e indigente. jOh, Sefior! No hay nadie mas caido que yo en los tres
mundos.
2
dante trna dhari’ gaura, daki he tomara
krpa kari’ eso amara, hrdaya mandire

dante—entre mis dientes; trna dhari'—sostener hierba; gaura—ioh, Sefior
Gaural; daki—estoy llamando; he—ioh,!; tomara—Tuyo; krpd—misericordia;
kari'—demostracion; eso—por favor, ven; amara—mi; hrdaya mandire—dentro
del templo de mi corazoén.

Sosteniendo hierba entre mis dientes, te estoy llamando ahora joh, Seiior Gaura!
Por favor, sé compasivo conmigo y ven a residir en el templo de mi corazén.

3
yadi daya na karibe, patita dekhiya
patita pavana nama, kisera lagiya

yadi—si; daya—misericordia; nd karibe—no me das; patita—caido; dekhiya—
viendo; patita pavana—salvador de los caidos; nama—el nombre; kisera lagiya—
porque eres conocido.

Si no me otorgas Tu misericordia, viendo cuan caido soy, entonces ¢ por qué eres
conocido como Patita Pavana, el misericordioso salvador de los caidos?

4
pareci bhava tuphane, nahika nistara
$ri carana tarani dane, dase kara para

pareci—yo he caido; bhava tuphdane—en el huracan de este mundo material;
ndahika nistara—no hay escapatoria; sr7 carana—divinos pies de loto; tarani—
comparado con un barco; dane—por el regalo; dase—a Tu sirviente; kara para—
hacer cruzar.

Estoy sumido en medio de violentas olas y azotado por huracanes en el océano
de este mundo material, del cual no hay escapatoria. Por favor, concédeme el
regalo de Tus divinos pies de loto, comparables a una barca en la que Tu siervo
puede cruzar el océano del nacimiento y la muerte.

5
$ri krsna caitanya prabhu, dasera anudasa
prarthana karaye sada, narottama dasa

$ri krsna caitanya prabhu—Sri Krsna Caitanya Prabhu; dasera anuddsa—sirviente
del sirviente; prarthana karaye—ofrece esta oracién; sada—siempre; narottama
ddasa—Narottama Dasa.
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Narottama Dasa, el sirviente del sirviente de $r1 Krsna Caitanya Prabhu, ofrece
incesantemente esta oracion.

Comentario

Después de rogar por la misericordia de los vaisnavas, debemos acercarnos a la
encarnacién mas magnanima del Sefior y rogar por Su misericordia también, como
lo muestra Narottama dasa Thakura en esta cancién en la que implora la
misericordia del Sefior Gauranga.

Yadi gaura na haita

Vasu Ghosh

1
yadi gaura na haita, tabe ki haita,
kemane dharitam de
radhdra mahima, prema-rasa-sima,
jagate janata ke

yadi—si; gaura—Sefior Gaura; nd@ haita—no bubiera venido; tabe—entonces; ki
haita—que podria haber pasado; kemane—cémo; dharitdm de—nosotros
mantuvimos estos cuerpos; radhara mahima—Ias glorias de Radha; prema-rasa-
simd—el limite superior del amor divino; jagate—en el universo; janata—hacer
saber; ke—quién.

Si el Seiior Gaura no hubiera venido como el yuga-avatara en esta era de Kali,
équé habria sido de nosotros? ¢Como podriamos haber tolerado vivir? ¢Quién
en este universo habria tenido acceso al aspecto mas elevado sobre las amorosas
melosidades que constituyen la gloria de $ri Radha?

2
madhura vrnda, vipina-madhuri,
pravesa caturi sara
varaja-yuvati, bhavera bhakati,
sSakati haita kara

madhura—dulce; vrnda vipina-madhuri—la dulzura de los bosques de Vrnda Devi;
pravesa—entrada; caturi—astucia; sara—Ila esencia; varaja-yuvati—las damiselas
de Vraja; bhavera bhakati—devocidn en esa actitud; Sakati—potencia; haita—
convertirse; kara—écuyo?

éQuién habria sido elevado a prestar servicio devocional extatico siguiendo los
pasos de las damiselas de Vraja? De hecho, obtener la inteligente pericia de las

Vraja-gopis es un requisito previo para entrar en el eminente y dulce bosque de
Vrnda Devi.

3
gdo gdo punah, gaurangera guna,
sarala kariya mana
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e bhava-sagare, emana dayala,
na dekhiye eka-jana

gdo gdo—canta y canta; punah—repetidamente; gaurdngera guna—las
cualidades del Sefior Gaura; sarala—simple; kariyG—haciendo; mana—Ila mente;
e bhava-sagare—en el océano de este mundo material;, emana dayala—tan
misericordioso; na dekhiye—no se ve; eka-jana—ni una sola persona.

iOh, por favor, canta una y otra vez sobre las gloriosas cualidades del Sefior
Gauranga! Unicamente intenta mantener tu corazén simple. En este océano de
nesciencia ni una sola persona ha visto jamas a una personalidad tan magnanima
como El.

4
(ami) gauranga baliya, na genu galiya,
kemane dharinu de
vasura hiya, pasana diya,
kemane gariyache

ami—yo; gauranga baliya—cantando el nombre de Gauranga; nd—no; genu—
pasado; galiya—derretir; kemane—cémo; dharinu—he sostenido; de—este
cuerpo; vasura hiya—el corazén de Vasu Ghosh; pasana—piedra; diya—dando;
kemane—cdmo; gariyache—es creado.

Aunque canto el santo nombre del Sefior Gauranga, de alguna manera todavia
no me he derretido en éxtasis. ¢{COmo entonces he mantenido la carga de este
cuerpo? ¢Como ha disefiado el creador este cuerpo de Vasu Ghosh, con una
piedra en lugar de corazén?

Comentario
£Qué hubiera pasado si $ri Caitanya Mahaprabhu no hubiera venido? Si la luna de
la bendicidn no hubiera aparecido, el mundo habria permanecido en la densa
oscuridad de la ignorancia. Como Prabhupada sefiald, Krsna vino hace 5000 afios
y ensefid el mas alto dharma, completa entrega del ser a Sus pies de loto, pero la
mayoria de la gente no lo podia aceptar.

En una conversacion sobre el fildsofo Kierkegaard, Prabhupada sefialé: «Krsna
vino como es, pero la gente lo malinterpretd porque vino como un ser humano.
En consecuencia, no pudieron rendirse a El. Por lo tanto, Krishna vino después
como un devoto, $rT Caitanya Mahaprabhu, para ensefiar a los hombres cémo
acercarse a Dios. Caitanya Mahaprabhu ensefié la misma filosofia que Krsna
ensefd en la Bhagavad-gita. Pero en lugar de venir como Krsna, el Sefior Caitanya
vino como el devoto de Krsna.

Rlpa Gosvami aprecié a Caitanya Mahaprabhu como la encarnacién mas
generosa, porque El no solo entrega Krsna, sino ademds el amor puro a Krsna
(namo maha-vadanyaya krsna-prema-pradaya te). Krsna exige al devoto una
rendicion total, a cambio de si mismo. Pero Caitanya Mahaprabhu, sin hacer
demanda alguna, entregé el amor puro a Krsna. Como todos somos Sus hijos,
Krsna, el Sefior Supremo, es carifioso con nosotros, nos ve pudriéndonos en este
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mundo material, y viene El mismo, o viene como Su devoto, y deja Sus
instrucciones. Krsna siempre anhela iluminar a los seres humanos y mostrarles
como regresar a casa, de vuelta a Dios».

Por lo tanto, si no hubiera venido Sri Caitanya Mahaprabhu, nosotros y todos
los desafortunados residentes de Kali-yuga no habriamos tenido la posibilidad
alguna de salir de la podrida condicidon de este mundo. En consecuencia, éno
deberiamos estar agradecidos y mostrar nuestro reconocimiento ayudando al
Sefior y a Sus devotos en su mision de traer algo de luz en esta oscuridad?

Prabhu tava pada-yuge

Bhaktivinoda Thakura

1
prabhu tava pada-yuge mora nivedana
nahi magi deha-sukha, vidya, dhana, jana

prabhu—oh, Sefior; tava—Tus; pada-yuge—pies de loto; mora—mi; nivedana—
ofrenda; ndhi magi—no pido; deha-sukha—placer para el cuerpo; vidya—
aprendizaje; dhana—riqueza; jana—seguidores.

iOh, Seior! Esta es mi humilde ofrenda a Tus pies de loto. No te pido placer
sensual, conocimiento, riqueza ni seguidores.

2
nahi magi svarga, ara moksa nahi magi
na kari prarthana kona vibhitira lagi'

nahi—no hay; magi—peticidn; svarga—por vivir en los planetas celestiales; ara—
y; moksa—por liberacién; nahi—no hay; magi—peticion; nd—no; kari—hacer;
prarthand—deseos; kona—algunos; vibhitira—poderes misticos; lagi'—para.

No ruego tener una residencia en los planetas celestiales, ni deseo la liberacion
de esta existencia mundana. Tampoco oro por obtener poder mistico alguno.

3
nija-karma-guna-dose ye ye janma pai
janme janme yena tava nadma-guna gai

nija—propio; karma—de trabajo; guna—por las cualidades; dose—por la culpa;
je—quien; ye—quien; janma—nacimiento; pdi—yo obtengo; janme janme—
nacimiento tras nacimiento; yena—por el cual; tava—Tu; nadma—del santo
nombre; guna—Ilas cualidades; gai—yo canto.

Puesto que puedo obtener cualquier nacimiento, debido a las anomalias de mis
actividades mundanas anteriores, simplemente oro para que pueda cantar las
glorias de Tu santo nombre, nacimiento tras nacimiento.
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4
ei matra asad mama tomdara carane
ahaituki bhakti hrde jage anuksane

ei—este; matra—solo; dasa—deseo; mama—mi; tomara—Tu; carane—pies de
loto; ahaituki—sin motivacion; bhakti—devocidn; hrde—en el corazon; jage—
despierte; anuksane—cada momento.

Oh, Seiior, este es mi Unico deseo y lo presento a Tus pies de loto: que la
devocion inmotivada hacia Ti permanezca viva constantemente en mi corazon.

5
visaye ye priti ebe dchaye amara
sei-mata priti hauka carane tomara

visaye—disfrute material; ye—este; priti—apego; ebe—ahora; achaye—hay;
amara—mi; sei—ese; mata—similar; priti—apego; hauka—que haya; carane—
pies; tomara—Tu.

Tanto apego como ahora tengo por asuntos mundanos, oro por desarrollar un
grado similar de apego por Tus pies de loto.

6
vipade sampade tahad thakuka sama-bhave
dine dine vrddhi hauka namera prabhave

vipade—del peligro; sampade—prosperidad; taha—ese; thakuka—puede
permanecer; sama—equilibrado; bhdve—corazén; dine dine—dia tras dia;
vrddhi—puede incrementar; hauka—que haya; ndmera—del santo nombre;
prabhave—por la influencia.

Rezo para que mi amor por Ti permanezca imperturbable, tanto en la desgracia
como en la prosperidad, y que pueda aumentar dia tras dia, por el poder y la
influencia de Tu santo nombre.

7
pasu-paksi ha’ ye thaki svarge va niraye
tava bhakti rahu bhaktivinoda-hrdaye

pasu—animales; paksi—pajaro; ha’ ye—hay; thaki—residir; svarge—en el cielo;
va—o; niraye—en el infierno; tava—Tu; bhakti—devocion; rahu—que haya;
bhaktivinoda-hrdaye—en el corazén de Bhaktivinoda.

Ya sea mi vida en el cielo o en el infierno, como un pajaro o una bestia, que la
devocion por Ti permanezca siempre en el corazén de Bhaktivinoda.

Comentario
Esta cancidn estd basada en la Oracién 4 del Siksastaka: na dhanam na janam na
sundarim. Aqui Bhaktivinoda Thakura expresa su humilde pedido de que se le
otorgue el servicio devocional puro e inmotivadof, lo cual incluye una lista de cosas
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gue un devoto puro no desea, tales como el placer mundano, erudicion, riqueza o
fama, residencia en el cielo o la fusion en la refulgencia Brahman. Mas bien, él le
reza al Sefior para que le conceda el recuerdo de Krsna en cualquier forma de vida,
la devocion a Sus pies de loto y albergar sentimientos amorosos y devocionales en
el corazén, bajo cualquier circunstancia. El espiritu de esta cancién es una
profunda humildad combinada con la esperanza de recibir la misericordia del
Sefior.

Krsna! he
Sri Caitanya Mahaprabhu

ikrsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna! he
ikrsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna! he
ikrsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna! raksa mam
ikrsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna! pahi mam
jrama raghava, rama raghava, rama raghava! raksa mam
ikrsna kesava, krsna kesava, krsna kesava! pahi mam

krsna—Sefior Krsna; he—oh; raksa—por favor, protege; mam—a mi; pahi—por
favor, mantén; rama—Senor Rama; raghava—descendiente del Rey Raghu;
kesava—destructor del demonio Kesl.

«jOh, Seior Krsna, por favor, protégeme y mantenme!
iOh, Sefior Rama, descendiente del rey Raghu, por favor, protégeme!
iOh, Krsna, oh, Kesava, matador del demonio Kesi, por favor, mantenme»!

Comentario

Este verso aparece en Sr7 Caitanya-caritamrta, Madhya-lila, Capitulo 7, Verso 96.
Después de haber pasado un tiempo en Jagannatha Puri, $ri Caitanya Mahaprabhu
decidid recorrer el sur de la India para liberar a la gente de ese lugar. Su estado de
animo mientras caminaba por la senda se describe en el verso anterior (95):

El Sefior $rT Caitanya Mahaprabhu realizé Su gira casi como un ledn enloquecido.
Rebosante de amor extatico y realizando sankirtana, cantaba los nombres de
Krsna de la siguiente manera:

ikrsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna! he

El SrT Caitanya-caritdmrta se publicé en 1975, pero Prabhupada ya habia citado
este verso en 1970, en la introduccion a su libro Krsna.

El primer relato de Prabhupada cantando este mantra se menciona en una carta a
Brahmananda, fechada el 4 de agosto de 1967:

Yo canté este mantra en el aeropuerto: K, K, K, K, K, K, K, he (dos veces); K, K, K, K,
K, K, raksa mam; K, K, K, K, K, K, pahi mam; Rama Raghava, Rama Raghava, Rama
Raghava raksa mam; K. Kesava, K. Kesava, K. Kesava, K. Kesava pahi mam.
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Adi-lila 8.26 — Significado

En esta era, aunque la gente es muy pecadora, el simple hecho de cantar el maha-
mantra Hare Krsna puede aliviarles de las reacciones de sus pecados: eka krsna-
name. Esto solo es posible cantando el nombre de Krsna. Lo cual esta confirmado
en el §r7mad—Bhﬁgavatam (12.3.51) kirtanad eva krsnasya mukta-sangah. Sri
Caitanya Mahaprabhu también nos lo ha ensefiado pues, mientras caminaba por
la calle, tenia la costumbre de cantar:

ikrsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna! he

Si una persona canta continuamente el santo nombre de Krsna, se libera
gradualmente de todas las reacciones de una vida pecaminosa, con tal que cante
sin ofensas y no cometa mas pecados confiando en la fuerza del canto del mantra
Hare Krsna. De esta manera, se purifica, y su servicio devocional causa el despertar
de su latente amor por Dios. Si sélo se canta el mantra Hare Krsna y no se cometen
pecados ni ofensas, la vida de la persona se purifica, y de esta manera alcanza la
quinta fase de perfeccidn, es decir, entrega en servicio amoroso al Sefior (prema
pum-artho mahan).

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 6.2.1-5 — Calcuta, 1971

Entonces debemos tener mucho cuidado. Esta era es muy mala, Kali-yuga. Lo
estdis experimentando. Simplemente tenemos que refugiarnos en Krsna y
exclamar siempre:

ikrsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna, he!

Asi, tal como nos ensefié Caitanya Mahaprabhu. Esta época es muy peligrosa. Sin
embargo, aun asi, en este peligroso momento... Tal como en una epidemia en la
que las personas se infectan y mueren, los médicos designados por el gobierno
deben ir al drea de la epidemia e intentar tratar a la persona y salvarla. Ese es
nuestro deber. Toda la atmdsfera estd en epidemia, toda la atmdsfera, en este
Kali-yuga. Y aun asi, por Ordenes superiores tenemos que predicar este
movimiento de conciencia de Krsna. Por lo tanto, nuestro Unico refugio es Krsna.
iKrsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna, raksa mam!

Carta a Syamasundara - Los Angeles, 1970

Con respecto a las canciones autorizadas, puedes informar a George que
canciones autorizadas significa canciones que fueron cantadas o compuestas por
Acaryas autorrealizados. Es un mandato, en las regulaciones de vaisnavas, que las
canciones o declaraciones no autorizadas nunca se deben escuchar. La
comparacion es que la leche, aunque es un alimento muy nutritivo, si la toca la
lengua de una serpiente, actuara como veneno. Asi pues, aqui incluyo algunas
lineas de canciones autorizadas que le puedes llevar a George. Son las siguientes:

1. Hare Krsna Hare Krsna Krsna Krsna Hare Hare
Hare Rama Hare Rama Rama Rama Hare Hare

2. Hari Haraye Namah Krsna Yadavaya Namah
Yadavaya Madhavaya Kesavaya Namah
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3. jkrsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna! he
ikrsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna! he

ikrsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna! raksa mam
ikrsna, krsna, krsna, krsna, krsna, krsna! pahi mam

jrama raghava, rama raghava, rama raghava! raksa mam
ikrsna kesava, krsna kesava, krsna kesava! pahi mam

Puesto que estas canciones fueron cantadas por el propio Sefior Caitanya, estas
son las canciones mas autorizadas.

Kabe habe bolo

Bhaktivinoda Thakura

1
kabe ha' be bala se-dina Gmara
(aGmara) aparadha ghuci’, suddha name ruci,
krpa-bale ha'be hrdaye saficara

kabe—cuando; ha' be—estaran; bala—contar; se—ese; dina—dia; amara—mi;
amara—mio; aparadha—ofensas; ghuci'—habiendo cesado; sSuddha—puro;
name—por el nombre; ruci—gusto; krpd—misericordia; bale—por el poder;
ha'be—estaran; hrdaye—en el corazon; saficara— advenimiento.

Por favor, dime, écuando? joh,! cudndo sera mio ese dia en que mis ofensas
llegaran a su fin y el poder de la gracia divina infundira en mi corazén una
atraccion pura por el santo nombre.

2
trnadhika hina, kabe nije mani’,
sahisnuta-guna hrdayete ani'
sakale manada, apani amani,
ha’ ye asvadiba nGma-rasa-sara

trnd—hierba; adhika—mas; hina—bajo; kabe—cuéando; nije—yo mismo; mani'—
habiendo considerado; sahisnutd—tolerancia; guna—Ila cualidad; hrdayete—en el
corazon; ani'—habiendo introducido; sakale—a todos; manada—dando respeto;
dpani—yo mismo; amani—sin respeto; ha’ye—habiéndose convertido;
asvadiba—probaré; nama—el santo nombre; rasa—néctar; sGra—esencia.

Sintiéndome mas bajo que una brizna de hierba, albergando la cualidad de la
paciencia en mi corazoén, ofreciendo honor a todos los seres vivos y liberado del
falso orgullo, écuando probaré la esencia liquida del néctar del santo nombre?

3
dhana jana ara, kavita-sundari,
baliba na cahi deha-sukha-kari
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janme janme ddo, ohe gaurahari!
ahaituki bhakti carane tomara

dhana—riqueza; jana—seguidores; ara—y; kavitd—alabanza; sundari—mujeres
bellas; baliba—diré; na—no; cahi—quiero; deha— corporal; sukha-kari—
placeres; janme janme—nacimiento tras nacimiento; ddo—dar; ohe gaurahari—
oh, Gaurahari; ahaituki—desinteresado; bhakti—devocién; carane—a los pies;
tomara—Tu.

Riqueza, seguidores, mujeres hermosas, como se describe en la poesia mundana,
yo no deseo ningun placer corporal. {Oh, Sefior Gaurahari! Por favor, dame
devocion inmotivada a Tus pies de loto, nacimiento tras nacimiento.

4
(kabe) karite Sri-krsna-n@ma uccarana,
pulakita deha gadgada vacana
vaivarnya-vepathu, ha' be samghatana,
nirantara netre ba' be asru-dhara

(kabe)—écuando?; karite—al hacer; $ri-krsna-ndma—Ilos nombres de Sri Krsna;
uccarana—pronunciar;  pulakita—horrorizado;  deha—cuerpo; gadgada—
ahogado; vacana—palabras; vaivarnya—cambio de color, palido; vepathu—
temblor; ha' be—sucederd; samghatana—todos juntos; nirantara—sin fin;
netre—de los ojos; ba' be—fluird; asru—Ilagrimas; dhara—corriente.

¢Cuando, al articular el divino nombre de $riKrsna, mi cuerpo se estremecera en
un arrebato de éxtasis, la piel se empalidecera con un temblor extatico, mis
palabras se ahogaran de emocion y rios de lagrima fluiran constantemente de
mis ojos?
5
kabe navadvipe, suradhuni-tate,
gaura-nityananda bali' niskapate
ndciya gaiya, berdiba chute,
vatulera praya chariya vicara

kabe—écuando?; navadvipe—en Navadvipa; suradhuni—rio Suradhuni; tate—a
orillas; gaura-nityananda—*“iGaura! iNityananda!”; bali'—exclamar; niskapate—
sin duplicidad; ndciyd—bailando; gaiya—cantando; berdaiba—me pregunto;
chute—corriendo; vatulera—loco; praya—como; chariyG—habiendo renunciado;
vicdra—consideracién.

éCuando, en la tierra de Navadvipa, a orillas de la celestial Ganga, voy a correr
ingenuamente exclamando: «iOh, Gaura! jOh, Nityananda!»? Bailando,
cantando, y deambulando como un loco, libre de toda consideraciéon por el
comportamiento social adecuado.

6
kabe nityananda, more kari ‘daya,
charaibe mora visayera maya
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diya more nija-caranera chaya,
namera hatete dibe adhikara

kabe—écuando?; nityananda—Nityananda Prabhu; more—a mi; kari ‘daya—
misericordioso; chardaibe—hacer renunciar; mora—a mi; visayera—de disfrute
material; maya—ilusion; diya—habiendo dado; more—a mi; nija—su; caranera—
pies; chaya—sombra; nadmera—del santo nombre; hatete—en el mercado; dibe—
El dard; adhikara—cualificacion.

éCudando el Senor Nityananda sera misericordioso conmigo y me liberara de la
ilusion por lo mundano? ¢Cuando me otorgara la sombra de sus propios pies de
loto y me concedera la cualificacion necesaria para entrar en el mercado del
santo nombre?

7
kiniba, lutiba, hari-nama-rasa,
nama-rase mati' haiba vivasa
rasera rasika-carana parasa,
kariya majiba rase anibara

kiniba—compraré; lutiba—yo robaré; hari-nama—el nombre de Hari; rasa—el
néctar; nadma—el santo nombre; rase—por el néctar; mati'—habiéndome
embriagado; hoiba—me convertiré; vivasa—abrumado; rasera—del néctar;
rasika—degustadores; carana—pies; parasa—tocar; kariyd—habiendo hecho;
mojiba—haré; rase—en néctar; anibara—continuamente.

De una forma u otra compraré o robaré las melosidades del nombre del Seiior
Hari. Completamente embriagado por esas melodias liquidas, quedaré
estupefacto. Al tocar los pies de esas grandes almas que son expertas en
saborear esas melosidades, permaneceré continuamente inmerso en el dulce
néctar del santo nombre.

8
kabe jive daya, haibe udaya,
nija-sukha bhuli' sudina-hrdaya
bhakativinoda, kariya vinaya,
Sri-ajiia-tahala karibe pracara

kabe—cuando; jive—las entidades vivientes; daya—compasién; hoibe—ser3;
udaya—surgir; nija—propia; sukha—felicidad; bhuli'—habiendo olvidado;
sudina—muy humilde; hrdaya—corazon; bhakativinoda—Bhakativinoda; kariya
vinaya—ddcilmente; Sri-Gjfid—la orden sagrada; tahala—mendigar vagando vy
cantando; karibe pracara—(Bhakativinoda) predicara.

éCudando surgira en mi un despertar de compasion por todas las almas caidas?
Entonces este Bhaktivinoda olvidara su propia felicidad, y con un corazén doécil y
humilde, saldra a propagar el sagrado mandato de $ri Caitanya Mahaprabhu.
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Comentario

Esta cancién aparece en el cancionero Sarandgati después de los seis procesos de
rendicidn bajo el titulo Vijiapti (solicitud espiritual). El uso repetido de la palabra
kabe (icuando?) expresa el afan de alcanzar diferentes bendiciones espirituales.
Tal afan es necesario para avanzar rapidamente en el camino del servicio
devocional. Narottama dasa Thakura, en Gauranga ’bolite habe, también utiliza la
palabra kabe varias veces.

Srila Prabhupada comenta:Narottama dasa Thakura dice que aquel que realmente
ha recibido la misericordia sin causa de Nityananda ya no tiene ningun deseo
material. Ese es el sintoma. Ara kabe nitdi-carida karund karibe samsara-vasana
mora kabe tuccha habe. Samsara-vasana significa deseo de disfrute material.
¢Cuando serd muy insignificante? Por supuesto, mientras tengamos este cuerpo
tenemos que aceptar tantas cosas materiales. Pero no en un espiritu de disfrute,
sino para mantener el cuerpo y el alma juntos.

Y ademas dice: rdpa-ragunatha-pade haibe akuti. «¢Cuando tendré el deseo
de estudiar los libros que dejaron los Seis Gosvamis»? Akuti significa entusiasmo.
Porque Ripa Gosvami es el padre del servicio devocional. El ha escrito ese libro,
Bhakti-rasamrta-sindhu. [...] Narottama dasa Thakura dice: visaya suddha kabe
Suddha ha'be mana. «Cuando mi mente esté completamente purificada, liberada
de ansiedades y deseos materiales, entonces podré comprender qué es
Vrndavana, qué es el amor conyugal de Radha y Krsna, y entonces mi vida espiritual
alcanzara el éxito».

E dusta hrdaye kama
Bhaktivinoda Thakura

1
e dusta hrdaye kama, adi ripu chaya
kutinati pratisthasa, sathya sada rahi’
hrdaya-sodhana ara, krsnera vasanda
nrsimha-carane mora, eita' kamana

e—ese; dusta—malvado, pecaminoso; hrdaye—dentro de mi corazén; kdma-
adi—deseos materiales encabezados por la lujuria [seguidos por krodha (ira),
lobha (codicia), moha (ilusion), mada (locura) y matsarya (envidia)l; ripu—
enemigos; chaya—seis; kutinati—duplicidad; pratisthGsa—el deseo de nombre y
fama, y alta posicién; sathya—comportamiento astuto; sada—siempre; rahi’'—
quedarse; Sodhana—purificacion; ara—y; krsnera—del Sefior Krsna; vasana—
deseoso; nrsimha-carane—a los pies de loto de Nrsimhadeva; mora—mi; ei—
estos; ta’—ciertamente; kamana—deseos.
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Los seis enemigos encabezados por la lujuria tales como la duplicidad, el deseo
de fama y, ademas, una auténtica astucia, residen perpetuamente en el interior
de mi malvado y pecaminoso corazon. A los pies de loto del Sefior Nrsirmha aspiro
a que El bondadosamente purifique mi corazén y me otorgue el deseo de servir
al Sefior Krsna.

2
e kandiya nrsimha-pade, magiba kakhana
nirapade navadvipe, yugala-bhajana
bhaya bhaya paya ya’ ra, darasane se hari
prasanna haiba kabe, more daya kari

kandiya—Ilorando; nrsimha-pade—a los pies de loto del Sefior Nrsimhadeva;
magiba—voy a pedir; kakhana—algun tiempo; nirapade—bendicidn; navadvipe—
en Navadvipa; yugala-bhajana—Ia adoracién de la Pareja Divina; bhaya—miedo;
bhaya—miedo; paya—obtiene; ya’ ra—de los cuales; darasane—viendo; se—ese;
hari—Hari; prasanna—estar contento, satisfecho; haiba—se convertira; kabe—
cuando; more—a mi; daya—Su misericordia; kari—hacer.

Llorando a los pies de loto del Sefior Nrsimha, rogaré poder recibir la bendicion
de adorar a Radha y Krsna en Navadvipa, a salvo y libre de toda dificultad.
éCuando ese Sefior Hari, cuya terrible forma infunde miedo al miedo
personificado, se complacera conmigo y me mostrara Su misericordia?

3
yadyapi bhisana mirti dusta-jiva-prati
prahladadi krsna-bhakta-jane bhadra ati
kabe va prasanna ha’ ye sva krpa-vacane
nirbhaya karibe ei madha akificane

yadyapi—a pesar de que; bhisana—aterradora; mirti—forma; dusta-jiva-prati—
hacia las almas pecaminosas; prahlada-adi—y devotos como Prahlada Maharaja;
krsna-bhakta-jana—de devotos puros del Sefior Krsna; bhadra—buenos
auspicios; ati—gran; kabe—cuando; va—o; prasanna—satisfecho; ha’ ye—se
convertird; sa—ese; krpa-vacane—palabras de compasion; nirbhaya—sin miedo;
karibe—hara; ei—este; midha—necio bribdn; akificane—sin valor.

Aunque el Sefior Nrsimha es aterrador para las almas pecaminosas, El ofrece
buenos auspicios a los devotos del Sefior Krsna encabezados por Prahlada
Maharaja. ¢ Cuando se complacera en pronunciar palabras de compasion por mi,
un necio inutil, liberandome asi de todo temor?

4
svacchande baisa he vatsa, Sri gauranga-dhame
yugala-bhajana hau, rati hau name
mama bhakta-krpa-bale, vighna jabe dira
suddha citte bhajo, radha-krsna-rasa-pira

svacchande—sin perturbaciones o ansiedad; baisa—residir; he vatsa—o querido
nifo; $rf gauranga-dhdme—en Sri Gauranga-dhama; yugala-bhajana—Ila
adoracion de la Pareja Divina; hau—puede ser; rati—apego amoroso; hau—puede
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ser; nGme—por Sus santos nombres; mama—mi; bhakta-krpa—I|a misericordia de
los devotos; bale—por la fuerza; vighna—obstaculos; jabe—vencer; dira—Ilejos;
suddha—purificado; citte—en el corazén; bhaja—adorar; radha-krsna-rasa—Ilas
melosidades trascendentales disfrutadas en relacion con Radha y Krishna; pdra—
completo.

El dira: «iNifio querido! Reside aqui libre de ansiedad en $ri Gauranga-dhama.
Adora con esmero a la Pareja Divina, y desarrolla atraccion amorosa por Sus
santos nombres. Por la misericordia de Mis devotos se pueden vencer todos los
impedimentos. Simplemente, lleva a cabo la adoracion de Radha-Krsna con un
corazdn puro, pues semejante adoracion otorga dulce néctar».

5
ei bali' kabe mora, mastaka-upara
sviya sri-carane harse, dharibe 1$vara
amani yugala-preme, sattvika-vikare
dharaya lutibo ami, sri-nrsimha-dvare

ei bali'—diciendo esto; kabe—cuando; mora—mi; mastaka—cabeza; upara—
sobre; sviya—Su propio; Sri-carane—divinos pies de loto; harse—en gran placer;
dharibe—pondrd; 1$vara—Sefior; amani—espontaneamente; yugala—Ila Pareja
Divina; preme—amor; sattvika-vikare—transformaciones trascendentales;
dhardya—en el suelo; lutibo—voy a rodar; ami—yo; Sri-nrsimha-dvare—en la
puerta del templo de $ri Nrsimha.

Habiendo dicho eso, écudando reposara ese Senor con gran deleite Sus divinos
pies de loto sobre mi cabeza? Entonces sentiré un amor sublime hacia la Divina
Pareja Radha-Krsna, y experimentaré las transformaciones extaticas llamadas
sattvika. Cayendo al suelo, rodaré ante la puerta del templo de Sri Nrsimha.

Comentario
Esta oracién de Bhaktivinoda Thakura se encuentra en su obra Sri Navadvipa-
bhava-taranga (Olas de estados de dnimo extdticos en Navadvipa, versiculos 36-
40). Debemos notar la conexidén que describe entre adorar al Sefior Nrsimhadeva
y adorar a Radha-Krsna. En la adoracion de la Deidad, debido a que los estados de
animo son muy diferentes, se recomienda que el Sefior Nrsimha tenga Su propio
templo, o al menos un altar separado. Sin embargo, en este poema Bhaktivinoda
Thakura se acerca a Nrsimhadeva y le ruega que le dé la bendicién de poder adorar
a Radha y Krsna. Luego visualiza el resultado de recibir la misericordia del Sefior
—amor extatico por la Divina Pareja—, y en agradecimiento rueda en el suelo ante
la puerta del templo de Nrsimhadeva. Con este poema el dcarya nos ensefia a
buscar la proteccién del poder de todo poder en nuestra batalla con los seis
formidables enemigos (lujuria, ira, avaricia, ilusion, locura y envidia) y sus
secuaces. Sin recibir la proteccion del Supremo, la pequefia alma es facilmente
derrotada, pero el Sefior es muy bondadoso con Sus devotos y esta dispuesto a
ayudarlos. Ninguna fuerza demoniaca puede resistir las ufias y los dientes afilados
del Sefior Nrsimhadeva. Por eso, también se le conoce como Vighna-vinasa
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Nrsimha, la forma mitad hombre, mitad ledn del Sefior que destruye todos los
obstaculos en el sendero del servicio devocional.

Om namo bhagavate narasimhaya
Prahlada Maharaja

om namo bhagavate narasimhaya
namas tejas-tejase avir-avirbhava
vajra-nakha vajra-damstra karmasayan
randhaya randhaya tamo grasa grasa om svaha
abhayam abhayam atmani bhiyistha om ksraum

om—oh, Sefior; namah—mis respetuosas reverencias; bhagavate—a la Suprema
Personalidad de Dios; nara-simhéya—conocido como el Sefior Nrsimha; namah—
reverencias; tejah-tejase—el poder de todo poder; avih-avirbhava—por favor, sea
plenamente manifiesto; vajra-nakha—oh, Tu que posees ufias como rayos; vajra-
damstra—oh, T4 que posees dientes como rayos; karma-asayan—deseos
demoniacos de ser feliz con actividades materiales; randhaya randhaya—vencer
amablemente; tamah—ignorancia en el mundo material; grasa—amablemente
aparta; grasa—amablemente retira; om—oh, mi Sefior; svaha—oblaciones
respetuosas; abhayam—Ilibre de temor; abhayam—Ilibre de temor; atmani—en
mi mente; bhdyisthah—que puedas aparecer; om—oh, Seior; ksraum—Ia bija, o
semilla de mantras que ofrecen oraciones al Sefior Nrsimha.

Ofrezco mis respetuosas reverencias al Sefior Nrsimhadeva, la fuente de todo
poder. Oh, mi Sefior, que posees uiias y dientes como rayos, amablemente
conquista nuestros deseos demoniacos de actividad fruitiva en este mundo
material. Por favor, manifiéstate en nuestros corazones y aleja nuestra
ignorancia, para que por Tu misericordia nos volvamos intrépidos en la lucha por
la existencia en este mundo material.

Comentario

La oracién de Prahlada Maharaja al Sefior Nrsirhha en el Quinto Canto de Srimad-
Bhagavatam (5.18.8). En el significado, Srila Prabhupada escribe:

Sin estar completamente libre de todos los deseos materiales, causados por la
densa oscuridad de la ignorancia, nadie puede ocuparse a plenitud en el servicio
devocional del Sefior. Por lo tanto, siempre debemos ofrecer oraciones al Sefior
Nrsimhadeva, quien matdé a Hiranyakasipu, la personificacion del deseo
material. Hiranya significa «oro», y kasipu significa «cojin« o «lecho mullido». Los
materialistas siempre desean la comodidad del cuerpo, y para ello necesitan
grandes cantidades de oro. Asi pues, Hiranyakasipu era el representante perfecto
de la vida materialista. Por esa razén, causé grandes molestias a Prahlada
Maharaja, el mas elevado de los devotos, hasta que el Sefior Nrsimhadeva le maté.
Todo devoto que aspire a liberarse de los deseos materiales debe ofrecer
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respetuosas oraciones a Nrsimhadeva, como Prahlada Maharaja hace en este
verso.

Radha-krsna prana mora
Narottama dasa Thakura

1
radha-krsna prana mora yugala-kisora
jivane marane gati ara nadhi mora

radhd—Radha; krsna—Krsna; prana mora—mi vida y alma; yugala-kisora—la
Pareja Divina; jivane marane—en la vida o la muerte; gati—refugio; ara nahi—
nadie mas; mora—de mi.

La divina joven pareja Sri $ri Radha y Krsna son mi vida y mi alma. En la vida o en
la muerte no tengo ningtin otro refugio a parte de ellos.

2
kalindira kiile keli-kadambera vana
ratana-vedira upara vasaba du’jana

kalindira kiile—a orillas del Yamuna; keli—pasatiempos conyugales; kadambera
vana—en los bosques de kadamba; ratana-bedira upara—en un trono de oro;
vasaba—hazlos sentarse; du’jana—Radha y Krsna.

En un bosque de pequefiios arboles kadamba, a orillas del Yamun3, sentaré a la
Divina Pareja en un trono hecho de brillantes joyas.

3
Syama-gauri-ange diba (cuwa) candanera gandha
camara dhulaba kabe heriba mukha-candra

Syama-gauri-ange—en el cuerpo de Radha y Krsna; diba—untaré; cuwd—
perfumado; candanera gandha—pasta de sandalo; camara dhulaba—aventar con
abanico; kabe—cuando; heriba—miraré; mukha-candra—Sus rostros de luna.
Ungiré la luminosa forma de Radha y la oscura de Krsna con aromatica pasta

de sandalo, y los abanicaré con una camara. Oh, ¢cuando contemplaré Sus
rostros cual lunas?

4
ganthiya malatira mala diba donhara gale
adhare tuliya diba karpdra-tambdile

ganthiya malatira mald—hacer collares de flores malati; diba—pondré; dohara
gale—en Sus cuellos; adhare—en los labios; tuliya diba—poner; karpira—
alcanfor; tambile—nuez de betel.

Ensartaré collares de flores malati; las colocaré alrededor de Sus cuellos, y
ofreceré tambiila perfumado con alcanfor a Sus bocas de loto.
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5
lalita visakha-adi jata sakhi-vrnda
ajidya kariba seva carandravinda

lalita—Lalita; visakha-adi—Visakha etc.; jata sakhi-vrnda—todas las sakhis;
ajidya kariba seva—por sus instrucciones; caranaravinda—servir Sus pies de loto.

Con el permiso de las sakhis, encabezadas por Lalita y Visakha, serviré los pies
de loto de Radha y Krsna.

6
Sri-krsna-caitanya-prabhura dasera anudasa
seva abhilasa kare narottama-dasa

$ri-krsna-caitanya-prabhura—Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu; dasera anudasa—
el sirviente de Su sirviente; seva—servicio; abhilasa kare—deseos; narottama-
dasa—Narottama dasa.

Narottama dasa, el sirviente del sirviente de $ri Krsna Caitanya Mahaprabhu,
anhela dicho servicio a la Divina Pareja.

Comentario

Esta es la Cancidn 48 en el cancionero Prarthana de Narottama dasa Thakura.
El titulo original es Sakhi-vrnde vijfiapti (Oracién a las amigas de Radha-Krsna).
Debemos notar que el dcarya toma una posicion humilde, describiéndose a si
mismo como ddsera anuddsa, el sirviente del sirviente, y declara que servira a
la Divina Pareja Unicamente con el permiso de las sakhis. Bhaktivinoda Thakura
expresa la misma actitud sumisa en una de las canciones mas confidenciales
de su cancionero Sarandgati, donde dice: «lLa sakhi me dird entonces:
‘Escucha, oh, joven hermosa, tU permanecerds como mi asistenta en esta
arboleda. Cuando me llegue el momento de ir a servir a Radha y Madhava, tu
permanecerds escondida cerca de mi. Después de ir a recoger alcanfor y de
rellenar hojas con nueces de betel, tu me las entregards sabiendo que yo soy
tuya. Bhaktivinoda, después de escuchar todas estas instrucciones, se postra
a los pies de loto de esa confidencial sakhi».

En el Srimad-Bhagavatam (6.11.24), Vrtrasura ora al Sefior:

iOh, mi Seior!, joh, Suprema Personalidad de Dios!, ¢podré volver a ser un
sirviente de Tus eternos sirvientes quienes encuentran refugio tinicamente a
Tus pies de loto? jOh, Sefor de mi vida!, épodré volver a servirles de forma
que mi mente piense siempre en Tus atributos trascendentales, mis palabras
glorifiquen siempre esos atributos, y mi cuerpo se dedique siempre al
amoroso servicio de Tu Seforia?

Prabhupada escribe en el significado:

Este verso expone la esencia misma de la vida devocional. En primer lugar, hay
que volverse el sirviente del sirviente del sirviente del Sefior (dasanudasa). Sri
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Caitanya Mahaprabhu aconsejo, y ensefié con Su propio ejemplo, que la entidad
viviente siempre debe cultivar el deseo de servir al sirviente del sirviente de Krsna,
el sustentador de las gopis (gopi-bhartuh pada-kamalayor dasa-dasanudasah).
Esto significa que la persona debe aceptar un maestro espiritual que forme parte
de la linea de sucesién discipular y que sea un sirviente del sirviente del Sefior.
Entonces debe ocupar sus tres propiedades, cuerpo, mente y palabras, bajo su
direccidon. Conforme a la orden del maestro, el cuerpo debe ocuparse en
actividades fisicas, la mente debe pensar en Krsna sin interrupcion, y las palabras
deben empefiarse en la prédica de las glorias del Sefior. Quien se ocupa de este
modo en el servicio amoroso del Sefior, alcanza el éxito en la vida.

Ye anilo prema-dhana

Narottama dasa Thakura

1
ye anila prema-dhana karuna pracura
hena prabhu kotha gela acarya-thakura

ye anilo—quien trajo; prema-dhana—el tesoro del amor divino; karuna pracura—
quien estaba lleno de compasién y misericordia; hena prabhu—tal personalidad;
kotha geld—éa dénde ha ido?; dcdrya-thakura—Advaita Acarya o Srinivasa
Acarya, o algun otro dcarya.

Aquel que trajo el tesoro del amor divino y que rebosaba de compasion y
misericordia, ¢éa dénde ha ido esa gran personalidad, ese Acarya Thakura?

2
kaha mora svaripa rapa kahd sanatana
kaha dasa raghunatha patita-pavana

kdhd—donde estd; mora—mi; svaridpa—Svaripa Damodara; rdpa—Ripa
Gosvami; kaha—donde estd; sanatana—Sanatana Gosvami; kahad— donde est3;
dasa raghunatha patita-pavan—Raghunatha dasa Gosvami, el salvador de los
caidos.

éDonde estan mi Svaripa Damodara y mi Rdpa Gosvami? ¢Ddnde esta
Sanatana? ¢Doénde esta Raghunatha dasa, el salvador de los caidos?

3
kaha mora Bhatta-yuga kaha kavirdja
eka-kale katha gela gaura nata-raja

kaha— ddnde esta; mora—mi; Bhatta yuga—los dos Bhattas (Raghunatha Bhatta
y Gopala Bhatta Gosvami); kaha— ddnde estd; kaviraj—Krsnadasa Kaviraja; eka-
kale—de repente; kathd geld—éiddnde se han ido?; gaurd nata-raja—el Sefior
Gauranga, el gran bailarin.
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éDonde esta mi Raghunatha Bhatta? édonde esta mi Gopala Bhatta? ¢y donde
esta Krsnadasa Kaviraja? ¢A donde se fue de pronto el Sefior Gauranga, el gran
bailarin?

4
pasane kutiba matha anale pasiba
gaurdanga gunera nidhi katha gele paba

pasane—contra la roca; kutiba matha—golpearé mi cabeza; anale pasiba—
entraré en el fuego; gauranga—Sefior Gauranga; gunera nidhi—el depdsito de
todas las cualidades maravillosas; kathd—éiddonde?; gele paba—puedo ir para
encontrar.

Golpearé mi cabeza contra las rocas y entraré en el fuego. éDénde voy a
encontrar al Sefior Gauranga, el poseedor de toda cualidad maravillosa?

5
se-saba sangira sange ye kaila vilasa
se-sanga na paiyad kande narottama ddsa

se-saba—todos estos; sangira sange—la asociacion de todos esos devotos del
Sefior; ye—con quien; koilo vilas— el Sefior Gauranga realizd Sus pasatiempos; se-
sanga—su asociacion; nd paiya—ser incapaz de obtener; kande narottama das—
Narottama dasa simplemente llora.

Incapaz de encontrar al Sefior Gauranga y a todos aquellos devotos que Lo
acompaiiaron cuando llevaba a cabo Sus pasatiempos, Narottama dasa
simplemente llora.

Comentario

El término dacarya-thakura se puede interpretar de diferentes maneras. Algunos
devotos entienden que se refiere a Srinivasa Acarya; otros sugieren que, debido a
que Narottama dasa Thakura y Srinivasa Acarya eran contemporaneos, acarya
thakura se refiere a Advaita Acarya porque fue Advaita quien trajo el tesoro del
amor divino en forma de Sri Caitanya Mahaprabhu a este mundo. Por otro lado,
Srinivasa Acarya dejo su cuerpo un afio antes que Narottama dasa Thakura, y por
tanto es muy posible que este ultimo haya compuesto esta cancidon después de la
partida de Srinivasa. En cualquier caso, si tomamos dcdrya thakura como un
término genérico, que puede refirse a cualquier gran vaisnava, entonces, todos
deberian estar satisfechos.

Es costumbre cantar esta cancion en el dia de la partida de grandes devotos.
Durante una conferencia conmemorando la partida de Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Thakura, Srila Prabhupada dijo:

«Asi pues, espiritualmente, no hay diferencia entre el advenimiento y la

partida. Segun el punto de vista material, si una persona nace —
supongamos que nace un hijo—, te sientes muy feliz. Cuando fallece el
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mismo hijo, te sientes muy infeliz. Esto es material. Espiritualmente, no
existe tal diferencia, advenimiento y partida. Entonces, aunque este es el
dia de la partida de Orh Visnupada $ri Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati
Thakura, no hay nada que lamentar. Aunque sentimos separacioén, ese
sentimiento esta ahi, pero espiritualmente, no hay diferencia entre el
advenimiento y la partida. Hay una cancidn, la cancién de Narottama
dasa Thakura: ye anila prema-dhana, karuna pracura, hena prabhu kotha
gela. Esa es nuestra lamentacién, que Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati
Thakura trajo este mensaje para distribuirlo por todas partes, y luego
partio».
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Upadesa

Instrucciones y consejos

Udila aruna

(Arunodaya-kirtana I)
Bhaktivinoda Thakura

1
udila aruna paraba-bhdge,
dvija-mani gora amani jage,
bhakata-samiha loiya sathe,
geld nagara-vraje

udila—el ascenso; arupna—enrojecimiento; pidraba—oriental;, bhage—el
horizonte; dvija-mani—la joya de los brahmanas nacidos por segunda vez; gora—
Sefior Gaura; amani jage—despierta inmediatamente; bhakata-samiha—todos
los devotos; loiya sathe—llevandolos; geld—fue; nagara-vraje—deambulando por
las ciudades y pueblos.

Cuando el Sol naciente apareci6 en el este, el Sefior Gaurasundara, la joya de los
nacidos por segunda vez, se desperté. Llevando a Sus devotos con El, recorrié
todos los pueblos y aldeas rurales...

2
‘tthaf tathat béjala khol,
ghana ghana tahe jhajera rola,
preme dhala dhala sondra anga,
carane nipura baje

‘tathar tathar'—haciendo el sonido de tathai tathai, bajala khol—el tambor
mrdanga resonaba; ghana ghana—sonando al ritmo; tahe—en ese kirtana;
jhajera—de los grandes cimbalos; rola—el tumulto; preme—en amor extatico;
dhala dhala—ligeramente tembloroso; sondra anga—Ila dorada forma del Sefior
Gauranga; carane—a sus pies de loto; ndpura bdje—las campanitas de las
tobilleras.

...tocando la mrdanga, mientras los cimbalos sonaban al ritmo. El Sefior
Gauranga, resplandeciente y de rasgos dorados, danzaba, y Sus campanillas
tobilleras tintineaban.
3
mukunda madhava yadava hari,
balena bala re vadana bhari',
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miche nida-vase gela re rati,
divasa sarira-saje

mukunda madhava yadava hari—con los santos nombres Mukunda, Madhava,
Yadava y Hari; balena—cantando; bala re—oh, cantad; vadana bhari'—llenando
vuestras bocas; miche—inutilmente; nida-vase—bajo el control del suefio; gela—
han pasado; re—oh; rati—las noches; divasa—los dias; sarira-sdje—en decorar
Sus cuerpos.

Todos los devotos cantaban los nombres de Mukunda, Madhava, Yadava, Hari;
con sus bocas colmadas de tales vibraciones, proclamaban a las personas que
aun dormian: «Pasais las noches durmiendo inttilmente y los dias decorando
vuestros cuerpos!».

4
emana durlabha méanava-deha,
paiya ki kara bhava na keha,
ebe na bhajile yasoda-suta,
carame paribe laje

emana—este; durlabha—raro; manava-deha—cuerpo humano; paiyd—habiendo
logrado; ki kara—qué estas haciendo; bhava nd keha—no lo has pensado en
absoluto; ebe—ahora; nad bhajile—tu no adoras; yasoda-suta—al amado hijo de
madre Yasoda; carame—por Ultimo; paribe—caerds (moriras); laje—
avergonzado.

Habéis logrado un insdlito cuerpo humano, mas no os importa este regalo. Al
permanecer sin servir al amado hijo de Yasoda, lentamente, durante vuestros
ultimos momentos, os estais precipitando hacia la muerte.

5
udita tapana hoile asta,
dina gela bali' hoibe byasta,
tabe kena ebe alasa haya,
na bhaja hrdaya-raje

udita—surgido; tapana—el Sol; hoile asta—habiéndose puesto; dina gela—el dia
pasa; bali'—diciendo; hoibe byasta—se perderd; tabe kena—entonces por qué;
ebe—ahora; alasa haya—permaneces inactivo; nad bhaja—no adoras; hrdaya-
raje—al Sefior del corazon.

Con cada amanecer y puesta del Sol, pasa un dia y se pierde. Entonces, ¢por qué
permaneces ocioso y no sirves al Sefor del corazén?

6
jivana anitya janaha sara,
tahe nana-vidha vipada-bhara,
namasraya kari' yatane tumi,
thakaha apana kaje
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jivana—Ia vida; anitya—es temporal; janaha sara—por favor, entiende este hecho
esencial; tdhe—en ese; nand-vidha—varias clases; vipada-bhara—lleno de
miserias; namasraya kari'—toma refugio en el santo nombre; yatane—
cuidadosamente; tumi—tu; thakaha—permanece siempre comprometido; apana
kaje—en Su servicio como tu propia ocupacion eterna.

Esta vida temporal esta plagada de miserias diversas. El refugio en el santo
nombre es tu Unica incumbencia.
7
jivera kalyana-sadhana-kama,
jagate asi' e madhura nGma,
avidya-timira-tapana-rape,
hrd-gagane viraje

jivera—de todas las entidades vivientes; kalyana-sadhana-kama—deseando
bendecir; jagate asi'—en el universo material; e—este; madhura nama—dulce
nombre de Krsna; avidya-timira—la oscuridad de la ignorancia; tapana-ripe—
como el Sol; hrd-gagane—en el cielo del corazon; viraje—brilla.

El santo nombre ha surgido como el radiante Sol para penetrar en la oscuridad
de la ignorancia, y bendecir asi el corazén del mundo entero.

8
krsna-nama-sudha kariya pana,
jurdo bhakativinoda-prana,
ndama vina kichu nahika ara,
caudda-bhuvana-mdjhe

krsna-nama-sudhd—el puro néctar del santo nombre de Krsna; kariya pana—
bebiendo; jurdo—asi satisfacer; bhakativinoda-prana—el alma de Bhaktivinoda;
nama vind—exceptuando el santo nombre; kichu nahika dra—no hay nada mas;
caudda-bhuvana-majhe—dentro de los catorces mundos.

Degusta el puro néctar del santo nombre. A parte del nombre, no hay nada mas
que obtener en los catorce mundos. El nombre ha colmado el alma de
Bhaktivinoda.

Comentario
El titulo original de esta cancidn de dos partes es Arunodaya-kirtana (Canto
congregacional al amanecer). Bhaktivinoda Thakura describe cémo $rT Caitanya
Mahaprabhu solia llevar a Sus devotos temprano por la mafana a cantar en
publico, induciendo a la gente a que se despertara, literal y figurativamente. La
vida humana es corta, y tal como Prahlada Maharaja sefiala a sus compafieros de
clase: «Todo ser humano tiene una duracion maxima de vida de cien afios, sin
embargo, quien no puede controlar sus sentidos desperdicia por completo la
mitad de esos afios, pues estando cubierto por la ignorancia, de noche duerme
doce horas». En esta cancion, los devotos del Sefior le dicen a la gente, miche nida-
vase gela re rati. «iPasais las noches durmiendo inutilmente y los dias decorando
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vuestros cuerpos! ¢ Por qué permanecéis ociosos sin servir al Sefior del corazén?”.
A continuacidn, se presentan algunos ejemplos de Srila Prabhupada citando esta
instructiva cancion.

Srimad-Bhagavatam 10.6.3 — Significado

Srila Bhaktivinoda Thakura dice en una cancién: namasraya kari' yatane tumi,
thakaha apana kaje. Con estas palabras nos aconseja a todos que nos refugiemos
en el canto del maha-mantra Hare Krsnay permanezcamos ocupados en nuestros
deberes prescritos. Con ello no se pierde nada, y la ganancia es extraordinaria.
Incluso desde el punto de vista material, todo el mundo deberia adoptar el proceso
de cantar el mantra Hare Krsna a fin de salvarse de toda clase de peligros. Este
mundo esta lleno de peligros (padam padam yad vipadam), por lo tanto, debemos
animarnos a cantar el maha-mantra Hare Krsna, de modo que la vida discurra
pacificamente y libre de peligros tanto en la familia, como en la sociedad, el
vecindario o la nacion.

Conferencia de iniciacion — Nueva Vrndavana, 25 de mayo de 1969

Maya es muy fuerte. No puedes conquistar maya mediante la llamada meditacién
o0 esto o aquello. No. Unicamente rindiéndote a Krsna. Mam eva ye prapadyante.
Krsna. Solo a El. Mam eva ye prapadyante mayam etam taranti te. El puede vencer
las estrictas leyes de maya. Asi que no pienses que después de terminar esta
ceremonia estaras bien. No. Maya siempre es fuerte. Krsna-nama kara bhai ara
saba miche. La instruccion es que siempre debes cantar Hare Krsna. Ara saba
miche. [Todo lo demas es inutil]. Nama vina kichu nahika ara, cauddha-bhuvana-
majhe. "En estos catorce mundos, si hay algo, alguna substancia summum bonum,
esa substancia es Hare Krsna. Recuerda eso. Nama vina kichu nahika ara, cauddha-
bhuvana-majhe. (No hay nada mas en los catorce mundos que se deba obtener a
parte del nombre). Asi que esto es secundario, esta ceremonia [de iniciacion]. La
verdadera fuerza proviene de cantar Hare Krsna.

Conferencia vespertina — Bhuvanesvara, 23 de enero de 1977

Krsna explica como llegar a volverse perfecto: man-mana bhava mad-bhakto mad-
yaji mam namaskuru. Cuatro cosas: Simplemente piensa en Krsna, este canto del
mantra Hare Krsna: Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama,
Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare... Asi que puedes continuar siendo grhastha.
Bhaktivinoda Thakura ha dicho, namasraya kari thakaha apana kdje. Puedes
permanecer en cualquier ocupacidn, la que sea. No hay necesidad de cambiar.
Pero namasraya kari, refugiate en el santo nombre. Si sigues siendo un grhastha,
équé pierdes si cantas el maha-mantra Hare Krsna? Y si hay alguna ganancia, épor
qué no la tomas? Es algo simple. Y Krsna también dice: man-mana bhava mad-
bhakto mad-yaji mam namaskuru, mam evaisyasi asamsayah. Estas cuatro cosas
te llevaran de regreso a casa, de regreso a Dios.

Caminata matutina — Vrndavana, 10 de diciembre de 1975

Bhaktivinoda Thakura dice: namasraya kari thakaha apana karye. Haz tu trabajo,
pero refugiate en hari-nama. Eso es necesario. Tan sencillo. Namasraya kari,
thakaha apana karye. "ContinGia con tu deber, el deber prescrito y canta Hare
Krsna".
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Jiv jago
(Arunodaya-kirtana Il)
Bhaktivinoda Thakura

1
jivjago, jiv jago, gauracanda bole
kota nidra yao maya-pisacira kole
jiv jago—idespertad, almas dormidas!; jiv jago—idespertad, almas dormidas!;
gauracanda bole—el Sefor Gauranga llama; kota nidra yGo—écuanto tiempo vais
a dormir?; maya-pisacira—de la bruja Maya; kole—en el regazo.

El Sefior Gauranga esta clamando: "iDespertad, almas dormidas! jDespertad,
almas dormidas! ¢ Cuanto tiempo vais a dormir en el regazo de la bruja Maya?

2
bhajiba baliya ese samsara-bhitare
bhuliya rahile tumi avidyara bhare

bhajiba—ciertamente adoraré al Sefior; baliyd—diciendo; ese—habiendo venido;
samsara-bhitare—al mundo material; bhuliya—habiendo olvidado; rahile tumi—
te has quedado; avidydra bhare—en la oscuridad de la ignorancia.

Habéis olvidado el sendero del servicio devocional, y estais perdidos en el
mundo del nacimiento y la muerte.
3
tomare laite Gmi hoinu avatara
amivina bandhu dara ke dche tomara

tomare laite—para rescataros; ami—yo; hoinu avatdra—ha descendido como una
encarnacién; ami vina—excepto Yo mismo; bandhu ara—otro amigo; ke dche—
équién es?; tomara—vuestro.

Yo he descendido tinicamente para salvaros; a excepcion de Mi, équién va a ser
vuestro amigo en este mundo?

4
enechi ausadhi maya nasibara lagi'
hari-nama maha-mantra lao tumi magi'

enechi—Yo he traido; ausadhi—la medicina; maya—ilusién de Maya; nasibara
lagi'—para destruir; hari-nama maha-mantra—el gran canto de los nombres de
Hari; lao—por favor, tdmalo; tumi—tu; magi'—mendigar.

He traido la medicina que curara la enfermedad de la ilusién que padecéis.
Tomad este maha-mantra de los santos nombres de Hari; solamente hay que
pedirlo.
5
bhakativinoda prabhu-carane pariya
sei hari-nama-mantra loila magiya
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bhakativinoda—Bhaktivinoda; prabhu-carane—a los pies de loto del Sefior
Gauranga; pariyd—cayendo; sei hari-nama-mantra—ese Hari-ndma-mantra;
loila—el recibio; magiya—después de mendigar.

Después de caer a los pies del Sefior y rogar por ello, Bhaktivinoda recibio este
maha-mantra.

Comentario

Significado de Jiv jago — Columbus, 20 de mayo de 1969

Jiv jago, jiv jago, gauracanda bole. Jiva significa las entidades vivientes. El Sefior
Caitanya Mahaprabhu estd pidiendo a todas las entidades vivientes que
«Despertad. Por favor, despertad. Por favor, levantaos». Jago. Jago significa
«despierta». Jiv jago, jiva jaga, gauracanda bale, kota nidra jao maya-pisacira
kole. «iCudnto tiempo seguirds durmiendo en el regazo de la bruja Maya?»
Bhajiba baliya ese samsara-bhitare: «En el vientre de tu madre prometiste que en
esta vida te dedicarias a desarrollar tu conciencia de Krsna». Bhuliya rahile tumi
avidyara bhare: «Pero bajo el hechizo de la energia ilusoria, lo has olvidado todo».
En realidad, cuando el nifio permanece dentro del Utero de su madre, comprimido
en una bolsa hermética, a los siete meses de estar dentro del Utero, cuando
desarrolla su conciencia, se siente muy incomodo, y un bebé afortunado le reza a
Dios: «Por favor, libérame de esta incomoda posicidn, y en esta vida me ocuparé
plenamente a desarrollar mi conciencia de Dios o conciencia de Krsna». Pero en
cuanto el nifio sale del vientre de su madre, bajo el hechizo de las tres modalidades
de la naturaleza material, se olvida, llora, los padres lo cuidan, y se olvida todo.
[...]

El Sefior Caitanya estd tratando de despertar a todos los hijos de maya, los
hijos de la naturaleza, para que se despierten. Una instruccion similar se encuentra
en el Upanisad. Uttisthata jagrata. El consejo es: «Todos deberian despertarse
ahora. No deberian seguir durmiendo bajo el hechizo de la ilusidn, la naturaleza
material. Esta forma humana se debe aprovechar». Lo mismo expresa el Sefior
Caitanya en canciones ordinarias: jiv jago, jiv jago, gauracanda bole: «Todas las
entidades vivientes tenéis que despertar. No perdais esta oportunidad». Kota
nidrd yao maya-pisacira: «éCuanto tiempo permaneceras asi, dormido bajo el
hechizo de maya? Esta es la oportunidad. No duermas». Luego dice: «Te has
olvidado. Pero, Yo he traido una medicina para que te cures». Al igual que cuando
un hombre permanece inconsciente bajo alguna intoxicaciéon o una mordedura de
serpiente, existen algunas hierbas. Si se coloca ante la nariz y el paciente las huele,
inmediatamente recupera la conciencia. Del mismo modo, Caitanya Mahaprabhu
dijo que "Yo también he traido una medicina". Enechi ausadhi maya nasibara lagi':
«Este medicamento puede disipar tu indiferencia, en la que te encuentras, bajo el
hechizo de maya». Enechi ausadhi maya nasibara. (Qué es? Hari-nama maha-
mantra lao tumi: «Es este mantra Hare Krsna. Por favor, acéptalo». La idea es que,
si uno simplemente canta Hare Krsna Hare Krsna Krsna Krsna Hare Hare, Hare
Rama Hare Rama Rama Rama Hare Hare, su etapa inconsciente o etapa de suefio
bajo el hechizo ilusorio de maya, desaparecerd gradualmente. Ceto-darpana-
marjanam.
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Esta es una canciéon compuesta por Bhaktivinoda Thakura, en la que dice
bhakativinoda prabhu-carane pariya: «Bhaktivinoda Thakura aprovechd la
instruccién del Sefor Caitanya e inmediatamente cayd a los pies de loto del
Seflor». Hari-nama maha-mantra loila magiya. Y muy humildemente le rogé al
Sefior Caitanya: «Por favor, dame esta medicina y yo la utilizaré». La instruccién
principal es que todos los miembros de la sociedad humana que estan dormidos
deberian aprovechar este movimiento de conciencia de Krsna, y aceptarlo
voluntariamente. Entonces habra un efecto inmediato: todos se encontraran fuera
de las garras de maya; se despertaran a su conciencia original, la conciencia de
Krsna, y su vida serd sublime.

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 3.25.13 — Los Angeles, 10 de
noviembre de 1968

Convertirse en guru significa para-upakara. Las personas estan en la oscuridad,
por tanto, hay que iluminarlas. Ese es el mandato védico. Uttisthata jagrata
prapya varan nibodhata. Ahora, provenientes del reino animal, la gente esta
recibiendo esta forma humana. Asi que en el cuerpo animal estamos durmiendo,
kota nidra yao maya-pisacira kole, en el regazo de la naturaleza material. Por
tanto, la forma humana de cuerpo estad destinada a salir. Entonces, la misidn es
despertar a la gente a la conciencia de Krsna. Jiv jago, jiv jago, gauracanda bole.
Gauracanda, significa Caitanya Mahaprabhu. El les esta hablando a todos: «jOh,
entidades vivientes, levantaos! iDespertad!» Kota nidra yao maya-pisacira kole:
«¢Cuanto tiempo seguirdis durmiendo»?

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 3.26.20 — Bombay, 9 de diciembre
de 1974

Asi que la oscuridad esta ahi, y la luz también esta ahi. Simplemente nos tienen
que despertar. Por lo tanto, los Vedas, nos instruyen que «jNo duermas!
iLevantate!» Uttisthata prapya vardan nibodhata jagrata. De manera similar,
Bhaktivinoda Thakura también canta: kota nidrd ydo maya-pisacira kole. Jiv jago,
jiv jago, gauracanda bole. Gauracanda significa Sri Caitanya Mahaprabhu. El dice:
«jOh, entidad viviente, levantate! jDespierta!» Podemos decir: «Ahora estamos
despiertos». Pero esto no es estar despierto. Esto también es un suefio en la
oscuridad de la ignorancia. El verdadero despertar es cuando alcanzamos nuestra
conciencia espiritual. Eso es estar realmente despierto. Ya nisa sarva-bhatanam
tasyam jagarti samyami. Esto no es, este estado despierto, no es un verdadero
despertar. El verdadero despertar llega cuando entendemos, aham brahmasmi.
Ahora mismo no estamos despiertos, estamos todavia dormidos, porque estamos
pensando: «Yo soy este cuerpo», «soy estadounidense», <«

«soy indio», «soy hindu», «soy musulman». Asi pues, estamos conscientes de la
designacion. Por lo tanto, tenemos que despojarnos de la designacién, y cuando
entendamos nuestra verdadera identidad —no me refiero a esta identidad
corporal, sino a la identidad espiritual del alma—, eso se llama brahma-bhdtah.
De lo contrario, somos jiva-bhdtah. Mientras nos estemos identificando con este
cuerpo, estaremos todavia durmiendo. Kota nidra yao maya-pisacira kole. Al igual
que un nifo duerme en el regazo de la madre, de manera similar, nosotros
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estamos durmiendo en el regazo de la madre naturaleza material. Esta es nuestra
posicidn.

Conferencia de iniciacion — Los Angeles, 3 de julio de 1970

No deberiamos hacer proselitismo, sino mas bien debemos permitir que la
persona se sienta atraida por el movimiento de conciencia de Krsna y pida
personalmente harer nama. Al igual que Bhaktivinoda Thakura indica,
bhakativinoda prabhu-carane pariya. En cuanto el Sefior Caitanya exclamod: «He
traido esta medicina para matar a maya». Hari-naGma maha-mantra loila. «Todo el
mundo puede tomar este canto del mantra Hare Krsna». Entonces bhakativinoda
prabhu-carane pariya. Bhaktivinoda Thakura inmediatamente cayd a los pies de
loto del Sefior Caitanya rogando: «Por favor, ddmelo». Asi tenemos que ofrecer
esta oportunidad. Un aspirante deberia rogar. No debemos hacer proselitismo.
No. Eso no es necesario. Esa es otra ofensa. A menos que el gusto o atraccion haya
aumentado un poco, y se esté deseoso de aceptar este proceso de cantar, no
deberiamos hacer proselitismo. Eso es una ofensa.

'Radha-krsna’ bol

Bhaktivinoda Thakura

1
‘radha-krsna’ bol bol bolo re sobai
(ei) Siksa diya, saba nadiya,
phirche nece' gaura-nitai

‘radha-krsna' bol bol bolo—todos cantad, cantad, cantad ‘Radha-Krsna'; re—oh;
sobai—todos; (ei) siksa—esta ensefianza; diya—dar; sab nadiyd—por toda la
tierra de Nadia; phirche—deambulando; nece’'—mientras bailan; gaura-nitai—el
Sefior Caitanya y el Sefior Nityananda.

«jCantad, cantad, cantad todos Radha-Krsna!». Mientras bailan recorriendo
toda la tierra de Nadia, esto es lo que nos estan ensefiando al mundo entero, el
Seiior Caitanya y el Sefor Nityananda.

2
(miche) mayadra base, yaccho bhese',
khaccho habudubu, bhai

(miche)—innecesariamente; mayadra base—bajo el control de maya; yaccho
bhese'—arrastrado por las olas; khaccho habudubu—a veces flotando y a veces
hundiéndose; bhai—ioh, hermanos!

iOh, hermanos! Estdis sufriendo innecesariamente controlados por maya
mientras os arrastran sus olas —a veces saliendo a flote y a veces hundidos en
este océano de ilusion.
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3
(jiv) krsna-dasa, e visvasa,
karle to' ara duhkha nai

jiva—el alma espiritual; krsna-dasa—el eterno sirviente de Krsna; e visvasa karle—
si tienes fe; to'—entonces; ara duhkha nai—no habra mas miseria.

Si tienes fe en que el alma es el sirviente eterno de Krsna, entonces para ti, ya
no habra mas miseria.

4
(krsna) balbe jabe, pulaka ha'be,
jhorbe ankhi, bali tai
(krsna) balbe jabe—cuando cantes el santo nombre de Krsna; pulaka ha'be—tu
cuerpo temblara de éxtasis; jhorbe ankhi—tus ojos derramaran lagrimas; bali tai—
esto es lo que digo.

Y cuando cantes el santo nombre de Krsna tu cuerpo temblara de éxtasis, y tus
ojos derramaran lagrimas de amor por Dios. Esto es lo que yo afirmo.

5
('radha) krsna' bala, sange cala,
ei-matra bhiksa cai

('radha) krsna' bala—canta «Radha-Krsna»; sange cala—por favor, Unete a
nosotros; ei-mdtra—solo eso; bhiksa—pedido; cdi—mi ruego.

Canta «Radha-Krsna» en compaiiia de devotos. Esto es lo tnico que te pido.

6
(vaya) sakala’ vipada, bhaktivinoda,
bale, yakhana o-nama gai

(vaya) sakala’ vipada—todos los peligros se van; bhaktivinoda bale—Thakura
Bhaktivinoda dice; yakhana—cuando; o-ndma gdi—yo canto esos santos
nombres.

Thakura Bhaktivinoda declara: «Cuando canto este santo nombre del Seiior,
todos los peligros se alejan».

Comentario

Esta es otra cancidn muy instructiva que Prabhupada solia cantar y citar
regularmente. A menudo citaba, (miche) mayara base, yaccho bhese ', khaccho
habudubu, bhai. «iOh, hermanos! Estais sufriendo innecesariamente controlados
por mdayd mientras os arrastran sus olas; a veces saliendo a flote y a veces
hundidos en este océano de ilusién».

Algunas citas:
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$rimad-Bhagavatam 7.15.53 — Significado

La mente siempre estd agitada aceptando y rechazando, lo cual se compara a olas
mentales en constante movimiento. A causa del olvido, la entidad viviente se
encuentra flotando en las olas de la existencia material. Por esa razén, Srila
Bhaktivinoda Thakura ha cantado en su Gitavali: miche maydara vase, ydaccha
bhese', khaccha habudubu bhai: «Mi querida mente, bajo la influencia de maya,
estas siendo arrastrada por las olas del rechazo y la aceptacién. Sencillamente,
refagiate en Krsna». Jiva krsna-dasa, ei visvasa, karle ta' ara duhkha nai: Por el
simple hecho de considerar los pies de loto de Krsna como nuestro refugio
supremo, nos salvaremos de todas esas olas de maya, cuya diversidad se
manifiesta en forma de actividades mentales y sensuales, asi como en la agitacion
propia del rechazo y la aceptacién.

Conferencia acerca de la Bhagavad-gita 1.26-27 — London, 21 de julio de 1973
Entonces, este problema, el apego a este mundo material, gradualmente tenemos
que cortarlo. Eso es civilizacidn védica. Si quieres volver a casa, volver a Dios, y al
mismo tiempo permaneces apegado a este mundo material, a la asi llamada
sociedad, amistad y amor, entonces eso no es posible. Mientras tengas una pizca
de atraccion por este mundo material, no hay posibilidad de ser transferido al
mundo espiritual. Esa es la cuestidn. Por lo tanto, por medio del entrenamiento,
por medio de la educacidén, debemos desapegarnos, desapegarnos de esta
sociedad, amistad y amor. Tenemos que entender la falsedad de esta llamada
sociedad, amistad y amor. Es como dejarse llevar por las olas de maya.
Bhaktivinoda Thakura ha cantado, mayara base, jaccho bhese, khdaccho habudubu
bhai. Tal como en la temporada de lluvias a veces vemos muchas plantas,
enredaderas, vegetacidon y muchas otras cosas flotando en el rio; del mismo modo
nosotros también, todos nosotros estamos flotando en las olas de maya. Mayara
base, jaccho bhese, khdaccho habudubu. A veces ahogandonos, a veces en la
superficie, a veces en la otra orilla, a veces en esta orilla. Esto es lo que esta
sucediendo. Mientras estemos en este mundo material, estaremos siendo
sacudidos por diferentes corrientes, y algunas veces estoy aqui como el duefio de
algun reino, y otras veces soy el perro de alguien. Esta es mi posicién. Siempre lo
mismo. Muy buen ejemplo, estamos siendo arrastrados por las olas de maya. A
veces nos reunimos. Tantisimas briznas de paja y vegetacidon se amontonan juntas;
y en otras circunstancias la misma vegetacion y paja son lanzadas por separado.
Unas por aqui y otras por alla. Asi pues, nosotros también, nos reunimos aqui por
medio de la sociedad, amistad y amor exactamente asi. En las olas de maya. Asi
pues, nadie es tu padre, nadie es tu madre, nadie es tu hermana, nadie. Es
simplemente una combinacion ilusoria, maya. Combinacion temporal. Y estamos
tan apegados a esta combinacion que nos negamos a regresar a casa, Nos negamos
air de regreso a Dios. Esta es nuestra posicion.

Srimad-Bhagavatam 10.13.58 - Significado

En realidad, no morimos. Al morir, simplemente permanecemos inertes durante
algin tiempo, como cuando dormimos. Por la noche dormimos, y todas nuestras
actividades se interrumpen, pero en cuanto nos levantamos, recobramos la
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memoria de inmediato, y pensamos: «jOh,!, ¢édénde estoy?, ¢qué tengo que
hacer?». Eso se denomina suptotthita-nyaya. Supongamos que morimos. Morir
significa que estamos inertes durante un tiempo antes de comenzar de nuevo
nuestras actividades. Asi ocurre vida tras vida, conforme a nuestro karma,
nuestras actividades, y conforme asvabhdva, la naturaleza adquirida por
contacto. Pero si ahora, en la forma humana de vida, nos preparamos y damos
comienzo a las actividades de nuestra vida espiritual, el resultado es que
regresamos a nuestra vida real y alcanzamos la perfeccion. De lo contrario, y en
funcion del karma, de svabhava, de prakrti, etc., la diversidad de nuestra vida y de
nuestras actividades continta, y, con ello, también el ciclo de nacimientos y
muertes. Bhaktivinoda Thakura lo explica con las siguientes palabras: mayara
vase, yaccha bhese, khaccha habudubu bhai: «Mis queridos hermanos, épor qué
estais siendo arrastrados por las olas de maya?». Debemos elevarnos al plano
espiritual y entonces, nuestras actividades serdn permanentes. Krta-punya-
pufijah; ese estado se alcanza después de acumular los resultados de muchisimas
vidas de actividades piadosas. Janma-koti-sukrtair na labhyate (Cc.Madhya 8.70).
El movimiento para la conciencia de Krsna desea terminar con el ciclo de
nacimientos y muertes, koti-janma. En una sola vida, debemos rectificar todo y
alcanzar la vida permanente. Eso es conciencia de Krsna.

Bhajahtu re mana

Govinda dasa Kaviraja

1
bhajahi re mana sri-nanda-nandana
abhaya-carandravinda re
durlabha manava-janama sat-sange
taraha e bhava-sindhu re
bhajahii—solo adora; re—oh; mana—mente; sri-nanda-nandana—al hijo de
Nanda; abhaya-carandravinda—Ilos pies de loto que te liberan del temor; re—oh;
durlabha manava-janama—este raro nacimiento humano; sat-sange—en la
asociacion de personas santas; taraha—cruzar; e bhava-sindhu—este océano de
existencia mundana; re—oh.

iOh, mente!, tan sélo adora los pies de loto del hijo de Nanda que nos liberan
del temor. Habiendo obtenido este raro nacimiento humano, cruza este océano
de la existencia mundana relacionandote con personas santas.

2
Sita atapa vata varisana
e dina yamini jagi re
biphale sevinu krpana durajana
capala sukha-lava lagi' re

Sita—frio; atapa—calor; vata—viento; varisapna—Illuvia; e—esto; dina—dia;
yamini—noche; jagi—me quedo sin dormir; re—oh; biphale—inutilmente;
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sevinu—yo he servido; krpana durajana—hombres avaros y malvados; capala—
fluctuante; sukha-lava—una fraccién de felicidad; /agi'—a fin de; re—oh.

Tanto de dia como de noche permanezco sin dormir sufriendo las penas del calor
y del frio, del viento y de la lluvia. Por una fraccion de felicidad fluctuante he
servido inutilmente a hombres malvados y miserables.

3
e dhana, yauvana, putra, parijana
ithe ki ache paratiti re
kamala-dala-jala, jivana talamala
bhajahi hari-pada niti re

e—esta; dhana—riqueza; yauvana—juventud; putra—hijos; parijana—miembros
de familia; ithe—en estos; ki dche—qué es; paratiti—entendiendo; re—obh;
kamala-dala—un pétalo de loto; jala—como una gota de agua; jivana—esta vida;
talamala—se tambalea; bhajahi—siempre debes adorar; hari-pada—Ilos pies del
Sefior Hari; niti—la practica; re—oh.

éQué garantia de felicidad verdadera hay en todas nuestras riquezas, juventud,
hijos y familia? Esta vida es tan inestable como una gota de agua en el pétalo de
un loto; por tanto, debes servir y adorar siempre los divinos pies del Sefior Hari.

4
sravana, kirtana, smarana, vandana,
pada-sevana, dasya re
pajana, sakhi-jana, atma-nivedana
govinda-dasa-abhildsa re

sravana—escuchar las glorias del Sefor Hari; kirtana—cantar esas glorias;
smarana—constantemente recordandole a El; vandana—ofreciéndole oraciones;
pada-sevana—sirviendo los pies de loto del Sefior; dasya—sirviendo al Sefior
Supremos como un
sirviente; re—oh; pijana—adorandolo con flores, incienso y demds; sakhi-jana—
sirviéndolo como un amigo; atma-nivedana—y entregandose uno mismo por
completo al Sefior; govinda-dasa-abhiladsa—el deseo y gran anhelo de Govinda
dasa; re—oh.

El deseo y gran anhelo de Govinda dasa es ocuparse en los nueve procesos del
bhakti: escuchar las glorias del Sefior Hari y cantarlas, recordarle
constantemente y ofrecerle oraciones, servir los pies de loto del Sefior, servir al
Sefior Supremo como un sirviente adorandole con flores, incienso, etc., servirle
como amigo y ofrecerle al Seiior, por completo, el propio ser.

Comentario

Este es otro de los bhajanas favoritos de Prabhupada. Lo cantaba a menudo y
también explicaba el significado, lo cantd al comienzo cuando ni siquiera habia
discipulos iniciados en la primavera de 1966.
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Significado de Bhajahi re mana — Nueva York, 30 de marzo de 1966

[Después de cantar esta cancién, Prabhupdada la explica.] En esta cancion un
devoto estd orando y preguntando a su mente, bhajahid re mana. Mana significa
mente. Porque, en este momento, nuestra mente es el conductor, y el cuerpo es
como un automovil. En el Bhagavad-gita también se afirma: bhramayan sarva-
bhatani yantraradhani mdayayd. «El cuerpo es un vehiculo hecho de esta
naturaleza material». La entidad viviente, yo, ahora estoy sentado en este
automovil preparado por la naturaleza, y el conductor es la mente. El conductor
no estd bajo mi control. El conductor me lleva donde él quiere. {Entiendes?
Personalmente no puedo conducir, yo he contratado un conductor que se llama
mente, y este cuerpo es el automévil, y la mente como conductor, me lleva a
donde quiere. Por lo tanto el propietario, yo, estoy indefenso y le solicito al
conductor: «Mi querida mente, amablemente adora al Sefior Krsna que es abhaya-
carana». Abhaya-carana significa que El es el refugio en el que no hay temor. Si
nos refugiamos en Krsna, nos liberamos de todas las ansiedades. Igual que un nifio
indefenso, cuando sus padres lo cuidan se siente tranquilo. Del mismo modo, yo
pido a mi mente: «Querida mente, no conduzcas de esta manera tan peligrosa.
Por favor, adora al Sefior Krsna que es el refugio en el que no existe temor alguno».
Bhajahd re mana sri-nanda-nandana-abhaya-carandaravinda re: «Sus pies de loto
son un refugio libre de temor». Como dice el Sefior en la Bhagavad-gita, sarva-
dharman parityajya mam ekam saranam vraja. Podemos llamarlo Krsna o
Superconciencia. La superconciencia es una concepcién impersonal de Krsna, y
Krsna es una concepcion personal de la Superconciencia. Porque Krsna no solo
significa que El es superconsciente, sino que El es la felicidad y el conocimiento
supremos. Conocimiento supremo significa superconciencia, es decir, la
conciencia eterna suprema y la felicidad suprema. Esa es la definicion de Krsna.

Significado de Bhajahu re mana — San Francisco, 16 de marzo de 1967

Y El también dice durlabha manava-janama. Durlabha significa muy raro de
obtener. Manava-janma significa esta forma de vida humana, la cual se obtiene
después de rotar durante mucho tiempo. Entonces, se ofrece una oportunidad de
volverse consciente de Krsna para poder salir del ciclo de nacimiento y muerte.
Por lo tanto, él nos aconseja que esta vida, esta forma de vida humana, es muy
importante, durlabha. Duh significa con gran dificultad, y labha significa que se
puede obtener. La gente necia, no sabe lo importante que es esta forma humana
de vida. Simplemente la estan desperdiciando en la complacencia de los sentidos,
como los animales. Asi que esto es muy instructivo, él estd entrenando su propia
mentey le dice: «Involucrate en adorar al Sefior Krsna». Durlabha manava-janama
sat-sange. Esta forma de entrenar la mente solo es posible con buena compaiiia,
sat-sanga. Sat-sanga significa personas que estan cien por cien dedicadas al
servicio del Sefor. Esas personas se llaman sat. Satam prasangat. Sin la compania
de devotos es imposible entrenar la mente. Mediante el lamado sistema de yoga
o de meditacion no es posible. Hay que asociarse con devotos, de lo contrario no
es posible. Por lo tanto, hemos formado esta sociedad consciente de Krsna para
aprovechar esta asociacion. Asi que Govinda dasa, poeta y devoto, aconseja,
durlabha manava-janama sat-sange: «Tu has obtenido este cuerpo humano, muy
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bueno y excepcional. Ahora asdciate con devotos y concentra tu mente en los pies
de loto de Krsna, los cuales te libran del temor». Asi se lo estd pidiendo a su propia
mente.

A continuacién, recalca las frustraciones de la vida. éA qué se refiere? Sita
atapa bata varisana e dina yamini jagi re. Stta significa invierno; atapa significa
verano, cuando hay un sol abrasador; vata, frio, y varisana, torrentes de lluvia. Asi
pues, estas perturbaciones siempre existen. A veces hace un frio severo, otras
veces un calor abrasador, a veces hay torrentes de lluvia. A veces sucede esto o
aquello. Por lo tanto, dice: Sita atapa bata varisana e dina yamini jagi re. A lo largo
de todo el dia y la noche, la gente esta trabajando muy duro sin preocuparse del
frio severo, del calor severo ni de los torrentes de lluvia; de dia y de noche, yendo
al desierto, sumergiéndose debajo del mar, siempre estan tan ocupados. Sita
atapa bata varisana e dina yamini jagi re. Tienen servicio nocturno y muchos otros
compromisos. Por lo tanto, él dice biphale sevinu krpana durajana capala sukha-
laba lagi 're. «Ahora, con todo este arduo trabajo, é qué he conseguido? He servido
a algunas personas que no son nada favorables a mi conciencia de Krsna. ¢Y por
qué las he servido?» Capala sukha-laba lagi 're: «Capala, felicidad muy
fluctuante». Yo creo que, si mi hijo pequefio sonrie seré feliz. Si mi esposa esta
contenta, yo creo que estoy feliz. Pero todas estas sonrisas son temporales, todos
estos sentimientos de felicidad estan parpadeando. Hay que darse cuenta de esto.
También hay muchos otros poetas, que también cantan que esto es ..., que esta
mente es como un desierto, que anhela océanos de agua. Si se transfiere un
océano al desierto, entonces puede inundarse. é{Pero qué beneficio se puede
lograr si solo hay una gota de agua? Similarmente, nuestra mente, nuestra
conciencia, anhela un océano de la felicidad. Y esta felicidad temporal de la vida
familiar, de la vida social, todo eso es como una gota de agua. Entonces, los
filésofos, quienes realmente han estudiado la situacién mundial, pueden entender
que «esta felicidad fluctuante no puede hacerme feliz».

Significado de Bhajahu re mana — Los Angeles, 7 de enero de 1969

Por lo tanto, kamala-dala-jala, jivana talamala. Y no sabes por cudnto tiempo
podras disfrutar de esta vida. Porque se tambalea; estds en una plataforma
inestable, que se tambalea. Igual que una gota de agua en la hoja de un lirio. La
gota estd oscilando. En cualquier momento se deslizara. Asi pues, nuestra vida esta
oscilando. En cualquier momento puede colapsar. Puede que, por casualidad, nos
encontremos con algun peligro, y todo se habrd acabado. Asi que no desperdicies
la vida de esa manera. Bhajahd hari-pada niti re. Ocupate siempre en conciencia
de Krishna. Ese serd el éxito de tu vida.

Significado de Bhajahii re mana — Los Angeles, 27 de mayo de 1972

&Y qué es la conciencia de Krsna? Sravana, kirtana, smarana, vandana, pada-
sevana, dasya re, pajana, sakhi-jana, atma-nivedana: las nueve clases de servicio
devocional. Govinda-dasa-abhilasa re. Todos deberiamos tener el mismo deseo
que Govinda dasa. Ocuparnos en estos procesos devocionales: sravana kirtana
(escuchar y cantar), smarana (recordar), arcana (adorar a la Deidad), vandana
(ofrecer oraciones). Hay nueve clases. Asi pues, la vida humana estd hecha para
este propodsito. Mediante este proceso, gradualmente encendemos el fuego de la
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conciencia de Krsna, la conciencia espiritual. Entonces, ese fuego, tal como el
fuego ardiente quema la madera en cenizas, asi todo lo que cubre al alma —el
alma espiritual esta cubierta por la materia, por la ignorancia—, asi mismo esta
cobertura e ignorancia arderan y quedaran reducidas a cenizas. Entonces,
estaremos libres y volveremos a casa, a Dios. Ese es el significado de esta cancién.

Dhana, jana, deha, geha
Bhaktivinoda Thakura

1
dhana, jana, deha, geha krsne samarpana
kariyacha suddha-citte karaha smarana

dhana—riqueza; jana—persona; deha—dar; geha—casa; krsne—Krsna;
samarpana—ofreciendo; kariyacha—has hecho; suddha—puro; citte—en el
corazén; karaha—hacer; smarana—recordando.

«Tu ya has dedicado toda tu riqueza, parientes, cuerpo y todas tus pertenencias
a Krsna, asi que recuerda esto ahora con un corazén puro».

2
tabe kena ‘mama suta’ bali’ kara duhkha
krsna nila nija-jana tahe ta’ ra sukha

tabe—luego; kena—épor qué?; ‘mama suta’—hijo mio; bali’—exclamar; kara—tu
lo haces; duhkha—infelicidad; krsna—Krsna, nila—azul negruzco; nija—propio;
jana—persona; tahe—de él; ta’ ra—ciertamente; sukha—felicidad.

«éPor qué exclamas, 'hijo mio, hijo mio!' écon gran tristeza? Krsna simplemente
se ha llevado a Su propio devoto para que le dé felicidad».

3
krsna-icch@-mate saba ghataya ghatana
tahe sukha-duhkha-jigna avidyda-kalpana

krsna—Krsna; icchd—deseo; mate—de este modo; saba—todo; ghataya—todo;
ghatand—eventos; tahe—a ese respecto; sukha—felicidad; duhkha—infelicidad;
jAdna—conocimiento; avidya—ignorancia; kalpand—imaginacion.

«Krsna es la causa de que todo esté sucediendo de acuerdo con Su propia dulce
voluntad. En base a esto, todas tus ideas acerca de la felicidad y de la afliccion,
no son mas que meras imaginaciones mentales».

4
yaha iccha kare krsna tai jana bhala
tyajiya apana iccha ghucao jafjala
yaha—sea lo que sea; icchd—deseo; kare—hace; krsna—Krsna; tai—ese; jana—
persona; bhala—bueno; tyajiyd—renunciar; dpana—propio; icchd—deseo;
ghucao—rendirse; jafijala—inconveniencia.
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Sea cual sea el deseo de Krishna, debes aceptarlo como lo Unico que es
realmente bueno. Renunciando a todos vuestros deseos personales, liberaos de
esta molestia innecesaria.

5
deya krsna, neya krsna, pale krsna sabe
rakhe krsna, mare krsna, iccha kare yabe

deya—da; krsna—Krsna; neya—aquita; krsna—Krsna; pale—mantiene; krsna—
Krsna; sabe—todos ellos; rakhe—protege; krsna—Krsna; mare—mata; krsna—
Krsna; icchd—deseo; kare—hace; yabe—cuando.

Krsna lo da todo, Krsna lo quita todo, Krsna mantiene a todos o los destruye
cuando El asi lo desea, de acuerdo con Su propio antojo.

6
krsna-iccha viparita ye kare vasana
tara iccha nahi phale se paya yatana

krsna—Krsna; iccha—deseo; viparita—contrario; ye—alguien; kare—hace;
vasanad—por el deseo; tara—de él; icchd—deseo; nahi—no hay; phale—como
resultado de; se—ese; paya—obtiene; yatand—excesivo dolor.

Si alguien mantiene un deseo contrario al deseo de Krsna, ese deseo no sera
fructifero. De hecho, esa persona solo obtendra problemas y angustia.

7
tyajiya sakala soka suna krsna-nama
parama ananda pa' be pdrna ha' be kama

tyajiyd—rendirse; sakala—todo; Soka—lamentacion; suna—violencia; krsna—
Krsna; ndma—nombre; parama—supremo; dnanda—placer; pd'be—conseguiras;
parna—completo; ha' be—hay; kama—deseo.

Por lo tanto, renunciando a todos tus lamentos, simplemente escucha el canto
extatico del santo nombre de Krsna que se esta llevando a cabo ahora en el patio,
con lo cual obtendras la felicidad trascendental mas elevada, y todos tus deseos
se cumpliran.
8
bhakativinoda mage Srivasa-carane
atma-nivedana-sakti jivane marane

bhakativinoda—Bhakativinoda; mage—ruega; $rivasa—Srivasa; carane—pies de
loto; atma-nivedana-sakti—rendirse por completo; jivane—vida; marane—en la
muerte.

Bhaktivinoda ahora ruega a los pies de loto de Srivasa Pandita el poder de
entregar completamente su alma a Krsna, ya sea en la vida o en la muerte.
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Comentario

Esta es una de las trece canciones que describen soka-satana (disipacion de
tristeza). Bhaktivinoda Thakura publicé estas canciones en forma de un pequefio
folleto, porque estaban destinadas a ser cantadas por el publico en general, ya que
describen un incidente en los pasatiempos del Sefor Caitanya que conduce a
ensefianzas esenciales de verdades trascendentales basicas. El episodio es
mencionado por Vrndavana dasa Thakura en su Sri Caitanya-bhdgavata, y
Bhaktivinoda Thakura amplia la descripcidon en estas canciones. El incidente se
puede resumir de la siguiente manera: una vez, durante una kirtana nocturno en
la casa de Srivasa Pandita, uno de los cinco hijos de Srivasa murié repentinamente
debido a una enfermedad. Todas las mujeres de la casa comenzaron a llorar muy
fuerte lamenténdose, lo cual fue escuchado por Srivasa mientras cantaba y bailaba
con el Sefior Caitanya en el patio. Al entrar en la casa, Srivasa pacificé a las
angustiadas damas con instrucciones espirituales y luego regreso al kirtana como
si nada hubiera pasado. Por la mafiana, el Sefior Caitanya pregunto si algo andaba
mal, ya que durante el kirtan de la noche habia percibido que habia ocurrido una
desgracia para la familia. Al ser informado sobre la muerte del nifio, el Sefior se
vio afectado por sentimientos de separacién amorosa y pidié que el cuerpo fuera
llevado al patio. El Sefior llamé al alma difunta de regreso al cuerpo, y cuando el
Sefior le hizo preguntas, el nifio hablé muchas verdades trascendentales. Después,
el Sefior Caitanya en gran éxtasis y acompafiado por todos los devotos, celebré la
ceremonia funebre del niflo, acompafiado por la personificacidon del rio Ganges,
Sri Jahnavi Devi.

Krsna-bhakti vina kabhu

Bhaktivinoda Thakura

1
krsna-bhakti vina kabhu nahi phaladaya
miche saba dharmadharma jivera upadhimaya

krsna—Krsna; bhakti—servicio devocional; vindg—sin; kabhu—algunas veces;
nahi—no; phaladaya—ganancia (fruto); miche—inatilmente; saba—todo;
dharma—oprincipios religiosos; adharma—principios irreligiosos; jivera—de la
entidad viviente; upa—mas o menos; adhimaya—inutil.

Una vida desprovista de servicio devocional a Krsna no aporta beneficio alguno.
Por lo tanto, toda la supuesta religiosidad e irreligiosidad de un ser vivo que esta
confundido por falsas designaciones mundanas, es simplemente inutil.

2
yoga-jaga-tapo-dhyana, sannyasadi brahma-jiiana,
nand-kanda-ripe jivera bandhana-karana haya
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yoga—yoga mistico; jaga—sacrificio; tapa—austeridad; dhyana—meditacion;
sannyasadi—renuncia, etc.; brahma jidna—conocimiento del Brahman
impersonal; ndana—varios; kanda—divisiones de caminos espirituales; ripe—
forma; jivera—de la entidad viviente; bandhana—esclavitud; kdarana—Ila causa;
haya—hay.

El misticismo, la ejecucion de sacrificios védicos, severas austeridades,
meditacion, renuncia al mundo y el cultivo del conocimiento del Brahman
impersonal, aunque aparecen en las practicas de varios caminos espirituales, son
todas causa de la mayor esclavitud para alma en este mundo.

3
vinodera vakya dhara, nana kanda tyaga kara,
nirupadhi krsna-preme hrdaye deha asraya

vinodera—Bhaktivinoda;  vakya—vibracion; dhara—participacién; nana—
diferentes clases; kanda—divisiones de caminos espirituales; tydga—renuncia;
kara—hacer; nirupadhi—incondicional; krsna—Krsna; preme—el amor; hrdaye—
en el corazén; deha—en el cuerpo; asraya—el refugio.

Por favor, presta atencion a este consejo de Bhaktivinoda: abandona todos estos
diversos caminos, y en tu corazdn alberga exclusivamente amor puro por Krsna,
pues eso es lo Unico que es trascendental a todas las designaciones mundanas.

Comentario

Esta es la primera cancién en la seccién Sreyo-nirnaya (Verificar el beneficio
de la espiritualidad) del Gitdvali. Se basa en las instrucciones de Sri Caitanya
Mahaprabhu a Sanatana Gosvami, cuando visitd al Sefior en Jagannatha Puriy
quien, debido a una enfermedad, tenia la intencién de suicidarse (Cc. Antya
4.58):

‘bhakti’ vind krsne kabhu nahe ‘premodaya’
prema vind krsna-prapti anya haite naya

Sin ofrecer servicio devocional, no es posible despertar el amor latente por Krsna,
y no hay otra forma de llegar a El que no sea despertando ese amor subyacente.

En el resumen de este capitulo, Prabhupada escribe:
En su Amrta-pravaha-bhdasya, Bhaktivinoda Thakura ofrece el siguiente
resumen del Capitulo Cuatro. Srila Sanatana Gosvami viajé solo de Mathur3 a
Jagannatha Puri para ver al Sefior Caitanya. Por haberse bafiado en aguas
insalubres y no haber podido comer todos los dias lo suficiente mientras
cruzaba el bosque de Jharikhanda, contrajo una enfermedad que le causaba
escozor en todo el cuerpo. El escozor era tan insufrible que decidié suicidarse,
tirandose bajo las ruedas del carro de Jagannatha en presencia de Sri Caitanya
Mahaprabhu.

Cuando llegd a Jagannatha Puri, Sanatana Gosvami paso algun tiempo bajo
el cuidado de Haridasa Thakura, y ST Caitanya Mahaprabhu Se sintié muy feliz
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de verle. El Sefior dio a Sanatana Gosvami la noticia de la muerte de su
hermano menor, Anupama, quien tenia una gran fe en los pies de loto del
Sefior Ramacandra. Un dfia, $ri Caitanya Mahaprabhu dijo a Sanatana Gosvamt:
«Tu decision de suicidarte es resultado de la modalidad de la ignorancia. Nadie
puede obtener amor por Dios mediante el suicidio. TU has consagrado ya tu
vida y tu cuerpo a Mi servicio; tu cuerpo, por lo tanto, ya no te pertenece, ni
tienes ningun derecho a suicidarte. Tengo muchos servicios que hacer por
medio de tu cuerpo. Quiero que prediques el culto del servicio devocional y
vayas a Vrndavana a sacar a la luz los lugares sagrados perdidos». Dicho esto,
Sri Caitanya Mahaprabhu Se fue, y Haridasa Thakura y Sanatana Gosvami
hablaron mucho acerca de todo eso.

Ara kena maya-jale
Bhaktivinoda Thakura

1
ara kena maya-jale paritecha, jiva-mina
nahi jana baddha ha' ye ra've tumi cira-dina

ara—todavia ahora; kena—épor qué?; maya—de maya; jale—en la red;
paritecha—te estds hundiendo; jiva—entidad viviente; mina—pez; nahi—no;
jana—te das cuenta; baddha ha' ye—haber sido atrapado; ra've—permanecera;
tumi—TA; cira-dina—perpetuamente, por siempre.

Oh, alma cual pez, é¢por qué te has enredado en las redes de Maya? Parece que
no has entendido que atrapado en esas redes tendrds que permanecer en este
mundo material por mucho, mucho tiempo.

2
ati tuccha bhoga-ase, bandr ha' ye maya-pase
rahile vikrta-bhave dandya yatha paradhina

ati—absolutamente; tuccha—insignificante; bhoga—para el disfrute; ase—con un
deseo; bandi ha' ye—habiendo sido encarcelado; maya—ilusién; pase—en la
trampa; rahile—te quedaste; vikrta—pervertido, corrompido; bhave—en una
condicion; dandya—castigado; yathG—como; paradhina—dominado por otro.

Después de quedar cautivo en la trampa de Maya debido a la influencia de los
deseos de disfrutar de cosas muy insignificantes, permaneces en una condicién
espiritualmente enferma, castigado por haber sido un sirviente desobediente.

3
ekhana bhakati-bale, krsna-prema-sindhu-jale
krira kari' anayase thaka tumi krsnadhina
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ekhana—ahora; bhakati—devocion; bale—en la fuerza; krsna—Krsna; prema—
amor; sindhu—océano; jale—en el agua; krird kari'—he jugado; andydse—
libremente; thaka—permanecer; tumi—tu; krsna—Krsna; adhina—subordinado.

Ahora, debido al poder de la devocidn pura, juega y nada libremente en el
océano de krsna-prema, permaneciendo siempre subordinado y dependiente
del Sefior Krsna.

Comentario
Esta es la segunda cancién en la seccién de Gitavali, Sreyo-nirnaya (Verificar el
beneficio de la espiritualidad). Aqui Bhaktivinoda Thakura compara el alma con un
pez caido en el océano de la existencia material. Srila Prabhupada usa la misma
analogia en una conferencia dada en Bombay en 1975:

Debido a que nos asociamos a una clase en particular de modos de la naturaleza
material, ahora estamos enredados. Al igual que el pez estd enredado, de manera
similar, nosotros también estamos enredados. Este mundo material es como un
gran océano, bhavarnava. Arnava significa océano, y bhava significa la situacion
en la que tiene lugar la repeticion del nacimiento y la muerte. Esto se llama
bhavarnava. Anadi karama-phale, pari 'bhavarnava-jale. Anadi karama-phale: "El
modo de actuar, resultante de mis actividades, lo obtuve antes de la creacion, y
de una forma u otra, ahora me encuentro en este océano de bhavarnava, de
repetidos nacimientos y muertes". Asi pues, mientras el pez enredado, lucha por
la existencia, para cémo salir de la red ... No se encuentra tranquilo, pacifico. Te
dards cuenta de que en cuanto es capturado en la red: "jFut! jFut! jFut! jFut! jFut!"
el pez quiere salir. Asi que esa es nuestra lucha por la existencia, como salir, pero
no sabemos.

Entonces, para salir de esto, solo la misericordia de Krsna ... El puede hacer
cualquier cosa. El puede sacarnos inmediatamente de este enredo. De lo
contrario, ¢cdmo podriamos decir que es todopoderoso? No puedo salir. El pez no
puede salir, pero si el pescador quiere, puede sacarlo inmediatamente y tirarlo al
agua. Asi recupera la vida. Del mismo modo, si nos rendimos a Krsna, podemos
salir de inmediato. Y El dice: aham tvam sarva-papebhyo moksayisyami ma sucah.
Simplemente rindete. El pescador lo estd viendo, "jFut! Fut! jFut! pero si el pez se
rinde ... El quiere rendirse, pero no sabe el idioma. Por lo tanto, permanece dentro
de la red. Pero si el pescador quiere, puede sacarlo y tirarlo al agua. Del mismo
modo, si nos rendimos a Krsna... Esta forma de vida humana esta destinada a este
proceso de rendicidn. En otra vida como la del pez, no puede, pero yo si. Esa es la
diferencia entre la vida de los peces y mi vida.

En otra conferencia, dada en 1972 en Hyderabad, Srila Prabhupada también utiliza
la analogia de los peces y el océano, pero de una manera diferente:

Se da el ejemplo de que "yo soy una gota de agua. Ahora me fusionaré en el gran
océano. Por lo tanto, me convertiré en océano". Este ejemplo generalmente lo
dan los filésofos Mayavadi. La gota de agua cuando se mezcla con el agua del
océano se convierte uno con el océano. Eso es solo imaginacion.
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El agua estd compuesta de moléculas. Hay tantas partes moleculares
individuales. Aparte de eso, supongamos que te mezclas con el agua y te fundes
en la existencia Brahman, el samudra, el mar o el océano. Luego, nuevamente, te
evaporards, porque el agua del océano se evapora y se convierte en nube,
nuevamente cae a la tierra y vuelve a descender al océano. Esto esta sucediendo.
Aesto se le llama dgamana-gamana, que se mezcla unay otra vez. Entonces, é cual
es el beneficio?

Pero la filosofia vaisnava dice que no queremos mezclarnos con el agua;
sino que queremos convertirnos en peces dentro del océano. Eso estda muy
bien. Si te conviertes en pez, un pez grande o pequeio, eso no importa, si
profundizas en el agua, entonces ya no hay mdas evaporacion, sino que
permaneces.

Dusta-manal!
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura

1
dusta mana! étumi kisera vaisnava?
pratisthara tare, nirjanera ghare,
tava 'hari nama' kevala 'kaitava'

dusta mana—Oh, mente malvada!; tumi—tu; kisera vaisnava—équé clase de
devoto?; pratisthara—de prestigio; tare—por cuenta de; nirjanera ghare—en un
lugar solitaria; tava—tu; hari-ndma—cantando el santo nombre del Sefior Hari;
kevala—solo; kaitava—engainando.

iOh, mente malvada! ¢Qué tipo de vaisnava crees ser? Tu alarde de cantar el
santo nombre del Sefior Hari en un lugar solitario es solo presuncion, para
obtener falso prestigio y reputacion mundana. No es mas que pura hipocresia.

2
jadera pratistha, sukarera vistha,
jana na ki taha 'mayara vaibhava'
kanaka kamini, divasa-yamini,
bhaviya ki kdja, anitya se saba

jadera—del reino material; pratisthG—fama; sukarera—de un cerdo; vistha—
heces; jana na ki—éno lo sabes?; taha—ese; mayara—de la ilusion del mundo
material; vaibhava—potencia; kanaka—oro; kdmini—mujer atractiva; divasa
yamini—todo el dia y la noche; bhaviyaG—pensando; ki kdja—qué beneficio;
anitya—temporal; se saba—todos aquellos.

Semejante prestigio materialista es tan desagradable como las heces de un
cerdo. ¢No sabes que es solo una mera ilusidon proyectada por la potencia de
Maya? ¢Qué valor tiene contemplar tus planes dia y noche para disfrutar de
riqueza y mujeres? Todas estas cosas son solo temporales.
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3
tomara kanaka, bhogera janaka,
kanakera dvare sevaha 'madhava’
kaminira kama, nahe tava dhama,
tahara-malika kevala 'yadava’

tomara—tu; kanaka—oro; bhogera—de disfrute; janaka—el productor; kanakera
dvare—por riqueza; sevaha—por favor, sirve; madhava—el Sefior Madhava;
kaminira kama—Iujuria por mujeres hermosas; nahe—no; tava—su; dhama—
lugar apropiado; tahdara—esos; malika—propietario; kevala—es solo; yadava—Sri
Krsna, el Sefior de la dinastia Yadu.

Cuando te jactas de la riqueza como si fuera tuya, en ti creas deseos cada vez
mayores de disfrute material. Tus riquezas deberian usarse para servir a
Madhava, el Sefor de toda fortuna. Tampoco es adecuada para ti esa lujuria por
disfrutar de mujeres, cuyo tnico y verdadero propietario es Yadava.

4
pratisthasa-taru, jada-maya-maru,
nd pela ‘ravana’ yujhiya 'raghava’

vaisnavi pratistha, ta’ te kara nistha,

taha na bhajile labhibe raurava

pratistha-asd—el deseo de fama; taru—el arbol; jada-mayd—de la ilusion
material; maru—el desierto; na—no; pela—alcanzado; ravana—el demonio
llamado Ravana; yujhiya—peleando; raghava—con el Sefior Ramachandra;
vaisnavi—la posicion de ser vaisnava; pratisthd—situacion; ta’ te—en eso; kara
nistha—estar fijo; tahG—eso; nd—no; bhajile—si uno adora; labhibe—obtendr3;
raurava—infierno.

El demonio Ravana (la lujuria en persona) luché con el Sefior Ramachandra (el
amor en persona) para ganar el arbol cual reputacion mundana, pero ese oasis
resulté ser un espejismo arrojado en el paramo del desierto de la potencia
material ilusoria del Sefior. Por favor, cultiva determinacion y firmeza para
alcanzar el nivel estable y sélido sobre el cual vive siempre el vaisnava. Si
descuidas adorar al Seiior desde esa posicion, finalmente terminards en una
infernal existencia.

5
harijana-dvesa, pratisthasa-klesa,
kara kena tabe tahara gaurava
vaisnavera pdche, pratisthasa dache,
ta' te kabhu nahe 'anitya-vaibhava'

hari-jana-dvesa—odio por los devotos del Sefor; pratistha-asaG—deseo de fama;
klesa—sufriendo; kara—te esfuerzas; kena—épor qué?; tabe—entonces;
tahara—esos; gaurava—gloria; vaispavera pdche—siguiendo detras de los
devotos; pratistha-aGsa—deseos de una posicion espiritual; ache—hay; ta’ te—en
eso; kabhu nahe—nunca; anitya—pasajero; vaibhava—riqueza.
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éPor qué sufres innecesariamente el tormento de blasfemar a los devotos del
Sefior Hari, pretendiendo alcanzar su eminente estado? Asi, Unicamente
demuestras tu propia vana necedad. El deseo de obtener celebridad espiritual
se logra facilmente al volverse devoto del Sefior, pues la fama eterna acompana
automaticamente los pasos de un vaispava, fama que nunca debe ser
considerada como opulencia temporal mundana.

6
se hari-sambandha, sianya-maya-gandha,
taha kabhu naya 'jadera kaitava'
pratistha-candali, nirjanata-jali,
ubhaye janiha mayika raurava

se—ese; hari-sambandha—relacidon con el Sefor Hari; Sinya—libre de; maya-
gandha—un aroma de ilusion; taha—ese; kabhu naya—nunca; jadera—de
materialismo; kaitava—engafiando; pratisthd—reputacion mundana; candali—
mujer comedora de perros; nirjanata—viviendo solitariamente; jali—la red;
ubhaye—en ambos; janiha—debes saber; mayika—ilusorio; raurava—infierno.

La relacion entre un devoto y el Sefior esta desprovista incluso del mas leve
vestigio de ilusion mundana; nada tiene que ver con la propension materialista
al engano. El prestigio de la hipotética fama en el ambito material se compara a
una bruja traicionera devoradora de perros. El intento de vivir en soledad para
dedicarse fingidamente a un bhajana puro se compara a una red que te atrapay
te hace victima de la distraccion. Por favor, tienes que saber que cualquiera que
se esfuerce en estas practicas vive realmente en el infierno de la ilusién de Maya.

7
kirtana chariba, pratistha makhiba,
ki kdja dhuriya tadrsa gaurava
madhavendra puri, bhava-ghare curi,
na karila kabhu saddi janava

kirtana—cantando los nombres del Sefior; chdriba—me rendiré; pratisthG—
reputacion mundana; makhiba—me vestiré; ki kaja—qué beneficio; dhudiya—
buscando; tddrsa—esa clase de; gaura va—grandeza; madhavendra puri—
Madhavendra Puri; bhava-ghare—en el almacén de la percepcion; curi—robando;
na karila—él no hizo; kabhu—jamas; sadai—siempre; janaba—te lo recordaré.

«Dejaré de cantar el nombre del Sefior puiblicamente en kirtana; me retiraré en
solitario, y asi me embadurnaré de honor mundano». Querida mente, ¢de qué
sirve buscar semejante infundada gloria? Siempre te recordaré que la gran alma
Madhavendra Purijamas se engafié a si mismo, tal como lo haces tu, cometiendo
hurtos en su propia fuente de percepcion.

8
tomara pratistha, -'sukarera vistha',
tara-saha sama kabhu na@ manava
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matsarata-vase, tumi jada-rase,
majecho chariya kirtana-saustava

tomara—tuyo; pratistha—popularidad; sukarera visthd—heces de cerdo; tara-
saha—con ese; sama—igual; kabhu nd—nunca; manava—un ser humano
ordinario; matsarata—orgullo; vase—bajo el control de; tumi—tu; jada-rase—en
las melodias de los placeres de los sentidos mundanos; majecha—estas hundido;
chariya—habiendo renunciado; kirtana-saustava—Ia excelencia del movimiento
de sankirtan.

Tu reputacion barata es semejante a las heces de un cerdo. Un hombre cominy
corriente ambicioso como tu jamas podrd equipararse a un devoto de la
eminencia de Madhavendra Puri. Al haber abandonado el kirtana
congregacional, te has situado bajo el dominio de la envidia, y te has ahogado
en las sucias aguas del disfrute material.

9
tai dusta mana, ‘nirjana bhajana,’
pracdricha chale 'kuyogi-vaibhava'

prabhu sandtane, parama yatane,
Siksa dila yaha, cinta sei saba

tai—por eso; dusta mana—oh, mente malvada; nirjana bhajana—adoracién en
solitario; pracaricha—estas predicando; chale—por truco; ku-yogi-vaibhava—Ia
opulencia de un falso yogi; prabhu—Sri Chaitanya Mahaprabhu; sanatane—a
Sanatana Goswami; parama yatane—con gran cuidado; sSiksad dila—dar
instrucciones; yaha—cual; cinta—por favor, contempla; sei saba—todos aquellos.

En realidad, oh, mente malvada, las glorias de la supuesta adoracién en solitario
las propagan solo los falsos yogis quienes, sin escrupulos, utilizan medios para
engaiiar a los demas. Para salvarte de estas trampas, por favor, contempla las
instrucciones que el Sefior Supremo $r1 Chaitanya Mahaprabhu amablemente
nos reveld, mientras que con el mayor cuidado se dirigia a S$rila Sanatana
Goswami.

10
sei du'ti katha, bhula' na sarvatha,
uccaih-svare kara 'hari-nama-rava’
'phalgu’ ara 'yukta,’ 'baddha’ ara 'mukta,’
kabhu na bhaviha, ekakara saba

sei—estos; du'ti—dos; kathG—temas; bhula' nd@—no olvidar; sarvathd—en toda
circunstancia; uccaih-svare—en voz alta; kara—realizando; hari-ndma-rava—el
sonido del canto de los santos nombres del Sefior; phalgu—falso; ar—y; yukta—
apropiado (vinculado con Krsna); baddha—atado en maya; ara—y; mukta—
liberado; kabhu na—nunca; bhaviha—considerar; ekakara—uno en la misma
forma; saba—todos estos.
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No olvides ni por un momento los conceptos mas valiosos que El ensefié: 1) el
principio de la renuncia seca y falsa, en oposicidon a la renuncia real y apropiada;
y 2) el principio de un alma atrapada en la esclavitud de la materia, en oposicién
a un alma liberada. Nunca cometas el error de pensar que estos conflictivos
conceptos se encuentran en el mismo nivel. Por favor, recuerda esto mientras te
dedicas a cantar los santos nombres del Sefior tan fuertemente como puedas.

11
'kanaka-kamint,' 'pratistha-baghint,’
chdariyache yare, sei ta' vaisnava
sei '‘andasakta,’ sei 'suddha-bhakta,’

samsdra tatha paya parabhava

kanaka-kamini—disfrutar de riquezas y mujeres; pratistha-baghini—Ila tigresa de
la reputacion mundana; chariyache—he abandonado; yare—aquien; sei—él; ta'—
ciertamente; vaisnava—un devoto; sei—él; anasakta—desapegado; sei—solo él;
Suddha-bhakta—es un devoto puro; samsara—el mundo material; tathd—de esta
forma; paya—consigue; parabhava—derrotado.

Un verdadero vaisnava es quien ha abandonado el habito de ser victima de la
feroz tigresa de la riqueza, la belleza y la fama. Tal alma esta en verdad
desapegada de la vida material y se la reconoce como devoto puro. Alguien con
semejante conciencia de desapego ha triunfado sobre el terrenal mundo del
nacimiento y la muerte.

12
yathd-yogya bhoga, nahi tathd roga,
'‘andsakta’ sei, ki ara kahaba
‘asakti-rahita,” ‘sambandha-sahita,’
visaya-samuha sakali 'madhava’

yathd-yogya—Ilo que sea apropiado para la supervivencia; bhoga—disfrutar;
nahi—no es; tathG—de ese modo; roga—la enfermedad (del materialismo);
andsakta—separado; sei—él; ki ara—qué mas; kahaba—debo decir; asakti-
rahita—desprovisto de apego; sambandha-sahita—dotado de una relacién;
visaya-samuha—Ila multitud de objetos sensoriales; sakali—todo; madhava—el
Sefior Madhava.

Quien participa moderadamente de las cosas mundanas que se consideran
necesarias para vivir en servicio devocional, esta verdaderamente desapegado;
un devoto que actua de esa manera no cae presa de la enfermedad del
enamoramiento material. Por consiguiente, desprovistos de un apego egoista y
dotados de la capacidad de ver las cosas en relacion con el Seiior, todos los
objetos sensoriales se perciben directamente como el Sefior Madhava mismo.

13
se 'yukta-vairagya,’ taha ta' saubhagya,
taha-i jarete harir vaibhava
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kirtane yahara, ‘pratistha-sambhara,’
tahara sampatti kevala 'kaitava'

se—este; yukta-vairGgya—renuncia que esta conectada con el disfrute de Krsna;
taha—ese; ta'—en efecto; saubhagya—gran fortuna; taha-i—solo eso; jarete—en
el mundo material; harir—del Sefor Hari; vaibhava—la opulencia; kirtane—en el
canto de los santos nombres del Sefior; yahara—cuyo; pratistha-sambhara—
montones de ambicién de reconocimiento; tahara—esas; sampatti—opulencia;
kevala—solo; kaitava—engafiando.

Este es el patrén de la renuncia adecuada, y quien se da cuenta de esto es muy
afortunado. Todo lo que esta involucrado con la vida de ese devoto representa
la opulencia espiritual personal del Seiior Hari, tal como se manifiesta en el
mundo de la materia. Por otro lado, alguien que se dedica a cantar el nombre
del Sefior con la esperanza de mejorar su propia reputacion material, descubre
que todas sus actividades y parafernalia representan solo riqueza simulada.

14
'visaya-mumuksu,’ ‘bhogera bubhuksu,'
du'ye tyaja mana, dui 'avaispava’
'krsnera sambandha,” aprakrta-skandha,
kabhu nahe taha jarera sambhava
visaya-mumuksu—quien desea la liberacion del mundo material; bhogera
bubhuksu—quien desea el disfrute de la gratificacion de los sentidos; du'ye—
ambos; tyaja—por favor, rechaza; mana—oh, mente; dui—los dos; avaisnava—
no devotos; krsnera—con Krsna; sambandha—relacién; aprakrta-skandha—cosas
que pertenecen al reino trascendental; kabhu ndhe—nunca; taha—ese; jarera
sambhava—de origen material.

Oh, mente, rechaza la compaiiia de dos grupos de personas: aquellas que desean
la liberacidn impersonal del mundo material y aquellas que desean disfrutar del
placer de los objetos materiales. Ninguno de ellos son devotos. Las cosas que se
utilizan en relacion con el Sefor Krsna son objetos que pertenecen directamente
al reino trascendental y, por lo tanto, puesto que no tienen nada que ver con la
materia, no pueden ser poseidas o abandonadas por personas interesadas en el
disfrute o la renuncia mundanas.

15
‘'mayavadi jana,” krsnetara mana,
mukta abhimane se ninde vaisnava
vaisnavera dasa, tava bhakti-asa,
kena va dakicha nirjana-ahava

mayavadi jana—el impersonalista; krsnetara—opuesto a Krsna; mana—
mentalidad; mukta abhiméane—orgullosamente considerandose liberado; se—él;
ninde—blasfema; vaisnava—los devotos; vaisnavera ddsa—sirviente de los
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devotos; tava—tu; bhakti-asa—deseo devocional; kena va—porqué entonces;
dakicha—tu llamas; nirjana-Ghava—Iluchando por la soledad.

Un filésofo impersonalista se opone a pensar en Krsna como objeto de devocion.
Por lo tanto, engreido debido a la falsa vanidad de una liberacién imaginaria, se
atreve a criticar a los verdaderos devotos del Seiior. Oh, mente, eres el sirviente
de los vaisnavas, y siempre debes aspirar alcanzar devocion. ¢Por qué entonces
causas un escandalo tan fuerte, lamandome e intentando demostrar la supuesta
supremacia de tu practica de adoracion en solitario?

16
ye 'phalgu-vairagi,” kahe nije 'tyagi,’
se nd pare kabhu haite 'vaisnava'
hari-pada chari’, ‘nirjanata bari,’
labhiya ki phala, 'phalgu’ se vaibhava

ye—aquien; phalgu-vairagi—falso renunciante; kahe nije—se llama a si mismo;
tyagi—un renunciante consumado; se—él; na@ pare—no es capaz; kabhu haite—
ser alguna vez; vaisnava—un devoto; hari-pada—Ilos pies de loto de Hari; chari'—
rechazando; nirjanata bari—residencia en soledad; labhiya—obtener; ki phala—
équé resultado?; phalgu—falso; se vaibhava—esa opulencia.

Quien abandona falsamente las cosas que en realidad podrian usarse al servicio
del Seiior, se llama orgullosamente a si mismo ‘renunciante', pero
desafortunadamente, debido a semejante actitud, nunca puede convertirse en
vaisnava. Abandonar el servicio propio a los pies de loto de Hari para aceptar
vivir en un lugar solitario, sea lo que fuere que se obtenga por medio de
semejante practica, no puede ser mas que un inutil tesoro producto del engafo.

17
radha-dasye rahi’, chari 'bhoga-ahi,’
'pratisthasa’ nahe 'kirtana-gaurava'
‘radha-nitya-jana,’ taha chari' mana,
kena va nirjana-bhajana-kaitava

radha-dasye—en el servicio a Sri Radh3; rahi'—restante; chdri—renunciando;
bhoga-ahi—la serpiente del disfrute egoista; pratistha-asa—ambicién por
reconocimiento; nahe—no es; kirtana-gaurava—la gloria del canto
congregacional; radha-nitya-jana—ser el sirviente eterno de Radha; taha chari'—
rechazando eso; mana—oh, mente; kena vda—porqué entonces; nirjana-
bhajana—adoracion solitaria; kaitava—engafio.

Dedicate siempre al servicio de $ri Radha, y mantente alejado de la serpiente
viciosa de la satisfaccion materialista de los sentidos. La gloria de participar en
el kirtana del Sefior no esta destinada a brindar apoyo a la ambicién de nadie de
obtener reconocimiento personal. Oh, mente, ¢por qué has abandonado la
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identidad como sirviente eterno de Radha a favor de retirarte a un lugar solitario
para practicar el engaiioso proceso de un asi llamado bhajana?

18
vraja-vasi-gana, pracaraka-dhana,
pratistha-bhiksuka ta' ra nahe 'sava’
prana dche ta' ra, se-hetu pracara,
pratisthasa-hina-'krsna-gatha' saba

vraja-vasi-gana—Ilos residentes de Vraja; pracaraka—predicadores; dhana—el
tesoro; pratistha-bhiksuka—mendigos de fama mundana; ta' ra—ellos; nahe—no
son; Sava—un cuerpo muerto; prana dche—hay vida; ta' ra—su; se-hetu—por esta
razén; pracara—predicando; pratistha-asa-hina—desprovisto de ambicién por la
fama; krsna-gatha—canciones sobre Krsna; saba—todo.

Los tesoros mas valiosos entre los predicadores del Sefior son las personalidades
eternas que residen en Vraja-dhama. Ellos nunca se dedican a mendigar
reputacion material inutil, que solo es apreciada por cadaveres vivientes. Los
vraja-vasis estan verdaderamente infundidos de vida y, por lo tanto, predican
para dar vida a los cadaveres del mundo profano. Todas las canciones que cantan
los vraja-vdsis sobre las glorias del Sefior Krsna carecen de cualquier tinte del
deseo de fama.
19
sri-dayita-dasa, kirtanete asa,
kara uccaih-svare 'hari-nama-rava’
kirtana-prabhdve, smarana svabhave,
se kale bhajana-nirjana sambhava

Sri-dayita-dasa—el sirviente de Radha y Su amado Krsna (Bhaktisiddhanta
Sarasvatl); kirtanete—por el canto congregacional; dsa—deseoso; kara—por
favor, realiza; uccaih-svare—en voz alta; hari-na@ma-rava—el sonido de los santos
nombres del Sefor; kirtana-prabhave—por el poder del canto; smarana—
recordando los pasatiempos del Sefior; svabhdve—en el propio estado de animo
espiritual original; se kale—en ese tiempo; bhajana-nirjana—adorar en soledad;
sambhava—nposible.

Este humilde sirviente de Radha y Su amado Krsna, siempre anhela el kirtana, y
les ruega a todos que canten en voz alta los nombres del Sefior Hari. El poder
trascendental del canto congregacional despierta el recuerdo del Sefior y de Sus
pasatiempos divinos, en relacién con la propia forma espiritual personal y
eterna. Unicamente en ese momento, es posible retirarse a un lugar solitario y
participar en la confidencial adoracién de Sus Seforias.

Comentario

Cuando Prabhupada cita esta cancién de su maestro espiritual en sus libros y
conferencias, con frecuencia sefala la tendencia de los devotos inmaduros a
dedicarse al bhajana solitario.
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$r1 Caitanya-caritamrta, Madhya-Iila 11.176 - Significado

En la actualidad, vemos que algunos miembros de la Asociacién Internacional para
la Conciencia de Krisna tienden a abandonar sus actividades de prédica para
sentarse en lugares solitarios. Eso no es buena sefial. Es un hecho que Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura ha condenado la practica de ese proceso por
parte de nedfitos. Incluso dice en una cancidn: pratisthara tare, nirjanera ghare,
tava hari-nama kevala kaitava: «Sentarse en un lugar solitario con la intencidn de
cantar el maha-mantra Hare Krsna se considera un engafio». No es, en absoluto,
una practica para neéfitos. El devoto nedfito debe estar siempre activo y trabajar
laboriosamente bajo la direccién del maestro espiritual, y asi debe predicar las
ensefianzas de $ri Caitanya Mahaprabhu. Sélo cuando su devocién haya madurado
podra sentarse en un lugar solitario para cantar el maha-mantra Hare Krsna como
hizo Sri Caitanya Mahaprabhu. A pesar de ser la Suprema Personalidad de Dios,
para ensefiarnos una leccién, $ri Caitanya Mahaprabhu viajé por toda la India
durante seis afios seguidos, y solo entonces se retiré a Jagannatha Purl. Pero
incluso en Jagannatha Puri, el Sefior cantaba el maha-mantra Hare Krsna entre un
gran numero de personas en el templo de Jagannatha. El punto es que no
debemos tratar de imitar a Haridasa Thakura en el comienzo de nuestra vida
trascendental. Primero hay que llegar a ser muy maduro en devocién y asi recibir
la aprobacién de Sri Caitanya Mahaprabhu. Sélo entonces podremos sentarnos
realmente pacificos en un lugar solitario para cantar el maha-mantra Hare Krsna
y recordar los pies de loto del Sefior. Los sentidos son muy fuertes. Si un devoto
neofito imita a Haridasa Thakura, sus enemigos (kdma, krodha, lobha, moha,
mada y matsarya) le perturbaran hasta el agotamiento. En lugar de seguir
cantando el maha-mantra Hare Krsna, el nedfito acabara cayendo profundamente
dormido. La misidn de prédica es para los devotos avanzados, y solo cuando el
devoto avanzado se eleva todavia mas en grado devocional, entonces puede
retirarse a cantar el mantra Hare Krsna a un lugar solitario. Sin embargo, quien
sélo imita la vida espiritual avanzada, acaba por caer, como los sahajiyas de
Vrndavana.

$r1 Caitanya-caritamrta, Madhya-Iila 11.195 - Significado

El deber del devoto puro, del sirviente del Sefior, es cumplir la orden del Sefior. $ri
Caitanya Mahaprabhu pidié a Nityananda Prabhu que fuese a Bengala a predicar
y a los Gosvamts, Ripa y Sanatana que fuesen a Vrndavana a excavar los lugares
perdidos de peregrinacion. En esa ocasidn, el Sefior pidié a Haridasa Thakura que
se quedase en Jagannatha Puriy cantase constantemente los santos nombres del
Sefior. Asi pues, Sri Caitanya Mahaprabhu dio érdenes distintas a personas
distintas; por consiguiente, no debemos tratar de imitar el comportamiento de
Haridasa Thakura, si no nos lo ordena Sri Caitanya Mahaprabhu o Su
representante. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura condena semejante
imitacion con las siguientes palabras: jdusta mana! tumi kisera vaisnava?
pratisthdara tare, nirjanera ghare, tava hari-nama kevala kaitava. «Mi querida
mente, estas tratando de imitar a Haridasa Thakura cantando el mantra Hare
Krsna en un lugar apartado, pero tu no eres digna de ser llamada vaisnava, porque
lo que deseas es popularidad barata, y no las verdaderas cualidades de Haridasa
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Thakura. Si tratas de imitarle, caeras, pues tu posicién nedfita te hard pensar en
mujeres y en dinero. Asi pues, sucumbiras en las garras de maya, y tu supuesto
canto en un lugar apartado serd la causa de tu caida».

Conferencia acerca del $rfimad-Bhagavatam 1.2.5 — Vrndavana, 16 de octubre de
1972

A mi Guru Maharaja, Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Maharaja, no le gustaba
que sus discipulos fueran vaispavas baratos y superficiales. El compuso una
cancién: jdusta mana! tumi kisera vaispnava? «Oh, mi querida mente, équé clase
de vaisnava eres?» Pratisthara tare, nirjanera ghare, tava hari-ndma kevala
kaitava. «Estds cantando Hare Krsna en un lugar solitario imitando a Haridasa
Thakura o Rlpa Gosvami... No estas en un lugar solitario. Estds pensando en
mujeres y dinero. Eso es todo. La mente esta colmada de cosas sucias. Asi que esta
clase de bhajana es simplemente un engafio". A él le interesaba la prédica. En
primer lugar, ve de puerta en puerta. Tal como lo hizo Nityananda Prabhu
arriesgando su vida".

Godruma-candra-bhajana-upadesa
(Yadi te hari-pada-saroja-sudha)
Bhaktivinoda Thakura

(1)
yadi te hari-pada-saroja-sudha-
rasa-pana-param hrdayam satatam
parihrtya grham kali-bhava-mayam
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum

yadi—si; te—tu; hari-pada-saroja—los pies de loto del Sefior Hari; sudhd-rasa—
dulzuras nectareas; pdana-param—absorto en beber; hrdayam—el corazén;
satatam—siempre; parihrtya—abandonando; grham—el hogar; kali-bhava-
mayam—saturado de la actitud de Kali-yuga; bhaja—por favor, adora; godruma—
de la isla de Godruma-dvipa; kdnana—en el bosque; kufija—de la arboleda;
vidhum—Ia luna.

Si tu corazén desea estar siempre absorto degustando las dulzuras nectareas de
los pies de loto de Hari, entonces abandona la vida hogareiia mundana, plagada
de peleas y conflictos propios de Kali-yuga, y simplemente adora la hermosa luna
en las arboledas del bosque de Godruma.

2
dhana-yauvana-jivana-rajya-sukham
na hi nityam anuksana-nasa-param
tyaja gramya-katha-sakalam viphalam
bhaja godruma-kanana-kufija-vidhum
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dhana—riqueza; yauvana—juventud; jivana—longevidad; rdjya—del reino;
sukham—felicidad; na—no; hi—ciertamente; nityam—permanente; anuksana—a
cada momento; ndsa-param—tienden a ser destruidos; tyaja—por favor,
renuncia; gramya-kathd—chismes comunes; sakalam—todo; viphalam—
infructuoso.

Riquezas mundanas, juventud, una larga vida y felicidad digna de la realeza no
ofrecen seguridad alguna, pues a cada momento estan siendo destruidas.
Renuncia a toda conversacion mundana e inutil, y simplemente adora la
hermosa luna en las arboledas del bosque de Godruma.

3
ramani-jana-sanga-sukham ca sakhe
carame bhayadam purusartha-haram

hari-nama-sudha-rasa-matta-matir
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum

ramani-jana—mujer hermosa; sanga—la compaiia; sukham—el placer; ca—
también; sakhe—oh, amigo; carame—por Uultimo; bhaya-dam—causa miedo;
purusa-artha—el objetivo de la vida humana; haram—quitar; hari-nama—el
santo nombre del Sefior Hari; sudhda-rasa—dulzuras nectareas; matta-matih—
conciencia embriagada.

iOh, amigo! El placer que se obtiene en compaiia de hermosas mujeres jévenes
se torna causa de temor y distrae a la persona de la verdadera meta de la vida
humana. Con la mente ebria por las nectareas dulzuras del santo nombre del
Sefior Hari, simplemente adora la hermosa luna en las arboledas del bosque de
Godruma.
4
jada-kavya-raso na hi kavya-rasah
kali-pavana-gaura-raso hi rasah
alam anya-kathady anusilanaya
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum

jada-kavya—poesia mundana; rasah—el gusto; na—no; hi—ciertamente; kavya-
rasah—el gusto real de la poesia; kali-pavana—el salvador de la era de Kali;
gaura—Gauranga; rasah—el gusto; hi—ciertamente; rasah—es el gusto real;
alam—inutil; anya-kathd—otros temas; adi—etcétera; anusilanaya—por el
cultivo.

El sabor de la poesia mundana nunca proporciona el dulce sabor de la real
poesia. Las nectareas dulzuras de la verdadera poesia se encuentran en las
descripciones de Gaura, el salvador de todas las almas en el Kali-yuga. jCualquier
diligente estudio de otros temas no tiene valor alguno! Simplemente adora la
hermosa luna en las arboledas del bosque de Godruma.

5
vrsabhanu-sutanvita-vama-tanum
yamuna-tata-nagara-nanda-sutam
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murali-kala-gita-vinoda-param
bhaja godruma-kanana-kunja-vidhum

vrsabhdnu-sutd—la hija de Vrsabhanu (Sri Radha); anvita—dotado; vama-
tanum—el lado izquierdo de Su cuerpo; yamuna-tata—Ia orilla del rio Yamuna3;
nagara—el amante inteligente; nanda-sutam—el hijo de Nanda Mahar3ja;
murali—la flauta; kala-gita—canciones suaves; vinoda-param—comprometido en
dar placer.

Nanda-suta, el amante transcendental, Su lado izquierdo realzado por la hija de
Vrsabhanu, esta de pie a orillas del rio Yamuna, absorto en el placentero
pasatiempo de hacer sonar en Su flauta suaves canciones y melodias.
Simplemente adora la hermosa luna en las arboledas del bosque de Godruma.

6
hari-kirtana-madhya-gatam sva-janaih
parivestita-jambunadabha-harim
nija-gauda-janaika-krpa-jaladhim
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum

hari-kirtana—el canto congregacional del santo nombre de Hari; madhya-
gatam—en medio de; sva-janaih—por Sus propios compaferos; parivestita—
rodeado; jambunada—oro; abha—el lustre; harim—Hari; nija-gauda-jana—Sus
propios devotos Gaudiya; eka—el Unico; krpa-jaladhim—océano de misericordia.

En medio de hari-kirtana, rodeado de Sus amados compaiieros, El es el oscuro
Hari mismo, pero ahora con el encanto y brillo del oro fundido. El es el exclusivo
océano de misericordia para sus propios devotos Gaudiya. Simplemente adora
la hermosa luna en las arboledas del bosque de Godruma.

7
girir@ja-suta-parivita-grham
nava-khanda-patim yati-citta-haram
sura-sanga-nutam priyaya sahitam
bhaja godruma-kanana-kufija-vidhum

girirdja-suta—Ila hija de la mejor de las montafias (el rio Ganga, hija de los
Himalayas); parivita—rodeado; grham—el hogar; nava-khanda—de la region
dividada en nueve areas; patim—el Sefior; yati-citta—el corazén de los
renunciantes; haram—el que roba; sura-sanga—la asamblea de almas santas y
semidioses; nutam—el que se inclina ante; priyaya sahitam—junto con su amada
esposa (Srimati Visnu-priya).

Se encuentra Su hogar en una isla rodeada por el rio Ganga, hija del rey de las
montaiias. El es el Sefior de las nueve islas de Navadvipa y el ladrén de corazones
de los renunciantes. Junto con Su amada esposa, Visnu-priya, es glorificado por
semidioses y personas santas. Simplemente adora la hermosa luna en las
arboledas del bosque de Godruma.
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8
kali-kukkura-mudgara-bhava-dharam
hari-nama-mahausadha-dana-param
patitarta-dayardra-su-mdirti-dharam
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum

kali-kukkura—la personalidad perruna de la era de Kali; mudgara—un palo;
bhava-dharam—con la actitud; hari-nama—el santo nombre de Hari; maha-
ausadha—Ila gran medicina; dana-param—quien se dedica a administrar; patita-
arta—caido y angustiado; daya-ardra—derretido con compasion; su-mdrti-
dharam—que posee una bella forma.

Absorto en distribuir el santo nombre de Hari, el remedio para expulsar a la
personalidad perruna de esta era, Su actitud es como la de quien empuiia un
palo para ahuyentar al enloquecido perro de Kali-yuga. Asi permanece absorto
distribuyendo el nombre de Hari, el gran antidoto contra la existencia material.
Su forma trascendental es muy hermosa, y Su corazon se derrite de compasion
por las almas caidas que sufren. Simplemente adora la hermosa luna en las
arboledas del bosque de Godruma.

9
ripu-bandhava-bheda-vihina-daya
yad-abhiksnam udeti mukhabja-tatau
tam akrspnam iha vraja-raja-sutam
bhaja godruma-kanana-kufija-vidhum

ripu-bandhava—enemigos y amigos; bheda—Ila diferencia entre los dos; vihina—
completamente despojado; dayad—la misericordia; yat—aquello que;
abhiksnam—constantemente; udeti—estd surgiendo; mukha-abja-tatau—en Su
cara de loto; tam—a El; akrsnam—no negruzco; iha—aqui; vraja-raja-sutam—el
hijo del rey de Vraja.

Su cara semejante al loto continuamente desprende ternura y compasién
infundada, sin hacer distinciones entre supuestos amigos o enemigos. Aunque
es el hijo de Maharaja Nanda, Se muestra ahora en una apariencia distinta a la
oscura forma de Krsna. Simplemente adora la hermosa luna en las arboledas del
bosque de Godruma.

10
iha copanisat-parigita-vibhur
dvija-raja-sutah puratabha-harih
nija-dhamani khelati bandhu-yuto
bhaja godruma-kanana-kufija-vidhum

iha—aqui; ca—también; upanisad—en los Upanisads; parigita—célebre; vibhuh—
el Sefior omnipresente; dvija-raja-sutah—el hijo del rey de los nacidos por
segunda vez; purata—oro; abha—el lustre; harih—Hari mismo; nija-dhamani—en
Su propia morada; khelati—esta jugando; bandhu-yutah—junto con Sus amigos.
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En este mundo y en los Upanisads es célebre como el Sefior Supremo que todo
lo penetra. El aparece ahora como el hijo del rey de los brahmanas y es el propio
Sefior Hari, con una deslumbrante tez dorada. En Su propia morada juega
eternamente con Sus amiguitos vaqueros. Simplemente adora la hermosa luna
en las arboledas del bosque de Godruma.

11
avatara-varam paripirna-kalam
para-tattvam ihatma-vilasa-mayam
vraja-dhama-rasambudhi-gupta-rasam
bhaja godruma-kanana-kunja-vidhum

avatara-varam—Ila mejor de las encarnaciones; paripirna-kalam—completo en
todos los aspectos; para-tattvam—verdad trascendental; iha—verdad; atma-
vilasa-mayam—aficionado a disfrutar de Si mismo; vraja-dhadma—de la morada
de Vraja; rasa-ambudhi—en el océano de melosidades; gupta-rasam—Ila
melosidad mas confidencial.

El es el mas excelente de los avataras, y en El existen las consumadas
expansiones de Dios. El es la Verdad Suprema disfrutandose aqui a Si Mismo en
gran alegria, y es la personificacion de las melosidades mas confidenciales que
fluyen del océano del rasa en Vraja-dhama. Simplemente adora la hermosa luna
en las arboledas del bosque de Godruma.

12
Sruti-varna-dhanadi na yasya krpa-
janane balavad-bhajanena vina
tam ahaituka-bhava-patha hi sakhe
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum

Sruti—vasto aprendizaje; varna—elevado nacimiento; dhana—riqueza; adi—y asi;
na—no; yasya—cuyo; krpa-janane—en generar misericordia; balavat—poderoso;
bhajanena—por la adoracién; vina—sin; tam—a El; ahaituka-bhava—actitud
inmotivada; pathd—en el camino; hi—ciertamente; sakhe—oh, amigo

iOh, amigo! Sin dedicarse al puro e intenso bhajan devocional, tu vasta
erudicion, tu noble linaje familiar, riqueza, y demas son completamente
ineficaces para invocar la misericordia del Sefior. En actitud de servicio
inmotivado, simplemente adora la hermosa luna en las arboledas del bosque de
Godruma.

13
api nakra-gatau hrada-madhya-gatam
kam amocayad-arta-janam tam ajam
avicintya-balam Siva-kalpa-tarum
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum

api—también; nakra-gatau—capturado por un cocodrilo; hrada-madhya-
gatam—habiendo entrado en el lago; kam—en efecto; amocayat—publicado;
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drta-janam—Ila persona angustiada; tam—a El; ajam—no nacido; avicintya-
balam—de fuerza inconcebible; Siva—auspicioso; kalpa-tarum—el arbol de los
deseos.

Este mismo Seiior una vez, en un lago, liberé al elefante Gajendra de la
mandibula del cocodrilo. El es el no nacido, posee un poder inconcebible y es
verdaderamente un arbol de deseos sumamente auspiciosos. Simplemente
adora la hermosa luna en las arboledas del bosque de Godruma.

14
surabhindra-tapah-paritusta-mana
vara-varna-dharo harir avirabhat
tam ajasra-sukham muni-dhairya-haram
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum

surabhi—la vaca Surabht; indra—y el Sefor Indra; tapah—Ila penitencia; paritusta-
mand—cuya mente estaba muy satisfecha; vara-varna-dharah—quien posee una
tez extraordinaria; harih—Hari; avirabhiit—ha aparecido; tam—a El; ajasra-
sukham—alegria sin fin; muni-dhairya—I|a paciencia de los sabios; haram—el que
roba.

Complacido con las penitencias de Indra y de la vaca Surabhi, El Sefior Hari ha
venido de nuevo a este mundo con una tez extraordinaria. El es la felicidad sin
fin y despoja de su paciencia a los eruditos sabios. Simplemente adora la
hermosa luna en las arboledas del bosque de Godruma.

15
abhilasa-cayam tad-abheda-dhiyam
asubham ca subham tyaja sarvam idam
anukdlataya priya-sevanaya
bhaja godruma-kanana-kufija-vidhum

abhilasa-cayam—Ila multitud de aspiraciones; tat-abheda—Ila absoluta no
diferencia entre las entidades vivientes y la Suprema Personalidad de Dios;
dhiyam—el entendimiento; asubham—inauspicioso; ca—también; Subham—
auspicioso; tyaja—por favor, renuncia; sarvam idam—todos estos; anukdlataya—
por la actitud favorable; priya-sevanayd—por un servicio entrafiable.

La profusa cantidad de deseos mundanos, la meditacion filoséfica sobre la
unidad impersonal de todos los seres, asi como el concepto relativo de lo que es
auspicioso o desfavorable, renuncia por completo a todas estas cosas en un
estado de animo favorable a prestar servicio devocional amoroso. Simplemente
adora la hermosa luna en las arboledas del bosque de Godruma.

16
hari-sevaka-sevana-dharma-paro
hari-nama-rasamrta-pana-ratah
nati-dainya-daya-para-mana-yuto
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum
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hari-sevaka—los sirvientes de Hari; sevana—el servicio; dharma—el deber
ocupacional; parah—fijo; hari-nama—el santo nombre de Hari; rasa-amrta—
dulzuras nectdreas; pana-ratah—adicto a la bebida; nati—modestia; dainya—
humildad; dayd—compasion; para—otros; mana-yutah—dotado con el don de
ofrecer respeto.

Consolidado y fijo al servicio de los sirvientes de Hari, adicto a beber las dulzuras
nectareas del santo nombre de Hari, y dotado de modestia, humildad y
compasion, ofrece todo respeto a los demads, y simplemente adora la hermosa
luna en las arboledas del bosque de Godruma.

17
vada yadava madhava krsna hare
vada rama jandardana kesava he
vrsabhanu-suta-priya-natha sada
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum

vada—por favor, canta; yadava—oh, Yadava; madhava—oh, Madhava; krsna—
oh, Krsna; hare—oh, Hari; vada—por favor, canta; rama—oh, Rama; janardana—
oh, Janardana; kesava—oh, Kesava; he—oh; vrsabhanu-sutd—de la hija de
Vrsabhanu; priya-natha—oh, querido Sefor; sadad—siempre.

Incesantemente clama al Sefior, «joh, Yadava! joh, Madhava! joh, Krsna! joh,
Haril», y canta, «joh, Ramal, joh, Janardanal, joh, Kesava!, ijoh, amado Sefior de
la hija de Vrsabhanu!», y simplemente adora la hermosa luna en las arboledas
del bosque de Godruma.

18
vada yamuna-tira-vanadri-pate
vada gokula-kdnana-pufija-rave
vada rdasa-rasayana gaura-hare
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum

vada—por favor, canta; yamuna-tira—en la orilla del Yamuna; vana—el bosque;
adri—y montafias; pate—oh, Sefior; vada—por favor, canta; gokula-kanana—las
arboledas de Gokula Vrndavana; pufija—las multitudes; rave—oh, sol; vada—por
favor, canta; rasa-rasayana—el ténico vivificante de la danza rasa; gaura-hare—
oh, Gaura-hari

Por favor, exclama, «joh, Sefor de los bosques y colinas a lo largo de las orillas
del rio Yamuna!». Exclama, «joh, brillante sol de los bosques de Gokula!».
Exclama, «joh, elixir de la vida de la danza rasa!, iOh, Gaura-haril», y
simplemente adora la hermosa luna en las arboledas del bosque de Godruma.

19
cala gaura-vanam nava-khanda-mayam
patha gaura-hares caritani muda
lutha gaura-padankita-ganga-tatam
bhaja godruma-kanana-kufija-vidhum
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cala—por favor, continla; gaura-vanam—al bosque de Gaura; nava-khanda-
mayam—dividido en nueve partes; patha—por favor, lee y recita; gaura-hareh—
del dorado Hari; caritani—las actividades; muda—felizmente; lutha—rodar por el
suelo; gaura-pada-ankita—marcado con las huellas de los pies de Gaura; ganga-
tatam—Ia orilla del rio Ganga.

Por favor, dirigete al bosque de Gaura, dividido en nueve islas. Por favor, lee y
recita con gran alegria los pasatiempos de Gaura-Hari. Por favor, rueda en
éxtasis a orillas del rio Ganga, el cual esta marcado con las huellas de los pies del
Sefior Gaura, y simplemente adora la hermosa luna en las arboledas del bosque
de Godruma.

20
smara gaura-gadadhara-keli-kalam
bhava gaura-gadadhara-paksa-carah
Srnu gaura-gadadhara-caru-katham
bhaja godruma-kanana-kufja-vidhum

smara—por favor, recuerda; gaura-gadddhara—de Gaura y Gadadhara; keli-
kalam—artes amorosas; bhava—por favor, conviértete; gaura-gadadhara—de
Gaura y Gadadhara; paksa-carah—quien toma partido; srnu—por favor, escucha;
gaura-gadadhara—de Gaura 'y Gadadhara; caru-katham—discusiones
cautivadoras.

Unicamente recuerda las sublimes diversiones de Gaura y Gadadhara.
Unicamente conviértete en un fiel seguidor de Gaura y Gadadhara. Unicamente
escucha sobre las cautivantes historias de Gaura y Gadadhara, y simplemente
adora la hermosa luna en las arboledas del bosque de Godruma.

Comentario
Como lo indica el titulo de esta cancidn, Bhaktivinoda Thakura nos da instrucciones
para adorar al Sefior Caitanya, la luna de la isla de Godruma-dvipa. El comienza
enumerando todo tipo de actividades que solo aumentan nuestra esclavitud a este
mundo, las cuales deben ser abandonadas. Luego presenta una elaborada
descripcion de las hermosas cualidades y actividades de $ri Caitanya Mahaprabhu,
la hermosa Luna de Godrumadvipa.

Bhaja bhaja hari
Locana dasa Thakura
1

bhaja bhaja hari, mana drdha kari’, mukhe bala tanra nama
vrajendra-nandana gopi-prana-dhana, bhuvana mohana syama

bhaja bhaja—solo adorar; hari—Hari; mana—o mente; drdha kari’—con
determinacion; mukhe—con la boca; bala—canta; ta’ra—Su; naGma—nombre;
vrajendra-nandana—el hijo del rey de Vraja; gopi-prana-dhana—Ila vida y alma de
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las pastorcillas de vacas; bhuvana—de todo el universo; mohana—el encantador;
Sydma—Syamasundara.

Oh, mi querida mente, adora con gran determinacién a Hari cantando Sus santos
nombres —Vrajendra-nandana, Gopi-prana-dhanay Syamasundara—, los cuales
encantan al universo entero.
2
kakhana maribe, kemane taribe, visama Samana dake
yahara pratape, bhuvana kapaye, na jani mara vipake

kakhana—en cualquier momento; maribe—morirds; kemane—éicomo?; taribe—
seras liberado; visama—temible; samana—el Sefor de la muerte; dake—
llamadas; yahara—cuyo; pratape—por el poder, y la dominante influencia;
bhuvana—el universo; kapaye—temblores; nd—no; jani—lo sé; mara—mi;
vipake—predicador.

No hay certeza de cuando terminara tu vida, y tampoco piensas jamas en tu
liberacion del mundo material. Pero los muy temibles Yamaditas estan
esperando cerca de ti. Has olvidado a Bhagavan, cuyo poder hace que los tres
mundos tiemblen de miedo; esta es tu desgracia. Por lo tanto, estas padeciendo
en este mundo material diferentes condiciones de miserias, y ahora estas a
punto de morir.
3
kula-dhana paiya, unmatta haiya, aGpanake jana bara
Samanera dite, dhari’, paye hate, badhiya karibe jada

kula—nacimiento noble, aristocracia; dhana—riqueza; pdiyG—habiendo
obtenido; unmatta—embriagado; haiyd—habiéndose convertido; apandke—a ti
mismo; jana—piensas; bada—gran; samanera—del Seior de la muerte; dite—
por los mensajeros; dhari’—habiendo agarrado; pdaye—a pie; hate—por las
manos; badhiyd—habiendo atado; karibe—ellos rendiran; jada—inerte.

Debido a tu alta cuna y riquezas te has embriagado, creyendo que perteneces a
la aristocracia. Sin embargo, has olvidado que algin dia los Yamadiitas te
llevaran atado de pies y manos.

4
kiba yati sati, kiba nica jati, yei hari nahi bhaje
tabe janamiya, bhramiya bhramiya, raurava-narake maje
kiba—vya sea; yati—renunciado; sati—casto; kibd—ya sea; nica—bajo; jati—casta;
yei—quien; hari—Sr1 Hari; nd@hi—no; bhaje—adoracién; tabe—entonces;
janamiyd—habiendo  nacido;  bhramiya  bhramiya—preguntandose y
preguntandose; raurava—Raurava; narake—en el infierno; maje—se ahoga.

Entonces, ya sea que se trate de un sannyasi o una persona de muy baja casta,
sin realizar hari-bhajana, cualquiera continuara girando en el samsara
dirigiéndose al infierno llamado Raurava.
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5
e dasa locana, bhave anuksana, michai janama gela
hari na bhajinu, visaye majinu, hrdaye rahala sela

e—este; dasa locana—Locana dasa; bhave—contempla; anuksana—siempre;
michd@i—vano; janama—nacimiento; gela—pasado; hari—S$ri Hari; nd—no;
bhajinu—yo he adorado; visaye—en disfrute de los sentidos; majinu—he
absorbido; hrdaye—en el corazén; rahala—perfora; sSela—una lanza.

Locana dasa dice: «Absorto en el disfrute de los sentidos, nunca he realizado
hari-bhajana alguno. Asi he desperdiciado mi forma de vida humana, lo cual me
causa un dolor insoportable como una lanza perforando mi corazén.

Comentario

Esta cancidon de Locana dasa Thakura es similar a jHari Hari! biphale de
Narottama dasa Thakura y Bhajahi re mana de Govinda dasa Kaviraja. Locana
dasa Thakura se dirige a su mente y recuerda que la vida en el mundo material
puede terminar en cualquier momento. Por lo tanto, no debemos desperdiciar
nuestra valiosa vida humana, sino que debemos adorar con determinacion a
Hari: bhaja bhaja hari. Como Prahlada Maharaja sefala a sus comparieros de
clase (SB 7.6.1): «Quien sea lo suficientemente inteligente debe utilizar el
cuerpo de forma humana desde el comienzo de la vida, en otras palabras,
desde la tierna edad de la infancia, para practicar las actividades de servicio
devocional [bhdgavata-dharma], renunciando a todos los otros compromisos.
El cuerpo humano rara vez se logra, y aunque es temporal como otros cuerpos,
es significativo porque en la vida humana se puede realizar servicio
devocional. Incluso una pequefia cantidad de servicio devocional, prestado
con sinceridad, puede proporcionar la perfeccién completa».

Srila Prabhupada explica en el significado:

El movimiento para la conciencia de Krsna aspira servir la sociedad humana y
ensefar a la gente a practicar el servicio devocional; mediante esa practica, el ser
humano puede salvarse de la degradacién y de caer de nuevo a la vida animal.
Como ya ha explicado Prahlada Maharaja, el bhagavata-dharma comprende las
practicas de sravanam kirtanam visnoh smaranam pdada-sevanam/ arcanam
vandanam ddasyam sakhyam atma-nivedanam. En todas las escuelas, colegios y
universidades, asi como en todos los hogares, se debe ensefiar a los nifios y a los
jévenes a escuchar acerca de la Suprema Personalidad de Dios. En otras palabras,
se les debe ensefiar a escuchar las instrucciones de la Bhagavad-gita y a ponerlas
en practica en sus vidas, de manera que se vuelvan fuertes en el servicio
devocional y queden libres del temor a degradarse a una vida animal. En la era de
Kali, se nos dan enormes facilidades para que sigamos el bhagavata-dharma.
El Sastra dice:

harer nama harer nama

harer namaiva kevalam
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kalau nasty eva nasty eva
ndsty eva gatir anyatha

Lo uUnico que debemos hacer es cantar el maha-mantra Hare Krsna. Quienquiera
gue se ocupe en la practica de cantar el maha-mantra Hare Krsna se limpiara por
completo, desde lo mas hondo del corazdn, y se salvara del ciclo de nacimientos y
muertes.

Avatara-sara
Locana dasa Thakura

1
avatara-sara, gaura-avatara
kena na bhajili ta're
kari' nire basa, gela na piyasa
apana karama phere
avatara—encarnacion; sara—la esencia; gaura avatdra—encarnacién de Gaura;
kena—¢épor qué?; nd—no; bhajili—adoraste; ta’re—a El; kari'—habiendo hecho;
nire—en aguas; basa—residencia; gela—ido; nd—no; piyasa—sed; apana—tu
propio; karama—actividades; phere—en consequencia.

Oh, mente mia, épor qué no adoras a $ri Gaurasundara, la joya de la corona de
todas las encarnaciones? Permaneces siempre en el agua, pero tu sed nunca se
sacia debido a tus infames actividades pasadas.

2
kantakera taru, sadai sevili, (mana)
amrta pdibara ase
prema-kalpataru, srf gaurdriga amara,

tahare bhavili vise
kantakera—de espinas; taru—arbol; sadad i—siempre; sevili—tu sirviente;
(mana)—0 mente; amrta—néctar; pdibara—de obtener; dse—con ganas;
prema—amor divino; kalpataru—érbol que cumple los deseos; $ri gauranga—Sri
Gauranga; amdra—mi; tahdre—a El; bhavili—tu consideraste; vise—como
veneno.
Siempre esperas obtener frutos dulces y jugosos al venerar arboles espinosos,
pero eso no es posible. Nuestro Gaurasundara es un arbol de deseos que ofrece
amor divino, sin embargo, lo dejaste pensando que era veneno.

3
saurabhera ase, palasa sukili, (mana)
nasate pasila kita
iksudanda bhavi’, katha cusili, (mana)
kemane paibi mitha

saurabhera—de dulce fragancia; ase—con deseo; palasa—Ia flor palasa; sukili—
tu olias; (mana)—oh, mente; nasate—nariz; pasila—ingresd; kita—insecto;
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iksudanda—cafia de azUcar; bhdvi’—habiendo considerado; katha—madera;
cusili—succionaste; (mana)—oh, mente; kemane—¢écdmo?; pdibi—conseguiras;
mitha—dulzura.

Oh, mente mia, buscando dulces fragancias, oliste la hermosa flor de palasa, la
cual no tiene aroma, y de la flor salié un insecto que entré en tu nariz.
Confundiéndola con caia de aztcar, te dedicas a chupar madera seca, entonces,
écomo podras obtener un delicioso jugo?

4

hara baliya, galaya parili, (mana)

Samana kinkara-sapa
Sitala baliya, aguna pohali, (mana)
paili bajara tapa

hara—collar; baliya—habiendo considerado; galdya—en el cuello; parili—se pone
en; (mana)—oh, mente; samana—el Sefior de la Muerte; kinkara—sirviente;
sapa—vibora; sitala—frio; baliyag—habiendo considerado; daguna—fuego;
poh,ali—disfrutar; (mana)—oh, mente; paili—tienes; bajara—agudisimo; tapa—
calor.

Oh, mente, la muerte es como una serpiente que te pones al cuello pensando
que es una guirnalda. Entraste al fuego, queriendo disfrutar, y sufriste un ardor
insoportable.

5
samsara bhajili, sri gauranga bhulili,
na sunili sadhura katha
iha parakadla, du’kala khaoyali, (mana)
khaili apana matha
samsdra—existencia material; bhajili—adoraste; $rf gaurdnga—Sr Gauranga;
bhulili—olvidaste; nd—no; sunili—escuchaste; sadhura—devotos; katha—
palabras; iha—este; parakala—el mas alla; du’—ambos; kala—tiempo (esta vida
y la préxima); khaoyali—perdiste, desperdiciaste; (mana)—oh, mente; khaili—
causaste un desmoronamiento o una ruina; Gpana—tu propio yo; matha—cabeza

Oh, mente, entregada a disfrutar placeres materiales, nunca escuchaste las
palabras de los devotos y olvidaste a Gaurasundara. Asi pues, has perdido tanto
este mundo como el siguiente.

Comentario

Locana dasa se dirige a su mente también en esta cancidn y se lamenta de haber
perdido su tiempo en la infructuosa busqueda de placeres mundanos. Hay varias
canciones, como Bhajahu re mana, o Dusta mana, en las cuales el devoto se dirige
a su mente instandola a venerar a Krsna. Como Krsna explica en el Bhagavad-gita,
la mente puede ser nuestro mejor amigo o nuestro peor enemigo. En una carta a
un candidato a discipulo, Prabhupada escribe:
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Todo el sistema ydguico es para transformar la mente material y espiritualizarla.
Puedes utilizar la mente de ambas maneras. Cuando la mente esta espiritualmente
entrenada, es el mejor amigo del alma, y cuando la mente estd contaminada
materialmente, es el peor enemigo. El Bhagavad-gita dice: bandhur atmatmanas
tasya yenatmaivatmana jitah anatmanas tu saturve vartetatmaiva satruvat. Para
aquellas personas que son sumamente materialistas, se les recomienda el sistema
ydguico; pues, si la mente estd directamente ocupada en los pies de loto de Krsna,
los sentidos se dedican automaticamente al servicio de Krsna; y esa es la etapa
liberada. El canto del mantra Hare Krsna es el proceso directo para curar la mente
de toda impureza materialista. Toma este proceso y se feliz.

Sarira avidya-jala
Bhaktivinoda Thakura
1
bhai-re!
Sarira avidya-jala, jadendriya tahe kala,
jive phele visaya-sagare
ta'ra madhye jihva ati, lobhamaya sudurmati,
ta'ke jeta kathina samsare
krsna bara dayamaya, karibare jihva jaya,
sva-prasada-anna dila bhai
sei annamrta khao, radha-krsna-guna gao,
preme daka caitanya-nitai

bhai-re—oh, hermanos; Sarira—cuerpo material; avidyd—ignorancia; jala—red;
jada-indriya—sentidos materiales; tahe—ellos; kala—muerte; jive—el alma;
phele—lanzar; visaya—de disfrute sensorial; sdgare—el océano; ta’ra—luego;
madhye—entre; jihva—la lengua; ati lobhamaya—mas voraz; su-durmati—
incontrolable; ta’ke—ese; jeta—conquistar; kathina—muy dificil; samsare—en
este mundo material; krsna—Krsna; bara—muy; dayamaya—misericordioso;
karibare—qué hacer; jihva—la lengua; jaya—control; sva-prasada-anna—Su
prasadam; dila—ha dado; bhdi—oh, hermanos; sei—este; annamrta—comida
nectarea; khGo—permitenos comer; radha-krsna-guna—Ilas glorias de Radha y
Krsna; gdo— permitenos cantar; preme—enamorado; daka—Ilamar a; caitanya-
nitai—SrT Caitanya Mahaprabhu y Nityananda Prabhu.

iOh, hermanos! Este cuerpo material es un lugar de ignorancia, y los sentidos
son una red de caminos que nos conducen hacia la muerte. De una manera u
otra, hemos caido en este océano del goce material de los sentidos, y de todos
los sentidos, la lengua es el mas voraz y dificil de controlar. Es muy dificil
controlar la lengua en este mundo, sin embargo, Krsna es muy amable y nos ha
dado un delicioso prasada para controlar la lengua. Oh, hermanos asi pues,
tomemos este delicioso prasada glorificando a Radha y Krsna, y amorosamente
invoquemos la ayuda del Seior Caitanya y Nityananda.
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Comentario
Esta es la primera de seis canciones del cancionero Gitavali, de Bhaktivinoda
Thakura, para honrar la comida espiritual (prasada-sevaya). En una conferencia
sobre el §r7mad—Bhdgavatam (7.6.9), dada en Nueva Vrindavan, en 1976,
Prabhupada hace el siguiente comentario sobre esta cancion:

Atmanam ajitendriyah, todo el entrenamiento consiste en controlar los sentidos,
y el sentido mas poderoso es la lengua. El control de los sentidos comienza desde
la lengua. Bhaktivinoda Thakura ha dicho en una cancién: tara madhye jihva ati
lobhamaya sudurmati. «Entre todos los sentidos, la lengua es muy codiciosa».
Bhaktivinoda Thakura da una descripcion sobre sarira avidya-jala jadendriya tahe
kala. La condicion en este cuerpo es como estar enjaulado. Nos encontramos en
la prision de este mundo material. éEn qué sentido estamos encarcelados? Hemos
recibido un cuerpo material. Este es el encarcelamiento: sSarira avidya-jala. Nos
sentimos muy contentos dando comodidades al cuerpo sin conocer el objetivo de
la vida. Eso es avidyda-jala, una red de ignorancia, y los sentidos son nuestros
mayores enemigos. A menos que controlemos los sentidos, nos encontramos
atrapados en esta red de ignorancia avidya-jala. Y de todos los sentidos,
Bhaktivinoda Thakura dice: ta'ra madhye jihva. Jihva significa lengua, jihva ati,
lobhamaya sudurmati. Es muy codiciosa. Controlar los sentidos significa controlar
la lengua. Ese trabajo también es muy dificil. Por lo tanto, para controlar la lengua,
lo mejor es tomar krsna-prasadam. En primer lugar, ofrécelo a Krsna, y luego
témalo. Ta'ra madhye jihva ati, lobhamaya sudurmati ta'ke jeta kathina samsare.
Krsna bara-daydamaya karibdre jihva jaya. Si al menos hacemos un voto —«no
comeré nada que no esté ofrecido a Krsna»—, eso nos ayudard. Krsna bara-
dayamaya, karibare jihva jaya svaprasada anna dila bhai.

Asi pues, la vida espiritual comienza por la lengua. Si restringimos nuestra
lengua a no hablar temas indtiles, y simplemente a hablar de Krsna o cantar Hare
Krsna, leer los libros de Krsna, cantar Hare Krsna, y cuando se tiene hambre, tomar
solo krsna-prasadam, asi serd posible poder controlar la lengua. Y si podemos
controlar la lengua, entonces podemos controlar los otros sentidos muy
facilmente. Por lo tanto, Bhaktivinoda Thakura ha dado una férmula muy facil:
ta'ra madhye jihva ati, lobhamaya sudurmati ta'ke jeta kathina samsadre, krsna
bara-daydamaya. Krsna es tan amable que desde Vaikuntha ha venido aqui, en esta
remota aldea, de América, El es muy amable, ha venido solo para aceptar vuestro
servicio. No penséis que «Aqui hay un mufieco». No. Es Krsna. Krsna, ha venido a
pedido del devoto. Siempre debéis recordar esto: «Aqui estd Krsna presente
personalmente».

k% %k

Existe confusion sobre si la versidn correcta es sei anndmrta khdo o sei annamrta
pdo. En publicaciones recientes vemos mas y mas «pdo». Sin embargo, en el
Upadesamrta, Texto 1, Prabhupada cita toda la cancién. Ahi dice sei annamrta
khao. Eso lo resuelve.

Otro error estd en krsna bara dayamaya, al menos para la mayoria de nosotros
gue no hablamos bengali. La palabra bara significa «muy», pero la transcripcion
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dice bada. El punto debajo de la d hace toda la diferencia. Pero équién sabe que
esta d no se pronuncia como d sino como r? Se puede encontrar una explicacion
mas detallada en la Guia de Pronunciacidn al final del libro.

Ami yamuna-puline
Bhaktivinoda Thakura

1
(Gdmi) yamund-puline, kadamba-kanane,
ki herinu sakhi! aja
(@Gmara) Ssyama vamsi-dhari, mani-maricopari,
lila kare' rasa-raja

ami—yo; yamuna-puline—en la orilla del rio Yamuna; kadamba-kanane—en un
bosque de arboles kadamba; ki herinu—équé he visto hoy?; sakhi—oh, querida
amiga; aja—hoy; amara—mi; syama— muchacho oscuro; vamsi-dhari—el
que sostiene la flauta; mani-mafica-upari—sobre un trono de joyas; lila kare'—
realizando Sus pasatiempos; rasa-rdja—el rey de todas las melosidades
trascendentales.

iOh, amiga! ¢Sabes qué he visto hoy? En un bosquecillo de kadamba a orillas del
rio Yamuna, sentado en un trono de joyas, un hermoso joven negruzco,
sosteniendo una flauta larga llamada vamsi, realizaba Sus pasatiempos como el
rey de todas las melosidades trascendentales.

2
krsna-keli sudha-prasravana
(tara) asta-dalopari, Sri-radha sri-hari,
asta-sakht parijana

krsna-keli—pasatiempos de Krsna; sudha-prasravana—cascada de néctar; tara—
su; asta-dala-upari—sobre ocho pétalos; $ri-radhd s$ri-hari—Sri Radha y Sri Hari;
asta-sakhi—las ocho principales gopis; parijana—compaiieras.

Krsna esta realizando Sus pasatiempos, los cuales son como una cascada de
néctar. $ri Radha y Sri Hari estan rodeados por Sus mas queridas compaiieras,
las ocho principales gopis, que estan situadas sobre los ocho pétalos en un altar
de joyas.
3
(tara) sugita nartane, saba sakhi-gane,
tusiche yugala-dhane
(takhana) krsna-Iila heri’, prakrti-sundari,
vistariche sobha vane

tara—su; su-gita—canciones hermosas; nartane—bailando; saba—todo; sakhi-
gane—sus amigas; tusiche—dar satisfaccién; yugala-dhane—para la Pareja Divina;
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takhana—luego; krsna-lila—pasatiempos de Krsna; heri'—contemplando; prakrti-
sundari—hermosas energias femeninas; vistariche—en expansion; Sobha—
esplendor; vane—en todo el bosque.

Entonando dulces canciones y danzando hermosamente, todas las gopis
satisfacen a la preciada Divina Pareja. Asi, Sus beldades, Sus energias femeninas,
contemplan los pasatiempos de Krsna expandiéndose por todo el espléndido
bosque.

4
(Gmi) ghare na yaiba, vane pravesiba,
o lila-rasera tare
(ami) tyaji' kula-laja, bhaja vraja-raja,
vinoda minati kare'

ami—yo; ghare—al hogar; na yaiba—no voy a ir; vane—en el bosque; pravesiba—
entraré; o—ese; lila-rasera tare—a causa de los pasatiempos; Gmi—yo; tyaji'—
renunciando; kula-laja—timidez por miedo a los miembros de la familia; bhaja—
solo adora; vraja-raja—al rey de Vraja; vinoda—de Bhaktivinoda; minati kare'—
presenta una humilde peticion.

En aras de saborear las melosidades de tales pasatiempos, no regresaré a mi
casa, sino que entraré en el bosque. Exclusivamente adora al Rey de Vraja, y
abandona toda indecision por temor a los miembros de la familia. Esta es la
humilde peticion de Bhaktivinoda.

Comentario

Después de una breve pero encantadora descripcion de los pasatiempos de Krsna
en Vrndavana, Bhaktivinoda Thakura termina su cancién con un consejo en forma
de peticidon: «Sin duda alguna, simplemente adora a Vraja-raja, Krsna. No permitas
que los miembros de tu familia sean un obstaculo. Por lo que a mi respecta, no
regresaré a casa, sino que marcharé al bosque». A este respecto, Prabhupada
comenta:

Lectura acerca del $rimad-Bhagavatam 6.1.24 — Chicago, 8 de julio de 1975

Alguien que es brahmana, no permaneceria en la vida familiar mas de cincuenta
afios. Paficasordhvam vanam vrajet. Hay que irse al bosque. Bosque significa vana,
por lo tanto, significa quien se va al bosque, de la palabra vana viene vana,
vanaprastha. Prastha significa alguien que se ha ido. Esta es la vida regulativa.
Antes de aceptar la orden de vida de renuncia, el esposo y la esposa se marchan
de casa y viajan a muchos lugares sagrados para asociarse con personas santas, y
recibir sus instrucciones solo para prepararse para sannydsa. Entonces, cuando se
esta completamente dotado de conocimiento, entonces le pide a su esposa que
regrese a su casa para que los hijos mayores la cuiden, y él se vuelve un sannyasr”.

* %k

Desapegarse de la vida material solo es posible cuando desarrollamos apego por
la vida espiritual. Las descripciones de los pasatiempos de Krsna tienen el
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proposito de despertar nuestra atraccion por el Sefior y por establecer nuestra
vida con El.

Prabhupada escribe sobre esto en Srimad-Bhagavatam.

$rimad-Bhagavatam 4.20.35-36 — Significado

Mas alla de los sistemas planetarios del cielo material existe otro cielo,
denominado paravyoma, el cielo espiritual, en el cual hay planetas espirituales.
Los habitantes de esos planetas se ocupan en diversos tipos de servicio amoroso
a la Suprema Personalidad de Dios; en esa diversidad de servicio se manifiestan
distintas rasas o relaciones que reciben los nombres de dasya-rasa, sakhya-rasa,
vatsalya-rasa, madhurya-rasa. Por encima de todas las relaciones esta el parakiya-
rasa. Ese parakiya-rasa, el amor de amante, predomina en Krsnaloka, el planeta
donde vive Krsna. Ese planeta también recibe el nombre de Goloka Vrndavana.
Krsna, a pesar de vivir ahi perpetuamente, también Se expande en millones de
millones de formas. Una de esas formas aparece en Vrndavana-dhama, un
determinado lugar de este mundo material en el cual manifiesta Sus pasatiempos
originales de Goloka Vrndavana-dhama, los pasatiempos del mundo espiritual, a
fin de atraer a las almas condicionadas de regreso al hogar, de vuelta a Dios.
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Mahima y Nistha

ST guru-vandana

Narottama dasa Thakura

1
Sri-guru-carana-padma, kevala-bhakati-sadma,
vando mui savadhana mate
yahara prasade bhai, e bhava toriya yai,
krsna-prapti haya yaha ha’ te

Sri-guru-carana-padma—Ilos pies de loto del maestro espiritual; kevala bhakati—
servicio devocional puro; sadma—I|a morada; vando mui—me postro; savadhana
mate—con gran cuidado y atencidn; yahdra prasdde—por cuya misericordia;
bhai—oh, mis queridos hermanos; e bhava—esta existencia material; toriya yai—
cruzando; krsna-prapti—obteniendo a Krsna; haya—hay; yaha ha’te—por el cual.

Los pies de loto de nuestro maestro espiritual son el tnico medio por el cual
podemos alcanzar el servicio devocional puro. Yo me postro a sus pies de loto
con gran respeto y veneracion. Por su gracia podemos cruzar el océano del
sufrimiento material y obtener la misericordia de Krsna.

2
guru-mukha-padma-vakya, cittete kariya aikya,
ara na kariha mane asa
sri-guru-carane rati, ei se uttama-gati,
ye prasade pdre sarva asa

guru-mukha-padma—Ia boca de loto del maestro espiritual; vakya—Ias palabras;
cittete—con su corazon; kariya aikya—haciendo uno; ar—algo mas; n@—no haga;
kariha mane—considerar en la mente; Gsa—deseos; sri-guru-carane—a los pies
de loto del maestro espiritual; rati—apego; ei—esto; sei—ese; uttama-gati—meta
ultima; ye prasdde—por cuya misericordia; pdre—cumple; sarva asa—todos los
deseos.

Mi unico deseo es purificar mi conciencia mediante las palabras que emanan de
su boca de loto. El apego a sus pies de loto es la perfecciéon que satisface todos
los deseos.

3
caksu-dana dila yei, janme janme prabhu sei,
divya jiiagna hrde prakasita
prema-bhakti yaoha hoite, avidya vindsa yate,
vede gdya yahdra carita
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caksu-dana—el don de la visidén trascendental; dila yei—quien ha dado; janme
janme—nacimiento tras nacimiento; prabhu sei—él es mi sefior; divya-jiana—
conocimiento divino; hrde—en el corazdn; prokasito—es revelado; prema-
bhakti—servicio devocional amoroso; yaha hoite—por el cual; avidya—
ignorancia; vinasa yate—es destruida; vede—en las escrituras védicas; gaya—se
canta; yahdra carito—su caracter.

El abre mis oscurecidos ojos y llena mi corazén con conocimiento trascendental.
El es mi sefior nacimiento tras nacimiento. De él emana prema extatico. El es
quien destruye la ignorancia, las Escrituras védicas cantan sus cualidades.

4
Sri-guru karuna-sindhu, adhama jandara bandhu,
lokanatha lokera jivana
ha ha prabhu kara daya, deha more pada-chaya,
ebe yasa ghusuka tribhuvana

$ri-guru—oh, maestro espiritual; karunda-sindhu—oh, océano de misericordia;
adhama janara—de las almas caidas; bandhu—el amigo; lokanath—oh,
Lokanatha; lokera jivana—Ia vida de todas las personas; ha ha—ipobre de mi!
ipobre de mi!; prabhu—oh, maestro; koro doya—por favor, se misericordioso;
deho more—dame; pada-chayd—Ila sombra de tus pies de loto; ebe—ahora;
yasa—fama; ghusuka—que se proclame; tri-bhuvana—a lo largo de los tres
mundos.

Nuestro maestro espiritual es el océano de misericordia, el amigo de los pobres
y el amo y sefior de los devotos. jOh, maestro!, sé misericordioso conmigo y
dame la sombra de tus pies de loto. Tu fama se propaga por los tres mundos.

Comentario

Esta cancidon de Narottama dasa Thakura es de la seccion de apertura de su
cancionero Sri Prema-bhakti-candrika que se titula Srf guru-mahima, las glorias del
maestro espiritual. Srila Prabhupada eligié esta cancién para que se cantara
diariamente en sus templos durante el guru-pdja. En muchas ocasiones también
se refirid a esta cancion cuando habld sobre la importancia de refugiarnos y
entregarnos sinceramente al representante de Krsna, el maestro espiritual,
aceptando sus instrucciones como nuestra propia vida y el alma.

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 1.16.24 — Los Angeles, 14 de julio de
1974

Entonces, si queremos ser conscientes de Krsna, nos concentraremos en Krsna.
¢Como lograrlo? Ese arte lo otorgara el maestro espiritual. Por o tanto, Visvanatha
Cakravarti Thakura dice en relacidn con la explicacién del verso vyavasayatmika
buddhih que vyavasayatmika buddhih significa tomar las palabras del maestro
espiritual como la propia vida y alma. Eso se llama vyavasayatmika buddhih.
«Cualquier cosa que me ordene el maestro espiritual, esa es mi vida y mi alma. No
me importa la liberacién. Mi Unica absorcion es servir a mi maestro espiritual». En
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la cancidén que acabamos de cantar, ye prasdade piire sarva asa significa: «Por su
misericordia se cumplen todos nuestros deseos».

Conferencia acerca del $Srimad-Bhagavatam 6.1.26-27 — Filadelfia, 12 de julio de
1975
Acepta al guru genuino, y lo que él ordene llévalo a cabo. Entonces nuestra vida
seras un éxito. Ara nd kariha mane @sa. No deseemos nada mas. Debemos pensar:
«Mi Guru Maharaja me lo dijo y, por lo tanto, yo lo voy a hacer». Cittete kariya
aikya, ara na kariha mane asa. No es cuestion de orgullo, sino que mas bien puedo
decir que, debido a su instruccion, lo hice. Por lo tanto, cualquier pequefio éxito
que haya tenido, mayor que el de mis hermanos espirituales, se debe a esto. No
tengo capacidad, pero tomé las palabras de mi guru como vida y alma. Asi que
esto es un hecho. Guru-mukha-padma-vakya, cittete kariya aikya. Todos
deberiamos hacerlo. Pero si afiadimos algo, cambiamos algo, entonces estamos
perdidos. Sin adicién ni alteracién. Tenemos que acercarnos al guru —guru
significa el fiel sirviente de Dios, Krsna— y aceptar sus palabras de cdmo servirle.
Entonces tendremos éxito. Si inventamos algo: «Yo soy muy inteligente, mas que
mi guru, y puedo afiadir o cambiar cosas», entonces habremos fracasado.
Sri-guru-carane rati, ei se uttama-gati. Si realmente queremos avanzar,
debemos permanecer fijos y fieles a los pies de loto del guru. Ye prasade pire
sarva Gsa. Yasya prasadat bhagavat prasado [por su misericordia obtendremos la
misericordia del Sefior.] Esta es la instruccion en toda la filosofia vaisnava.
Entonces, a menos que hagamos eso, seguimos siendo midha.

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 6.1.28-29 - Filadelfia, 13 de julio de
1975

Prema-bhakti yaha hoite, avidya vinasa jate. Avidya vinasa jate. Avidya significa
ignorancia. Estamos saturados de ignorancia. Entonces, el deber del guru es abrir
los ojos, y al abrir nuestros ojos nos otorga Krsna. Asi pues, este es el proceso. Por
tanto, debemos tener mucho cuidado de no engafiar a Krsna, no engafiar al guru.
Tenemos que ser muy sinceros y seguir. Entonces esta garantizado: guru-krsna-
krpdya paya bhakti-lata-bija. «Por la misericordia de guru y Krsna recibimos la
semilla del servicio devocional». Se requieren los dos. No podemos saltar hasta
Krsna, ignorando al guru. Si queremos saltar hasta Krsna, sin el favor del guru,
terminaremos acabados. Llegar a Krsna no es tan facil. Por lo tanto, debemos
observar estas cosas con mucho cuidado. No cometer ofensas, y seguir con
sinceridad. Entonces Krsna nos protegera, y nuestro progreso en conciencia de
Krsna, volver a casa, de vuelta a Dios, estard asegurado.

Conferencia acerca del $ri Caitanya-caritaimrta, Madhya-Iila 20.105 — Nueva
York, 11 de julio de 1976

Entonces este es el comienzo. Si queremos llegar a ser devotos debemos
acercarnos al maestro espiritual que tiene poder: Sri-guru-carana-padma, kevala-
bhakti-sadma, vando mui savadhana mate. Savadhdana significa «con mucho
cuidado», no caprichosamente. Yahara prasdade bhai, ei bhava toriya yai, krsna-
prapti hoy yaha hoite. Entonces, ¢por qué hay que acercarse al maestro espiritual?
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S$ri guru-vandana

Porque yahara prasade bhai: «Mi querido hermano, si obtienes la bendicion del
maestro espiritual...». Yahdara prasade bhai, ei bhava toriya yai. éQué es esa
bendicion? La bendicion no es que el guru va a curar mi enfermedad. La gente en
general no sabe. Por lo tanto, son engafiados. El otro dia en Washington, una
mujer vino con dolor de espalda. Asi que ella vino para curarse el problema de la
pierna. Eso es lo que esta sucediendo. Entonces ¢ deberiamos acercarnos para eso
a un maestro espiritual? Hay tantos médicos, hospitales. Para eso podemos ir ahi.
Pero la gente piensa: «No, muéstrame tus milagros ahora, aqui«. Entonces, gurus
falsos estan engafiando, hacen algunos milagros y se convierten en Dios. Esto es
lo que esta pasando. Pero el milagro del maestro espiritual es yahdara prasade bhai,
ei bhava toriya yai. Este es el milagro: no mds existencia material. Entonces ei
bhava toriya yai. Asi que, lo real es que podemos cruzar el océano de la ignorancia.
Esa es la verdadera ganancia. Ese es el verdadero favor del maestro espiritual. No
que cura tu pierna y vuelves a caminar, y unay otra vez te rompes la piernay tienes
que regresar de nuevo. Asi no. ...Krsna-prapti hoy yaha haite. Ese es un maestro
espiritual, alguien que puede entregarte Krsna. Krsna se tomare, krsna dite para,
dhai tava pdache pache - Bhaktivinoda Thakura [jOh,! vaispnava Takura). Krsna...
vaisnava thakura, estoy buscando a Krsna. «jOh,! maestro espiritual mio, Krsna es
tuyo». Krsna no es independiente. El es propiedad del devoto.

Conversacion en la habitacion — Bhuvanesvara, 28 de enero de 1977

Los nedfitos siempre estan en peligro. Por lo tanto, su deber es seguir sadhu-
sastra-guru. Eso es todo. Lo hemos experimentado. Ahora os contaré algo desde
mi experiencia practica. No es orgullo, pero todos saben que mi Guru Maharaja
tuvo miles de discipulos. Entonces, entre miles de discipulos, practicamente yo
tengo un poco de éxito. Eso lo sabe todo el mundo ¢éPor qué? Porque tuve fe firme
en las palabras de mi guru. Eso es todo. Puede que haya muchos otros hermanos
espirituales muy eruditos, y muy avanzados, o favorecidos, lo que sea. Todos
afirman que «yo soy el predilecto». Desde un punto de vista practico... a veces
pienso: «éPor qué algo tan maravilloso me ha sucedido a mi?». Entonces indago,
y llego a la conclusién de que yo crei al cien por cien en las palabras de mi maestro
espiritual. Eso es todo, nada mas. Guru-mukha-padma-vakya, cittete kariya aikya,
ara na kariha mane asa. No pensemos tonterias. Simplemente debemos llevar a
cabo lo que ha dicho nuestro guru. Ese es el éxito.

kkk

En el Vedabase, asi como en algunos cancioneros y rétulos de los templos,
encontramos lo siguiente anadido a esta cancidn: dui pade loila sarana. «Nos
refugiamos en tus pies de loto». El sentimiento, por supuesto, no estd mal, pero
al agregar algo por escrito, hemos cambiado la cancion, lo que implica
indirectamente que no estaba completa. Eso se puede objetar. Como Prabhupada
sefialéd en una de las conferencias citadas anteriormente: «Si inventas algo, eso
implica que estamos pensando: «Yo soy muy inteligente, mas que mi guru, y
puedo afadir cosas o hacer cambios». Entonces estamos perdidos.
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Jaya jaya advaita-acarya

Jaya jaya advaita-acarya

Locana dasa Thakura

1
jaya jaya advaita-acarya dayamaya
ya’ra huhunkare gaura-avatara haya

jaya jaya advaita-acarya—toda gloria a Advaita Acarya; dayd-maya—muy
misericordioso; ya’ra—cuyo; huhun-kara—fuertes voces; gaura-avatara—Ila
encarnacion de Gaura (Sri Caitanya Mahaprabhu); haya—hay.

Toda gloria al misericordioso Advaita Acarya, cuya suplica, cual rugido, hizo que
Gaura descendiera a este mundo.

2
premadata sitanatha karund-sagara
ya’ra premarase @ila vrajera nagara

prema-data—el portador de amor; sita-natha—el esposo de Sita Thakurani;
karuna-sagara—el océano de misericordia; ya’ra—cuyo; premarase—melosidad
de amor; gila—vino; vrajera—de Vraja; nagara—el héroe.

Sitanatha, el sefior de Sita, al distribuir libremente amor puro de Dios, es un
océano de compasion. Debido a su propia melosidad de amor puro indujo al
héroe de Vraja, Krsna, a que viniera.

3
yahare karuna kari' krpadite caya
premavese se-jana caitanya-guna gaya

ya@hdare—cualquier persona que; karun@—compasion; kari'—otorga; krpa-dite—
concede piedad; cdya—mira; prema-avesa—amor extatico; se-jana—esa persona;
caitanya-guna—Ias cualidades del Sefior Caitanya; gaya—canta.

Quien sea que reciba su misericordia y amable mirada, tal persona es infundida
de amor puro por Dios y alaba las cualidades divinas del Sefior Caitanya.

4
tahdra carane yeba laild sarana
se-jana pdila gaura-prema mahadhana

tahara carane—de Sus pies de loto; yeba—cualquira; laild—toma; Sarana—
refugio; se-jana—esa persona; pdila—obtiene; gaura-prema—amor de Gaura;
maha-dhana—el gran tesoro.

Cualquiera que busque refugio a Sus pies adquiere la gran riqueza de gaura-
prema, amor puro por Sri Caitanya Mahaprabhu.
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5
emana dayadra nidhi kene na bhajilu
locana bale nija mathe vajara parilu

emana—tal; dayara—de compasion; nidhi—océano; kene—¢épor qué?; nd—no;
bhajilu—ha adorado; locana bale—Locana dice; nija—por mi cuenta; mathe—
cabeza; vajara—rayo; parilu—haber traido.

Locana dice: ¢ Por qué no adoré semejante océano de misericordia? Al no haberlo
adorado, he causado que un rayo caiga sobre mi cabeza.

Comentario

Esta es una de las pocas canciones dedicadas a Advaita Acarya. Otra cancién que
glorifica a Advaita Acarya se puede encontrar en la Seccién Astakas bajo el titulo
Advaitastaka. Las glorias de Advaita Acarya se describen en el Capitulo 6 del Adi-
[11a del SrT Caitanya-caritamrta. Al comienzo del capitulo se presenta el siguiente
resumen: «La verdad sobre Advaita Acarya se ha descrito en dos versos. La
naturaleza material tiene dos aspectos; a saber: la causa material y la causa
eficiente. Las actividades causales eficientes son originadas por Maha-Visnu, y las
actividades causales materiales son originadas por otra forma de Maha-Visnu,
conocida como Advaita, el superintendente de la manifestacion cdsmica, que
descendié bajo la forma de Advaita Acarya para acompafar al Sefior Caitanya y
relacionarse con El. Cuando se Le da el tratamiento de sirviente de S$ri Caitanya,
Sus glorias se engrandecen, porque sin sentir el estimulo de esta mentalidad de
servidumbre, no es posible comprender la dulzura que se deriva del servicio
devocional al Sefior Supremo, Krsna».

Nitai guna-mani

Locana dasa Thakura

1
nitai guna-mani amara nitai guna-mani
aniya premera vanya bhasaila avant

nitai—Nityananda; guna-mani—Ila joya de todas las buenas cualidades; amara—
mi; nitai—Nityananda; guna-mani—la joya de todas las buenas cualidades;
aniya—trayendo; premera vanya—el diluvio del amor divino extatico; bhasaila—
se ha ahogado; avani—el mundo.

Mi Nityananda, la joya de todas las virtudes; mi Nityananda, la joya de todas las
virtudes, ha traido el diluvio del amor extatico por Dios que ha inundado al
mundo entero.

2
premera vanya laiya nitai aild gaura-dese
dubila bhakata-gana dina hina bhase
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Nitai guna-mani

premera vanyd—el diluvio del divino amor extatico; laiyd—trayendo; nitai—
Nityananda; gild—regresado; gaura-dese—a Bengal; dubila—ahogado; bhakata-
gana—Ila asamblea de devotos; dina hina—los no devotos caidos; bhase—
permanecieron flotando.

Cuando regresé a Bengala desde Jagannatha Puri, siguiendo la orden del Seiior
Caitanya, Nitai inundé la asamblea de devotos con este incontenible diluvio de
prema. Sin embargo, los degradados carentes de devocidn no se ahogaron, sino
que permanecieron flotando en ese océano extatico.

3
dina hina patita pamara nahi bache
brahmara durlabha prema sabdkare yace

dina hina—los que son pecadores e indigentes.; patita—caidos; pamara—
desdichados; nahi—no; bdache—deseando; brahmdéra durlabha—inalcanzable
incluso para Brahma; prema—amor extatico; sabdkdre—a todos; yace—El
(Nityananda) ofrece.

Este excelso prema, el cual es dificil de obtener incluso para Brahm3, fue ofrecido
libremente por Nityananda incluso a las almas caidas y miserables que no lo
deseaban.

4
abaddha karund-sindhu nitai katiya muhana
ghare ghare bule prema-amiydra vana

abaddha—retenido; karund-sindhu—el océano de misericordia; nitai—
Nityananda; katiyaG—rotura; muhana—gran; ghare ghare—de casa en casa; bule—
salpicaduras; prema-amiyara—Ias olas del amor por Dios; vana—inundar.

Inicialmente el océano de misericordia habia sido sellado herméticamente; sin
embargo, Nitai abrié un canal en su linde para que las grandes y nectareas olas
del prema fluyeran inundando casa por casa.

5
locana bale mora nitai yeba na bhajila
j@niya suniyd sei atma-ghatr hoila
locana bale—Locana dasa dice; mora—mi; nitGi—Nityananda; yeba—cualquiera
que; nd bhajilo—no ha adorado; janiya—incluso sabiendo; suniya—y escuchar
sobre eso; sei—esa persona; atma-ghdati—su propio asesino; hoila—se convierte.

Locana dasa dice: «Al negarse a adorar a mi Nitai o a aprovechar esta excelente
oportunidad que El ofrece, semejante persona comete suicidio a sabiendas».

Comentario
Srila Prabhupada grabé esta cancidn y explicd su significado en Los Angeles en
1972. En una caminata matutina en Bhubaneswar, en enero de 1977, comento:
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«Sr1 Caitanya Mahaprabhu dice: janma sarthaka kari 'kara para-upakéra. En otros
paises no hay civilizaciéon. En la India hay civilizacién. Simplemente vuélvete
civilizado y distribuye este conocimiento. Bhdarata bhiamite haile manusya janma
jara janma sarthaka kari 'kara para-upakdra. [Alguien que ha nacido como ser
humano en la tierra de la India, Bhdrata-varsa, debe hacer que su vida sea exitosa
y trabajar en beneficio del mundo entero].

El movimiento para la conciencia de Krsna es ese para upakara (obra
benéfica). La gente no sabe qué es civilizacidon. Una vision muy amplia tuvo
Caitanya Mahaprabhu. El nunca dijo: «Siéntate en Vrndavana y conviértete en un
babaji». Kara para upakara. Hacer el bien para los demas. Eso es sankirtana.
Abaddha karund-sindhu nitai kdtiya muh@na ghare ghare bule prema-amiydra
vana. [Anteriormente el océano de misericordia habia sido sellado, sin embargo,
Nitai abrié un canal en su linde para que las grandes y nectareas olas del prema
fluyeran inundando casa por casal. Esta es la prédica de Caitanya Mahaprabhu.
Karuna-sindhu, el océano de misericordia, estaba estancado. Que se abra y se
distribuya por todo el mundo. Entonces, si trabajamos enérgicamente, esta es una
época que marcara historia, en la que se muestra como se distribuye la verdadera
cultura para el beneficio de toda la sociedad humana.

Durante una conversacion en su habitacion de Jagannatha Puri, en enero de
1977, Srila Prabhupada dijo: La inteligencia se desarrolla por asociacién, por oir,
por experimentar. De lo contrario, una gran inteligencia, pero si no brilla...
Podemos ver que los grandes lideres, como Gandhiy Dr. Radhakrishnan, no tienen
inteligencia. Lo estdn malinterpretando todo, aunque estan siendo reconocidos
como grandes hombres muy inteligentes. Y si les dices: «Usted no es inteligente,
estd interpretando erréneamente la Bhagavad-gita». Entonces, se ofenden. Asi
pues, la inteligencia es tan opaca, incluso la de esos hombres tan grandes, y qué
hablar de los hombres comunes. A los grandes semidioses también les falta
inteligencia. Por lo tanto, Caitanya Mahaprabhu dijo kona (alguna). «Solo alguna
persona muy afortunado, solo esta persona puede entender». Kona bhagyavan. Y
en otro lugar, brahmara durlabha prema: «Incluso Brahma no puede entender lo
que es la conciencia de Krsna». Manusydnam sahasresu: «Entre muchos miles de
hombres, quizas uno se esfuerza por la perfeccion, y de aquellos que han
alcanzado la perfeccion, casi nadie me conoce en verdad». Todo eso esta ahi. Asi
que esta inteligencia no es algo facil. Na janma-kotibhih sukrtair labhyate.
Bahinam janmandam ante. «Después de muchos nacimientos y muertes, quien
realmente tiene conocimiento se entrega a Mi sabiendo que soy la causa de todas
las causas y de todo lo que existe. Un alma tan grande es muy dificil de encontrar».
Hay tantos lugares a los que llevar la conciencia de Krsna, pero no es algo tan facil.
Requiere una inteligencia muy aguda. Misericordia significa que regularmente se
hace propaganda para difundir esta inteligencia.
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Akrodha paramananda

Akrodha paramananda

Locana dasa Thakura

1
akrodha paramananda nityananda raya
abhimana siinya nitdi nagare berdaya

akrodha—sin enojarse; paramananda—felicidad suprema; nityananda raya—el
venerable Nityananda; abhimana siinya—sin orgullo; nitai—Nitai; nagare—en la
aldea; beraya—vagabundea.

El noble Nityananda Ray nunca esta enojado, porque El es la personificacién de
la felicidad trascendental suprema. Nitai deambula por la ciudad desprovisto de
cualquier concepto de ego falso.

2
adhama patita jivera dvare dvare giya
hari-nama maha-mantra dena bildiya

adhama—desdichado; patita—caido; jivera—de las almas; dvare dvare—de
puerta en puerta; giya—habiendo ido; hari-nama maha-mantra—el gran canto de
los nombres del Sefior; dena—El otorga; bilaiya—distribuyendo.

Elliberalmente distribuye el regalo del Hari-nama maha-mantra yendo de puerta
en puerta a las residencias de las almas mas caidas y miserables.

3
yare dekhe tare kahe dante trna dhari'
amare kiniya laha bhaja gaura-hari

yare dekhe—a quien El ve; tdre kahe—E| les dice; dante—en los dientes; trna
dhari'—sosteniendo paja; amare kiniyag—comprandome; laha—por favor, toma;
bhaja—adorar; gaura-hari—Sefior Chaitanya.

Sosteniendo una brizna de paja entre los dientes a quienes ve les exclama: «iPor
favor, adora a Gaurahari y Me conquistaras!».

4
eta bali' nityananda bhime gari jaya
sondra parvata yena dhilate lotaya

eta bali'—diciendo asi; nityananda—Nityananda; bhime—por el suelo; gari
jaya—rueda; sondra parvata—una montafia de oro; yena—como; dhilate
lotaya—cayendo en el polvo.

Dicho esto, Nityananda Prabhu rueda por el suelo, como una montaiia de oro
desplomandose en el polvo.
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5
hena avatadre yara rati nad janmila
locana bale sei papi ela ara gela

hena avatare—para tal encarnacion; yara—cuyo; rati—afecto; na janmila—no ha
ocurrido; locana bale—Locana Dasa dice; sei papi—esa persona pecaminosa; ela—
viene; ara—y; gela—va (en repetidos nacimientos y muertes).

Locana dasa dice: «Quien no haya experimentado el despertar del afecto por
semejante avatara como este, tal persona pecadora simplemente va y viene
inatilmente en el ciclo de repetidos nacimientos y muertes».

Comentario

Esta cancion de Locana dasa Thakura se encuentra en su obra Caitanya-mangala.
El glorifica a Nityananda Prabhu diciendo que es una persona que siempre esta
feliz, nunca se enoja. El pasatiempo que ilustra mejor esta cualidad es el encuentro
con Jagai y Madhai. Cuando Madhai arrojé una vasija de barro a Nitai, y Su frente
comenzd a sangrar, Sri Caitanya Mahaprabhu estaba dispuesto a invocar Su
Sudarsana-cakra y matar a Madhai. Pero Nityananda Prabhu suplicd clemencia.
Incluso cuando habia buenas razones para enojarse, no Se enfadaba. Nityananda
es Balarama, y es sabido que Balarama facilmente Se enoja, como lo hizo cuando
el rio Yamuna desobedecié Su orden de acercarse, pero cuando Balarama llega
como Nityananda, El es akrodha paramananda, nunca Se enoja, y siempre estd
extremadamente feliz. Tales son los atributos inconcebibles del Sefior Supremo.

Dalalera-gita
(Boro sukher khabor gai)
Bhaktivinoda Thakura

1
boro sukher khabor gai
surabhi-kufijete ndmera hata khuleche / khoda nitai

bara—gran; sukhera khabora—noticias de felicidad; gai—canto; surabhi-
kufijete—en la arboleda de Navadvipa llamada Surabhi-kuiija; namera hata—el
mercado del santo nombre; khule Gche—esta abierto; khoda nitai—Nityananda es
el duefio y gerente.

iEstoy cantando noticias que otorgan la mayor felicidad! En el lugar conocido
como Surabhi-kufija en $ri Navadvipa, se ha abierto ahora el mercado del santo
nombre, y el mismo Nityananda es el propietario.

2
bara mojara katha taya
Sraddha-milye suddha-nama sei hatete bikaya
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bara—gran; mojara kathd—historia de los divertidos asuntos que tienen lugar;
tay—alla (en ese mercado); sraddha-milye—por el precio de la fe; suddha-nam—
la pura, original forma del santo nombre; sei—El (Sefior Nityananda); hatete—en
el mercado; bikay—vende.

iEn ese dichoso mercado estin sucediendo cosas tan maravillosas! S$ri
Nityananda Prabhu esta vendiendo el santo nombre puro al por mayor,
simplemente al precio de nuestra fe.

3
yata bhakta-vrnda basi'
adhikari dekhe' nama becche dara kasi'

yata—toda; bhakta-vrnda—asamblea de devotos; basi'—esperando; adhikari—
aquellos que tienen derecho a poseer; dekhe'—El mira y examina; nama becche—
vende el santo nombre; dara—el precio; kasi'—haciendo cumplir su 'precio fijo'.

Al ver la asamblea de devotos esperando ansiosamente comprar el nombre,
Nityananda primero examina a cada uno de ellos para evaluar su cualificacion;
luego les vende el nombre negociando su precio como corresponde.

4
yadi nama kinbe, bhai
amara sange cala, mahajanera kace yai

yadi—si; nama—el santo nombre; kinbe—comprard; bhai—oh, hermano; amara
sange—junto conmigo; cala—ven; mahdjanera kdche—en la presencia de la gran
alma Nityananda; yai—estoy yendo ahora.

iOh, mis queridos amigos! Si realmente quieren comprar este puro y santo
nombre, simplemente vengan conmigo, porque ahora me reuniré con ese
Nityananda Mahajana.
5
tumi kinbe krsna-n@ma
dasturi loiba aGmi, parna ha' be kama

tumi—tu; kinbe—compraras; krsna-nama—el santo nombre de Krsna; dasturi—
comision; loiba dmi—tomaré; pdrna—cumplido; ha' be—se convertira; kama—Ios
deseos de ambos.

Asi, finalmente podras adquirir el santo nombre puro. Yo también tomaré mi
debida comision, y asi los tres satisfaremos nuestros deseos.

6
bara dayala nityananda
sraddha-matra la' ye dena parama-ananda

bara—muy; dayala—misericordioso; nityananda—Nityananda Prabhu; sraddha-
matra—solo tu fe; la' ye—toma a cambio; dena—da; parama-ananda—Ia dicha
divina mas elevada.
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$r1 Nityananda Prabhu es extraordinariamente misericordioso pues, aceptando
simplemente nuestra propia fe en el santo nombre, otorga la dicha divina mas
elevada.

7
eka-bara dekhle cakse jala
‘gaura’ bale' nitai dena sakala sambala

eka-bara—soélo una vez; dekhle—al ver; cakse—en los ojos; jala—agua (lagrimas);
'gaura’ bole'—mientras cantan el nombre de 'Gaura'; nitai dena—Nityananda da;
sakala—todo; sambala—soporte y suministro de opulencias espirituales.

Cuando Nitai ve una lagrima en los ojos de alguien al cantar el nombre de
‘Gaura’, instantaneamente otorga Su apoyo a esa persona; de hecho, le otorga
todas las opulencias divinas.

8
dena suddha krsna-Siksa
jati, dhana, vidya, bala na kare apeksa

dena—E| da; suddha krsna-siksd—las ensefianzas puras de Krsna; jati—casta por
nacimiento; dhana—riqueza material; vidya—conocimiento mundano; bala—
fuerza fisica; na kare—no hace; apeksa—preocuparse por.

A esa persona le otorga comprension genuina de las inmaculadas ensefianzas de
$ri Krsna tal como se encuentran en la Bhagavad-gita y el Srimad-Bhagavatam.
Al mostrar toda esa misericordia inconcebible, no presta atencion a la casta, la
riqueza material, el conocimiento mundano ni la habilidad fisica.

9
amani chare maya-jala
grhe thaka, vane thaka, na thake jafijala

amani—espontaneamente; chare—rechazando; maya-jala—Ia red de trampas de
maya; grhe thako—simplemente permanecer en casa como cabeza de familia;
vane thako—o permanecer en el bosque como un renunciante; nd thake—no
existe; jafijala—nubes.

Ahora, queridos amigos, rechazad todas las enmaraiiadas trampas de maya. Si
eres un cabeza de familia, entonces permanece en tu hogar; si eres un
renunciante, entonces simplemente vive en el bosque. De esa manera, no habra
nada que te disturbe.

10
ara naika kalira bhaya
acandale dena nama nitai dayamaya

ara—nunca mas; ndika—no hay; kalira bhaya—miedo a la era de Kali; dcandale—
a todos, incluidos los candalas; dena—da; nadma—el santo nombre; nitai
dayamaya—Nityananda, el mas misericordioso.
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Ya no tenemos que temer la terrible era de disputas, porque el mas
misericordioso Seiior Nityananda otorga el santo nombre a todos, a cualquiera,
incluso a los mas bajos entre los hombres.

11
bhaktivinoda daki' kaya
nitdi-carana bind ara nahi asraya

bhaktivinoda—el autor, Srila Bhaktivinoda Thakura; daki'—exclamando en voz
alta; kaya—dice; nitai-carana—Ilos pies de Nityananda; binG—excepto por; dra
nahi—no hay otro; asraya—refugio seguro.

Bhaktivinoda exclama en voz alta anunciandoles a todos: «jAparte de los pies de
loto de Nityananda, no hay ningtin otro refugio!».

Comentario

Bhaktivinoda Thakura publicé esta cancion en 1893. Dalalera-gita describe como
Nityananda Prabhu abrié el mercado del santo nombre en Surabhi-kuiija, en la isla
de Godruma en Navadvipa. Alli Bhaktivinoda Thakura habia construido su
residencia después de regresar a Bengala desde Orissa. Siguiendo los pasos de
Nityananda Prabhu, Bhaktivinoda Thakura comenzé a predicar el santo nombre a
la poblacidn en general en las areas circundantes. Sus actividades se describen en
un boletin que publicd, Godruma Kalapatavi. Su Santidad Jayapataka Swami
tradujo las cinco copias que hoy en dia estan todavia disponibles y las publicé en
un libro del mismo titulo: Godruma Kalapatavi. En la introduccion escribe:

Estos boletines titulados Godruma Kalpatavi, que fueron escritos hace
aproximadamente 120 afios, describen un mercado trascendental en el que los
santos nombres del Sefor se distribuyen sistematicamente entre clientes fieles,
que estan dispuestos a aceptar un producto tan espiritual. Basandose en la
«moneda» de nuestra propia fe y devocidn por el Sefior Supremo, e
independientemente de casta, credo, color o religion, todos somos elegibles para
comprar el santo nombre. Bhaktivinoda Thakura proporciona descripciones
especificas de roles y deberes, asi como advertencias y pautas, a sus «<empleados
de Nama Hatta», para que distribuyan el santo nombre entre la poblacién en
general. [...]

En su explicacién del sistema Nama Hatta, Bhaktivinoda Thakura asigno a cada
miembro una descripcion personal del trabajo, o su forma de trabajo en la
estructura de prédica. Ya sea que un empleado estuviera vendiendo o haciendo
otra cosa, el entendimiento era que todo estaba ocurriendo bajo la direccién de
Nityananda Prabhu y Sri Caitanya. Es notable que se enfatice la posicién de
Nityananda como el comerciante principal del mercado trascendental, y también
el papel de los comerciantes de Navadvipa, Vrndavana y Jagannatha Puri. Dentro
de este esquema, Bhaktivinoda Thakura mantuvo un estatus muy humilde,
situdndose como el barrendero del mercado. A pesar de su propia posicidn social,
todos tenian un papel que desempenar en el Nama Hatta. Las instrucciones en
Godruma Kalpatavi son ciertamente pertinentes para nuestra sociedad ISKCON,

419



Dhana mora nityananda

ya que actualmente mas del noventa por ciento de nuestros miembros trabajan
fuera de la institucién y practican servicio devocional en sus casas. [...]

En la era moderna, es mas practico aplicar la forma de predica del Nama Hatta,
a saber, cultivar personas a través de pequefos grupos formados por la
congregacion. Los grupos de Nama Hatta pueden comenzar en cualquier parte,
sin restricciones, mientras que en un templo hay muchas restricciones, no solo
espirituales sino también materiales, en el sentido de que se deben cubrir tantos
gastos. El sistema Nama Hatta comienza primero con un grupo pequeiio y luego,
cuando la congregacion crece, es bastante natural establecer un templo. De esta
manera, las cosas pueden crecer naturalmente. Por medio de este proceso,
muchos de los Nama Hattas de Bhaktivinoda Thakura se convirtieron mas tarde
en templos. Aunque la situacion social ha cambiado desde entonces, por ejemplo,
ahora las personas conducen automoviles mientras que en aquellos dias usaban
carros tirados por caballos, aun asi, el aspecto practico de las personas que
trabajan afuera y cultivan la conciencia de Krsna desde su hogar no ha cambiado.
Hoy tenemos diferentes clases de programas de Nama Hatta, como grupos de
consejeros, Bhakti-vrksas y varios otros grupos, todos los cuales estan incluidos en
la amplia categoria de Nama Hatta.

Si deseas seguir los pasos de Bhaktivinoda Thakura e involucrarte en la predica
de Nama Hatta, comunicate con el Ministerio de Desarrollo Congregacional de
ISKCON.

Dhana mora nityananda

Narottama dasa Thakura

1
dhana mora nityananda, pati mora gauracandra
prana mora yugala-kisora
advaita dcarya bala, gadadhara mora kula
narahari vilasai mora

dhana—riqueza; mora—mio; nityananda—Nityananda; pati—protector; mora—
mio; gauracandra—Gauracandra; prana—vida y alma; mora—mio; yugala-
kisora—Radha y Krsna; advaita dcdarya—Sri Advaita Acarya; bala—fuerza;
gadadhara—Sri Gadadhara; mora kula—mi linaje familiar; narahari—Sri Narahari;
vilasai mora—mi felicidad.

Nityananda es mi riqueza, Gauracandra es mi protector, la divina joven pareja,
Radha y Krsna, son mi vida y mi alma, Advaita Acarya es mi fortaleza, Gadadhara
Pandita es mi patrimonio familiar, y Narahari Sarakara es mi felicidad.

2
vaisnavera pada-dhili tahe mora snana-keli
tarpana mora vaisnavera nama
vicara kariyaG mane bhakti-rasa asvadane
madhyastha sri-bhagavata purana
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vaisnavera—de los vaisnavas; pada-dhili—el polvo de los pies de loto; tahe—en
ese; mora—mio; snana-keli—bafidndome; tarpana—ofrendas de oblaciones;
mora—de mi; vaisnavera nama—Ilos nombres de los vaisnavas; vicara—
considerando; kariydé mane—en mi mente; bhakti-rasa—las melosidades del
servicio devocional; dasvadane—para saborear; madhyastha—medio; Sri-
bhagavata purana—el Srimad-Bhagavatam.

Disfruto bafidandome en el polvo de los pies de loto de los vaisnavas; cantar los
nombres de los vaisnavas es mi ofrenda, y mi oblacion; y he llegado a la
conclusién de que el Srimad-Bhdgavatam es el mejor medio para saborear las
melosidades del servicio devocional.
3
vaisnavera ucchista tahe mora mana-nistha
vaisnavera nadmete ullasa
vrndavane cautara tahe mora mana-ghera
kahe dina narottama dasa

vaisnavera—de los vaisnavas; ucchista—los remanentes; tdhe—en eso; mora—
mio; mana—mi mente; nistha—esta fija; vaisnavera—de los vaisnavas; namete—
cantando los nombres; ullasa—felicidad; vrndavane—en Vrndavana; cautara—
patio; tdhe—en eso; mora mana—mi mente; gherd—apego; kahe—dice; dina—
pobre; narottama dasa—Narottama dasa.

Que mi mente se centre en aceptar los remanentes de los vaisnavas, y asi me
sentiré jubiloso al escuchar sus nombres. Narottam dasa dice: «Mi mente esta
encarinada con los jardines de Vrndavana».

Comentario

Esta es la Cancidn 35, titulada Sva-nistha, en el cancionero Prarthana de
Narottama dasa Thakura. Prabhupada cita esta cancién en el Sri Caitanya-
caritamrta (Adi 13.124):

Situando sobre mi cabeza los pies de loto de $ri Caitanya Mahaprabhu,
Nityananda Prabhu, Acarya Advaitacandra, Svariipa Damodara, Ripa
Gosvam1y Raghunatha dasa Gosvami como propiedades mias, yo, Krsnadasa
Kaviraja Gosvami, he descrito asi el advenimiento de S$ri Caitanya
Mahaprabhu.

Significado
Krsnadasa Kaviraja Gosvami acepta a Sri Caitanya Mahaprabhu, Nityananda,
Advaita Prabhu, Svartipa Damodara, Rlpa Gosvami, Raghunatha dasa, y a sus
seguidores. Quienquiera que siga los pasos de Kaviraja Gosvami, también
acepta, como propiedad suya, los pies de loto de las mencionadas
personalidades. La riqueza y opulencias de una persona materialista son solo
ilusorias. En realidad, eso no son posesiones, sino enredos, porque al disfrutar
del mundo material, el alma condicionada se enreda mdas y mas al contraer
deudas por su goce presente. Lamentablemente, el alma condicionada
considera que es suyo aquello por lo cual se ha endeudado, y se esfuerza
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mucho por adquirirlo. Sin embargo, el devoto considera que tales propiedades
no lo son realmente, sino mas bien las ve como un enredo en el mundo
material. Si el Sefor Krsna estd muy satisfecho con un devoto, le despoja de
sus bienes materiales, como se afirma en el Srimad-Bhagavatam (10.88.8),
donde el Sefior Krsna dice: yasyaham anugrhnami harisye tad-dhanam
Sanaih. «Para mostrar un favor especial a un devoto, Yo le quito todas sus
posesiones materiales». De modo similar, Narottama dasa Thakura dice:

dhana mora nityananda, radha-krsna-sricarana
sei mora pranadhana

«Mi verdadera riqueza son Nityananda Prabhu y los pies de loto de Radha y
Krsna». Mas adelante, expresa: «jOh, Sefior! Bondadosamente concédeme esta
opulencia, pues yo no deseo nada mas que Tus pies de loto como propiedad mia».
Srila Narottama dasa Thakura ha expresado en muchas ocasiones que su
verdadera posesion son los pies de loto de Radha y Krsna. Desdichadamente,
nosotros nos interesamos por las posesiones irreales y descuidamos las
verdaderas (adhane yatana kari’ dhana teyaginu).

Nitai-pada-kamala

Narottama dasa Thakura

1
nitdi-pada-kamala, koti-candra-susitala
ye chayadya jagata jurdya
hena nitai vine bhai, radha-krsna paite nai
drdha kari' dhara nitdiyera paya

nitai—Nityananda; pada-kamala—pies de loto; koti-candra—millones de lunas;
susitala—a su sombra; ye chdydya jagata—el mundo entero; jurdya—pacifico;
hena nit@i vine—sin Nityananda; bhai—oh, hermanos; radha—Radha; krsna—
Krsna; paite nai—no se puede alcanzar; drdha kari—firmemente; dhara—
sostener; nitaiyera paya—los pies de loto de Nityananda.

Los pies de loto de Nityananda son un refugio donde obtener la relajante luz de
no solo una luna sino de millones de lunas. Si el mundo desea verdadera paz,
debe refugiarse en Nityananda. A menos que nos refugiemos bajo la sombra de
los pies de loto de Nityananda, nos sera muy dificil acercarnos a Radha-Krsna. Si
en verdad deseas tener acceso a la fiesta de los danzarines Radha-Krsna,
entonces debemos sostener firmemente los pies de loto de Nityananda.

2
se sambandha nahi ya' ra, brtha janma gela ta' ra
sei pasu bara durdcara
nitai na balila mukhe, majila samsara-sukhe
vidya-kule ki karibe tara

422



Nitai-pada-kamala

se sambandha—tal relacidén; nahi yara—que no se desarrolla; brtha—inutil;
janma—nacimiento; gela tG’ ra—gastado; sei—tal persona; pasu—animal; bara
durdacara—mas miserable; nitai—Nityananda; ng balila—no cantaba; mukhe—en
la boca; majila—absorberse; samsara-sukhe—en la felicidad material; vidya—
educacion; kule—nacimiento elevado; ki karibe ta’ ra—que puedo hacer.

Cualquiera que no haya establecido su relacion con Nityananda Prabhu ha
desperdiciado su valioso nacimiento humano. Tal persona es en realidad un
animal desenfrenado. Puesto que jamas pronuncié el santo nombre de
Nityananda, se ha fusionado con la llamada felicidad material. ¢Como le va a
proteger su inttil educacion y sus tradiciones familiares?

3
ahankare matta hoiya, nitai-pada pasariya
asatyere satya kari mani
nitaiyera karuna habe, vraje radha-krsna pabe
dhara nitdi-carana du'khani

aharikare—con falso ego; matta hoiya—estar enloquecido; nitai pada—Ios pies de
loto de Nityananda; pasariya—olvidando; asatyere—temporal; satya—tan
eterno; kari mani—acepta; nitaiyera—Nityananda; karund habe—misericordia;
vraje—en Vraja; radhad—Radha; krsna—Krsna; pabe—se lograra; dhara—agarrar;
nitai-carana du'khani—los pies de loto de Nityananda.

Enloquecido por el falso prestigio y la identificacion corporal, estas pensando:
«Oh, ¢quién es ese Nityananda? ¢Qué puede hacer por mi? A mi no me
interesa». El resultado de semejante mentalidad es aceptar algo falso como si
fuera real. Si realmente quieres aproximarte al circulo de Radha-Krsna, primero
debes recibir la misericordia de Nityananda. Cuando El sea misericordioso
contigo, entonces podras acercarte a Radha-Krsna. Por lo tanto, debes sujetar
firmemente los pies de loto de Nityananda.

4
nitdiyera carana satya, tahara sevaka nitya
nitai-pada sada kara asa
narottama bara dukhi, nitdi more kara sukhi
rakha ranga-caranera pasa

nitaiyera carana—los pies de loto del Sefior Nityananda; satya—es eterno;
tanhara—Su; sevaka—sirviente; nitya—son eternos; nitdi-pada—Ilos pies de loto
del Sefior Nityananda; sada kara—siempre; asa—deseo; narottama—Narottama
dasa; bada duhkhi—muy triste; nitai—oh, Sefior Nityananda; more kara sukhi—
Hazme feliz; rakha—mantenerme; ranga caranera pasa—en la esquina de tus pies
de loto.

Los pies de loto de Nityananda no son ilusorios, Son reales, y quien se dedica al
trascendental servicio amoroso de Nityananda también es trascendental, asi
pues, intenta sostener siempre los pies de loto del Sefior Nityananda. Este
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Narottama dasa es muy infeliz, por tanto, yo le oro al Sefior Nityananda para que
me haga feliz. Mi querido Sefior, por favor, mantenme cerca de Tus pies de loto.

Comentario
Esta cancion se encuentra en el Prarthana, de Narottama dasa Thakura bajo el
titulo Nityananda-nistha (Fe firme en Nityananda). Hay varias grabaciones de Srila
Prabhupada de esta cancidn, y también explico el significado en diferentes
ocasiones. En la coleccién de audios de 108 canciones hemos incluido dos
versiones. Una se basa en la melodia de Prabhupada y la otra es una version
bengali popular.

Dia del advenimiento de Nityananda Prabhu - Los Angeles, 31 de enero de 1969
Después de cantar Nitai-pada-kamala, Prabhupada explica el significado de la
cancion:

Nitai-pada-kamala, koti-candra-susitala, je chdydy jagata jurdya. Esta es una
cancion de Narottama dasa Thakura, un gran acarya de la Gaudiya-vaisnava-
sampraddya. El ha escrito muchas canciones sobre la filosofia vaisnava, y ha sido
aprobado que estas se corresponden perfectamente con las instrucciones védicas.
Asi pues, aqui Narottama dasa Thakura esta cantando y expresando que el mundo
entero estd sufriendo bajo el fuego abrasador de la existencia material. Por lo
tanto, si nos refugiamos en los pies de loto de Nityananda, cuyo cumpleaiios es
hoy, 31 de enero de 1969, [podemos obtener alivio]. Por lo tanto, debemos
saborear esta instruccion de Narottama dasa Thakura que, para obtener alivio de
las ardientes punzadas del fuego de esta existencia material, deberiamos
refugiarnos en los pies de loto de Nityananda, pues estos son tan refrescantes
como los rayos combinados de millones de lunas. Eso significa que
inmediatamente nos encontraremos en una atmdsfera pacifica. Tal como un
hombre que trabaja todo el dia, al sentarse bajo la luz de la luna se sentira aliviado.
Del mismo modo, cualquier persona materialista que se refugie en Nityananda
inmediatamente sentira alivio.

A continuacion, dice: heno nitai bine bhai, radha-krsna pdite nai, dharo nitai-
carana du'khani. «Si anhelas volver a casa, volver a Dios, y convertirte en un
asociado de Radha y Krsna, entonces la mejor tactica es refugiarse en
Nityananda». Luego dice: se sambandha nahi ja'r, brtha janma gela ta'r. «Quien
no haya podido ponerse en contacto con Nityananda, entonces deberia pensar
que simplemente ha desperdiciado su valiosa vida». Brthd janma gela. Brtha
significa «por nada», y janma significa «vida». Gela ta'r, «desperdiciar». Debido a
que no ha establecido su conexién con Nityananda. Nitya significa «eterno».
Ananda significa «placer». El placer material no es eterno. Esa es la diferencia. Por
lo tanto, las personas inteligentes no estan interesadas en el placer inestable del
mundo material. Cada uno de nosotros, como seres vivos, buscamos placer. Pero
el placer que estamos buscando es temporal, parpadeante. Eso no es placer. El
verdadero placer es nityananda, placer eterno. Entonces, cualquiera que no
establezca contacto con Nityananda, debe entenderse que esta arruinando su
vida, se sambandha nahi ja'r, brtha janma gelo ta'r.
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Sei pasu boro durdcdra. Narottama dasa Thakura utiliza aqui palabras muy
duras. El dice que semejante ser humano es un animal, un animal incontrolable.
Tal como hay algunos animales que no pueden ser domesticados, similarmente,
cualquiera que no haya contactado a Nityananda, debe ser considerado un animal
salvaje. Sei pasu boro durdcara. éPor qué? Porque nitdi na bolilo mukhe: «Porque
nunca pronuncia el santo nombre de Nityananda». Y majilo samsara-sukhe, «se
ha fusionado con esta felicidad material». Vidya-kule ki koribe tara. «Ese necio no
sabe de qué le va a servir su educacién, su familia, su tradicion, y su nacionalidad».
Todo eso no puede ayudarlo. Todo eso es temporal. Es muy simple: si queremos
placer eterno, debemos ponernos en contacto con Nityananda. Vidya-kule ki
koribe tara. Vidya significa «educacidn», y kula significa «familia, nacionalidad».
Por lo tanto, es posible que tengamos muy buenas relaciones familiares o que a
nivel nacional tengamos muy buen prestigio, pero cuando la funcion de este
cuerpo se termina, estas cosas no me ayudaran. Llevaré mi karma conmigo, y de
acuerdo con ese karma, tendré que aceptar a la fuerza otro tipo de cuerpo. Puede
que no sea exactamente un cuerpo humano. Asi pues, todo eso no puede
protegernos ni darnos verdadero placer. Por tanto, Narottama dasa Thakura
aconseja que vidya-kule ki koribe tar. Luego dice: ahankare matta hoiya. La falsa
identificacién con el cuerpo, y el prestigio en relacion con el cuerpo se llama
ahanikdare matta hoiyad. Estar loco debido a ese falso prestigio. Ahankare matta
hoiya, nitai-pada pasariyd. Debido a este falso prestigio pensamos: «Oh, équién
es ese Nityananda? ¢ Qué puede hacer por mi? A mi no me interesa». Estos son los
sintomas de prestigio falso. Ahankare matta hoiya, nitai-pada pdasariya, asatyere
satya kori mani. El resultado es que estoy aceptando algo que es falso. Por
ejemplo, estoy aceptando este cuerpo, pero yo no soy este cuerpo. Por lo tanto,
debido a una identificacidn falsa me estoy enredando cada vez mds. Entonces,
quien esta engreido debido a este falso prestigio —ahankdare matta hoiya, nitai-
pada pasariya, asatyere satya kori mani—, acepta algo incorrecto como correcto.
Luego dice: nitdiyer koruna habe, braje radha-krsna pabe. Si realmente eres serio
en volver a casa, volver a Dios, entonces busca la misericordia de Nityananda.
Nitaiyer korun@ habe, braja radha-krsna pabe, dharo nitdi-carana du'khani. «Por
favor, sujeta los pies de loto de Nityananda». Luego dice: nitdiyer carana satya. Se
puede pensar que ya hemos tomado tantos refugios en este mundo material que
luego han demostrado ser falsos; de manera similar, supongamos que tomamos
los pies de loto de Nityananda; y eso también puede resultar ser falso. Pero
Narottama dasa Thakura asegura que nitaiyer carana satya: «No son falsos.
Porque Nityananda es eterno, Sus pies de loto también son eternos». Tahara
sevaka nitya. «Y cualquiera que acepta el servicio de Nityananda, también se
vuelve eterno». Sin ser eterno, nadie puede servir lo eterno. Ese es el mandato
védico. Sin convertirse en Brahman, no puedes acercarte al Brahman Supremo. Al
igual que sin ser fuego, nadie puede entrar en el fuego. Sin ser agua, nadie puede
entrar al agua. Del mismo modo, sin estar totalmente espiritualizado, nadie puede
entrar en el reino espiritual. Entonces nitdiyer carana satya. Si atrapas a nitdiyer,
los pies de loto de Nityananda, entonces te espiritualizas inmediatamente. Al igual
que si tocas la electricidad, inmediatamente te electrificas. Eso es natural.
Similarmente, Nityananda es felicidad eterna, si de una forma u otra tocas a
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Nityananda, entonces te vuelves eternamente feliz. Tahdra sevaka nitya. Por lo
tanto, quien se pone en contacto con Nityananda, se vuelve eterno. Nitaiyer
carana satya, tanhara sevaka nitya, drdha kori 'dharo nitair pay. Asi que aférrate
a El muy fuertemente. Narottama bara duhkhi, nitai more kara sukhr. Finalmente,
Narottama dasa Thakura, el autor de esta cancidn esta apelando a Nityananda:
«Mi querido Sefior, soy muy infeliz. Entonces por favor, hazme feliz, y
amablemente dame un rincén a Tus pies de loto». Esa es la esencia de esta
cancion.

Dia del advenimiento de Nityananda Prabhu — Bhuvanesvara, 2 de febrero de
1977

Sambandha nahi jara, brtha janma tara. Entonces, si no tienes conexidon con
Nityananda Prabhu —nitya significa «siempre», y ananda significa «placer»;—
cualquiera que no tenga conexidn con Nityananda Prabhu, sej tara, simplemente
estd desperdiciando el tiempo. Brtha significa «inutil». Indtilmente, esta
desperdiciando el tiempo. Se pasu bara durdcara. Narottama dasa Thakura ha
usado palabras muy fuertes. «Cualquiera que no tenga conexion con Nityananda
Prabhu es un pasu». Sei pasu. Es un pasu, animal. Entonces, ¢ cdmo puede obtener
felicidad un animal? Eso no es posible. El perro, desde que es cachorro busca
comida, busca comida. Y no puede conseguir comida. A menos que un perro tenga
un amo, es un perro callejero y siempre estard infeliz. Asi que lo mejor es
convertirse en un perro de Nityananda Prabhu. Entonces seremos felices. En vez
de convertirse en perro de tantas otras personas ... Todos son perros. Todos estan
buscando servir a un amo. Pero ninguno de ellos esta satisfecho porque todos son
falsos amos. Acepta al verdadero maestro, Nityananda Prabhu, y seras feliz Se
pasu boro durdcar. Pero esa persona no sabe donde esta la felicidad; no sabe de
quien tiene que volverse perro.

Srimad-Bhagavatam 7.15.45 — Significado

Nadie puede alcanzar el objetivo de la vida sin la misericordia de Balarama. Por
esa razén, $ri Narottama dasa Thakura dice: nitdiyera karuna habe, vraje radhd-
krsna pabe. Cuando se recibe la misericordia de Balarama, Nityananda, facilmente
se pueden alcanzar los pies de loto de Radha y Krsna.

se sambandha nahi yara, brtha janma gela tara,
vidya-kule hi karibe tara

Si no tenemos un vinculo con Nitai, Balarama, de nada nos servira ser grandes
sabios eruditos o jidnis, ni haber nacido en familias muy respetables. Por
consiguiente, debemos vencer los enemigos de la conciencia de Krsna con la
fuerza que recibimos de Balarama.

Gaurangera duti pada

Narottama dasa Thakura

1
gaurangera duti pada, yara dhana sampada,
se jane bhakati-rasa-sara
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gaurangera madhura-lila, yara karne pravesila,
hrdaya nirmala bhela tara

gaurangera duti pada—Ilos pies de loto de Gauranga; yara dhana—cuya riqueza;
sampada—y bienes; se jane—él sabe; bhakati-rasa-sara—la esencia de las
melosidades del servicio devocional; gaurangera—de Gauranga; madhura-lila—
los dulces pasatiempos; ydara karne—en cuyos oidos; pravesild—penetran;
hrdaya—el corazdén; nirmala bhela—se purifica; tara—tal persona.

Cualquiera que haya aceptado los dos pies de loto de $ri Caitanya como su tnico
recurso, conoce la verdadera esencia del servicio devocional. Si alguien escucha
con atencién y sumisién sobre los agradables y dulces pasatiempos de Sri
Caitanya, entonces su corazon se limpia inmediatamente de toda contaminacién
material.

2
ye gaurdangera nama laya, tara haya premadaya,
tare mui jai balihari
gauranga-gunete jhure, nitya-lila tare sphure,
se jana bhakati-adhikart

je—quien; gaurangera nama laya—canta el nombre de Gauranga; ta’ra haya—él
se convierte; premadaya—extatico; tare—a él; mui—soy; jaya balihari—yo
glorifico; gauranga-gunete—por las cualidades de Gauranga; jhure—si uno
aprecia; nitya-lild—pasatiempos eternos; tare sphure—se le revela; se jana—tal
persona; bhakati-adhikari—es elegible para servicio devocional.

Cualquiera que sencillamente cante el nombre de S$ri Krspa Caitanya,
desarrollara de inmediato amor por Dios, y yo le ofreceré mi enhorabuena
diciendo: «iBravo!» Si alguien siente éxtasis y llora simplemente por escuchar
acerca de las cualidades trascendentales de Caitanya Mahaprabhu, puede
comprender de inmediato los eternos asuntos de amor entre Radha y Krsna.

3
gaurdangera sangi-gane, nitya-siddha kari' mane,
se jaya vrajendra-suta-pasa
sri-gaura-mandala-bhiami, yeba jane cintamani,
tara haya vraja-bhime vasa

gaurangera—de Gauranga; sangi-gane—los companferos; nitya-siddha—
eternamente perfecto; kari mane—considera; se jaya brajendra-suta-pasa—va a
la morada trascendental del hijo del rey de Vraja; Sri-gaura-mandala-bhimi—I|a
tierra de Gaura-mandala (Navadvipa); yebd—quien; jane—conoce; cintamani—
como hecho de piedras de toque espirituales; tara haya—tal persona; vraja-
bhime—en Vrndavana; vasa—reside.

Cualquiera que haya entendido que los compafieros del Sefior Caitanya son
almas eternamente liberadas, inmediatamente se vuelve elegible para entrar en
la morada de Krsna, el hijo de Nanda Maharaja en Vrndavana, en su préximo
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nacimiento. Si alguien comprende que no hay diferencia entre Gaura-mandala,
el lugar en Bengala Occidental donde el Sefor Caitanya tuvo Sus pasatiempos, y
la morada trascendental de $ri Vrndavana-dhama, entonces realmente, esa
persona vive en Vrndavana.

4
gaura-prema-rasarnave, se tarange yeba dube,
se radha-madhava-antaranga
grhe va vanete thake, 'ha gauranga' ba'le dake,
narottama mage tara sanga

gaura-prema-rasadrnave—en el océano de amor del Sefior Gauranga; Se tarange—
en esas olas; yebad dube—quien se ahoga; se—él; radha—Radha; madhava—
Madhava; antaranga—mas confidencial; grhe—en casa; va—o; vanete—bosque;
thake—reside; ha gauranga—oh, Gauranga; bale dake—canta; narottama—
Narottama dasa; mage—ruega; tara sanga—su compaiiia.

Cualquiera que se deleite jugando en las olas del océano de la distribucion del
amor por Dios del Seiior Caitanya, inmediatamente se convierte en un devoto
confidencial de $ri $r1Radha-Madhava. No importa si ese devoto esté en la orden
de vida de renuncia o si es un cabeza de familia. Si él realmente participa en las
actividades de sankirtana del Sefior Caitanya y realmente comprende qué esta
haciendo, entonces tal persona esta siempre liberada. Narottama dasa aspira
tener su compainiia.

Comentario
Esta es la Cancion 38 en el cancionero Prarthana de Narottama dasa Thakura. El
titulo original es Savarana-$ri-gaura-mahima (Las glorias del dorado $ri Gaura), y
es otra de las canciones favoritas de Prabhupada, que cantd y grabd en varias
ocasiones. También explicé la cancién completa mas de una vez y la cité.

Extractos de diferentes significados:

Narottama dasa Thakura dice: gaurangera duti pada, jara dhana-sampada, se jane
bhakati-rasa-sara. Cualquiera que haya aceptado los dos pies de loto del Sefior
Caitanya puede comprender la verdadera esencia del servicio devocional. El
servicio devocional es muy dificil de entender. Una persona ordinaria no puede
entenderlo. Como se afirma en la Bhagavad-gita, entre miles de personas que
intentan alcanzar la perfeccién de la vida humana, solo algunas se vuelven
perfectas y alcanzan la autorrealizacion. Y de muchos miles de tales personas
autorrealizadas, solo una puede entender a Krsna. Sin entender a Krsna, écémo
puede alguien dedicarse a servir a Krsna? Por lo tanto, el servicio devocional a
Krsna no es algo comun. Pero afortunadamente, si seguimos los pasos del Sefior
Caitanya (gaurdangera duti pada) y seguimos el camino mostrado por el Sefior
Caitanya, el proceso de sencillamente cantar Hare Krsna, muy facilmente se puede
comprender qué es el servicio devocional. Por lo tanto, Narottama dasa Thakura
ora pidiendo que nos refugiemos en el Sefior Caitanya y sigamos Sus pasos, porque
entonces podremos entender la esencia del servicio devocional. [...]

428



Gaurangera duti pada

Todos los compafieros de Caitanya Mahaprabhu son nitya-siddhas,
eternamente perfectos. Nityananda Prabhu es Balarama, la expansidén inmediata
de Krsna; Advaita Prabhu es Maha-Visnu (también es visnu-tattva); Gadadhara
Prabhu es una expansién de RadharanT; y Srivasa es una encarnacién de Narada.
Son nitya-siddha, o eternamente perfectos. Nunca fueron imperfectos. Nunca
estuvieron en contacto con la contaminacion material. Debemos entender que,
como el Sefior Caitanya Mahaprabhu, Krsna mismo, es trascendental, de manera
similar, Sus compafieros personales también son nitya-siddha, eternamente
trascendentales. Se jaya vrajendra-suta-pasa. Vrajendra-suta significa Krsna.
Simplemente por aceptar que los compafieros del Sefor Caitanya son almas
eternamente libres, inmediatamente podremos ser promovidos a la morada
trascendental del Sefor Krsna.

Sri-gaura-mandala-bhiimi. Gaura significa Bengala Occidental. El Sefior
Caitanya aparecid en Bengala Occidental, Navadvipa, y especialmente inundé esa
seccion del pais con el movimiento de sankirtana. Esa parte del pais tiene un
significado especial, ya que no es diferente de Vrndavana. Es igual que Vrndavana.
Vivir en Vrndavana y vivir en Navadvipa es lo mismo. Narottama dasa Thakura
dice: Sri-gaura-mandala-bhiami, yeba jane cintamani. Cintamani significa la
morada trascendental. Tara haya vraja-bhime vasa. Si sencillamente podemos
comprender que la tierra de Navadvipa no es diferente de Vrndavana, entonces
en realidad vivimos en Vrndavana. No deberiamos pensar que estamos viviendo
en Bengala o en cualquier pais terrenal; los lugares donde el Sefior Caitanya tuvo
Sus pasatiempos son idénticos a Vrndavana.

La distribucion del amor por Dios del Sefior Caitanya se compara a un océano
(rasa-arnava). ¢Qué tipo de océano? No es el océano salado que no podemos
saborear. El agua de ese océano es tan agradable que, si bebemos incluso una
gota, querremos mas y mas. No es el agua comun del océano que no se puede
probar ni una gota. Por ese motivo se llama rasarnava. En este océano hay
diferentes olas; un océano no esta quieto porque no es impersonal ni estd vacio.
Y tal como el océano siempre esta bailando con las olas, de manera similar, el
océano del amor trascendental de Krsna, tal como lo presenté el Sefior Caitanya,
tiene olas constantes, un sonido constante. Tenemos que sumergirnos
profundamente en ese océano. Si alguien conoce el secreto y dice: «Permitaseme
sumergirme profundamente en el océano de este movimiento amoroso
trascendental introducido por el Sefior Caitanya», entonces, inmediatamente, se
convertira en uno de los devotos confidenciales de Radha y Krsna.

Por lo tanto, Narottama dasa Thakura concluye esta cancién diciendo: grhe va
vanete thake, 'ha gauranga' ba 'le dake. No es necesario convertirnos en mendigos
o renunciar a la vida familiar y a la sociedad. Se puede permanecer donde uno lo
encuentre adecuado, ya sea como cabeza de familia, como brahmacari, como
vanaprastha o como sannyadsi. Se supone que los vanaprasthas y sannyadsis viven
fuera de la ciudad. Vanete significa "bosque". Anteriormente, quienes cultivaban
conciencia espiritual solian vivir en el bosque para liberarse de la agitacién de la
vida en la ciudad. Pero ahora eso no es posible. En esta época nadie puede ir al
bosque. Eso requiere practica, y ahora nadie practica esto. Por lo tanto,
generalmente se recomienda vivir con amigos, esposa e hijos. Eso no importa,
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pero debemos seguir el proceso de conciencia de Krsna tal como lo presenté el
Sefior Caitanya. No es dificil. Lo importante es aceptar el movimiento del Sefior
Caitanya: cantar, bailar y comer krsna-prasadam. Incluso si alguien ha formado
una familia, no es dificil. Simplemente puede sentarse, cantar Hare Krsna, bailar
bien y luego tomar krsna-prasddam. Todos pueden hacer esto. Los que han
renunciado a este mundo, sannyasis, también pueden hacerlo; no es dificil. Por lo
tanto, Narottama dasa Thakura dice que no importa si eres brahmacari, grhastha
o sannyasi, él dice: «Si tu has adoptado estos valores en tu vida, yo deseo tu
compaifiia, debido a que eres un devoto del Sefor Caitanya». Asi, de esta manera,
Narottama dasa Thakura concluye la cancién.

Conferencia acerca del $ri Caitanya-caritamrta, Adi-lila 7.2 — Mayapur, 1974
Navadvipa es un lugar muy alabado. No es un lugar ordinario. Por lo tanto,
Narottama dasa Thakura dice: gaura mandala bhimi, yeba jane cintamani tara
haya vrajabhime vasa. Cualquiera que entienda gaura mandala bhimi en
Bengala, este Navadvipa, y a Navadvipa-candra, Sfi Caitanya Mahaprabhu, si
alguien comprende el valor espiritual de esta tierra, vive en Vrajabhimi, en
Vrndavana. No hay diferencia entre Vrndavana y Gaura-mandala-bhimi. Ese es el
veredicto de la sastra. Gaura-mandala-bhami yena jane cintamani tara haya
vrajabhiime vasa.

Entonces leamos el Prarthana (oraciones) de Narottama dasa Thakura, el
Prarthana de Bhaktivinoda Thakura. Son muy, muy valiosos para el avance de la
comprension espiritual, Asi pues, en especial lee el Prarthana de Narottama dasa
Thakura. Entonces, al leer, al comprender, podemos entender a Krsna con mucha
facilidad.

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 6.1.7 — Honolulu, 15 de junio de 1975
Entonces, especialmente en Kali-yuga, la misericordia de Caitanya Mahaprabhu
esta basada en cantar y bailar ante El. Si continuamos este proceso, El es tan
misericordioso, que nunca irrmos al planeta infernal, lo tenemos garantizado. Esta
es la misericordia de Caitanya Mahaprabhu. Muy simple.

Asi que, El siempre estd en compafiia de Sus asistentes que le ayudan a
propagar el movimiento de sankirtana. Gaurangera sangi-gane, nitya-siddha kari
mane. Quien sea que esté predicando el movimiento de sankirtana, es un
compafiero de Caitanya Mahaprabhu. Al igual que Advaita Prabhu, Nityananda
Prabhu ayudaron, de manera similar, cualquiera, incluso hoy en dia, que esté
tratando de ayudar a propagar la misién de Caitanya Mahaprabhu, predicando
este movimiento de sarkirtana por todo el mundo, también es un compafero de
Caitanya Mahaprabhu. Gaurangera sangi-gane nitya siddha bali mane. No son
seres humanos comunes. Nitya siddha, siempre liberados.
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Sri Krsna Caitanya Prabhu

Narottama dasa Thakura

1
sri-krsna-caitanya prabhu daya kara more
toma vina ke dayalu jagata-samsare

Sri-krsna-caitanya prabhu—oh, mi Sefior Sri Krsna Caita nya; daya kara—por favor,
muestra misericordia; more—a mi; toma ving—aparte de ti; ke dayalu—équién es
misericordioso?; jagata-samsare—en este mundo material.

Mi querido Seior Caitanya, por favor, sé misericordioso conmigo, pues équién
puede ser mas misericordioso que Tu Sefioria en estos tres mundos?

2
patita-pavana-hetu tava avatara
mo sama patita prabhu na pdibe ara

patita-pavana-hetu—con el propdsito de liberar a todas las almas caidas; tava
avatara—Tu encarnacion; mo-sama—como Yyo; patita—caido; prabhu—oh,
Sefior; na paibe Gra—no se puede encontrar otro.

El dUnico propdsito de Tu encarnacion es rescatar a las caidas almas
condicionadas, y te aseguro que no encontrards un alma mas caida que yo. Por
lo tanto, considera mi peticidn en primer lugar.

3
ha ha prabhu nityananda, premananda sukhrt
krpabalokana kara ami bara duhkhi

ha ha—pobre de mi, pobre de mi; prabhu nityGnanda—oh, Prabhu Nityananda;
premananda—en la dicha del amor divino; sukhi—encantado; krpabalokana—
misericordiosa mirada; kara—por favor, posa; ami bara duhkhi—estoy muy triste.

Mi querido Prabhu Nityananda, Tu siempre estas gozoso experimentando dicha
espiritual. Puesto que siempre pareces estar muy feliz, he venido a Ti porque yo
soy muy infeliz. Si amablemente reposas Tu mirada sobre mi, entonces yo
también podré sentir felicidad.

4
daya kara sita-pati advaita gosai
tava krpa-bale pai caitanya-nitai

daya kara—por favor, muestra misericordia; sita-pati—oh, esposo de Sita
Thakurani; advaita gosai—oh, Advaita Acarya; tava krpa-bale—por el poder de tu
misericordia; pai—puedo alcanzar; caitanya-nitai—Caitanya y Nityananda.
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Mi querido Advaita Prabhu, esposo de Sita, tu eres muy amable. Por favor, sé
misericordioso conmigo. Si Tu eres amable conmigo, naturalmente, el Sefior
Caitanya y Nityananda también lo seran.

5
ha ha svaridpa, sandatana, rapa, raghunatha
Bhatta-yuga, sri-jiva ha prabhu lokanatha

ha ha—pobre de mi, pobre de mi; svaripa—oh, Svaripa Damodara Gosvami;
sanatana—oh, Sanatana Gosvami; ridpa—oh, Ripa Gosvami; raghunatha—oh,
Raghunatha dasa Gosvamt; Bhatta-yuga—oh, los dos Bhattas; $ri-jiva—oh, SriJiva
Gosvami; ha—pobre de mi; prabhu lokanatha—oh, maestro espiritual mio,
Lokanatha Gosvami

Oh, Svariipa Damodara Gosvami, Sanatana Gosvami, Ripa Gosvami,
Raghunatha dasa Gosvami, los dos Bhattas (Gopala Bhatta y Raghunatha Bhatta
Gosvami), Jiva Gosvami, y Lokanatha Gosvami, amado maestro espiritual mio,
Narottama dasa ora por vuestra misericordia.

6
daya kara sri-acarya prabhu srinivasa
ra@macandra-sanga mage narottama-dasa

daya kara—por favor, muestra misericordia; sSri-dcarya prabhu Srinivasa—oh,
Srinivasa Acarya; ramacandra-saiga—la compafila de Ramacandra Kavirdja;
mage—ruega; narottama-ddsa—Narottama dasa.

iOh, Srinivasa Acarya, sucesor de los seis Gosvamis! Por favor, sé misericordioso
conmigo. Narottama dasa siempre desea la compafiia de Ramacandra
Cakravarti.

Comentario

El titulo original de esta cancidn, que se encuentra en el cancionero Prarthana de
Narottama dasa Thakura es Savarana-sri-gaura-pada-padme (Oracion a los pies
de loto de Sr1 Gauranga). Prabhupada la cita en varias ocasiones:

Conferencia para el Ratha-yatra, en el auditorio “The Family Dog” - San
Francisco, 27 de julio de 1969
Mis queridos jovenes, estoy muy agradecido de que nos haydis acompaiado en
esta ceremonia de Ratha-yatra. Ahora voy a cantar una cancidn de la India, y luego
la explicaré. Incluso aunque no comprendadis el idioma de la cancidn, aun asi, si se
escucha con paciencia, la vibracion del sonido causara efecto. La cancién es Sri-
krsna-caitanya prabhu daya kara more. (Prabhupada canta la cancion completa).
El nombre del autor que la canta es Narottama dasa Thakura. El escribi6
muchas canciones que gradualmente las estamos traduciendo al inglés, y las
incluiremos en nuestra revista De vuelta al Supremo. El significado de esta cancion
es: sri-krsna-caitanya prabhu, daya kara more. «Mi querido Sefior Caitanya, por
favor, sé misericordioso conmigo». Toma vina ke dayalu jagat-samsare: «No
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encuentro a nadie tan misericordioso como TU». Si. La imagen del Sefior Caitanya
esta en el altar, el Sefior Caitanya bailando. El es la Suprema Personalidad de Dios
que vino como devoto. Vosotros habéis escuchado el nombre de la Bhagavad-gita.
En esa Bhagavad-gita la ultima instruccién de Krsna, la Suprema Personalidad de
Dios, que les da a todos es: «Mis queridos hijos, Dios es lo mas elevado». Eso es
aceptado en todas las religiones. Especialmente en vuestra religion cristiana, Dios
es el padre supremo...

Por lo tanto, en los Vedas se dice que las entidades vivientes son mantenidas
por el Sefior Supremo. Esto lo podemos entender por nuestra experiencia practica.
Hay millones y trillones de criaturas vivientes. La sociedad humana constituye solo
una pequeiia porcidn. Si tomamos una porcién de una gota del Océano Pacifico,
écuantos acuaticos hay en el océano? Hay 900,000 especies de seres acuaticos. Asi
que hay 8.400.000 especies de criaturas vivientes, y todas ellas estan siendo
mantenidas por Dios, el Sefior Supremo. Nosotros también estamos siendo
mantenidos, pero debido a que hemos avanzado en conocimiento, el resultado es
que nos hemos olvidado de Dios. Este es el resultado de nuestra educacion.
Cuanto mas avanzamos en el asi llamado conocimiento, mas olvidamos nuestra
relacion con Dios. [...]

Sri-krsna-caitanya prabhu, daya kara more. Entonces, en esta era, pedimos la
misericordia del Sefior Caitanya porque todos hemos olvidado cual es nuestra
relacidon con Dios. Sin embargo, tenemos amor latente por Dios. Al igual que un
hijo y un padre, el hijo puede olvidarse, puede enloquecer y marcharse de casa,
pero eso no significa que su relacién con el padre se haya anulado. No, eso no es
posible. Incluso aunque yo sea un tipo loco, cuando el padre muere, los hijos
tienen derecho a heredar la propiedad del padre. La relacion es muy fuerte. Del
mismo modo, debido a nuestra locura nosotros podemos tratar de olvidar a Dios,
pero la relacién no puede romperse, y aun asi Dios es tan amable, El mismo viene,
envia a Sus fieles sirvientes, envia a Su hijo. De muchas maneras, siempre esta
promulgando Su misién: «Mis queridos hijos, no sufrdis en esta condicién
abominable de existencia material. Volved a Mi. Volved a casa, y disfrutarais de la
vida —la vida eterna, la vida dichosa, y la vida de conocimiento».

Hemos desarrollado esta forma de vida humana después de pasar por muchos
millones de vidas inferiores. De manera similar, ahora tenemos que desarrollar
esta conciencia de Krsna, el amor a Dios. Si alguien se toma muy en serio este
movimiento de conciencia de Krsna, entonces tenemos cantidad de libros para
convencerle de cudl es su relacion con Dios, cual es su deber, cudl es el objetivo
final de la vida. Estas cosas estan muy bien explicadas en la Bhagavad-gita, pero,
desafortunadamente, falsos eruditos y sabios falsos malinterpretaron todo el
asunto. Por este motivo, hace quinientos afios, advino el Sefior como Sri Caitanya
para establecer correctamente los principios de la Bhagavad-gita. El mostré que
incluso si no entiendes el proceso de la religion, simplemente canta Hare Krsna,
Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare
Hare. Es algo practico. Cuando estdbamos cantando Hare Krsna, todos los aqui
presentes se unieron, pero ahora que estoy hablando de filosofia, algunos se van.
Es muy practico de ver. El mantra Hare Krsna es tan cautivante que cualquiera
puede participar, en cualquier condicién. Y si continda cantando, gradualmente
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desarrollard su latente amor a Dios. Su corazon se limpiard de todas las cosas
sucias, y gradualmente se liberara del concepto material de la vida, se volvera
dichoso, vera a todos como hijos de Dios, y luego comenzara su amoroso servicio
trascendental a Krsna.

Entonces, nuestra Unica peticion es que intentéis comprender este
movimiento de conciencia de Krsna. Es muy simple. Estamos pidiendo a todos que
canten el mantra Hare Krsna y tomen prasadam. Cuando os cansais de cantar, el
prasadam estd listo. Inmediatamente podéis tomar prasadam. Y si bailais,
entonces todo el ejercicio corporal os va a krsnaizar, y todos los intentos de los
procesos de yoga se lograran mediante este simple proceso. Asi que cantad,
bailad, y tomad prasadam. Incluso aunque al principio no escuchéi esta filosofia,
causara efecto y os elevara al estado mas sublime de perfecciéon. Muchas gracias.

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 7.9.42 — Mayapur, 22 de marzo de
1976

Asi pues, Prahlada Maharaja dice: «Estamos sufriendo de esta manera, y oramos
para que detengas este sufrimiento, lo cual no es una tarea muy dificil para Ti». Ko
nv atra te 'khila-guro bhagavan praydsa. Supongamos que, si te pido que hagas
algo por mi, tu puedes decir: «Esa es una tarea muy dificil. No tengo tiempo para
hacer esto». Por lo tanto, puede ser dificil para un hombre comun. En realidad, es
algo muy dificil, porque Prahlada Maharaja en un verso anterior oraba: pantheli
pardcara piprhi middham adya. Middham adya: «Dame refugio». Al igual que
Narottama dasa Thakura canta: sri-krsna-caitanya-prabhu, daya kara more. «Oh,
SriKrsna Caitanya Mahaprabhu, amablemente dame Tu misericordia». Dayd kara
more. «éPor qué habria de darte Mi misericordia? Tu eres tan pecaminoso. Eres
tan caido. Mi misericordia no es para ti». Pero Narottama dasa Thakura recuerda:
patita-pdvana-hetu, tava avatdra. «Seior, yo soy el mds caido. No hay duda
alguna de ello. Sin embargo, Tu has venido especialmente a liberar a personas
como nosotros». Sri-krsna-caitanya-prabhu daya kara more, tomd vina ke dayalu,
jagata samsare. En realidad, anhelamos el favor de algin hombre importante,
incluso de un hombre pequefio —ese es el mundo material—, pero si buscamos el
favor de la Suprema Personalidad de Dios, entonces eso estaria mejor. En lugar de
ir de aqui para all3, si nosotros... Queremos recibir un favor, no hay duda, pero
nadie puede favorecernos de verdad. Ese es el punto. Han instaurado tantos
institutos humanitarios para favorecer a la humanidad que sufre, pero no es
posible dar una solucion definitiva. No pueden. No pueden conseguirlo. Es un
intento equivocado. Por ejemplo, un padre y una madre siempre estan dispuestos
a favorecer a sus hijos. No hay duda de ello. ¢ Pero significa eso que, si uno tiene
un padre y una madre muy buenos, ricos y capaces, significa eso que los nifios
seran felices? No. Eso no es asi. Balasya neha saranam pitarau nrsimha [SB 7.9.19].
Eso lo declara también Prahlada Maharaja: «Por el simple hecho de que un padre
y una madre sean amables, ¢significa eso que los nifios seran felices? No, eso no
es posible». Entonces, en realidad, si el nifio esta destinado a sufrir, aunque los
padres sean buenos no pueden darle proteccién. Eso no es posible. Nadie puede
mostrar su favor contra la voluntad del Supremo. Podemos pedirle el favor a
cualquiera, pero debemos saber que nadie puede favorecernos a menos que sea
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sancionado por la Persona Suprema. Siempre debemos saber esto. Alguien que
estd en una posicion muy superior, no puede favorecerme, a menos que el
Supremo haya dado Su visto bueno.

Parama karuna

Locana dasa Thakura

1
parama karuna, pahd dui jana
nitai gauracandra
saba avatdra-sara siromani
kevala Gnanda-kanda

parama—supremamente; karuna—misericordiosos; pahi—Ilos Sefiores; dui—
dos; jana—personas; nitai-gauracandra—el Seior Nityananda y el Sefior Caitanya;
saba—todas; avatara-sara—Ila esencia de las encarnaciones; siromani—Ilas joyas
de la corona; kevala—puramente; ananda-kanda—causa raiz de la dicha.

Nitai y Gauracandra son muy misericordiosos; son la esencia de todas las
encarnaciones. El propdsito especifico de estas encarnaciones fue que
introdujeron un proceso de canto y baile que es simplemente gozoso.

2
bhaja bhaja bhai, caitanya nitai
sudrdha visvasa kari
visaya chariya, se rase majiya,
mukhe bala hari hari

bhaja bhaja—adora, adora; bhai—oh, hermano; caitanya nitai—Sefor Caitanya y
Sefior Nityananda; sudrdha—firme; visvasa—fe y conviccion; kari—hacer;
visaya—complacencia de los sentidos; chdriyda—abandonar; se—este; rase—
melosidad; majiyd—absorbete; mukhe—por la boca; bala—dice; hari hari—el
santo nombre del Sefior (Hari, Hari).

Mis queridos hermanos, os pido que adoréis al Sefor Caitanya y Nityananda con
fe firme y conviccion. Si queréis ser conscientes de Krsna siguiendo este proceso,
debéis renunciar al convenio establecido con la complacencia de los sentidos y
sumergiros en adorar al Sefior Caitanya y Nityananda, cantando simplemente
«jHare Krsna! jHari Hari!» sin motivaciones materiales.
3
dekha ore bhai, tri-bhuvane nai,
emana dayala data
pasu pakhi jhure, pasana vidare,
suni'ya'ra guna-gatha

dekha—sdlo ve; ore—oh, todos vosotros; bhai—hermanos; tri-bhuvane—en los
tres mundos; nai—no; emana—hay nadie como; dayala-data—quien otorga
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misericordia; pasu—animales; pakhi—pajaros; jhure—lloran; pasana—piedras;
vidare—se derriten; suni'—oyendo; ya'ra—de Ellos; guna-gatha—narracion de
cualidades.

Mis queridos hermanos, simplemente tratad de examinar esto. En los tres
mundos no hay nadie como el Sefior Caitanya o el Sefior Nityananda. Su
extraordinaria misericordia es tan grande que, al escuchar acerca de Ellos, hasta
los pajaros y los animales lloran, y las piedras se derriten.

4
samsare majiya, rahili pariya,
se pade nahila asa
apana karama, bhufijaye samana,
kahaye locana-dasa

samsare—en el mundo material; majiya—absorto; rahili—me mantengo; pariya—
cayendo; se—aquellos; pade—pies de loto; nahila—no habia; asa—esperanza;
dpana—mi propio; karama—frutos de actividades; bhufijadye—me hace comer;
samana—Yamaraja, el sefior de la muerte; kahaye—dice; locana-dasa—Locana
dasa.

Pero yo, Locana Dasa, lamento estar atrapado por la complacencia de los
sentidos. Los pies de loto del Sefor Caitanya y del Seiior Nityananda, no me
atraen, por lo tanto, Yamaraja, el superintendente de la muerte me esta
castigando sin permitirme que me atraiga este movimiento.

Comentario

Esta es una cancién de Locana dasa Thakura que fue casi contemporaneo de Sri
Caitanya Mahaprabhu. Parama karuna es probablemente la cancién mas
conocida de Locana dasa Thakura, y a Prabhupada le gustaba mucho. Al llegar
al templo en Atlanta, dio una charla a su llegada que durd solo 2 minutos,
porque al hablar sobre la naturaleza sumamente misericordiosa de Gaura-
Nitai, las Deidades que presiden el templo, Prabhupada se sintié tan abrumado
por sentimientos de éxtasis que ahogaron su voz...

Conversacion de recepcion — Atlanta, 28 de febrero de 1975

Prabhupada: Asi que estoy muy contento de veros.

(Se dirige a su sirviente) Entonces, ¢iré primero a la Ciudad de México? ¢Hmm?
Srutakirti: Si.

Prabhupada: Asi que, Ciudad de México, luego Caracas, luego...

Srutakirti: Miami.

Prabhupada: Miami. Asi que veo que vuestro templo es el mejor.

Devotos: jJaya! iHaribol!

Prabhupada: Caitanya Mahaprabhu es muy amable. Parama karuna, pahi dui
jana. Dos sefiores, Nitai-Gauracandra; Nitydnanda Prabhu y S$ri Caitanya
Mahaprabhu son muy amables. Ellos han venido solo para rescatar a las almas
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caidas de esta era. Por lo tanto, son mas amables que Krsna. Krsna también es
muy amable. El viene a liberar. Pero Krsna exige, ante todo exige rendicion.
Caitanya Mahaprabhu no exige rendicién. El es tan bondadoso. (Con voz
ahogada): Asi que refugiaos en Sri Caitanya Mahaprabhu y sed felices. Muchas
gracias.

Devotos: Jaya Srila Prabhupada.

Por la noche, Prabhupada volvié a hablar sobre la cancion de Locana dasa
Thakura. Aqui hay algunos extractos:

Pahd dui jana. Paha significa prabhu. La forma corta es pahd. Prabhu, sefior o
maestro. Entonces estos dos prabhus, Caitanya Mahaprabhu y Nityananda
Prabhu. A Caitanya Mahaprabhu se Le llama Mahaprabhu, maha-purusa. Y a
otros, se les llama prabhu. Entonces estos dos prabhus, Nityananda Prabhu y
Caitanya Mahaprabhu, son muy misericordiosos, parama karuna. Parama
karuna significa extremadamente misericordiosos. Extremadamente
misericordiosos, porque Krsna también es misericordioso, pero puesto que El
es la Suprema Personalidad de Dios en Su aspecto original... Caitanya
Mahaprabhu también es Krsna, pero estd actuando como devoto. El no esta
actuando como Krsna. El estd actuando como devoto de Krsna. Namo maha-
vadanyaya krsna-preme-praddya te krsnaya krsna-caitanya-namne... El es
Krsna, pero actualmente ha asumido el nombre de Krsna Caitanya.
Sarvabhauma Bhattacirya también apreciaba a Caitanya Mahaprabhu. El
compuso cien versos sobre Caitanya Mahaprabhu, pero Caitanya Mahaprabhu,
solo para dar ejemplo, destruyé los slokas: «Oh, me estds alabando
demasiado». De todos modos, algunos de los slokas se salvaron. Dos de ellos
se mencionan en el Caitanya-caritdmrta. Entonces uno de los versos es:

vairagya-vidya-nija-bhakti-yoga-siksartham ekah purusah puranah
Sri-krsna-caitanya-sarira-dhari krpambudhir yas tam aham prapadye

Sarvabhauma Bhattacarya esta ofreciendo sus reverencias al Sefior Caitanya
Mahaprabhu, diciendo: «Tu eres la misma persona original, Krsna, pero ahora has
asumido la forma de Krsna Caitanya para ensefar vairdgya-vidya-nija-bhakti-
yoga. Tu has venido a enseiiar a la gente comun el arte de renunciar a este mundo
material». Vairagya-vidya. Vairagya. Raga significa apego, y virdga significa
desapego.

Entonces, las almas caidas, las almas condicionadas, estamos muy
apegados a este cuerpo material y, en consecuencia, al mundo material. Esta
es la enfermedad. Esto se llama bhava-roga, o enfermedad material, el apego
a este cuerpo. [...]

$ri Caitanya Mahaprabhu vino a ensefiarnos cémo desapegarnos de este
mundo material. Eso es vairagya-vidya. Vidya significa vairagya-vidya. Vidya no
significa apegarse mas y mas a este mundo material. Eso es avidya, ilusion,
porque yo no voy a poder salvar este cuerpo. Este cuerpo cambiara. Seré
aniquilado. Sin embargo, estoy muy preocupado debido a este cuerpo. Esto se
llama ilusién o ignorancia (avidya). Entonces, Caitanya Mahaprabhu vino a
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ensefiarnos vairdgya-vidyd, cémo desapegarse. El lo mostré personalmente
con Su propio ejemplo de vida. [...]

Caitanya Mahaprabhu ensei6 esto. Y tomd sannyasa. En beneficio de todo
el mundo, tomd sannydsa. Renuncid a Su posicion muy opulenta en Navadvipa.
Como he explicado, era erudito, muy erudito, muy atractivo, una esposa muy
hermosa, una madre muy carifiosa, famoso. No padecia escasez. Y El era Dios
mismo. ¢Por qué tendria que padecer escasez? No. Pero a pesar de eso, tomd
sannyasa para beneficiar al mundo entero. Ese mismo Caitanya Mahaprabhu
ha venido aqui a Atlanta. Asi pues, adorad a este Caitanya Mahaprabhu.
Parama karuna, pahid dui jana. Ellos son muy, muy misericordiosos, y al
ofrecerles un poco de servicio eso mejorara vuestro servicio devocional a un
grado mayor.

Muchas gracias.
Devotos: Jaya Srila Prabhupada. [final]

Jaya radhe, jaya krsna

($r7 Vraja-dhama-mahimamrta)
Krsnadasa Kaviraja Gosvami

1
jaya radhe, jaya krsna, jaya vrndavana
$ri govinda, gopinatha, madana-mohana

jaya radhe jaya krsna—toda gloria a St Sr1 Radha y Krsna; jaya vrndavana—gloria
al reino trascendental de Vrndavana; sri-govinda gopinatha madana-mohana—
gloria a las tres Deidades que presiden Vrndavana: Govinda, Gopinatha y Madana-
mohana.

Toda gloria a Radha y Krsna, y al divino bosque de Vrndavana. Toda gloria a las
tres Deidades regentes de Vrndavana: $ri Govinda, Gopinatha y Madana-
mohana.

2
Syama-kunda, radha-kunda, giri-govardhana
kalindi yamuna jaya, jaya mahdvana

Sydma-kunda—gloria al lago personal de Syama; radha-kunda—gloria al lago
personal de Radha; giri-govardhan—gloria a la colina de Govardhana; kalindr
yamunad jaya—gloria al rio Yamuna, conocido como Kalindi, hija de la montana
Kalinda; jaya mahdvana—gloria al gran bosque de Mahavana, el lugar de los
pasatiempos infantiles de Krsna.

Toda gloria a Syama-kunda, Radha-kunda, a la colina de Govardhana y al rio
Yamuna (Kalindi). Toda gloria al gran bosque conocido como Mahavana, donde
Krsna y Balarama exhibieron todos Sus pasatiempos infantiles.
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3
kesi-ghata,vamsi-vata, dvadasa-kanana
yaha saba lila kaila sri-nanda-nandana

kesi-ghata—gloria a Kesi-ghata, donde Krsna mato a Kesi, el demonio en forma de
caballo; vamsi-vata—gloria al arbol Varnsi-vata, donde Krsna se sentd y llamo a las
gopis con Su flauta; dvadasa-kanana—gloria a los doce bosques de Vraja; yaha—
donde; saba—todos; lila—pasatiempos; kaila—realiza; Sri-nanda-nandana—el
hijo de Nanda Maharaja.

Toda gloria a Kesi-ghata, donde Krsna maté al demonio Kesi. Toda gloria al arbol
Varhs$i-vata, donde Krsna atrajo a todas las gopis tocando Su flauta. Glorias a los
doce bosques de Vraja. El hijo de Nanda, $riKrsna, realizé todos Sus pasatiempos
en estos bosques.

4
sri-nanda-yasoda jaya, jaya gopa-gana
Sridamadi jaya, jaya dhenu-vatsa-gana

Sri-nanda-yasoda jaya—gloria a los divinos padres de Krsna, Nanda y Yasoda; jaya
gopa-gana—gloria a la asamblea de vaqueritos; Sridamadi jaya—gloria a los
lideres de los vaqueritos encabezados por Sridam3; jaya dhenu-vatsa-gana—
glorias a los rebafios de vacas y terneros.

Toda gloria a los divinos padres de Krsna, Nanda y Yasoda. Toda gloria a los
vaqueritos, encabezados por $ridama, el hermano mayor de Srimati Radharani
y Ananga Maiijari. Toda gloria a las vacas y terneros de Vraja.

5
jaya vrsabhanu, jaya kirtida sundart
jaya paurnamadsi, jaya abhira-nagart

jaya vrsabhanu—gloria al padre de Radha; jaya kirtida-sundari—gloria a la
hermosa madre de Radha; jaya paurnamasi—gloria a la abuela Paurnamasi, la
personificacion de Yogamaya; jaya abhira-nagari—gloria a las pastorcillas de
Vraja.

Toda gloria a los divinos padres de Radha, Vrsabhanu y la bella Kirtida. Toda
gloria a Paurnamasi, la madre de Sandipani Muni, abuela de Madhumangala y
Nandimukhi, y amada discipula de Devarsi Narada. Toda gloria a las jévenes
doncellas pastorcillas de Vraja.

6
jaya jaya gopisvara vrndavana-majha
jaya jaya krsna-sakha batu dvija-raja

jaya jaya gopisvara—gloria a la presencia del Sefior Siva como Gopiévara
Mahadeva; vrndavana-mdajha—en medio de Vrndavana; jaya jaya krsna-sakha—
gloria, toda gloria al pastorcillo amigo de Krsna; batu—Sri Madhumangala; dvija-
raja—el monarca de los brahmanas, nacidos por segunda vez.
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Toda gloria, toda gloria a Gopisévara Siva, que reside en Vrndavana para proteger
el santo dhama. Toda gloria, toda gloria al divertido brahmana amigo de Krsna,
Madhumangala.
7
jaya rama-ghata, jaya rohini-nandana
jaya jaya vrndavana-vasi yata jana

jaya rama-ghata—gloria a la tierra a orillas del rio Yamuna donde Balarama llevé
a cabo la danza rasa; jaya rohini-nandana—gloria al hijo de Rohini (Balarama); jaya
jaya vrndavana-vasi—gloria, toda gloria a los habitantes de Vrndavana; yata—
todas; jana—Ias personas.

Toda gloria a Rama-ghata, donde el Sefior Balarama realizé Su danza rasa. Toda
gloria al Senor Balarama, el hijo de Rohini. Toda gloria, toda gloria a todos los
residentes de Vrndavana.
8
jaya dvija-patni, jaya ndga-kanya-gana
bhaktite yahara paila govinda-carana

jaya dvija-patni—gloria a las esposas de los brahmanas védicos; jaya naga-kanya-
gana—gloria a las esposas de la serpiente Kaliya; bhaktite—en devocion; yahara—
de los cuales; paila—alcanzaron; govinda-carana—Ios pies de loto de Govinda.

Toda gloria a las esposas de los orgullosos brahmanas védicos. Toda gloria a las
esposas de la serpiente Kaliya. Debido a su devocion pura todas obtuvieron los
pies de loto de Govinda.
9
sri-rasa-mandala jaya, jaya radha-syama
jaya jaya rasa-lila sarva-manorama

sri-rasa-mandala jaya—gloria al lugar circular de la danza rasa; jaya radha-
Syama—gloria a Radha-$yama; jaya rasa-lild—gloria al rasa-lila; sarva-
manorama—que captura la mente de todos.

Toda gloria al lugar donde se realizé la danza rasa de $ri Krsna. Toda gloria a
Radha y Syama. Toda gloria, toda gloria a la divina danza rdasa, el mas hermoso
de todos los pasatiempos del Sefior Krishna.

10
jaya jayojjvala-rasa sarva-rasa-sara
parakiya-bhave yaha vrajete pracara

jaya jayojjvala-rasa—gloria al ujjvala-rasa, la melosidad conyugal; sarva-rasa-
sara—la quintaesencia de todas las melosidades extaticas; parakiya-bhave—en
intercambio de amantes; yaha—cual; vrajete pracara—solo es visible en el reino
de Vraja.

Toda gloria, toda gloria a la melosidad del amor conyugal, el mas excelente de
todos los rasas, y que es propagado en Vraja por $ri Krsna como expresion del
divino parakiya-bhava [amor de amantes].
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11
$ri-jahnava-pada-padma kariyd smarana
dina krsna-dasa kahe nama-sankirtana

$ri-jahnava-pada-padma—Ios pies de loto de la consorte del Sefior Nityananda, Sri
Jahnava-devi; kariya smarana—recordando; dina—muy caido y bajo; krsnadasa—
Krsnadasa; kahe nama-sankirtana—canta los nombres del Sefior.

Recordando los pies de loto de la consorte del Sefior Nityananda, $ri Jahnava
Devi, este siervo de Krsna, muy caido y humilde, canta este sarkirtana del santo
nombre.

Comentario
El titulo original de esta cancién es Sri vraja-dhama-mahimamrta (Las nectareas
glorias de la tierra santa de Vrndavana). Srila Prabhupada grabd esta cancién
durante las sesiones en Alemania del album Meditacion en Krishna en 1974,y a
menudo hablé sobre el significado especial de los lugares sagrados como
Vrndavana-dhama. En una ocasion, en Inglaterra en 1972, mientras comentaba
sobre los sabios de Naimisaranya, dijo:

En este verso, las palabras «este lugar sagrado» son significativas. Hay una
diferencia entre cantar aqui en Londres y cantar en Vrndavana. Hay diferencia.
Porque un lugar sagrado evoca un estimulo extra. Priti tad-vasati-sthale. Por lo
tanto, quien ha avanzado en su conciencia espiritual, desarrolla priti. Priti significa
placer o amor: amor por vivir en lugares sagrados como Naimisaranya vy
Vrndavana, especialmente Naimisaranya, Vrndavana, Navadvipa. Estos son
lugares sagrados; no estdn en este mundo material. Por lo tanto, hay un estimulo
adicional para el avance espiritual si practicamos en esos lugares sagrados. Es un
hecho. Se vuelve muy favorable.

Actualmente en Vrndavana vemos que la gente comun llega a Vrndavana con
algun propodsito ulterior, para resolver algin problema econémico u otro
problema, pero se vuelven devotos. Porque es un lugar sagrado. En nuestra
Gaudiya Matha, cuando vivia mi maestro espiritual, muchos hombres venian con
diferentes propdsitos, pero luego se volvieron devotos. Aqui en nuestros templos
también, tantas personas puede que vengan con otros propdsitos, pero se vuelven
devotos. Por lo tanto, el lugar sagrado tiene un efecto especial.

Narottama dasa Thakura canta: anande bala hari, bhaja vrndavana. «Canta
Hare Krsna y adora Vrndavana». Hari-guru-vaisnava-pade majaiya mana:
«Simplemente absorbe tu mente en hari-guru-vaisnava». Hari significa la Suprema
Personalidad de Dios; guru, el maestro espiritual; y vaisnava, el devoto. Desarrolla
tu afecto por hari-guru-vaisnava, vive en Vrndavana, canta Hare Krsna y la vida
serd un éxito. Eso es todo. Esto es civilizacion. Tres cosas. Cualquier bribdn,
cualquier picaro puede liberarse, simplemente por este proceso. Anande bala hari,
bhaja vrndavana, hari-guru-vaispnava. Pero lo mas importante es hari-guru-
vaisnava majaiya.

Asi que ahora estamos construyendo un templo muy hermoso. Cualquiera de
vosotros también puede ir a Navadvipa, podéis ir a vivir alli, y constantemente
cantar Hare Krsna. Krsna os dara todas las facilidades. Ahora alli tenemos templos
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muy, muy grandes, en Bombay también. Asi que estamos tratando de dar todas las
facilidades para desarrollar la conciencia de Krsna. Pero tened cuidado. No os
caigais, porque entonces se pierde la oportunidad.

Vrndavana ramya-sthana
Narottama Dasa Thakura

1
vrndavana ramya-sthana, divya-cintamani-dhama,
ratana-mandira manohara
avrta kalindi-nire, raja-hamsa keli kare,
tahe sobhe kanaka-kamala

vrndavana—el bosque de Vrndavana; ramya-sthana—un lugar de belleza
trascendental; divya—en el cielo espiritual; cintdmani-dhdma—una morada echa
de piedras de toque; ratana-mandira—templos hechos de joyas; manohara—que
encantan la mente; avrta—rodeado; kalindi-nire—por las aguas del rio Yamuna;
raja-hamsa—regios cisnes; keli kare—fiesta; tdhe—en medio (de esa agua);
Sobhe—brilla espléndidamente; kanaka-kamala—un loto dorado.

El hermoso lugar conocido como Vrndavana es una morada trascendental en el
mundo espiritual y esta integramente constituido por divinas piedras de toque.
Es un lugar donde hay muchos templos fascinantes adornados con costosas
joyas. Los regios cisnes conocidos como rdja-hamsa se divierten en las aguas del
rio Yamuna, que rodea esa isla trascendental, y en el centro de ese divino rio hay
un hermoso loto dorado de cien pétalos.

2
tara madhye hema-pitha, asta-dale vestita,
asta-dale pradhana nayika
tara madhye ratndsane, va’si achen dui jane,
Syama-sange sundari radhika

tara madhye—en medio de ese loto; hema-pitha—una plataforma de oro; asta-
dale vestita—rodeado de ocho pétalos; asta-dale—situado sobre esos ocho
pétalos; pradhana nayika—estan las ocho principales gopis; tar madhye—en el
centro de los pétalos circundantes; ratna-asane—sobre un trono enjoyado;
vasiydchen—estan sentados; dui jane—los dos amantes trascendentales; syama-
sange—en compafiia del oscuro Sefor Syama; sundari radhikd—se sienta la
hermosa Radhika.

En el verticilo de ese loto hay una plataforma dorada rodeada de ocho pétalos.
En esos ocho pétalos se encuentran las ocho sakhis principales, encabezadas por
Lalita y Visakha. En el centro de los pétalos circundantes preside la Divina Pareja,
sentados en un trono de joyas. Junto al Sefior Syama se sienta la bella Radhika.
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3
o-rdpa-lavanya-rasi, amiya pariche khasi,
hasya-parihasa-sambhasane
narottama ddsa kaya, nitya-lila sukha-maya,
sadai sphuruka mora mane

o-ripa-lavanya-rasi—las olas de esa belleza y dulzura; amiya pariche khasi—estan
cayendo como lluvia de néctar; hasya-parihGsa—una avalancha de risas y bromas;
sambhasane—mientras se dirigen el uno al otro; narottama ddsa kaya—
Narottama dasa dice; nitya-lild—estos pasatiempos eternos del dia a dia; sukha-
moy—estan llenos de placer trascendental; sadai sphuruka—que se manifiesten
por siempre; mora mane—en mi corazon.

Las olas de Su belleza y dulzura provocan lluvias de néctar que se cristalizan en
Sus conversaciones, las cuales estan colmadas del torrente de Sus risas y bromas
cuando conversan entre si. Narottama dasa dice: «Que estos pasatiempos
eternos, rebosantes de alegria trascendental, se manifiesten siempre en mi
corazon».

Comentario

Esta es la Cancion 33, titulada Vdsanti-rasa, en el cancionero Prarthana de
Narottama dasa Thakura. Al final de esta cancidn, el autor expresa el deseo de
visualizar siempre los pasatiempos de Krsna en su corazdn, lo cual es posible
cuando el corazdén se ha purificado y manifiesta amor por Krsna. Narada Muni le
cuenta a Vyasadeva sobre su propia experiencia a este respecto en el Srimad-
Bhagavatam (1.6.33): «En cuanto comienzo a cantar acerca de las santas
actividades del Sefior Supremo S$ri Krsna, de cuyas glorias y actividades es
agradable escuchar, El aparece de inmediato en el asiento de mi corazén, como si
se le hubiera llamado». Srila Prabhupada escribe en el significado:

La Absoluta Personalidad de Dios no es diferente de Sus pasatiempos, formas y
nombres trascendentales, ni de las respectivas vibraciones sonoras. En cuanto un
devoto puro se dedica al servicio devocional puro de oir, cantar y recordar el
nombre, la fama y las actividades del Sefior, de inmediato el Sefior se hace visible
a los ojos trascendentales del devoto puro, en virtud de Su reflejo en el espejo del
corazén mediante television espiritual. Por lo tanto, un devoto puro que esta
relacionado con el Sefior por medio del amoroso servicio trascendental, puede
experimentar la presencia del Sefior a cada momento. Es parte del
comportamiento psicolégico natural de todo individuo, sin excepcion, que a este
le guste oir y disfrutar de sus glorias personales referidas por otros. Ese es un
instinto natural, y el Sefior, siendo también una personalidad individual tal como
los demas, no es una excepcion a esta caracteristica psicoldgica, debido a que las
caracteristicas psicoldgicas que se observan en las almas individuales no son mas
que reflejos de las que hay en el Sefior Absoluto. La Unica diferencia estriba en que
el Sefior es la personalidad mas grande de todas y es absoluto en todos Sus
asuntos. Por consiguiente, el hecho de que el Sefor se sienta atraido cuando el
devoto puro canta Sus glorias, no es algo asombroso. Como El es absoluto, puede
aparecer en la escena de Su glorificacidn, ya que ambas manifestaciones son
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idénticas. Srila Narada canta glorificando al Sefior no para su beneficio personal,
sino porque el acto de glorificar al Sefior es idéntico a El. Por medio del canto
trascendental, Narada Muni se abre paso hasta la presencia del Sefior.

Radhika-stava

Ripa Gosvami

(Estribillo)
radhe jaya jaya madhava-dayite
gokula-taruni-mandala-mahite

(coro) radhe—oh, Radha; jaya jaya—toda gloria a Ti, toda gloria a Ti; madhava-
dayite—oh, amada de Madhava; gokula—de Gokula; taruni-mandala—por todas
las jévenes; mahite—oh, Tu que eres glorificada.

iOh, Radha! jOh, amada de Madhava! iOh, Tu, que eres adorada por todas las
jovencitas de Gokula! jToda gloria a Ti! jToda gloria a Ti!

1
damodara-rati-vardhana-vese
hari-niskuta-vrnda-vipinese

damodara-rati—el amor y el apego de Damodara; vardhana—para aumentar;
vese—oh, Tu que Te vistes asi; hari-niskuta—el bosque de placer de Hari; vrnda-
vipina—del bosque de Vrnda Devi; ise—oh, Reina.

iOh, Tu que te vistes con el propdsito de aumentar infinitamente el amor que
Damodara siente por Ti! jOh, Reina del bosque de Vrndavana que facilita placer
a Hari!
2
vrsabhanddadhi-nava-sasi-lekhe
lalita-sakhi guna-ramita-visakhe

vrsabhanu-udadhi—del océno del rey Vrsabhanu; nava-sasi-lekhe—oh, diosa de la
luna nueva; lalita-sakhi—oh, amiga de Lalita; guna—debido a Tus maravillosas
cualidades; ramita-visakhe—oh, Tu que concedes intimo placer a Visakha.

iOh, luna nueva surgida del océano del rey Vrsabhanu! jOh, amiga de Lalita! jOh,
Tu cuyas virtudes deleitan a Visakha!

3
karunam kuru mayi karuna-bharite
sanaka-sandtana-varnita-carite

karunam kuru—por favor, se misericordiosa; mayi—a mi karunda-bharite—oh, tu
que rebosas compasién; sanaka-sanatana—por los grandes sabios Sanaka vy
Sanatana; varnita carite—oh, Tu cuyas caracteristicas divinas se describen.

iOh, diosa misericordiosa! jOh, Tu cuyas cualidades divinas ensalzan Sanaka y
Sanatana Kumara! jOh, misericordiosa Radha, por favor, ten piedad de mi!
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Comentario

Hasta donde sabemos, esta es la Unica cancién que cantd Srila Prabhupada que
describe directamente a Srimati Radharani. Referente a otras canciones como
Srita-kamala, é le escribié a Acyutananda cuando estaba compilando el primer
cancionero de ISKCON: "Con respecto a las canciones de Jayadeva, Srita Kamala no
esta aprobada. A veces, nuestro Krsnadasa Babaji la canta, pero no es algo
aprobado por Prabhupada [Srila Bhaktisiddhanta]. Esas canciones son para siddha
bhaktas, no para nosotros que somos sadha bhaktas o que estamos aprendiendo
a ser bhaktas. Sri Caitanya nunca las divulgd en publico sino las disfruté en
compaiiia de Sus tres o cuatro devotos seleccionados. Hay una cancién de
Jayadeva, Adoracion a las Diez Encarnaciones, esa cancidn esta bien.

Prabhupada fue muy cauteloso al hablar sobre Radha y Krsna y Sus relaciones.
Pero en ocasiones, como en Montreal, en Radhastami de 1968, si lo hizo. En esa
ocasién cantd y explico la cancidén Radhika-stava de Ripa Gosvam:

La filosofia de Radha-Krsna es una filosofia muy profunda. Se puede entender solo
en la etapa liberada. No debemos intentar entender la filosofia de Radha-Krsna en
la etapa condicionada. Por lo tanto, cuando adoramos a Radha-Krsna en nuestro
estado condicionado, en realidad adoramos a Laksmi-Narayana. La adoracion de
Radha-Krsna se basa en el estado del amor puro, y la adoraciéon de Laksmi-
Narayana se basa en principios regulativos. Mientras no desarrollemos nuestro
amor puro, tendremos que adorar siguiendo los principios regulativos. [...]
Cuando seguimos los principios regulativos en la adoracidn de Radha-Krsna, eso se
llama viddhi-madrga, y cuando estamos verdaderamente en la plataforma del amor,
eso se llama rdga-mdarga. Querer seguir el raga-madrga, el sendero del amor
espontaneo, inmediatamente, sin pasar por el viddhi-mdrga, eso es una necedad,
es una tonteria. Nadie puede aprobar un examen de maestria sin pasar por los
principios regulativos de las escuelas de primaria y universitaria.

Por lo tanto, no suelo hablar a la ligera sobre Radha y Krsna. En nuestra situacion
actual tenemos que seguir respetando los principios regulativos. Gradualmente, a
medida que nos purifiquemos, a medida que lleguemos a la plataforma
trascendental, comprenderemos qué es Radha-Krsna. No tratemos de comprender
a Radha-Krsna de prisa. Es un tema muy profundo y amplio.

Si queremos entender a Radha-Krsna muy de prisa, entonces habrd muchos
prakrta-sahajiyas. En la India existen prakrta-sahajiyas [pseudo devotos que
consideran los pasatiempos entre Radha-Krsna como los amorios de jévenes de
este mundo.] Krsna besa a Radha, y Radha le besa. Todo esto son tonterias. La
filosofia de Radha-Krsna la puede entender la persona liberada, no el alma
condicionada.

Asi pues, esperaremos a que llegue el afortunado momento en que estemos
liberados, entonces comprenderemos qué significa radha-krsna-pranaya-vikatir,
las relaciones amorosas entre Radha y Krsna, porque Krsna y Radha no estéan en la
atmodsfera material. Intentad comprender este anélisis de Jiva Gosvami acerca de
que Krsna es el Brahman Supremo. El Brahman Supremo no puede aceptar nada
material. De modo que Radha no estd en la atmosfera material.

Hay una cancién muy bonita. [Canta Radhika-stava]

445



Radhika-stava

Esta cancion la cantd Rapa Gosvami, la persona cualificada para comprender a
Radha y Krsna. El dice: «Toda gloria a Radharani». Radhe jaya jaya madhava-
dayite. Ella es tan querida por Krsna. Todo el mundo esta tratando de amar a Krsna,
pero Krsna esta tratando de amar a Radha. Entonces, qué grandiosa es Ella. Solo
tratad de entender esto. Todos, el mundo entero, el universo entero, todas las
entidades vivientes estan tratando de amar a Krsna, krsna-prema.

El Sefor Caitanya dice: prema-pumartho mahan. Y Ripa Gosvami dijo: «Tu
estas distribuyendo krsna-prema». Krspna-prema es algo tan valioso, sin
embargo, Krsna va tras Radharani. Qué grandiosa es Radharani.
Simplemente intentad comprender la grandeza de Radharani. Por lo tanto,
Ella es tan excelsa y nosotros simplemente tenemos que ofrecer nuestro
respeto.

Radhe jaya jaya madhava-dayite, gokula-taruni-mandala-mahite. Taruni
significa chicas jovenes. Podemos ver las pinturas, todas son chicas jovenes.
Pero entre todas las chicas jovenes, Ella es la mas hermosa. Radharant
también resulta encantadora para las jovenes; es muy hermosa. Gokula-
taruni-mandala-mahite.

Damodara-rati-vardhana-vese. Y siempre se viste muy hermosamente de
modo que Damodara, Krsna, se siente atraido por Su belleza. Hari-niskuta-
vrnda-vipinese. Ella es el Unico objeto adorable de Krsna. Ella es la reina de
Vrndavana. Esta reina de Vrndavana la encontraremos en Vrndavana. En
Vrndavana, todo el mundo esta adorando a Radharani. Ranr significa reina.
Siempre estan exclamando, «jJaya Radhe!». Radharani. Todos los devotos de
Vrndavana, adoran a Radharani.

Vrsabhanudadhi-nava-sasi-lekhe. «Ella advino como la hija del rey
Vrsabhanu». Y Sus compaiieras son Lalita-sakht y Visakha-sakhi, y los
devotos.

De modo que, en nombre de los devotos puros de Krsna, Rlipa Gosvami
estda orando, karunam kuru mayi karund-bharite: «iOh, mi adorable
Radharani, Tu estas impregnada de misericordia! Tu eres tan misericordiosa.
Por eso te pido misericordia, pues Tu muy facilmente la concedes».

Karunam kuru mayi karuna-bharite, sanaka-sanatana-varnita-carite.
Ahora, alguien puede decir: «Oh, tu eres tan erudito, eres una persona santa
y éestas pidiendo misericordia a una chica comun? ¢Cémo es eso?». Por lo
tanto, Ripa Gosvami dice: «Oh, esa no es una chica comun». Sanaka-
sanatana-varnita-carite: «La descripcién de esta joven solo la puede
concebir una gran persona santa como Sanaka o Sanatana. Ella no es
comun».

De modo que la leccion es que no debemos tratar a Radharani como a una
joven corriente ni a Krsna como a un hombre comun. Ellos son la Suprema
Verdad Absoluta. Pero en la Verdad Absoluta reside la potencia del placer, la
cual se manifiesta en la intimidad entre Radha y Krsna y en las expansiones
de Radha, en todas las gopis, y Krsna es el Sefior Supremo.

Muchas gracias. Cantad Hare Krsna.”
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K_rsna—candra gunera Ssagara
(Bahirmukha ha' ye)
Bhaktivinoda Thakura

1
bahirmukha ha'ye, mayare bhajiye,
samsdre hainu ragi
krsna dayamaya, prapafice udaya,
haila amara lagi

bahirmukha—una persona que le ha dado la espalda a Krsna y estd muy ocupada
saboreando el disfrute material; ho'ye—siendo; mayare—Ila energia material;
bhajiye—adoracion; samsare—existencia material; hainu—me he convertido;
ragi—apego; krsna—Krsna; dayadmaya—muy misericordioso; prapafice—en el
mundo material; udaya—surgido; haila—tiene; amara—mi; lagi—para.

Me he vuelto un enemigo del Sefior y un idolatra de la ilusion; por tanto, me he
apegado como un loco a la existencia material. Sin embargo, Krsna es tan amable
que ha venido a este mundo material simplemente por mi bien.

2
(sakht he) krsna-candra gunera sagara
aparadhi jane, krpa vitarane,
sodhite nahe katara

sakhi he—oh, amigo; krsna-candra—Krsna cual luna; gunera—de cualidades;
sagara—océano; aparadhi—ofensores; jane—personas; krpd—misericordia;
vitarane—distribuye; sodhite—purifica; nahe—no hay; katara—aflicciones.

iMi querido amigo! iKrsna-candra resplandeciente cual luna es ciertamente un
océano ilimitado de cualidades auspiciosas! El distribuye Su misericordia sin
causa a todos los ofensores, y sin dudarlo los purifica y alivia de sus aflicciones.

3
samsare asiya, prakrti bhajiya,
‘purusa’ abhimane mari
krsna daya kari', nije avatari',
vamsi-rave nila hari'

samsdre—existencia material; dsiyd—habiendo venido; prakrti—naturaleza
material; bhajiya—adorando; ‘purusa’—el disfrutador (el macho); abhimane—
falsa concepcién; mari—muriendo; krsna—Krsna; daya—misericordia; kari'—
mostrando; nije—Su propio; avatari'—descendiendo; vamsi-rave—el sonido de su
flauta; nilda—toma; hari'—robando.
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He llegado a esta falsa existencia material porque he adorado la energia material
como si fuera adecuada para mi disfrute. Ademas, estoy poseido por la falsa
concepcion de que soy un varon. Pero, el Sefior Krsna, mostrando Su compasion,
desciende y arrebata a la fuerza todos esos falsos conceptos con el trascendental
sonido de Su flauta.
4
emana ratane, visesa yatane,
bhaja sakhi avirata
vinoda ekhane, sri-krsna-carane,
gune bandha, sada nata

emana—tal; ratane—persona cual joya; visesa—especifico; yatane—con gran
cuidado; bhaja—adorar; sakhi—oh, amigo; avirata—atencién; vinoda—
Bhaktivinoda; ekhd@ne—justo ahora; Sri-krsna-carane—los pies de loto de Sri
Krsna; gune—cualidades; bandha—unido; sadd—siempre; nata—se inclina con
asombro y reverencia.

Mi querido amigo, simplemente adora con especial cuidado y atencién a
semejante persona cual joya. Bhaktivinoda admite que esta irremediablemente
encarifiado por las maravillosas cualidades de los pies de loto de $ri Krsna. Asi
pues, siempre inclina la cabeza ante esos pies de loto sintiéndose conmovido y
con gran reverencia.

Comentario

Esta es otra cancidn del cancionero Kalydna-kalpataru de Bhaktivinoda Thakura.
Se encuentra en la tercera rama (Emociones espirituales desbordantes, Ucchvasa),
Parte 4, Cancion 1— La cualidad de misericordia de Krsna (Guna-kirtana).

Prabhupada menciona esta cancién en el Sri Caitanya-caritamrta, Madhya-Iila
12.61, en cuyo significado expresa: «Aunque Sri Caitanya Mahaprabhu es la
Suprema Personalidad de Dios, El se situd en la posicién de una gopl. También
aceptd al hijo del rey directamente como hijo de Maharaja Nanda, Vrajendra-
nandana Hari. Esta es la visidn perfecta seguin las indicaciones de la cultura védica,
como se confirma en la Srimad Bhagavad-gita (5.18): panditah sama-darsinah. Tal
aceptacion de la Verdad Absoluta segun la filosofia vaisnava se explica tanto en el
Mundaka Upanisad (3.2.3) como en el Katha Upanisad (1.2.23) en las siguientes
palabras:

ndyam atma pravacanena labhyo
na medhayd na bahuna srutena
yam evaisa vrnute tena labhyas
tasyaisa atma vivrnute tanam svam

«El Sefior Supremo no se obtiene con explicaciones expertas, con una vasta
inteligencia, ni siquiera escuchando mucho acerca de El. Sélo lo obtiene aquel a
quien El mismo elige. A esa persona le manifiesta Su propia forma.

«La entidad viviente esta enredada en la existencia material debido a su falta
de tal visidén espiritual. Srila Bhaktivinoda Thakura ha cantado en su Kalydna-
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kalpataru, samsare dasiya prakrti bhajiya 'purusa’ abhimane mari. Cuando la
entidad viviente llega al mundo material, se cree el disfrutador. Asi se enreda cada
vez mas».

Aqui vemos nuevamente cuan profundamente inmerso estaba Prabhupada en
las canciones de los vaisnavas dcaryas. Esta es la Unica vez que menciona esta
cancion, en cualquier parte de sus obras. No hay grabacién de la cancién, y
tampoco le escuchamos cantarla, pero le viene a la memoria mientras escribe este
significado.

Es una cancién maravillosa y positiva, que expresa un profundo sentimiento
de gratitud por la cualidad de misericordia sin causa de Krsna, que lo hace volver
una y otra vez al mundo material en diferentes momentos, en diferentes formas,
solo para reclamar a las caidas almas condicionadas exhibiendo Sus atractivos
pasatiempos. En una nota adjunta a esta cancidn se dice: «Se debe cantar en raga
Dhanasri». La palabra dhanasri es un compuesto, que significa «fortunay belleza»,
una designacion muy apropiada para este rdga con su escala pentatonica
optimista.
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Astakas

Gurvastaka

Visvanatha Cakravarti Thakura

1
samsara-davanala-lidha-loka-
trandya karunya-ghanaghanatvam
praptasya kalyana-gundrnavasya
vande guroh sri-carandravindam

samsara—(de) la existencia material; dava-anala—(por) el incendio forestal;
lidha—afligida; loka—la gente; trandya—para liberar; karunya—de misericordia;
ghanaghana-tvam—Ila cualidad de la nube; praptasya—que ha obtenido;
kalyana—auspiciosas; guna—(de) cualidades; arnavasya—que es un océano;
vande—ofrezco reverencias; guroh—de mi maestro espiritual; sri—auspiciosos;
carana-aravindam—a los pies de loto.

El maestro espiritual recibe la bendicidn del océano de misericordia. Tal como
una nube derrama agua sobre un incendio forestal para apagarlo, el maestro
espiritual libera al afligido mundo material extinguiendo el fuego abrasador de
la existencia material. Yo ofrezco mis respetuosas reverencias a los pies de loto
de semejante maestro espiritual, que es un océano de cualidades auspiciosas.

2
mahaprabhoh kirtana-nrtya-gita-
vaditra-madyan-manaso rasena
romarica -kampdsru-taranga-bhajo
vande guroh sri-carandravindam

mahaprabhoh—de Sri Caitanya Mahaprabhu; kirtana—(por) cantando; nrtya—
bailando; gita—entonando melodias; vaditra—tocando instrumentos musicales;
madyat—contento; manasah—cuya mente; rasena—por las melosidades de la
devocidn pura; roma-afica—vellos en punta; kampa—temblor del cuerpo; asru-
taranga—torrentes de lagrimas; bhdjah—quien siente; vande—ofrezco
reverencias; guroh—de mi maestro espiritual; sri—auspiciosos; carana-
aravindam—a los pies de loto.

Salmodiando el santo nombre, bailando en éxtasis, cantando, y tocando
instrumentos musicales, el maestro espiritual siempre se regocija con el
movimiento de sankirtana de $ri Caitanya Mahaprabhu. Al saborear en su mente
las melosidades de la devocion pura, a veces se le eriza el vello, su cuerpo
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tiembla y fluyen lagrimas de sus ojos. Yo ofrezco mis respetuosas reverencias a
los pies de loto de semejante maestro espiritual.

3
Sri-vigraharadhana-nitya-nana-
Srngdra-tan-mandira-marjanadau
yuktasya bhaktams ca niyufijato 'pi
vande guroh sri-caranaravindam

sri-vigraha—(de) las arca-vigraha (Deidades), aradhana—Ia adoracion; nitya—
diaria; nana—(con) diversos; srrngara—vestidos y ornamentos; tat—del Sefior;
mandira—(de) el templo; marjana-aGdau—en la limpieza, etc.; yuktasya—que se
ocupa; bhaktdan—a sus discipulos; ca—y; niyufijatah—que ocupa; api—también;
vande—ofrezco reverencias; guroh—de mi maestro espiritual; sri—auspiciosos;
carana-aravindam—a los pies de loto.

El maestro espiritual siempre esté dedicado a adorar a $ri $ri Radha y Krsna en
el templo. Ademas, ocupa a sus discipulos en esa adoracion. Visten las Deidades
con bellos vestidos y ornamentos, limpian Su templo y adoran al Sefior de otras
formas similares. Yo ofrezco mis respetuosas reverencias a los pies de loto de
semejante maestro espiritual.

4
catur-vidha-sri-bhagavat-prasada-
svadv-anna-trptan hari-bhakta-sanghan
krtvaiva trptim bhajatah sadaiva
vande guroh Sri-caranaravindam

catuh—cuatro; vidha—tipos; Sri—santo, bhagavat-prasGda—que han sido
ofrecidos a Krsna; svadu—deliciosos; anna—(por) alimentos; trptan—
espiritualmente satisfechos; hari—(de) Krsna; bhakta-sarnighdn—Ilos devotos;
krtva—habiendo hecho; eva—asi; trptim—satisfaccion; bhajatah—que siente;
sada—siempre; eva—ciertamente; vande—ofrezco reverencias; guroh—de mi
maestro espiritual; sri—auspiciosos; carana-aravindam—a los pies de loto.

El maestro espiritual siempre ofrece a Krsna cuatro clases de deliciosos
alimentos [clasificados como los que se lamen, los que se mastican, los que se
beben y los que se succionan]. Cuando el maestro espiritual ve que los devotos
estan satisfechos comiendo bhagavata-prasada, él se siente satisfecho. Yo
ofrezco mis respetuosas reverencias a los pies de loto de semejante maestro
espiritual.

5
sri-radhika-madhavayor apara-
madhurya-lila guna-rdpa-nGmnam
prati-ksanasvadana-lolupasya
vande guroh Sri-carandravindam
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$ri-radhika@—(de) Srimati Radharani; madhavayoh—de Madhava (Krsna); apara—
ilimitado; madhurya—conyugal; lila—pasatiempos; guna—cualidades; ripa—
formas; ndmnam—de los santos nombres; prati-ksana—a cada momento;
asvadana—aspira; lolupasya—el que aspira; vande—ofrezco reverencias; guroh—
de mi maestro espiritual; sri—auspicioso; carana-aravindam—a los pies de loto.

El maestro espiritual esta siempre anhelando escuchar y cantar acerca de los
ilimitados pasatiempos conyugales de Radhika y Madhava, y acerca de Sus
cualidades, nombres y formas. El maestro espiritual aspira a saborear esto a cada
momento. Yo ofrezco mis respetuosas reverencias a los pies de loto de
semejante maestro espiritual.

6
nikufija-yano rati-keli-siddhyai
ya yalibhir yuktir apeksaniya
tatrati-daksyad ati-vallabhasya
vande guroh Sri-carandravindam

nikufija-yanah—de Radha y Krsna; rati—(de) amor conyugal; keli—(de)
pasatiempos; siddhyai—para la perfeccion; ya ya—-cualquiera; alibhih—por las
gopis; yuktih—arreglos; apeksaniyaG—deseable; tatra—en relacion; ati-daksyat—
por ser experto; ati-vallabhasya—que es muy querido; vande—ofrezco
reverencias; guroh—de mi maestro espiritual; Sri—auspicioso; carana-
aravindam—a los pies de loto.

El maestro espiritual es muy querido, porque es experto en asistir a las gopis
que, en distintos momentos lo disponen todo primorosamente para que los
amorios conyugales de Radha y Krsna en los bosques de Vrndavana sean
perfectos. Yo ofrezco mis respetuosas reverencias a los pies de loto de semejante
maestro espiritual.

7
saksad-dharitvena samasta-sastrair
uktas tatha bhavyata eva sadbhih
kintu prabhor yah priya eva tasya
vande guroh sri-caranaravindam

saksat—directamente; hari-tvena—con la cualidad de Hari; samasta—todos;
sastraih—por las Escrituras; uktah—reconocido; tathd—asi; bhavyate—es
considerado; eva—también sadbhih—por grandes personas santas; kintu—sin
embargo; prabhoh—al Sefior; yah—quien; priyah—querido; eva—ciertamente;
tasya—de él (el guru); vande—ofrezco reverencias; guroh—de mi maestro
espiritual; sSri—auspiciosos; carana-aravindam—a los pies de loto.

Se debe honrar al maestro espiritual tanto como al Sefior Supremo, pues él es el
sirviente mas intimo del Sefor. Esto lo reconocen todas las Escrituras reveladas
y lo acatan todas las autoridades. Por lo tanto, yo ofrezco mis respetuosas
reverencias a los pies de loto de semejante maestro espiritual, pues es un
representante fidedigno de Krsna.
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8
yasya prasadad bhagavat-prasado
yasyaprasadan na gatih kuto 'pi
dhyayan stuvams tasya yasas tri-sandhyam
vande guroh Sri-caranaravindam

yasya—de quien (el maestro espiritual); prasadat—opor la gracia; bhagavat—(de)
Krsna; prasadah—Ia misericordia; yasya—de quien; aprasadat—sin la gracia; na—
no; gatih—para avanzar; kutah api—desde cualquier lugar; dhyayan—meditando
en; stuvan—alabando; tasya—de él (el maestro espiritual); yasah—la gloria; tri-
sandhyam—tres veces al dia (a la mafiana, al mediodia y a la noche); vande—
ofrezco reverencias; guroh—de mi maestro espiritual; sSri—auspiciosos; carana-
aravindam—a los pies de loto.

Por misericordia del maestro espiritual se recibe la bendicion de Krsna. Sin la
gracia del maestro espiritual no se puede hacer ningtin avance. Por lo tanto,
siempre debo recordar y alabar al maestro espiritual. Al menos tres veces al dia
debo ofrecer mis respetuosas reverencias a los pies de loto de mi maestro
espiritual.

Comentario

Esta cancién de Visvanatha Cakravarti Thakura en alabanza al maestro espiritual
se canta durante el mangala-arati, la primera ceremonia del dia para adorar al
Sefior y a Su representante, el maestro espiritual. Prabhupada la cité cientos de
veces. Aqui hay algunos ejemplos, uno para cada verso (1-8), de un programa
publico en Suecia.

Conferencia en la Universidad de Uppsala — Estocolmo, 9 de septiembre de 1973

1

Guru significa maestro espiritual, lo cual quiere decir que él puede liberarnos de
este incendio forestal. Cuando hay un incendio forestal, los animales estan muy
perturbados y la mayoria mueren. Las serpientes, mueren de inmediato. Asi que,
este incendio forestal, samsdra-davanala, esta ocurriendo perpetuamente, y la
persona autorizada que puede librarnos de este incendio forestal de la existencia
material, se llama guru, maestro espiritual.

Para extinguir un fuego se requiere agua. ¢Pero de dénde viene el agua? éDe
un cubo o del cuerpo de bomberos? No. Debe venir del cielo. Cuando hay
torrentes de lluvia cayendo del cielo, entonces, este incendio forestal, este
ardiente fuego forestal, se extinguird. La lluvia del cielo no depende de
propaganda cientifica ni de manipulacion sino depende de la misericordia del
Sefior Supremo. Asi pues, al maestro espiritual se le compara a la nube. Igual que
de la nube caen torrentes de lluvia, de manera similar, un maestro espiritual es
considerado como una nube que derrama misericordia. Samsara-davanala-lidha-
loka. Al igual que la nube toma agua del mar, no la produce ella misma, de manera
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similar, un maestro espiritual trae misericordia de la Suprema Personalidad de
Dios. Observan la comparacion. El no posee misericordia propia, pero lleva consigo
la misericordia de la Suprema Personalidad de Dios.

De modo que se le ofrecen reverencias al maestro espiritual: «Sefior, tu has
traido la misericordia del Sefior Supremo. Por lo tanto, estamos muy agradecidos,
pues has venido para liberarnos. Te ofrecemos nuestras respetuosas reverencias».
Este es el significado de este verso. Vande guroh sri-caranaravindam. Eso significa
que la primera cualificacion del maestro espiritual, del guru, es entregar mensajes
que inmediatamente apagan el fuego ardiente del corazén. Asi es cdmo se evalua.
El primer sintoma es que la instruccidn del guru nos aliviara inmediatamente de
todas las ansiedades.

2

El segundo sintoma es que personalmente él también se dedica a cantar el santo
nombre del Sefior, mahdaprabhoh kirtana-nrtya-gita-vaditra-madyan manaso
rasena, y en su mente disfruta de la dicha trascendental, cantando y bailando. A
menos que seamos felices, muy felices, no podenos bailar. Artificialmente, no
podemos bailar. El baile de los devotos no es artificial. Ellos sienten dicha
trascendental —por eso bailan. No es que bailan como lo hacen los perros. No.
Ellos bailan desde la posicion espiritual.

3

El principio no es adorar a Krsna una vez a la semana o una vez al mes. Sino que se
debe adorar a Krsna las veinticuatro horas del dia (nitya). La Deidad debe llevar un
vestido nuevo todos los dias o dos o cuatro veces al dia, tantas veces como sea
posible. Esto se llama srigara. El disfrute que experimenta Krsna es de lo mas
suntuoso, y nosotros deberiamos ofrecerle cosas que El pueda disfrutar. Por
ejemplo, si alguien me da ropa nueva, yo digo: «Oh, esta ropa nueva es muy
bonita», y eso me satisface. Del mismo modo, debemos tratar de satisfacer a Krsna
todos los dias con ropa suntuosa. El vestido para la Deidad debe ser de primera
clase, la comida que se le ofrece debe ser de primera clase, y el lugar en el templo
donde Krsna estd situado debe ser de primera o incluso mejor que de primera
clase. Ademas, el templo siempre debe estar tan limpio como un cristal. Todos
comentan que los templos del movimiento de conciencia de Krsna estan muy
limpios, y asi es como debe ser, tienen que estar muy limpios. Cuanto mas se
limpia el templo, mas se limpia el corazdn. Asi es el proceso del servicio
devocional. Cuanto mas vestimos a Krsna, mas satisfechos nos sentimos. Hoy en
dia estamos acostumbrados a apreciar nuestra propia ropa, y pensamos: «Qué
ropa tan costosa tengo», y asi me siento satisfecho. Pero cuando vestimos a Krsna,
sentiremos satisfaccion espiritual. Yuktasya bhaktams ca niyufijato 'pi vande
guroh Sri-carandravindam. De esta manera el deber del maestro espiritual
consiste en involucrar siempre a sus discipulos en adorar a la Deidad, y a tal guru
0 maestro espiritual le ofrecemos nuestras reverencias.

4
El cuarto sintoma es que un guru, el maestro espiritual, alienta la distribucion de
prasadam, remanentes de alimentos que son distribuidos al publico. Nuestra
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filosofia no es seca, no nos dedicamos simplemente a hablar y luego nos vamos a
casa. No es asi. Nosotros distribuimos prasadam, prasadam muy suntuoso. En
cada uno de nuestros templos, a cualquiera que venga, le podemos ofrecer
prasadam. En todos nuestros templos, ya tenemos de cincuenta a doscientos
devotos, y las visitas vienen también y toman prasddam. Esta costumbre también
es otro sintoma del guru, distribuir prasadam. [..] Si comemos bhagavat-
prasadam, entonces gradualmente nos espiritualizamos. Si comemos prasadam,
el prasadam tiene potencia. Por lo tanto, se dice que la realizacion o comprension
de Dios puede llevarse a cabo por medio de la lengua. Sevonmukhe hi jihvadau. Si
utilizamos nuestra lengua al servicio del Sefior, entonces podemos realizar a Dios,
sentir Su presencia.

5

El maestro espiritual siempre esta pensando en los pasatiempos de Krsna con Su
consorte Srimati Radharani, y las gopis. A veces medita en los pasatiempos de
Krsna con los pastorcillos. Esto significa que él siempre estd pensando en Krsna
interactuando en algun pasatiempo. Pratiksandasvadana-lolupasya. Pratiksana
significa que esta concentrado asi las veinticuatro horas del dia. Esa es la
conciencia de Krsna. Hay que dedicarse las veinticuatro horas del dia a pensar en
Krsna. (Dirigiéndose a la audiencia:) Ustedes tienen que hacer un programa como
el nuestro. Nosotros, al menos, tenemos este programa. Todos los jovenes en el
movimiento para la conciencia de Krsna se dedican veinticuatro horas al dia, no
solo oficialmente, no es que una vez a la semana meditan o van a algun templo,
no, ellos estdn dedicados las veinticuatro horas del dia.

6

Nikufija-yano rati-keli-siddhyai ya yalibhir yuktir apeksaniya. Asi pues, el objetivo
final del maestro espiritual es que él desea ser transferido al planeta de Krsna, y
alli asociarse con las gopis para ayudarlas a servir a Krsna. Algunos, algunos de
ellos, algunos de los devotos, que son maestros espirituales, estan pensando en
convertirse en asistentes de las gopis, otros estan reflexionando en ser asistentes
de algun pastorcillo, algunos estan contemplando ser ayudantes de madre Yasoda
o Nanda, y algunos de ellos estan pensando en ser sirvientes de Dios. O algunos
estan pensando como volverse una flor, un arbol, un frutal o un ternero o unavaca
en Vrndavana. Hay cinco tipos de melosidades: santa, dasya, sakhya, vatsalya y
madhurya. Todo ahi es espiritual. Lo cual describiré a continuacién. Cintamani-
prakara-sadmasu. Asi pues, en el cielo espiritual, la tierra es espiritual, el arbol es
espiritual, la fruta es espiritual, la flor es espiritual, el agua es espiritual, el sirviente
es espiritual, el amigo es espiritual, el Sefior es espiritual y Sus comparieros son
espirituales. Todo. Por tanto, en la unidad, en la Verdad Absoluta, todo es
absoluto. Aunque hay variedades, esas variedades, las variedades espirituales, en
este mundo material no son mas que un reflejo. Al igual que hay un arbol a la orilla
del rio que se refleja en el agua. é Pero cémo se refleja? La parte superior esta hacia
abajo. Lo mds importante esta hacia abajo. Entonces, este mundo material es el
reflejo del mundo espiritual, pero es un reflejo desvirtuado.

456



Gurvastaka

7

Guru significa Krsna; Krsna significa guru. No en el sentido de la filosofia
mayavada, sino que guru significa alguien que sigue a Krsna; esa persona es guru.
Saksad-dharitvena samasta-sastrair uktas tatha bhavyata eva sadbhih. Entonces
el guru es directamente Dios, saksad-hari. Saksad significa directamente. [...]
¢Entonces por qué? Kintu prabhor yah priya eva ... No significa mayavadi, que se
ha convertido en Dios. Pero kintu prabhor yah priya eva tasya, sino que él es el
sirviente mas confidencial y querido. Por lo tanto, guru es el Dios servidor y Dios
es el Dios maestro. Entonces, é¢por qué se ha convertido en priya, querido? Krsna
dice personalmente, na ca tasman manusyesu kascin me priya-krttamah: nadie
Me es mas querido que él en todo el mundo. ¢ Por qué? Ya idam paramam guhyam
mad-bhaktesv abhida... «Porque predica la palabra de Dios de la Bhagavad-gita
entre Mis devotos». Entonces el guru tiene dos caracteristicas. Tiene que hacer
devotos y ensefiarles los principios de la Bhagavad-gita. Por eso es tan querido.

8
Debemos aprender este principio enunciado por Visvanatha Cakravarti Thakura:

yasya prasadad bhagavat-prasado
yasyaprasadan na gatih kuto ’pi

«Por la misericordia del maestro espiritual, somos bendecidos con la misericordia
de Krsna. Sin la gracia del maestro espiritual, no podemos hacer el menor avance».
El discipulo nunca debe ser un hipdcrita, ni debe ser infiel al maestro espiritual. En
el Srimad-Bhagavatam (11.17.27), al maestro espiritual se le da también el
nombre de dcarya. Acaryarh mam vijaniyan: La Suprema Personalidad de Dios
dice que es necesario respetar al maestro espiritual y considerarle al mismo nivel
que el propio Sefior. Navamanyeta karhicit: En ningin momento hay que faltarle
al respeto al acarya. Na martya-buddhyasiyeta: Nunca se debe considerar
al acarya una persona corriente. A veces la familiaridad da pie al menosprecio,
pero en los tratos con el dcarya debemos ser muy cuidadosos. (SB 6.7.15
Significado)

Sr1 sri sad-gosvamy-astaka
Srinivasa Acarya
1
krsnotkirtana-gana-nartana-parau premamrtambho-nidhi
dhiradhira-jana-priyau priya-karau nirmatsarau pdjitau
Sri-caitanya-krpa-bharau bhuvi bhuvo bharavahantarakau
vande rapa-sanatanau raghu-yugau sri-jiva-gopalakau

krsna—de Krsna; utkirtana—canto fuerte; gana—cantando; nartana—bailando;
parau—los que estan absortos; prema-amrta—el néctar del amor por Dios;
ambhah-nidhi—como océanos; dhira-adhira-jana—a los gentiles y a los rufianes;
privau—ellos que son queridos; priya-karau—los que son agradables;
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nirmatsarau—Ilos que no son envidiosos; pijitau—los que son adorables; sri-
caitanya—de Sri Caitanya; krpa-bharau—Ios que llevan la misericordia; bhuvi—en
el mundo; bhuvah—del mundo; bhara—Ila carga; avahantarakau—quienes
disipan; vande—ofrezco mis humildes reverencias; riipa—a Sri Riipa Gosvami;
sandtanau—y a Sri Sanatana Gosvami; raghu-yugau—a los dos Raghus: Sr
Raghunatha Bhatta Gosvami y Sri Raghunatha dasa Gosvami; $ri-jiva—a Sri Jiva
Gosvami; gopalakau—y a Sri Gopala Bhatta Gosvami.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a los Seis Gosvamis —Sri Riipa Gosvam, Sri
Sanatana Gosvami, Sri Raghunatha Bhatta Gosvami, S$ri Raghunatha dasa
Gosvami, $ri Jiva Gosvami, y Sri Gopala Bhatta Gosvami—, quienes siempre
estan absortos en cantar el santo nombre de Krsna, y danzar. Ellos son como un
océano de amor por Dios y gozan de buena fama tanto entre las personas
amables como entre los rufianes, porque no envidian a nadie. Cualquier cosa
que hacen es causa de felicidad para todo el mundo, y han recibido todas las
bendiciones del Sefior Caitanya. Asi se ocupan en actividades misioneras
destinadas a liberar a todas las almas condicionadas del universo material.

2
nana-sastra-vicaranaika-nipunau sad-dharma-samsthapakau
lokanam hita-karinau tri-bhuvane méanyau saranyakarau
radha-krsna-padaravinda-bhajananandena mattalikau
vande rapa-sandtanau raghu-yugau sri-jiva-gopalakau

nanda-sastra—varias Escrituras; vicarana—estudiando minuciosamente; eka-
nipunau—ellos son excepcionalmente expertos; sat-dharma—principios
religiosos eternos; samsthapakau—quienes establecieron; lokanam—de todos los
seres humanos; hita-kdarinau—los que realizan actividades beneficiosas; tri-
bhuvane—a lo largo de los tres mundos; manyau—que son dignos de honor;
Saranydkarau—en quienes es valioso refugiarse; radha-krsna—de Radha y Krsna;
pada-aravinda—a los pies de loto; bhajana-anandena—en la dicha de la
adoracion; matta-alikau—quienes estan embriagados con el humor de las gopis.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a los Seis Gosvamis —Sr1 Rlipa Gosvami, Sr1
Sanatana Gosvami, Sr1 Raghunatha Bhatta Gosvami, Sr1 Raghunatha dasa
Gosvami, $ri Jiva Gosvami, y $ri Gopala Bhatta Gosvami—, que son muy expertos
en estudiar minuciosamente todas las Escrituras reveladas con el propésito de
establecer principios religiosos eternos para beneficio de todos los seres
humanos. Asi pues, se les honra en los tres mundos, y es meritorio refugiarse en
ellos, porque estan absortos en el humor de las gopis y estan ocupados en el
trascendental servicio amoroso de Radha y Krsna.

3
Sri-gauranga-gunanuvarnana-vidhau sraddha-samrddhy-anvitau
papottapa-nikrntanau tanu-bhrtam govinda-ganamrtaih
anandambudhi-vardhanaika-nipunau kaivalya-nistarakau
vande rapa-sanatanau raghu-yugau sri-jiva-gopalakau
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Sri-gauranga—del Sefior Caitanya; guna—Ias cualidades; anuvarnana—en narrar;
vidhau—en el proceso; Sraddhd—de la fe; samrddhi—con abundancia; anvitau—
los que estan dotados; papa-uttapa—Ila angustia de las reacciones pecaminosas;
nikrntanau—Ilos que quitan; tanu-bhrtam—de esas almas que estan encarnadas;
govinda—sobre Govinda; gdna-amrtaih—por canciones nectdreas; ananda-
ambudhi—el océano de la felicidad trascendental; vardhana—creciente; eka-
nipunau—los que son totalmente expertos; kaivalya-nistarakau—Ilos que salvan
de la liberacidn impersonal.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a los Seis Gosvamis —Sri Riipa Gosvamf, Sri
Sanatana Gosvami, $r1 Raghunatha Bhatta Gosvami, $ri Raghunatha dasa
Gosvami, $ri Jiva Gosvami, y $ri Gopala Bhatta Gosvami—, que se han
enriquecido enormemente en el entendimiento del Sefior Caitanya y que por
tanto son expertos en narrar Sus cualidades trascendentales. Ellos pueden
purificar a todas las almas condicionadas de las reacciones de sus actividades
pecaminosas, derramando sobre ellas canciones trascendentales acerca de
Govinda. Por tanto, son muy expertos en aumentar los limites del océano de
bienaventuranza trascendental, y son quienes salvan a las entidades vivientes
de la devoradora boca de la liberacién.

4
tyakva tirnam asesa-mandala-pati-Srenim sada tuccha-vat
bhatva dina-ganesakau karunaya kaupina-kanthasritau
gopi-bhava-rasamrtabdhi-lahari-kallola-magnau muhur
vande rupa-sanatanau raghu-yugau sri-jiva-gopalakau

tyaktva—habiendo renunciado; tdrpam—rapidamente (después de ser
convocado por el Sefior Caitanya); asesa—todos; mandala-pati-Srenim—
aristocracia de la clase alta de la sociedad; sada—siempre; tuccha-vat—tan
insignificante; bhatva—habiéndose convertido; dina-gana—de los pobres;
ISakau—quienes son los protectores; karunayd—por misericordia; kaupina—
taparrabos; kanthd—y edredones andrajosos; asritau—quienes han aceptado;
gopi-bhava—el humor de las gopis; rasa-amrta-abdhi—océano de melosidades
nectareas; lahari-kallola—en las ondas y olas; magnau—Ilos que estan absortos;
muhuh—siempre y repetidamente.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a los Seis Gosvamis —S$r1 Riipa Gosvami, Sri
Sanatana Gosvami, $r1 Raghunatha Bhatta Gosvami, Sri Raghunatha dasa
Gosvami, $r1 Jiva Gosvami, y $ri Gopala Bhatta Gosvami—, quienes rechazaron
toda relacion con la aristocracia considerandola algo insignificante. Estimandose
meros mendigos se vestian con simples taparrabos, permaneciendo
constantemente inmersos en el océano del amor extatico que las gopis sienten
por Krsna, y bainandose en las olas de ese océano, para liberar asi a las pobres
almas condicionadas.

5
kajat-kokila-hamsa-sarasa-ganakirne maydrakule
nana-ratna-nibaddha-mila-vitapa-sri-yukta-vrndavane
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radha-krsnam ahar-nisam prabhajatau jivarthadau yau muda
vande rapa-sandtanau raghu-yugau sri-jiva-gopalakau

kajat—trinar; kokila—de los cuclillos; hamsa—de cisnes; sarasa—y de grullas;
gana—rebanios; akirne—lleno de gente; mayidra—con pavos reales; akule—en
movimiento constantemente agitado; nanda-ratna—con varias joyas; nibaddha-
mila—atado alrededor de sus bases; vitapa—los arboles; Sri-yukta—dotado de
esplendor; vrndavane—en el bosque de Vrndavana; radha-krsnam—de Radha y
Krsna; ahah-nisam—dia y noche; prabhajatau—los que se dedican con
entusiasmo a la adoracion; jiva—sobre las entidades vivientes; arthadau—quienes
otorgan el objetivo final de la vida; yau—quienes; mudd—con gran deleite.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a los Seis Gosvamis —S$ri Riipa Gosvami, Sri
Sanatana Gosvami, Sri Raghunatha Bhatta Gosvami, $ri Raghunatha dasa
Gosvami, Sr1 Jiva Gosvami, y Sr1 Gopala Bhatta Gosvami—, quienes estaban
siempre ocupados en adorar a Radha-Krsna en la tierra trascendental de
Vrndavana, donde hay hermosos arboles llenos de frutas y flores, bajo cuyas
raices se encuentran toda clase de joyas valiosas. Los Gosvamis son
perfectamente competentes para otorgar a las entidades vivientes el don mas
grande de la meta de la vida.

6
sankhya-piarvaka-nama-gana-natibhih kalavasani-krtau
nidrahdra-viharakadi-vijitau catyanta-dinau ca yau
radha-krsna-guna-smrter madhurimanandena sammohitau
vande rupa-sanatanau raghu-yugau sri-jiva-gopalakau

sankhya-parvaka—en una medida programada; ndma-gana—cantando el santo
nombre; natibhih—y al inclinarse; kala-avasani-krtau—Ilos que pasaron su tiempo
haciendo tal; nidra-ahara—durmiendo y comiendo; viharaka-adi—recreacion y
demas; vijitau—quienes han conquistado; ca—y; atyanta-dinau—quienes son
extremadamente mansos y humildes; ca—y; yau—quienes; radha-krsna—de
Radha y Krsna; guna-smrteh—en recuerdo de las cualidades; madhurima—de la
dulzura; anandena—por la dicha; sammohitau—quienes estan completamente
encantados.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a los Seis Gosvamis —S$ri Ripa Gosvami, Sri
Sanatana Gosvami, Sr1 Raghunatha Bhatta Gosvami, Sr1 Raghunatha dasa
Gosvami, Sri Jiva Gosvami, y Sri Gopala Bhatta Gosvami—, que estaban
dedicados a cantar los santos nombres del Sefior y a postrarse siguiendo pautas
establecidas. Al ejecutar esas actividades devocionales conquistaron los excesos
en el comer y dormir permaneciendo, por tanto, siempre apacibles y humildes,
encantados con el recuerdo de las cualidades trascendentales del Sefior. Esa fue
la manera en que utilizaron sus valiosas vidas.

7
radha-kunda-tate kalinda-tanaya-tire ca vamsivate
premonmada-vasad asesa-dasaya grastau pramattau sada
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gayantau ca kada harer guna-varam bhavabhibhatau muda
vande rapa-sanatanau raghu-yugau sri-jiva-gopalakau

radha-kunda—del lago Radha-kunda; tate—en la orilla; kalinda-tanayd—de la hija
de la montafia Kalinda (el rio Yamuna); tire—en la orilla; ca—también; vamsi-
vate—en el arbol baniano llamado Vamsi-vata; prema-unmada—Ia locura del
amor por Dios; vasat—por la fuerza; asesa-dasaya—por sintomas extaticos
ilimitados; grastau—quienes son capturados; pramattau—los locos; sada—
siempre; gdyantau—quienes cantan; ca—y; kadad—algunas veces; hareh—de Hari;
guna-varam—excelentes cualidades; bhava—en éxtasis; abhibhitau—quienes
estan abrumados; mudad—con gran deleite.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a los Seis Gosvamis —S$ri Riipa Gosvami, $ri
Sanatana Gosvami, $ri Raghunatha Bhatta Gosvami, Sri Raghunatha dasa
Gosvami, $ri Jiva Gosvami, y Sri Gopala Bhatta Gosvami—, que a veces estaban
a orillas del Radha-kunda, a veces en la ribera del Yamuna y a veces en
Vamsivata. En la plenitud de su éxtasis de amor por Krsna parecian enloquecidos
y exhibian diferentes sintomas corporales trascendentales, siempre inmersos en
el éxtasis de la conciencia de Krsna.

8
he radhe vraja-devike ca lalite he nanda-sino kutah
Sri-govardhana-kalpa-padapa-tale kdlindi-vanye kutah
ghosantav iti sarvato vraja-pure khedair maha-vihvalau
vande rupa-sanatanau raghu-yugau sri-jiva-gopalakau

he radhe—oh, Radha; vraja-devike—oh, reina de Vraja; ca—y; lalite—oh, Lalita
Sakht; he nanda-sino—oh, hijo de Nanda Maharaja; kutah—ddnde estais; sri-
govardhana—en la hermosa colina de Govardhana; kalpa-padapa-tale—a los pies
de los arboles de los deseos; kalindi-vanye—en los bosques a orillas del rio
Yamuna; kutah— doénde estais; ghosantau—quienes estan exclamando; iti—asi;
sarvatah—en todas partes; vraja-pure—en el reino de Vraja; khedaih—por
angustia; maha-vihvalau—quienes estan muy agitados.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a los Seis Gosvamis —S$r1 Riipa Gosvami, Sri
Sanatana Gosvami, $ri Raghunatha Bhatta Gosvami, Sri Raghunatha dasa
Gosvami, $ri Jiva Gosvami, y $ri Gopala Bhatta Gosvami—, quienes en voz muy
alta exclamaban por todo Vrndavana: «jReina de Vrndavana, Radharani! iOh,
Lalita! jOh, hijo de Nanda Maharaja! ¢éDénde estais todos ahora? ¢En la colina
Govardhana o bajo los arboles en la ribera del Yamuna? ¢Ddnde estais? Ese era
su estado de animo en sus actividades de conciencia de Krsna.

Comentario
Esta es otra cancidon que Prabhupada cantd y grabd muchas veces, y también la
citd cientos de veces. De nuevo, un ejemplo para cada verso.
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1

Conferencia acerca de la Bhagavad-gita 2.22 — Hyderabad, 26 de noviembre de
1972

Krsna-kirtana. Krsnotkirtana-gana-nartana-parau. Los Seis Gosvamis siempre se
dedicaban a cantar, utkirtanam. Utkirtanam. No era un kirtana profesional.
Utkirtanam. Udgata-tamah. Kirtana trascendental, vibracién trascendental.
Krsnotkirtana-gana-nartana-parau. Asi pues, se dedicaban a cantar, bailar y rezar.
Premamrtambho-nidhi, fusionados en el océano del amor por Dios. Dhiradhira-
jana-priyau priya-karau nirmatsarau pdjitau. Asi pues, por krsna-kirtana, podemos
ser queridos, muy queridos, tanto para los dhira como para los adhira. Dhira
significa sobrio. Y adhira significa bribones. Entonces, krsna-kirtana es tan
agradable que podemos convertirnos en personas queridas, tanto para quienes
son amables, como para los rufianes. Es algo tan agradable. Dhiradhira-jana-
priyau priya-karau nirmatsarau, porque quienes estan cantando krsna-kirtana son
nirmatsarau, no son envidiosos. Por lo tanto, el movimiento para la conciencia de
Krsna no estd limitado a la India. Es para todo el mundo. Nosotros no somos
envidiosos, no pensamos que solo la gente de India puede tomar este proceso.
No. No tenemos ese programa. Tri-bhuvane manyau. La conciencia de Krsna debe
ser apreciada en todo el mundo. Esto es krsna-kirtana.

2

$r1 Caitanya-caritamrta, Madhya-Iil3, 1.33 - Significado

Bajo la direccién de Srila Ripa Gosvami y Srila Sanatana Gosvami, los Seis
Gosvamis estudiaron diversas Escrituras védicas y extrajeron su esencia, el servicio
devocional del Sefor. Esto significa que todos los Gosvamis redactaron muchas
Escrituras acerca del servicio devocional respaldadas por las Escrituras védicas. El
servicio devocional no es una actividad sentimental. La esencia del conocimiento
védico es el servicio devocional, como se confirma en la Bhagavad-gita (15.15):
vedais ca sarvair aham eva vedyah. Comprender a Krsna es el objetivo de todas
las Escrituras védicas, y Srila Ripa y Sanatana Gosvamis explicaron cémo
comprender a Krsna mediante el servicio devocional, aportando el testimonio de
todas las Escrituras védicas. Su exposicion es tan clara que hasta un sinverglenza,
un necio de primera categoria, puede alcanzar la liberacion con la practica del
servicio devocional bajo la guia de los Gosvamis.

3

$rimad-Bhagavatam 5.14.20 - Significado

Vida material significa estar completamente absorto en comer, dormir, aparearse
y defenderse. De entre esos principios, se concede importancia especial al suefio.
Mientras dormimos, olvidamos por completo el objeto de la vida y qué tenemos
que hacer. En la senda de la iluminacién espiritual, el suefio debe evitarse lo mas
posible. Los Gosvamis de Vrndavana no dormian practicamente nada. Por
supuesto, como el cuerpo necesita dormir, ellos también dormian algo, pero
nunca mas de dos horas, y a veces ni siquiera eso. Estaban siempre dedicados al
cultivo espiritual. Nidrahdra-viharakadi-vijitau. Siguiendo los pasos de los
Gosvamts, debemos tratar de reducir a su minima expresién las actividades de
dormir, comer, aparearse y defenderse.
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4

$r1 Caitanya-caritamrta, Madhya-lila 8.39 - Significado

Ripa Gosvami y Sanatana Gosvami eran ministros, pero aceptaron
voluntariamente la vida de mendicantes para predicar, con toda humildad, el
mensaje de Sri Caitanya Mahaprabhu. De ellos se dice: tyaktva tirnam asesa-
mandala-pati-Srenim sada tuccha-vat bhatva dina-ganesakau karunaya kaupina-
kanthasritau. A pesar de ser grandes aristocratas, los Gosvams, siguiendo la orden
de Sri Caitanya Mahaprabhu, se hicieron mendicantes para liberar a las almas
caidas. También debemos tener en cuenta que quienes se ocupan en las
actividades misioneras del movimiento para la conciencia de Krsna se hallan bajo
la guia de SrT Caitanya Mahaprabhu. No son mendigos; su verdadera ocupacion es
liberar a las almas caidas. Por eso van de puerta en puerta tratando de presentar
un libro consciente de Krsna de manera que la gente, leyéndolo, pueda iluminarse.
En el pasado, brahmacaris y sannyasis solian pedir de puerta en puerta. En la
actualidad, sobre todo en los paises occidentales, si una persona pide de puerta
en puerta, pueden denunciarla a la policia. En Occidente, mendigar se considera
un delito. Los miembros del movimiento para la conciencia de Krsna no mendigan.
Lo que hacen es trabajar intensamente para presentar algunos libros conscientes
de Krsna, de manera que la gente pueda leerlos y beneficiarse. Pero un hombre
consciente de Krsna nunca rechazara una donacion.

5

$rimad-Bhagavatam 3.21.7 - Significado

Para lograr el éxito verdadero debemos entregarnos a los pies de loto de la
Personalidad de Dios, Hari, Krsna. El servicio devocional, es decir, ocuparnos en el
proceso de conciencia de Krsna, es el método directo, y todos los demas métodos,
aunque recomendados, son indirectos. En esta era de Kali, el método directo es
especialmente mas factible que el indirecto, porque la gente vive poco tiempo,
tiene poca inteligencia, es pobre, y la afligen muchos inconvenientes y miserias.
Por esa razon, el Sefor Caitanya ha dado el mas grande don: en esta era, para
alcanzar la perfeccidn en la vida espiritual es suficiente cantar el santo nombre de
Dios.

6

$ri Caitanya-caritamrta, Madhya-lila, 7.37 - Significado

Este verso deja bien claro que Caitanya Mahaprabhu cantaba los santos nombres
un ndmero fijo de veces cada dia. Los Gosvamis seguian los pasos de Sri Caitanya
Mahaprabhu, y también Haridasa Thakura. Acerca de los Gosvamis —Srila Ripa
Gosvami, Srila Sanatana Gosvami, Srila Raghunatha Bhatta Gosvami, Srila Jiva
Gosvami, Srila Gopala Bhatta Gosvami y Srila Raghunatha dasa Gosvami—,
Srinivasa Acarya nos lo confirma: sankhyd-pirvaka-nama-gana-natibhih. Ademas
de otros deberes, Sri Caitanya Mahaprabhu introdujo el sistema de cantar el santo
nombre del Sefior un numero fijo de veces cada dia, como se confirma en este
verso (tomara dui hasta baddha nama-ganane). Caitanya Mahaprabhu solia
contar con los dedos. Mientras cantaba con una mano, con la otra contaba el
numero de rondas. Asi lo confirman el Caitanya-candramrta y el Stava-mala de
Srila Riipa Gosvami.
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Por consiguiente, los devotos que siguen la linea de Sri Caitanya Mahaprabhu
deben rezar un minimo de dieciséis rondas al dia; ésa es la cifra fijada por la
Asociacién Internacional para la Conciencia de Krisna. Haridasa Thakura rezaba
cada dia 300.000 nombres. Dieciséis rondas suman cerca de 28.000 nombres. No
es necesario imitar a Haridasa Thakura y a los Gosvamis, pero es esencial que todo
devoto rece el santo nombre un nimero fijo de veces cada dia.

7

Srila Prabhupada habla sobre el éxtasis del servicio devocional, como lo exhiben
los Seis Gosvamis, en el Capitulo 14 de las Ensefianzas del Senor Caitanya:
Aquellas personas que han sido purificadas a conciencia por medio del servicio
devocional y que, situadas en una percepcion elevada, siempre estan alegres, que
estan muy apegadas a estudiar el Srimad-Bhdgavatam, que siempre se sienten
felices en la asociacién de devotos, que han aceptado los pies de loto de Krsna
como el ultimo refugio de sus vidas, y que estdn satisfechas en llevar a cabo todos
los detalles del servicio devocional, albergan el éxtasis trascendental conocido
como apego en sus corazones puros. Cuando ese estado extatico se enriquece con
el amor por Krsna y la experiencia trascendental, se obtiene gradualmente la
unidad madura de la vida espiritual. Esa vida espiritual no es posible para aquellos
que no estan situados en conciencia de Krsna y servicio devocional. Este hecho se
corrobora aun mas en el Bhakti-rasamrta-sindhu en el que se dice: «Es muy dificil
para el no devoto comprender el sabor del servicio devocional. Solo quien se ha
refugiado por completo en los pies de loto de Krsna y que ha fusionado su vida en
el océano del servicio devocional puede comprender este placer trascendental.

8

Las ensefianzas de Kapiladeva, el hijo de Devahiiti, Verso 30

Sin Krsna deberiamos verlo todo como si estuviera vacio. Este es el nivel de prema
de Radharani, lo cual no es posible para un ser ordinario. Eso era posible para
Caitanya Mahaprabhu y algunos devotos como Sus discipulos inmediatos, los Seis
Gosvamis, que seguian Sus pasos. Ellos adoraban a Krsna en separacion buscando
a Krsna en todas partes: he radhe vraja-devike ca lalite he nanda-siino kutah / $ri-
govardhana-kalpa-padapa-tale kélindi-vane kutah / ghosantav iti sarvato vraja-
pura khedahvahvahh mahvairh. Cantaban fuertemente en todas partes por
Vrndavana, exclamando, 'iReina de Vrndavana, Radharant! jOh, Lalita! iOh, hijo
de Nanda Maharaja! éDonde estdis todos ahora? ¢Estais justo en la colina de
Govardhana, o estdis bajo los arboles a orillas del Yamuna? ¢Ddnde estais?' Ese
era el estado de animo al llevar a cabo su conciencia de Krsna». Los Gosvamis
nunca dijeron: «Hemos visto a Krsna». Este es el proceso recomendado: adorar en
separacion. De esta manera deberiamos despertar nuestra conciencia de Krsna
perdida y volvernos locos por Krsna sintiendo separacién de El. Esto se llama
krsna-prema, y este amor fue distribuido por Caitanya Mahaprabhu.
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Advaitastaka
Sarvabhauma Bhattacarya

1
huhunkara-garjanadi ahoratra-sad-gunam
ha krsna radhika-natha prarthanadi-bhavanam
dhipa-dipa-kasturi ca candanadi-lepanam
sita-nathadvaita-caranaravinda-bhavanam

huhunkara—rugiendo como un leén; garjandadi—tronando como una nube;
ahoratra—dia y noche; sad-gunam—cualidades espirituales; ha—oh; krsna—
Krsna; radhikd—Radhika; natha—sefior; prarthanadi—reza etc.; bhavanam—con
fervor; dhipa—incienso; dipa—una lampara; kasturi—y almizcle; ca—también;
candanadi—madera de sandalo; lepanam—untando el cuerpo con aceite y pulpa
de sandalo; sitad—Sita; natha—sefior; advaita—Advaita Acarya; carandravinda—
pies de loto; bhavanam—medito.

Rugiendo como un leén y tronando como una nube monzénica, ora
fervientemente dia y noche: «jOh Krsna, oh Seiior de Radhika!» Unta la
salagrama-sila con una pasta de sandalo y almizcle y ofrece arati con incienso y
lampara. Medito en los pies de loto de $ri Advaita Acarya, el Sefior de Sitadevi.

2
ganga vari mano hari tulasyadi mafijari
krsna-jfidna sada dhyana prema-vari jharjhart
krpabdhih karuna-natha bhavisyati prarthanam
sita-nathadvaita-carandravinda-bhavanam

gangd—Ganga; vari—agua; mano—mente; hdri—atractivo; tulasyadi—la planta
de tuldasi; mafjari—mafijari; krsna—Krsna; jidna—conocimiento de Sus glorias;
sadd—siempre; dhyana—meditacidon; prema—amor; vari—agua (lagrimas de);
jharjhari—fluyendo y fluyendo; krpabdhih—océano de misericordia; karuna—
misericordia; ndatha—maestro; bhavisyati—aparecera; prarthanam—orando;
sitg—Sita; natha—sefior; advaita—Advaita Acarya; carandravinda—pies de loto;
bhavanam—medito.

El adora la salagrama-éild con agua de la Ganga mezclada con hojas y marijaris
de tuldasi. De Sus ojos fluyen incesantes lagrimas de amor mientras medita en
Krsna, que es un océano de misericordia, y canta Sus glorias rezando al Sefior
Supremo, para que descienda a este mundo. Yo medito en los pies de loto de Sr1
Advaita Acarya, el Sefior de Sitadevi.
3
muhur muhuh krsna krsna uccaih svare gayatam
ahe natha jaga tratah mama drsti-gocaram
dvibhuja karuna-natha diyatam sudarsanam
sita-nathadvaita-carandravinda-bhéavanam
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muhur muhuh—repetidamente; krsna—Krsna; krsna—Krsna; uccaih svare—muy
ruidoso; gdyatam—cantando; ahe—oh; natha—maestro; jaga—del universo;
tratah—libera; mama—mi; drsti—vision; gocaram—conocible; dvi-bhuja—dos
manos; karund—misericordioso; natha—maestro; diyatam—por favor, da;
sudarsanam—el disco del Sefior; sitd—Sita; natha—maestro; advaita—Advaita
Acarya; carandravinda—pies de loto; bhavanam—medito.

El canta continuamente en voz alta el nombre de Krsna, implorando: «Oh, mi
Seiior, liberador del universo, por favor, manifiéstate en Mi visiéon en Tu forma
de dos brazos sumamente misericordiosa. Por favor, concédeme la percepcion
adecuada». Yo medito en los pies de loto de $ri Advaita Acarya, el Sefior de
Sitadevi.

4

$ri advaita prarthanartha jagannatha-alayam

Saci matur garbha-jata caitanya karuna-mayam
$rT advaita-sanga-ranga- kirtana-vilasanam
sita-nathadvaita-caranaravinda-bhavanam

$ri-advaita—Sri  Advaita Acarya; prarthandrtha—debido a las oraciones;
jagannatha—Jagannatha Misra; alayarm—a la residencia; $aci—Saci; matur—
madre; garbha—vientre; jata—nacid; caitanya—Sri Caitanya; karund-mayam—
misericordioso; $r7 advaita—Sri Advaita; sarnga—asociacién; ranga—disfrutar;
kirtana—canto en congregacion; vilasanam—pasatiempo; sitd—Sita; natha—
maestro; advaita—Advaita Acarya; carandravinda—pies de loto; bhavanam—
medito.

Debido a las oraciones de $ri Advaita Acarya, $ri Caitanya advino en la casa de
Jagannatha Misra del vientre de Madre Saci, y para disfrutar de la compaiiia de
Sri Advaita, Sri Caitanya bailaba y cantaba el santo nombre del Sefior en
congregacion de devotos. Yo medito en los pies de loto de $ri Advaita Acarya, el
Sefor de Sitadevi.

5
advaita-carandravinda-jiiana-dhyana-bhavanam
sadddvaita-pada-padma- renu-rasi-dharanam
dehi bhaktim jagannatha raksa mam abhajanam
sita-nathadvaita-carandaravinda-bhavanam

advaita—Sri  Advaita; carandravinda—pies de loto; jAana—conocimiento;
dhyana—meditacion; bhavanam—el objetivo; sadd—siempre; advaita—Advaita;
pada padma—pies de loto; renu—polvo; rasi—otorga; dharanam—meditacion;
dehi—dame; bhaktim—servicio devocional; jagannatha—Sefior del universo;
raksa—por favor, protege; mam—a mi; abhajanam—indigno de; sita—Sita;
natha—maestro; advaita—Advaita Acarya; carandravinda—pies de loto;
bhavanam—medito.
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Los pies de loto de $rT Advaita son el objetivo de mi conocimiento y el objeto de
mi meditacidn. Asi pues, siempre mantengo el polvo de Sus pies de loto sobre
mi cabeza. Oh, Seior del universo, por favor, otorga servicio devocional a esta
alma indigna y protégela. Yo medito en los pies de loto de S$ri Advaita Acarya, el
Seior de Sitadevi.

6
sarva datah sita-natha pranesvara sad-gunam
ye japanti sita-natha- pada-padma kevalam
diyatam karuna-natha bhakti-yogah tat ksanam
sita-nathadvaita-caranaravinda-bhavanam

sarva—todos; datah—quien otorga; sita—Sita; natha—maestro; pranesvara—el
seflor de la vida; sad-gunam—cualidades espirituales; ye—aquellos; japanti—
cantan; sita—Sita; natha—maestro; pada-padma—opies de loto; kevalam—solo;
diyatam—Iliberacién; karund—misericordia; natha—maestro; bhakti-yogah—
servicio devocional; tat—El; ksapam—momento; sita—Sita; natha—maestro;
advaita—Advaita Acarya; carandravinda—pies de loto—bhavanam—medito.

$r1 Advaita, el Sefior de Sitadevi, otorga toda clase de bendiciones y
perfecciones, y es el Sefior de mi vida. Ese muy misericordioso Sefior
inmediatamente concede bhakti a quienes meditan exclusivamente en Sus pies
de loto. Yo medito en los pies de loto de $ri Advaita Acarya, el Sefior de Sitadevi.

7
$ri caitanya jayadvaita nityananda karuna-mayam
eka anga tridhamarti kaisoradi sada varam
jiva-trana bhakti-jfiana hunkaradi garjanam
sita-nathadvaita-carandravinda-bhavanam

$ri-caitanya—Sri  Caitanya; jaya—todas las glorias; advaita—Advaitacarya;
nityananda—Nityananda Prabhu; karuna-mayam—misericordiosos; eka—uno;
anga—formas; tridha—en tres; mirti—forma; kaisora—la edad de kaisora (la
edad entre once y quince afios); adi—comenzando con; sadd—siempre; varam—
bendicidn; jiva—entidad viviente; trana—para liberar; bhakti—servicio
devocional; jAidna—conocimiento; hunkaradi—fuerte rugido; garjanam—
truenos; sita—Sita; natha—maestro; advaita—Advaita Acarya; carandravinda—
pies de loto; bhavanam—medito.

Todas las glorias a $rT Advaita junto con $ri Caitanya Mahaprabhu y con el mas
misericordioso Nityananda Prabhu. Todos son uno, pero en tres formas distintas,
que representan las diferentes fases de la vida, como la adolescencia, y demas.
El rugido de S$ri Advaita es atronador, y asi libera a las entidades vivientes
dandoles conocimiento trascendental y servicio devocional puro. Yo medito en
los pies de loto de $ri Advaita Acarya, el Sefior de Sitadevi.
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8
dina-hina-nindakadi prema-bhakti-dayakam
sarva datah sita-natha santipura nayakam
raga-ranga sanga-dosa karma-yoga moksanam
sita-nathadvaita-carandravinda-bhavanam

dina—desdichado; hina—pobre; nindakadi—criticos y personas similares;
prema—amor puro; bhakti—servicio devocional; dayakam—dando; sarva—todo;
datah—quien otorga; sitd—Sita; natha—maestro; $antipura—Santipura;
nayakam—el lider; raga—apego; ranga—felicidad; sanga—compaiiia; dosa—
mala; karma-yoga—personas dedicadas a trabajar; moksanam—de liberacidn;
sita—Sita; natha—maestro; advaita—Advaita Acarya; carandravinda—pies de
loto; bhavanam—medito.

El otorga amoroso servicio devocional a los humildes, malvados, blasfemos y a
otras personas caidas. $ri Advaita, el Sefior de Sitadevi, lo concede todo y es el
lider de $antipura. El nos libera de la atadura de los apegos materiales, la mala
compaiiia, las actividades fruitivas y del yoga mistico. Yo medito en los pies de
loto de $ri Advaita Acarya, el Sefior de Sitadevi.

Cc. Adi6.1
vande tam srimad-advaitacaryam adbhuta-cestitam
yasya prasadad ajfio ‘pi tat-svardpam niripayet

vande—ofrezco mis respetuosas reverencias; tam—a El; srimat—con todas las
opulencias; advaita-dcaryam—Sri Advaita Acarya; adbhuta-cestitam—cuyas
actividades son maravillosas; yasya—de los cuales; prasadat—por la misericordia;
agjiah api—incluso una persona tonta; tat-svaripam—Sus caracteristicas;
nirdpayet—puede describir.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a $ri Advaita Acarya, cuyas actividades son
maravillosas. Por Su misericordia, hasta un necio puede describir Sus
caracteristicas.

Cc. Adi 6.2
jaya jaya sri-caitanya jaya nityananda
jayadvaita-candra jaya gaura-bhakta-vrnda

jaya jaya—toda gloria; $ri-caitanya—a Sri Caitanya Mahaprabhu; jaya toda gloria;
nityananda—a Nityananda; jaya advaita-candra—toda gloria a Advaita Acarya;
jaya gaura-bhakta-vrnda—toda gloria a los devotos de Sri Caitanya Mahaprabhu

iToda gloria a $r1 Caitanya Mahaprabhu! iToda gloria a Nityananda! jToda gloria
a Advaita Acarya! iY toda gloria a todos los devotos de $ri Caitanya Mahaprabhu!

Cc. Adi 6.5
advaitam harinddvaitad acaryam bhakti-Samsanat
bhaktavataram isam tam advaitacaryam asraye
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advaitam—conocido como Advaita; haring—con Hari; advaitat—por el hecho de
no ser diferente; dcaryam—conocido como Acarya; bhakti-Sarmsandt—por el
hecho de propagar el servicio devocional a Krsna; bhakta-avataram—Ila
encarnacién como devoto; $am—al Sefior Supremo; tam—a El; advaita-
dcaryam—a Advaita Acarya; Gsraye—yo me entrego.

Puesto que El no es diferente de Hari, el Sefior Supremo, recibe el nombre de
Advaita, y puesto que propaga el culto de la devocidn, se Le llama Acarya. El es
el Sefior y la encarnacion del devoto del Sefior. Por tanto, yo me refugio en El.

Cc. Adi 6.12
jagat-mangala advaita, mangala-guna-dhama
mangala-caritra sada, ‘mangala’ yarra nama

jagat-marigala—totalmente auspicioso para el mundo; advaita—Advaita Acarya;
mangala-guna-dhama—el receptaculo de todos los atributos auspiciosos;
mangala-caritra—todas las caracteristicas son auspiciosas; sadda—siempre;
mangala—auspicioso; yanra nama—cuyo nombre.

Siendo un receptaculo de todos los atributos auspiciosos, Sri Advaita Acarya es
auspicioso a mas no poder para el mundo. Sus caracteristicas, Sus actividades y
Su nombre son siempre auspiciosos.

jaya sitanatha sitanatha sitanatha jaya sitanatha
Todas las glorias a Advaita Acarya, el Sefior de Sita-devi.

Comentario

Las glorias de Advaita Acarya se describen en el Capitulo 6 del Adi-lila del Srf
Caitanya-caritamrta. En el significado del Verso 12, Prabhupada escribe:

Sri Advaita Prabhu, que es una encarnacién de Maha-Visnu, es un dcarya, un
maestro. Todas Sus actividades, y todas las demdas actividades de Visnu, son
auspiciosas. Todo el que puede contemplar el caracter totalmente auspicioso de
los pasatiempos del Sefior Visnu se vuelve, al mismo tiempo, auspicioso. Por tanto,
puesto que el Sefior Visnu es el manantial de todo lo auspicioso, todo el que se
sienta atraido por el servicio devocional del Sefor Visnu puede ofrecer el mayor
servicio a la sociedad humana. Los proscritos del mundo material, que se niegan a
comprender el servicio devocional puro como la funcién eterna de las entidades
vivientes y como su verdadera liberacién de la vida condicionada, se ven privados
de todo servicio devocional, a causa de su base débil de conocimiento.

En las ensefianzas de Advaita Prabhu no existe ni el mas minimo rastro de
actividades fruitivas o liberacién impersonal. Sin embargo, confundidos por el
hechizo de la energia material, las personas que no pudieron comprender que
Advaita Prabhu es idéntico a Visnu quisieron seguirle con sus propias concepciones
impersonales. La tentativa de Advaita Prabhu de castigarlos también es auspiciosa.
El Sefior Visnu y Sus actividades pueden conceder toda buena fortuna, directa e
indirectamente. En otras palabras, ser favorecido por el Sefior Visnu y ser castigado
por el Sefor Visnu es exactamente lo mismo, porque todas las actividades de Visnu
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son absolutas. Segun algunos, Mangala (el Auspicioso) era otro nombre de Advaita
Prabhu. Como encarnacion causal, es decir, una encarnacién del Sefior Visnu para
una ocasidn determinada, El es el agente abastecedor o ingrediente de la
naturaleza material. Sin embargo, nunca debe considerarsele material. Todas Sus
actividades son espirituales. Todo el que oye hablar de El y Le glorifica es
glorificado, porque estas actividades liberan de toda clase de desventura. No hay
gue asociar ninguna contaminacién material o impersonalismo a la forma de Visnu.
Todos tienen que tratar de comprender la verdadera identidad del Sefior Visnu,
porque con este conocimiento puede alcanzarse el mas elevado nivel de
perfeccion.

Nityanandastaka

Vrndavana dasa Thakura

1
sarac-candra-bhrantim sphurad-amala-kantim gaja-gatim
hari-premonmattam dhrta-parama-sattvam smita-mukham
sadaghdrnan-netram kara-kalita-vetram kali-bhidam
bhaje nityanandam bhajana-taru-kandam niravadhi

sarac—otofo; candra—luna; bhrantim—burlar; sphurad—brillante; amala—
inmaculada;  kantim—cuya tez; gaja—elefante; gatim—paso;  hari-
premonmattam—enloquecido por el amor de Hari; dhrta—manifestado;
parama—supremo; sattvam—modalidad de la bondad; smita—sonrie;
mukham—cara; sadaghdrnan—siempre rodando; netram—ojos; kara—mano;
kalita—retenido; vetram—bastoén; kali—Kali-yuga; bhidam—cortes en pedazos;
bhaje—adoro; nityaGnandam—Nityananda; bhajana—del servicio devocional;
taru—el arbol; kandam—Sefior adorable; niravadhi—siempre.

Una y otra vez adoro a $ri Nityananda Prabhu, pues El es la raiz del arbol de
krsna-bhakti, cuyo deslumbrante rostro se mofa de la luna llena del otofio, cuya
tez resplandeciente es de lo mas pura, cuyo andar es como el de un elefante
enloquecido, que siempre estd embriagado de krsna-prema, que es la
encarnacion de la energia espiritual inmaculada, cuyo rostro revela una amable
sonrisa, cuyos ojos siempre giran en circulos debido a Su absorcion en krsna-
prema, cuya mano de loto sostiene un baston resplandeciente, y quien,
mediante Su participacion sobresaliente en el nama-sankirtana, corta la
influencia de Kali-yuga en pedazos.

2
rasGnam agaram svajana-gana-sarvasvam atulam
tadiyaika-prana-pramita-vasudha-jahnava-patim
sada-premonmadam param aviditam manda-manasam
bhaje nityanandam bhajana-taru-kandam niravadhi

rasanam—de rasas; agaram—Ila morada; svajana—parientes; gana—Ila multitud;
sarvasvam—todo; atulam—inigualable; tadiyaika—en relacién con; prana—del
aire de la vida; pramita—extension; vasudhd—Vasudha-devi; jahnava—Jahnava-
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devi; patim—su maestro; sada—siempre; premonmadam—enloquecido en el
amor de Dios; param—mejor; aviditam—desconocido; manda—malas;
manasam—cuyas mentes; bhaje—yo adoro; nityanandam—a Nityananda;
bhajana—del servicio devocional; taru—el arbol; kandam—Sefior adorable;
niravadhi—una y otra vez.

Una y otra vez adoro a $r1 Nityananda Prabhu, pues El es la raiz del arbol de
krsna-bhakti, es el depdsito de todos los rasas, lo es todo para Sus devotos, y no
existe nadie que se le pueda comparar. El es el Sefior de Vasudha y Jahnava
quienes lo consideran mas querido que sus propias vidas; que esta siempre
enloquecido en krsna-prema, y quien es desconocido solo para aquellos de
escasa inteligencia.
3
saci-stnu-prestham nikhila-jagad-istam sukha-mayam

kalau majjaj-jivoddharana-karanoddama-karunam

harer akhyanad va bhava-jaladhi-garvonnati-haram

bhaje nityanandam bhajana-taru-kandam niravadhi

Saci-siinu—del hijo de Saci; prestham—es muy querido; nikhila—a todo; jagad—
universo; istam—adorar; sukha—de felicidad; mayam—por ilusién mistica;
kalau—Ia era de Kali; majjaj—inmerso; jivoddharana—el libertador de las almas;
karanoddama—ahogandose en el océano; karunam—misericordia; harer—de
Hari; akhyanad—conocido como; va—o; bhava—éxtasis; jaladhi—en el océano;
garvonnati—el falso orgullo; haram—quien elimina; bhaje—yo adoro;
nityanandam—Nityananda; bhajana—del servicio devocional; taru—el arbol;
kandam—Sefior adorable; niravadhi—una y otra vez.

Una y otra vez adoro a $ri Nityananda Prabhu, pues El es la raiz del arbol de
krsna-bhakti, y es muy querido por el hijo de Saci. El es adorado por el universo
entero, es la personificacion de la felicidad, posee infinita misericordia para
liberar a las almas que se estdn ahogando en la era de Kali y quien, con Su canto
en el harinadma-sankirtana, frustra el progreso del falso orgullo del océano de
repetidos nacimientos y muertes.
4
aye bhratar ninam kali-kalusinam kim nu bhavita
tatha prayascittam racaya yad-andydasata ime
vrajanti tvam ittham saha bhagavata mantrayati yo
bhaje nityanandam bhajana-taru-kandam niravadhi

aye—oh; bhratar—mi querido hermano; ninam—de la gente; kali—de Kali-yuga;
kalusinGm—almas pecaminosas; kim—que; nu—sera; bhavitd—volverse; tathG—
tan; prayascittam—expiacidon; racaya—método; yad—cuyo, andydsata—
redimidos; ime—todos estos; vrajanti—acercarse; tvam—TU; ittham—asi; saha—
con; bhagavata—transcendental, mantrayati—Tu liberaras; yo—yo; bhaje—yo
adoro; nityanandam—Nityananda; bhajana—del servicio devocional; taru—el
arbol; kandam—Sefior adorable; niravadhi—una y otra vez.

Una y otra vez adoro a $ri Nityananda Prabhu, pues El es la raiz del arbol de
krsna-bhakti, y es quien le dice a Sr1 Caitanya Mahaprabhu: «Mi querido
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hermano, écual sera el destino de las almas pecaminosas de Kali-yuga? ¢Como
se salvaran? Por favor, ingenia un sistema por medio del cual puedan alcanzarte
facilmente».

5
yathestham re bhratah kuru hari-hari-dhvanam anisam
tato vah samsarambudhi-tarana-dayo mayi laget
idam bahu-sphotair atati ratayan yah pratigrham
bhaje nityanandam bhajana-taru-kandam niravadhi

yathestham—a vuestra entera satisfaccion; re—oh; bhratah—hermanos; kuru—
llevad a cabo; hari-hari-dhvanam—Ia vibracién del santo nombre de Hari;
anisam—siempre; tato—después de eso; vah—de vosotros; samsara-ambudhi—
el océano de nacimiento y muerte; tarana—liberacion; dayah—misericordia;
mayi—a mi; laget—debéis tomar; idam—esto; bdahu—brazos; sphotair—
levantando; atati—E| deambula; ratayan—exclamando; yah—quien; prati—cada;
grham—casa; bhaje—yo adoro; nityanandam—Sefior Nityananda; bhajana—del
servicio devocional; taru—el arbol; kandam—Sefior adorable; niravadhi—una y
otra vez.

Una y otra vez adoro a $ri Nityananda Prabhu, pues El es la raiz del arbol de
krsna-bhakti, quien, deambulando por Bengala se acerca a todos los hogares
alzando los brazos y exclamando: «jOh, hermanos! Cantad siempre todos juntos
el santo nombre a vuestra entera satisfaccion. Si hacéis esto, Yo asumiré la
responsabilidad de liberaos del océano de la existencia material.

6
balat samsarambhonidhi-harana-kumbhodbhavam aho
satam sreyah-sindhinati-kumuda-bandhum samuditam
khala-sreni-spharjit-timira-hara-sarya-prabham aham
bhaje nityanandam bhajana-taru-kandam niravadhi

balat—por la fuerza; samsara—el ciclo de nacimientos y muertes; ambho—agua;
nidhi—océano; harana—traga; kumbha—vasija; udbhavam—nacido en (Agastya
Muni); aho—oh; satam—de los devotos; Sreyah—bendicién; sindhdnati—el
océano; kumuda—de los lotos; bandhum—amigo; samuditam—creciente;
khala—los demonios; sreni—por diferentes clases de; sphdrjit—Iluna llena;
timira—de la oscuridad; hara—quitando; sdrya—sol; prabham—refulgente;
aham—yo; bhaje—yo adoro; nityanandam—Nityananda; bhajana—del servicio
devocional; taru—el arbol; kandam—Sefior adorable; niravadhi—una y otra vez.

Una y otra vez adoro a $ri Nityananda Prabhu, pues El es la raiz del arbol de
krsna-bhakti, quien es como Agastya Muni tragandose el océano de repetidos
nacimientos y muertes; que es como una incipiente luna llena aumentando el
océano del bienestar de las personas santas, y quien tal como el sol, disipa la
oscuridad de la ignorancia proyectada por las diferentes clases de personas
malévolas.
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7
natantam gayantam harim anuvadantam pathi pathi
vrajantam pasyantam svam api na dayantam jana-ganam
prakurvantam santam sa-karuna-drg-antam prakalanad
bhaje nityanandam bhajana-taru-kandam niravadhi

natantam—bailando; gayantam—cantando; harim—Ila Suprema Personalidad de
Dios; anuvadantam—repitiendo; pathi pathi—en el camino, uno tras otro;
vrajantam—mientras camina; pasyantam—el que ve; svam—su propia; api—
incluso; na—ninguno; dayantam—compasivo; jana—de los compafieros;
ganam—todos ellos; prakurvantam—Ios hace; santam—personas santas; sa—él;
karuna—misericordia; drg—mirando; antam—al final; prakalanad—perseguir;
bhaje—yo adoro; nityanandam—Nityananda; bhajana—servicio devocional;
taru—el arbol; kandam—Sefior adorable; niravadhi—una y otra vez.

Una y otra vez adoro a $ri Nityananda Prabhu, pues El es la raiz del arbol de
krsna-bhakti, que deambula por todos los senderos de Bengala bailando,
cantando y repitiendo el santo nombre de Hari. Cuando ve a personas que no
tienen compasion ni siquiera por si mismas, las convierte en personas santas,
con Su misericordiosa mirada.

8
su-bibhranam bhratuh kara-sarasijam kamalataram
mitho vaktralokocchalita-paramananda-hrdayam
bhramantam madhuryair ahaha madayantam pura-janan
bhaje nityanandam bhajana-taru-kandam niravadhi

su—hermoso; bibhranam—asumiendo, exhibiendo, teniendo; bhratuh—del
hermano; kara—en Su mano; sarasijgm—muy suave; kamalataram—Iotos;
mitho—entre uno y otro; vaktralokocchalita—se llend; paramananda—Ila mayor
felicidad; hrdayam—corazén; bhramantam—errante; madhuryair—por el
exquisito encanto y belleza; ahaha—aha; madayantam—deleitando; pura—
antes; janan—gente en general; bhaje—yo adoro; nityanandam—Nityananda;
bhajana—del servicio devocional; taru—el arbol; kandam—Sefior adorable;
niravadhi—una y otra vez.

Una y otra vez adoro a $ri Nityananda Prabhu, pues El es la raiz del arbol de
krsna-bhakti, y al sostener la mano de loto sumamente suave de Su hermano,
Sus corazones se colmaron de la mas excelsa dicha al mirarse. El deambula de
aqui para alla cautivando al vecindario del pueblo con Su dulzura.

9
rasanam adhdaram rasika-vara-sad-vaisnava-dhanam
rasagaram saram patita-tati-taram smaranatah
param nityanandastakam idam apirvam pathati yah
tad-anghri-dvandvabjam sphuratu nitaram tasya hrdaye

rasGnam—gusto; adharam—sitio; rasika—experto en melosidades
trascendentales; vara—una bendicién; sad—eminente; vaisnava—vaisnavas;
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dhanam—ricos; rasagaram—el depdsito del rasa; sGram—Ila esencia; patita—
caido; tati—su; taram—muy; smaranatah— param—supremo;
nityanandastakam—Nityanandastakam, idam—este; apdrvam—sin precedentes;
pathati—recita; yah—quien; tad—ese; anghri—por los pies; dvandva—dos;
abjam—lotos; sphuratu—manifiesto; nitaram—altamente cualificado; tasya—su;
hrdaye—en mi corazén.

Que $r1 Nityananda Prabhu sittie Sus pies de loto en el corazén de quien recite
amorosamente este Nityananddstaka sin precedentes, que es el depésito del
rasa, el mayor tesoro entre los mas excelsos rasika vaisnavas, y que es la fuente
y esencia del bhakti-rasa.

Comentario

Las glorias de Nityananda Prabhu se describen en el Capitulo 5 del Adi-lila del Sri
Caitanya-caritamrta. En el significado del Verso 10, Prabhupada escribe:

Segun la opinidn experta, Balarama, como la mas importante de las formas del
grupo cuadruple original, es también el Sankarsana original. Balarama, la primera
expansion de Krsna, Se expande en cinco formas: 1) Mahasankarsana, 2)
Karanabdhisayi, 3) Garbhodakasayi, 4) Ksirodakasayi, y 5) Sesa. Estas cinco
porciones plenarias son las responsables tanto de las manifestaciones cosmicas
espirituales como de las materiales. En estas cinco formas, Sri Balarama asiste al
Sefior Krsna en Sus actividades. De entre estas formas, las cuatro primeras son
responsables de las manifestaciones césmicas, mientras que Sesa es responsable
del servicio personal del Sefior. A Sesa se Le llama Ananta, o ilimitado, porque
asiste a la Personalidad de Dios en Sus ilimitadas expansiones, realizando una
variedad ilimitada de servicios. Sri Balarama es el Dios servidor, que sirve al Sefior
Krsna en todos los asuntos de existencia y conocimiento. Sri Nityananda Prabhu,
que es el mismo Dios servidor, Balarama, ejecuta el mismo servicio para el Sefior
Gauranga con Su compafiia constante.

Caitanyastaka
Rupa Gosvami

1
sadopasyah sriman dhrta-manuja-kayaih pranayitam
vahadbhir girbanair girisa-paramesthi-prabhrtibhih
sva-bhaktebhyah suddham nija-bhajana-mudram upadisan
sa caitanyah kim me punar api drsor yasyati padam

sada—siempre; updsyah—adorable; sriman—hermoso; dhrta—quien acepto;
manuja-kayaih—los cuerpos de los hombres; pranayitam—amor; vahadbhih—
quienes llevaban; gih-vanaih—por los semidioses; girisa—Siva; paramesthi—
Brahma; prabhrtibhih—encabezados por; sva-bhaktebhyah—a sus propios
devotos; suddham—npuro; nija-bhajana—de su propia adoracién; mudram—Ila
marca; upadisan—instruyendo; sah—E|; caitanyah—Sri Caitanya; kim—que; me—
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mi; punah—de nuevo; api—ciertamente; drsoh—de los dos ojos; ydsyati—El ird;
padam—en el camino.

$ri Caitanya Mahaprabhu siempre es la Deidad mas venerable de los semidioses,
incluidos Siva y Brahma quienes le mostraron su amor cuando vinieron
aparentando ser hombres comunes. A Sus devotos les instruye en Su propio
servicio devocional puro. ¢Cudando volvera a hacerse visible ante el sendero de
mis ojos?
2
suresanam durgam gatir atisayenopanisadam

muninam sarvasvam pranata-patalinam madhurima

viniryasah premno nikhila-pasu-palambhuja-drsam

sa caitanyah kim me punar api drsor yasyati padam

sura-isanam—de los reyes de los semidioses; durgam—fortaleza; gatih—el
objetivo;  atiSayena—eminentemente; upanisadam—de los  Upanisads;
munindm—de los sabios; sarva-svam—el principio y fin de todo; pranata-
patalinam—de los grupos de los devotos.; madhurima—Ia dulzura; viniryasah—la
esencia; premnah—de amor; nikhila—todo; pasu-pald—de las pastorcillas de
vacas; ambuja-drsGm—ojos de loto; sah—El; caitanyah—Sefior Caitanya; kim—
que; me—mi; punah—de nuevo; api—ciertamente; drSoh—de los dos ojos;
yasyati—vendra; padam—en el camino.

$r1 Caitanya Mahaprabhu es el refugio de los semidioses, la meta de los
Upanisads, el tnico propésito de los grandes sabios, el preciado refugio de Sus
devotos, y para las gopis de ojos de loto es la esencia del amor. ¢{Cuando volvera
a hacerse visible ante el sendero de mis ojos?

3
svartpam bibhrano jagad-atulam advaita-dayitah
prapanna-srivaso janita-paramananda-garima
harir dinoddhari gajapati-krpotseka-taralah
sa caitanyah kim me punar api drsor yasyati padam

svaripam—forma propia; bibhrana—el que mantiene; jagad-atulam—el
universo ilimitado; advaita—Advaita Acarya; dayitah—querido; prapanna—
entregado; $rivaso—Srivasa Pandita; janita—manifestado; paramananda—
Paramananda Purl; garima—excelencia; harir—el Sefior Supremo; dina-uddhari—
el libertador de los caidos; gajapati—el rey de Orissa; krpa utseka—Iluvia de
misericordia; taralah—temerario; sa—El; caitanyah—Sr1 Caitanya; kim—que;
me—mi; punah—de nuevo; api—ciertamente; drsoh—de los dos ojos; yasyati—
vendra; padam—en el camino.

$ri Caitanya Mahaprabhu ha manifestado Su propia forma, que no puede
compararse con nada en el universo material; le es muy querido a Advaita
Acarya, y Srivasa Pandita se ha entregado a El; es muy respetuoso con
Paramananda Puri; disipa la ignorancia del mundo material, libera a las almas
condicionadas que sufren las miserias triples, y a Maharaja Prataparudra, el rey
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de Orissa, le concedié Su misericordia. ¢ Cuando volvera a hacerse visible ante el
sendero de mis ojos?

4
rasoddama kamarbuda-madhura-dhamojjvala-tanur
yatinam uttamsas taranikara-vidyoti-vasanah
hiranyanam laksmi-bharam abhibhavann angika-ruca
sa caitanyah kim me punar api drsor yasyati padam

rasa-uddama—enloquecido por degustar rasa; kama—deseo; arbuda—millones;
madhura—dulzura; dhama—morada; ujjvala—refulgente; tanur—el cuerpo;
yatinam—por renunciantes; uttamsas—Ia joya cimera; tarani-kara—como la luz
del sol; vidyoti—refulgente; vasanah—uvistiendo; hiranyanam—de oro; laksmi-
bharam—gran opulencia trascendental; abhibhavann—sometiendo; angika-
ruca—el lustre del cuerpo; sa—El; caitanyah— Sri Caitanya; kim—que; me—mi;
punar—otra vez; api—ciertamente; drsor—de los dos ojos; yasyati—vendra;
padam—en el camino.

$r1 Caitanya Mahaprabhu enloquece al saborear las melosidades del servicio
devocional. Su refulgente forma es la morada de la dulzura para millones de
Cupidos y es la joya cimera de los sannyasis. Su vestimenta exhibe el resplandor
del sol, y el esplendor de Su cuerpo eclipsa la belleza del oro. ¢ Cuando volvera a
hacerse visible ante el sendero de mis ojos?

5
hare krsnety-uccaih sphurita-rasano nama-ganana-
krta-granthi-sreni-subhaga-kati-satrojjvala-karah
visalakso dirghdrgala-yugala-khelaficita-bhujah
sa caitanyah kim me punar api drsor yasyati padam

hare krsna iti—el mantra Hare Krsna; uccaih—canta en voz alta; sphurita—
bailando; rasanah—lengua; ndma—de nombres; ganana—contando; krta—
hecho; granthi—nudos; Sreni—serie; subhaga—hermoso; kati-stitra—cinturén;
ujjvala—espléndido; karah—mano; visala—grande; aksah—ojos; dirgha—largos;
argala—irradiar; yugala—par; kheld—con pasatiempos; aficit—doblado;
bhujah—brazos; sah—ese; caitanyah—Sri Caitanya Mahaprabhu; kim—ya sea;
me—mi; punah api—de nuevo; drsoh—de los ojos; yasyati—ird; padam—en el
camino.

ST Caitanya Mahaprabhu canta el mantra Hare Krsna en voz alta, y el santo
nombre baila en Su lengua mientras cuenta las oraciones en un hermoso cordén
anudado que sostiene en Su refulgente mano. Sus ojos son grandes y Sus largos
brazos, flexionados mientras lleva a cabo Sus pasatiempos, llegan hasta Sus
rodillas. ¢ Cuando volvera a hacerse visible ante el sendero de mis ojos?

6

payo-rases tire sphurad-upavanali-kalanaya
muhur vrndaranya-smarana-janita-prema-vivasah
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kvacit krsnavrtti-pracala-rasano bhakti-rasikah
sa caitanyah kim me punar api drsor yasyati pada

payah-raseh—por el mar; tire—por la playa; sphurat—hermoso; upavana-ali—
jardin; kalanaya—viendo; muhuh—continuamente; vrndaranya—el bosque de
Vrndavana; smarana-janita—recordando; prema-vivasah—estar abrumado por el
amor extatico de Krsna; kvacit—algunas veces; krsna—del santo nombre de Krsna;
avrtti—repeticion; pracala—ocupado en; rasanah—cuya lengua; bhakti-rasikah—
experto en servicio devocional; sah—ese; caitanyah—érT Caitanya Mahaprabhu;
kim—vya sea; me—mi; punah api—otra vez; drsoh—de los ojos; ydsyati—iré;
padam—en el camino.

$ri Caitanya Mahaprabhu es el mas elevado de todos los devotos. Algunas veces,
mientras caminaba por la playa, veia un hermoso jardin cercano y lo confundia
con el bosque de Vrndavana. De ese modo, se sentia completamente abrumado
en amor extatico por Krsna y comenzaba a cantar el santo nombre y a bailar. Su
lengua se movia incesantemente mientras cantaba: «iKrsna! iKrspa!» ¢Cuando
volvera a ser el objeto de mi vision Sri Caitanya Mahaprabhu?

7
ratharadhasyarad adhipadavi-nilacala-pater
adabhra-premormi-sphurita-natanollasa-vivasah
sa-harsam gayadbhih parivrta-tanur vaisnava-janaih
sa caitanyah kim me punar api drsor yasyati padam

ratha-aradhasya—del Sefior Supremo, que fue subido al carro; arat—al frente;
adhipadavi—en la carretera principal; nildcala-pateh—del Sefior Jagannatha, el
Sefor de Nilacala; adabhra—gran; prema-irmi—olas de amor por Dios; sphurita—
que se manifestd; natana-ullasa-vivasah—estar abrumado por la dicha
trascendental del baile; sa-harsam—con gran placer; gdyadbhih—quienes
estaban cantando; parivrta—rodeado; tanuh—cuerpo; vaisnava-janaih—por los
devotos; sah caitanyah—ese Sefior $ri Caitanya Mahaprabhu; kim—ya sea; me—
mi; punah api—otra vez; drsoh—de visidén; ydsyati—entrara; padam—en el
camino.

$r1 Caitanya Mahaprabhu bailaba por la calle principal en gran éxtasis ante el
Sefior Jagannatha, el amo de Nilacala, que estaba sentado en Su carro.
Abrumado por la dicha trascendental de la danza y rodeado de vaisnavas que
cantaban los santos nombres, manifestaba olas de amor extatico por Dios.
¢Cuando volvers a ser el objeto de mi visién $ri Caitanya Mahaprabhu?

8
bhuvam sifican asru-srutibhir abhitah sandra-pulakaih
paritango nipa-stabaka-nava-kifijalka-jayibhih
ghana-sveda-stoma-stimita-tanur utkirtana-sukhi
sa caitanyah kim me punar api drsor yasyati padam
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bhuvam—Ila tierra; sifican—echando agua; asru—lagrimas; Srutibhir—por las
orejas; abhitah—por todos lados; sandra—concentrado, denso, pulakaih—vellos
erectos de emocion; parita—lleno; angah—cuerpo; nipa—del arbol kadamba;
stabaka—flores; nava—fresco; kifijalka—filamentos; jayibhih—glorioso; ghana—
nube nueva; sveda—transpiracidon; stoma—de la multitud; stimita—aturdido;
tanur—cuerpos divinos; utkirtana—canto fuerte; sukhi—feliz; sa—ese;
caitanyah—Sri Caitanya Mahaprabhu; kim—ya sea; me—mi; punar api—otra vez;
drsor—vision; yasyati—entrara; padam—en el camino.

$ri Caitanya Mahaprabhu se regocijé durante el canto en voz alta de los santos
nombres, y rocid la tierra con la lluvia de Sus lagrimas. Los vellos de Su cuerpo,
erizados, parecian hermosos filamentos de capullos de kadamba recién
brotados, y Su cuerpo brillaba con profusa transpiracion. ¢ Cuando volvera a ser
el objeto de mi visién $ri Caitanya Mahaprabhu?

9
adhite gauranga-smarana-padavi mangalataram
krtT yo visrambha-sphurad-amala-dhir astakam idam
paranande sadyas tad-amala-padambhoja-yugale
parisphara tasya sphuratu nitaram prema-lahari

adhite—se obtiene; gauranga—Gauranga; smarana—recordando; padavi—Ila
posicion; mangalataram—mas auspicioso; krti—mas afortunado; yo—quien;
visrambha—servicio devocional desprovisto de una actitud respetuosa hacia el
Sefior; sphurad—brillante; amala—inmaculado; dhir—inteligencia; astakam—
ocho; idam—esto; pardanande—dicha espiritual; sadyas—inmediatamente; tad-
amala—a los pies de loto inmaculados de la Suprema Personalidad de Dios;
paddmbhoja—los pies de loto; yugale—en los dos ojos; parisphdrd—en
expansion ; tasya—su; sphuratu—que se manifieste; nitaram—siempre; prema—
amor puro; lahari— olas.

Que el gran océano saturado de olas de amor puro por los pies de $ri Caitanya
Mahaprabhu, semejantes a blancas flores de loto, se haga inmediatamente
visible en todo momento para cualquier persona piadosa que lea estos muy
auspiciosos ocho versos, y que su inteligencia pura brille con fe al meditar en el
Sefior Gauranga.

Comentario

Srila Ripa Gosvami compuso tres himnos con el titulo de Caitanydstaka:
Prathama, Dvitiya y Tritiya, que se incluyen en su Stava-mala (guirnalda de
himnos), una coleccién de oraciones y canciones de alabanza. El Caitanyastaka
anterior es Prathama. Varios versos del Prathama y Dvitiya Caitanydstakas estan
incluidos en el Sr Caitanya-caritdmrta de Krsnadasa Kavirdja Gosvami. Los
siguientes dos Astakas fueron compuestos por Sarvabhauma Bhattacarya, cuyo
primer encuentro con Sri Caitanya Mahaprabhu y Su posterior conversién al
vaisnavismo se describen en el Capitulo 6 del Madhya-lila. Aqui presentamos
algunos extractos del resumen del capitulo:
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Sarvabhauma se entrevisté con Sri Caitanya Mahaprabhu y Le pidié
que escuchase su explicacién de la filosofia vedanta. Sri Caitanya
Mahaprabhu acepté el ofrecimiento y durante siete dias seguidos escuché
a Sarvabhauma Bhattacarya explicar el Vedanta-sitra. [...]

El Bhattacarya era impersonalista, pero Sri Caitanya Mahaprabhu demostrd
que la Verdad Absoluta es la Suprema Personalidad de Dios y que los conceptos de
los filésofos mayavadis acerca del caracter impersonal de la Verdad Absoluta son
incorrectos. [...]

Cuando el Bhattacarya recobré el buen juicio, Sri Caitanya Mahaprabhu le reveld
Su verdadera identidad. El Bhattacarya recitd entonces cien versos de alabanza al
Sefior Caitanya Mahaprabhu y Le ofrecié reverencias. [...]

Otro dia, el Bhattacarya deseaba cambiar el texto del verso tat te ‘nukampam
(SB 10.14.8), pues la palabra mukti-pade no era de su agrado. Queria, en su lugar,
leer bhakti-pade. Sri Caitanya Mahaprabhu aconsejé a Sarvabhauma que no
cambiase el texto del Srimad-Bhagavatam, ya que mukti-pade se referia a los pies
de loto de la Suprema Personalidad de Dios, el Sefior Krsna. El Bhattacarya,
convertido ya en devoto puro, dijo: «Como el significado se presta a confusion, sigo
prefiriendo bhakti-pade». Ante esto, Sri Caitanya Mahaprabhu y los demas
habitantes de Jagannatha Puri Se sintieron muy complacidos. Sarvabhauma
Bhattacarya se volvid entonces un vaisnava puro, y los demas sabios eruditos del
lugar le siguieron.

Saci-sutastaka

Sarvabhauma Bhattacarya

1
nava gaura-varam nava-puspa-saram
nava-bhava-dharam nava-lasya-param
nava-hasya-karam nava-hema-varam
pranamami saci-suta-gaura-varam

nava-gaura-varam—oro nuevo brillante; nava-puspa-saram—flechas de flores
recién floridas; nava-bhava-dharam—mantener estados de animo extaticos
siempre nuevos; nava-lasya-param—absorto en nuevos bailes; nava-hasya-
karam—causando nuevas risas; nava-hema-varam—hermoso o0ro nuevo;
pranamami—me inclino; Sac-suta—al hijo de Madre Saci; gaura-varam—oro
brillante.

Su tez es del color de la nata fresca tefiida de kunkuma; es el lozano Cupido que
lanza flechas de capullos recién floridos; Su estado de danimo continuamente
manifiesta éxtasis emocional inédito; es aficionado a realizar bailes novedosos;
Sus bromas siempre insélitas causan mucho regocijo, y el lustre de Su esplendor
es tan brillante como el oro recién fundido. Me postro ante Gaura, el hermoso
hijo de Madre $Saci.

479



Saci-sutastaka

2
nava-prema-yutam nava-nita-sucam
nava-vesa-krtam nava-prema-rasam

navadha vilasat subha-prema-mayam
pranamami saci-suta-gaura-varam

nava-prema-yutam—dotado de amor divino siempre fresco; nava-nita-Sucam—
luminoso como mantequilla fresca; nava-vesa-krtam—viste un atuendo fresco con
nuevas modas; nava-prema-rasam—saborea siempre nuevas melosidades de
amor por Krsna; navadha vilasat—quien brilla en nueve inéditos estilos [mientras
ejecuta los nueve procesos de servicio devocional]; Subha-prema-mayam—
naturaleza amorosa auspiciosa.

Esta dotado de un amor por Dios siempre lozano; Su radiante brillo es como el
color de la mantequilla recién batida; Su flamante atavio esta siempre dispuesto
de forma novedosa; disfruta de nuevas melosidades de amor por Krsna;
mientras ejecuta los nueve procesos de devocidn se ve resplandeciente en nueve
inéditos estilos y esta impregnado de una naturaleza amorosa muy auspiciosa.
Me postro ante Gaura, el hermoso hijo de Madre Saci.

3
hari-bhakti-param hari-nama-dharam
kara-japya-karam hari-nama-param
nayane satatam pranayasru-dharam
pranamami saci-suta-gaura-varam

hari-bhakti-param—absorto en la devocién a S$ri Hari; hari-nama-dharam—quien
tiene los nombres de Hari; kara-japya-karam—quien utiliza Sus manos para
recitar; japa—meditacién; hari-ndma-param—quien es adicto a los nombres de
Hari; nayane—en Sus ojos; satatam—siempre; pranaya-asru—lagrimas de amor;
dharam—tener.

Est3 absorto en la devocién a $ri Hari; mantiene el canto de los nombres de Hari;
mientras canta, cuenta los santos nombres en los dedos de Sus manos; es adicto
al nombre de Hari, y lagrimas de amor fluyen constantemente de Sus ojos. Yo
me postro ante Gaura, el hermoso hijo de Madre Saci.

4
satatam janata-bhava-tapa-haram
paramartha-parayana-loka-gatim
nava-leha-karam jagat-tapa-haram
pranamami saci-suta-gaura-varam

satatam—siempre; janata—humanidad; bhava—existencia material; tapa-
haram—quien quita el sufrimiento; parama-artha—el propdsito supremo;
parayana—dedicado; loka—gente; gatim—objetivo; nava-leha-karam—quien
hace que los hombres se vuelvan como abejas; jagat-tapa-haram—quien elimina
el sufrimiento del mundo material.
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Esta constantemente erradicando el sufrimiento de la existencia material de la
humanidad; es el objetivo de la vida para las personas que se dedican al supremo
interés propio; inspira a los hombres a volverse como abejas (ansiosas por la
miel del krsna-prema), y erradica la fiebre ardiente del mundo material. Me
postro ante Gaura, el hermoso hijo de Madre Saci.

5
nija-bhakti-karam priya-carutaram
nata-nartana-nagara-raja-kulam
kula-kamini-manasa-lasya-karam
pranamami saci-suta-gaura-varam

nija-bhakti-karam—quien causa servicio devocional a si mismo; priya-
carutaram—quien es mas atractivo para sus amados sirvientes; nata-nartana—
quien baila con un humor dramatico; nagara-raja-kulam—El promueve la familia
de Krsna, el rey de los amantes; kula kamini—mujeres jovenes atractivas;
manasa—mente; lasya—bailando; karam—causas.

Inspira devocion pura hacia Si mismo; es muy atractivo para Sus amados
sirvientes; con Su dramatico baile exhibe las caracteristicas del rey de los
amantes, y hace bailar las mentes de las hermosas jovenes del pueblo. Me postro
ante Gaura, el hermoso hijo de Madre $Saci.
6

karatala-valam kala-kantha-ravam

mrdu-vadya-suvinikayd madhuram

nija-bhakti-gunavrta-natya-karam

pranamami saci-suta-gaura-varam

kara-tala-valam—junto con cimbalos de mano; kala—suave; kantha—garganta;
ravam—sonido; mrdu—suave; vadya—toca; suvinakayd—con la agradable vina
de cuerda; madhuram—dulce; nija-bhakti—Su propia devocidén; guna—
cualidades; avrta—cubierto; natya-karam—causando baile.

Su garganta emite dulces sonidos melodiosos al compas de los karatalas
mientras suenan suavemente las notas de la vina. Asi, inspira a los devotos a
concebir dramaticas danzas infundidas con aspectos de Su propio servicio
devocional. Me postro ante Gaura, el hermoso hijo de Madre $aci.

7
yuga-dharma-yutam punar nanda-sutam
dharani-sucitram bhava-bhavocitam
tanu-dhyana-citam nija-vasa-yutam
pranamami saci-suta-gaura-varam

yuga-dharma—Ia practica religiosa para la era de Kali; yutam—imbuido; punah—
de nuevo; nanda-sutam—el hijo de Nanda; dharani—la Tierra; su-citram—muy
maravilloso; bhava—nacimiento y muerte; bhava—el humor; ucitam—adecuado;
tanu—cuerpo; dhyana—meditacidn; citam—conciencia; nija-vasa—Su propia
morada; yutam—acompanado.

481



Saci-tanayastaka

Es el hijo de Nanda Maharaja que ha regresado de nuevo acompaiado por el
movimiento de sankirtana, la practica religiosa de la era de Kali. Es el insélito
ornamento resplandeciente de la Tierra; Su estilo de prédica se adapta
adecuadamente al ciclo de nacimiento y muerte; Su conciencia esta fija en
meditacion en Su propia forma de Krsna, y siempre esta acompafiado de Su
morada trascendental. Me postro ante Gaura, el hermoso hijo de Madre $acl.

8
arunam nayanam caranam vasanam
vadane skhalitam svaka-nama-dharam
kurute su-rasam jagatah jivanam
pranamami saci-suta-gaura-varam

arunam—rojo como el sol naciente; nayanam—ojos; caranam—pies; vasanam—
ropa; vadane—en Su boca; skhalitam—vacilante; svaka-ndma—Su propio
nombre; dharam—tomando; kurute—influye; su-rasam—un sabor dulce;
jagatah—de la manifestacidén césmica; jivanam—uvida.

Sus 0jos, las plantas de Sus pies y Su ropa son rojizas como el color que anuncia
el sol naciente; Su voz se entrecorta cuando pronuncia Sus propios nombres y, a
través del universo, evoca un dulce sabor hacia la vida. Yo me postro ante Gaura,
el hermoso hijo de Madre $Saci.

Saci-tanayastaka

Sarvabhauma Bhattacarya

1
ujjvala-varana-gaura-vara-deham
vilasita-niravadhi-bhava-videham

tri-bhuvana-pavana-krpayah lesam
tam pranamami ca sri-saci-tanayam

ujjvala—brillante; varana—tez; gaura-vara-deham—hermoso cuerpo dorado;
vilasita—mostrd; niravadhi—sin  cesar; bhava—éxtasis; videham—cuerpo
trascendental; tri-bhuvana—los tres mundos; pavana—purificando; krpayah—
por Su misericordia; lesam—particula atémica; tam—a El; pranamami—ofrezco
reverencias; ca—también; $ri-saci-tanayam—al hijo de madre Sacl.

Su excelente cuerpo espiritual es de un color dorado deslumbrante. Sublimes
éxtasis trascendentales le hacen estremecerse incesantemente. Una fraccion de
Su misericordia es capaz de liberar los tres mundos. A ese hijo de Sri Sacidevi le
ofrezco mis respetuosas reverencias.

2
gadgadantara-bhava-vikaram
durjana-tarjana-nada-visalam
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bhava-bhaya-bhaijana-karana-karunam
tam pranamami ca Sri-Saci-tanayam

gadgada—voz entrecortada; antara—internamente; bhava-vikaram—
transformaciones extaticas; durjana—hombres malvados; tarjana—amenazando;
nada—sonido; visalam—poderoso; bhava-bhaya—miedo al ciclo repetitivo de
nacimiento y muerte; bhadjana—disipa; karana—por qué; karunam—
misericordia; tam—a El; pranamami— ofrezco reverencias; ca—también; sri-$aci-
tanayam—al hijo de madre Sac.

En Su interior alberga transformaciones fruto de éxtasis tales como la voz
entrecortada. El poderoso sonido de Su voz es una amenaza para la gente
malvada. Su misericordia disipa todos los temores causados por la existencia
mundana. A ese hijo de $r1 Sacidevi le ofrezco mis respetuosas reverencias.

3
arunambara-dhara caru-kapolam
indu-vinindita-nakha-caya-ruciram
jalpita-nija-guna-nama-vinodam
tam pranamami ca Sri-saci-tanayam

aruna—azafran; ambara—ropas; dhara—vistiendo; caru—hermoso; kapolam—
frente; indu—Iluna; vinindita—burldn; nakha—Ilas ufas; caya—filas; ruciram—
resplandor; jalpita—pronunciado; nija-guna—Sus propias cualidades; nama—Su
nombre; vinodam—el disfrutador; tam—a El; pranamami— ofrezco reverencias;
ca—también; $ri-saci-tanayam—al hijo de madre Sacl.

Sus ropas son rojizas como el sol de la mafiana, y Su frente es muy hermosa. Sus
resplandecientes uias se burlan de la belleza de la luna, y se deleita cantando
Su propio nombre y sobre Sus cualidades trascendentales. A ese hijo de Sri
Sacidevi le ofrezco mis respetuosas reverencias.

4
vigalita-nayana-kamala-jala-dharam
bhiasana-nava-rasa-bhava-vikaram
gati-atimanthara-nrtya-vilasam
tam pranamami ca Sri-saci-tanayam

vigalita—fluyen; nayana-kamala—ojos de loto; jala-dharam—corrientes de agua;
bhisana—ornamento; nava-rasa—de melosidades frescas; bhava-vikaram—
transformaciones extaticas; gati—los movimientos; ati-manthara—muy lentos;
nrtya-vildasam—pasatiempos de baile; tam—a El; pranamami—ofrezco
reverencias; ca—también; sri-Saci-tanayam—al hijo de madre Sacl.

De Sus ojos cual lotos fluyen incesantes lagrimas como rios, y Sus ornamentos
son las transformaciones alentadas por el éxtasis al saborear nuevos y continuos
sentimientos amorosos. Sus movimientos son muy lentos y colmados de gracia
al exhibir Su aficién por la danza. A ese hijo de St Sacidevi le ofrezco mis
respetuosas reverencias.
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5
caficala-caru-carana-gati-ruciram
mafijira-rafijita-pada-yuga-madhuram
candra-vinindita-Sitala-vadanam
tam pranamami ca Sri-saci-tanayam

caficala—inquietos; cdru-carana—pies encantadores; gati—los movimientos;
ruciram—agradable; maiijira-rafijita—adornado con tobilleras; pada-yuga—Ilos
dos pies; madhuram—dulce; candra-vinindita—superar la luna; Sitala-vadanam—
cara refrescante; tam—a El; pranamami—ofrezco reverencias; ca—también; $ri-
Saci-tanayam—al hijo de madre Sacl.

Los alegres movimientos de Sus adorables y danzarines pies son muy agradables,
y el tintineo de Sus campanitas tobilleras los hace aun mas atractivos. Su
reconfortante rostro supera el efecto de los refrescantes rayos de la luna. A ese
hijo de Sri Sacidevi le ofrezco mis respetuosas reverencias.

6
dhrta-kati-dora-kamandalu-dandam
divya-kalevara-mundita-mundam
durjana-kalmasa-khandana-dandam
tam pranamami ca Sri-saci-tanayam

dhrta—usando; kati-dora—taparrabo; kamandalu—lota; dandam—personal;
divya-kalevara—cuerpo divino; mundita—afeitado; mundam—-cabeza; durjana—
personas malvadas; kalmasa—pecados; khandana—destruyendo; dandam—
castigo; tam—a El; pranamami—ofrezco reverencias; ca—también; sri-saci-
tanayam—al hijo de madre Sacl.

Utiliza una simple tela como vestimenta, y lleva un bastén y cantaro de mendigo.
A la divina elegancia de Su cuerpo la culmina Su cabeza afeitada. Su enmienda
destruye los pecados de las personas malvadas. A ese hijo de $ri $acidevi le
ofrezco mis respetuosas reverencias.
7
bhisana-bhi-raja-alaka-valitam
kampita-bimbadhara-varadd-ruciram
malayaja-viracita-ujjvala-tilakam
tam pranamami ca Sri-saci-tanayam

bhidsana—ornamento; bhi-raja—polvo de la tierra; alaka—pelo; valitam—
dotado; kampita—temblor; bimba-adhara—labios como bayas rojas; vara-
ruciram—excelente y agradable; malaya-ja—madera de sandalo; viracita—
dibujado; ujjvala-tilakam—brillantes marcas en la frente; tam—a El; pranamami—
ofrezco reverencias; ca—tambien; sri-Saci-tanayam—al hijo de madre Sacl.

Durante Su vida de casado, Su rostro esta rodeado por mechones de cabello
oscuro, decorados con polvo de tierra. Sus labios rojos y excelentes son tal como
la fruta bimba, y cuando tiemblan en éxtasis, son aun mas hermosos. Su frente
esta marcada con una reluciente marca de tilak hecha de pasta de sandalo. A ese
hijo de $ri Sacidevi le ofrezco mis respetuosas reverencias.
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8
nindita-aruna-kamala-dala-nayanam
ajanu-lambita-sri-bhuja-yugalam
kalevara-kaisora-nartaka-vesam
tam pranamami ca sri-saci-tanayam

nindita—incomparable;  aruna—rojizos; kamala-dala—pétalos de loto;
nayanam—ojos; a-janu—hasta las rodillas; lambita—extension; sri—espléndido;
bhuja-yugalam—dos brazos; kalevara—cuerpo divino; kaiSora—adolescente;
nartaka-vesam—vestido como un actor de baile; tam—a El; pranamami—ofrezco
reverencias; ca—tambien; sri-saci-tanayam—al hijo de la madre Saci.

La resplandeciente belleza de Sus ojos, como pétalos de loto, supera la del sol
naciente. Sus dos hermosos brazos se extienden hasta las rodillas. Su divino
cuerpo esta vestido al estilo de un bailarin adolescente. A ese hijo de $ri Sacidevi
le ofrezco mis respetuosas reverencias.

Vrndavanastaka

Rupa Gosvami

1
mukunda-murali-rava-sravana-phulla-hrd-ballavi-
kadambaka-karambita-prati-kadamba-kufijantara

kalinda-giri-nandini-kamala-kandalandolina
su-gandhir anilena me saranam astu vrndatavi

mukunda—Mukunda; murali—de la flauta; rava—del sonido; sSravana—
escuchando; phulla—flor; hrd—corazén; ballavi—de gopis; kadambaka—arboles
kadambaka; karambita—hacer sonar; prati—hacia uno y otro; kadamba—flores
kadamba; kufijantard—arboledas; kalinda giri nandini—la hija de la montafia
Kalinda (Yamuna); kamala—flores de loto; kandalandolina—flores blancas
pequeias; su—hermoso; gandhir—fragancia; anilena—Ilo trajo por medio del aire;
me—mi; Saranam—tomar refugio; astu—que sea; vrndatavi—Vrndavana.

El lugar donde los lotos del Yamuna se balancean de un lado a otro, acariciados
por una fragante y suave brisa, y donde se encuentran bosques de arboles
kadamba llenos de innumerables gopis, cuyos corazones florecen de felicidad al
escuchar el melodioso sonido de la flauta Murali de Mukunda, que ese
Vrndavana sea mi refugio.

2
vikuntha-pura-samsrayad vipinato 'pi nihsreyasat

caturmukha-mukhair api sprhita-tarna-dehodbhava
jagad-gurubhir agrimaih saranam astu vrndatavi

vikuntha—Vaikuntha; pura—ciudades; samsrayad—por fuerza; vipinato—
bosques; api—aunque; nihsreyasat—el mas alto bien; sahasra—miles; gunitam—
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dotado de buenas cualidades; sriyam—opulencias; praduhati—manifiesta; rasa-
Sreyasim—maravilloso rasa; caturmukha-mukhair—con cuatro cabezas y bocas;
api—inclusive; sprhita—deseado; tarna—una brizna de hierba; deha—cuerpos;
udbhava—obtener; jagad—universo; gurubhir—por el maestro espiritual;
agrimaih—muy avanzado; saranam—refugio; astu—que sea; vrndatavi—de
Vrndavana.

Ese lugar donde desean nacer, incluso como briznas de hierba, tanto Brahma
como otros jagad-gurus y que, a pesar de ser un bosque, es miles de veces mas
opulento, hermoso, encantador e idilico que las ciudades espirituales de
Vaikuntha, que ese Vrndavana sea mi refugio.

3
andrata-vikasvara-vratati-pufija-puspavali-
visari-vara-saurabhodgama-rama-camatkarini
amanda-makaranda-bhrd-vitapi-vrnda-vandi-krta-
dvirepha-kula-vandita saranam astu vrndatavi

andrata—sin interrupcion; vikasvara—expandido; vratati—enredaderas; pufija—
muchisimo; puspa—de flores; avali—de grupos; visari—una clase de planta;
vara—excelente; saurabha—fragancia; udgama—saliendo adelante; rama—Ila
diosa de la fortuna; camatkarini—se llena de asombro; amanda—brillante;
makaranda—miel; bhrd—abejorros; vitapi—del arbol; vrnda—Vrndavana;
vandi—ofreciendo oraciones a; krta—habiendo hecho; dvirepha—abejas; kula—
con el grupo; vandita—recita oraciones; saranam—tomando refugio; astu—que
sea; vrndatavi—de Vrndavana.

Ese lugar donde incesantemente florecen fragantes enredaderas que colman de
asombro a la diosa de la fortuna, y donde los abejorros, en arboles saturados de
miel sumamente dulce, son poetas que se postran recitando elocuentes
oraciones, que ese Vrndavana sea mi refugio.

4
ksanadyuti-ghana-sriyor vraja-navina-yinoh padaih
su-valgubhir alankrta lalita-laksma-laksmi-bharaih
tayor nakhara-mandali-sikhara-keli-caryocitair
vrta kisalayankuraih saranam astu vrndatavi

ksanadyuti—reldampago; ghana—nube; Sriyor—tan hermoso; vraja—Vraja;
navina—nueva; ydnoh—de la joven pareja; padaih—huellas; su—hermoso;
valgubhir—encantador; alankrtaG—decorado; lalita—delicado; laksma—Ila marca;
laksmi—fortuna; bharaih—por el gran peso; tayor—de ellos; nakhara—Ilas ufias;
mandali—el circulo; Sikhara—Ilas cupulas; keli—juguetdn; caryocitair—actividad
apropiada; vrta—rodeado; kiSalayankuraih—ramitas y brotes; Saranam—
tomando refugio; astu—que sea; vrndatavi—de Vrndavana.

Ese lugar decorado con briznas de hierba, engalanado con encantadoras huellas
y marcas de las juguetonas uiias de los pies de la divina y joven pareja de Vraja,
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quienes son tan gloriosos como una nube monzénica y un relampago, que ese
Vrndavana sea mi refugio.

5
vrajendra-sakha-nandini-Subhataradhikara-kriya-
prabhavaja-sukhotsava-sphurita-jangama-sthavara
pralamba-damananuja-dhvanita-vamsika-kakali-
rasajiia-mrga-mandald saranam astu vrndatavr

vrajendra sakha—Sefior Krsna; nandini—hija; subhataradhikara—de la gloriosa
Radhika; kriya—pasatiempos; prabhavaja—celebrar; sukha-utsava—festival de
gran felicidad; sphurita—estaba teniendo lugar; jangama—moviendo; sthavara—
no se mueve; pralamba—colgando hacia abajo; damana—controlando; anuja—
hermano mas joven; dhvanita—hecho sonar; vamsika—de la flauta vamsi;
kakali—el tono dulce; rasajia—saborear; mrga—ciervo; mandald—Ilugar;
Saranam—tomar refugio; astu—que sea; vrndatavi—de Vrndavana.

Ese lugar donde tanto las criaturas méviles como las inertes celebran un gozoso
festival al ver la gloria de los hermosos pasatiempos de Srimati Radharani, y
donde los ciervos saborean el néctar de la dulce melodia de la flauta del Sefior
Krsna, que ese Vrndavana sea mi refugio.

6
amanda-mudiraGmbudabhyadhika-madhuri-medura-
vrajendra-suta-viksanonnatita-nila-kanthotkara
dinesa-suhrd-atmaja-krta-nijabhimanollasal-
lata-khaga-mrgangand saranam astu vrndatavi

amanda—gran; mudira—como una nube de reldmpagos; ambuda—nube;
abhyadhika—mas; madhuri—dulzura; medura—brillante; vrajendra-suta—el hijo
del rey de Vraja (Nanda Maharaja); viksana—por la mirada; unnatita—actuando;
nila—azul negruzco; kantha—cuello; utkard—un gran cimulo; dinesa—el hijo del
Sol; suhrd—amigo bienqueriente; atmaja—parientes; krta—hecho; nija—propio;
abhiman—orgullo; anollasal—jubiloso; latd—enredaderas; khaga—los pdjaros;
mrga—animales; angand—caminando; saranam—tomar refugio; astu—que sea;
vrndatavi—de Vrndavana.

Ese lugar donde los pavos reales brincan y bailan para ver al hijo del rey de Vraja,
que es mas encantador que un gran cumulo de nubes monzénicas, y donde las
aves, las enredaderas y las flores se llenan de jubilo al escuchar a Srimati
Radharant clamar orgullosamente el bosque como propiedad suya, que ese
Vrndavana sea mi refugio.

7
aganya-guna-nagari-gana-garistha-gandharvika-
manoja-rana-caturi-pisuna-kufija-pufjojjvala
jagat-traya-kala-guror lalita-lasya-valgat-pada-
prayoga-vidhi-saksini Saranam astu vrndatavi
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aganya—innumerables; guna—cualidades; nagari—heroina; gana—Ila multitud;
garistha—mas pesado; gandharvika—Radharani; manoja—oh, Cupido; rana—
pelea; caturi—con experiencia; pisuna—emocionante; kufja—y en los
bosquecillos; pufjojjvald—espléndido; jagat—del universo; traya—tres; kala—
tiempo; guror—el maestro; lalita—Lalita; /asya—bailando; valgat—agraciado;
pada—pies; prayoga—procedimiento; vidhi—reglas; saksini—un testigo;
Saranam—tomar refugio; astu—que sea; vrndatavi—de Vrndavana.

Ese espléndido lugar saturado de experiencias en las versadas riiias de amantes
de S$rimati Radharani, la mejor de todas las virtuosas heroinas, y testigo de los
agraciados danzarines pies de Krsna, maestro de las bellas artes en los tres
mundos, que ese Vrndavana sea mi refugio.

8
varistha-hari-dasata-pada-samrddha-govardhana
madhiadvaha-vadhid-camatkrti-nivasa-rasa-sthala

agadha-gahana-sriyo madhurima-vrajenojjvala
vrajasya sahajena me saranam astu vrndatavi

varistha—el mejor; hari—de Hari; dasata—servidumbre; pada—pies; samrddha—
floreciente; govardhana—colina Govardhana; madhu—miel; udvaha—cargando;
vadhi—gopis; camatkrti—de maravilla; nivasa—residencia; rasa—danza rasa;
sthala—tierra; agddha—manifiesta; gahana—arboledas; sriyah—hermoso;
madhurima—la dulzura; vrajena—de Vraja; ujjvald—esplendido; vrajasya—de
Vraja; sahajena—natural; me—a mi; Saranam—refugio; astu—que sea;
vrndatavi—de Vrndavana.

Ese lugar donde se ubica la colina Govardhana, que tiene la suerte de ser la mejor
sirvienta del Sefor Hari, donde se encuentra la arena de baile de la danza rasa,
la cual llena de asombro a las hermosas gopis, y donde se halla la espléndida
dulzura de muchos bosques encantadores, que ese Vrndavana sea mi refugio.

9
idam nikhila-niskutavali-varistha-vrndatavi-
guna-smarana-kari yah pathati susthu padyastakam
vasan vyasana-mukta-dhir anisam atra sad-vasanah
sa pita-vasane vasi ratim avapya vikridati

idam—este; nikhila—todo; niskuta—de los jardines; avali—de una multitud;
varistha—el mejor; vrndatavi—de los bosques de Vrndavana; guna—cualidad;
smarana—recordando; kari—hago; yah—quien; pathati—quien lee; susthu—
cuidadosamente; padydstakam—estos ochos versos; vasan—residiendo;
vyasana—problema; mukta—Iliberado; dhir—inteligencia; anisam—siempre;
atra—aqui; sad-vasanah—siempre deseando; sa—esa persona; pita-vasane—
que se viste con tela amarilla (Krsna); vasi—control; ratim—atraccioén; avapya—
alcanzar; vikridati—disfruta Sus pasatiempos.

Una persona que reside aqui en Vrndavana, de corazén libre de pecado, que
controla sus sentidos, que siempre permanece con los devotos, y que lee
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cuidadosamente estos ocho versos en memoria de las trascendentales virtudes
de Vrndavana, el mejor de todos los jardines forestales, alcanzara el amor y
disfrutara de pasatiempos trascendentales con el Sefior Krsna.

Comentario

La belleza de Vrndavana esta mas alla de la imaginacion de incluso los mas grandes
poetas. Solo nitya-siddhas como Ripa Gosvami pueden describir la morada
trascendental de Krsna. Asi atraen nuestras mentes y despiertan un deseo de
unirnos a El en Sus pasatiempos eternos. Las glorias de Vrndavana se describen en
el Capitulo 20 del Libro de Krsna:

El bosque de Vrndavana mejord debido a las lluvias y estaba repleto de datiles
maduros, mangos, moras y otras frutas. El Sefior Krsna, la Suprema Personalidad
de Dios, Sus amigos y el Sefior Balarama, entraron al bosque para disfrutar de la
atmosfera de la nueva estacion. Las vacas, alimentadas con hierba tierna, estaban
muy saludables y sus ubres estaban muy llenas de leche. Cuando el Sefior Krsna
las llamé por su nombre inmediatamente se acercaron a El por carifio, y en su
jubilosa condicién la leche fluia de sus ubres. El Sefior Krsna se sentia muy
complacido mientras paseaba a través del bosque de Vrndavana cercano a la
colina Govardhana, y vio que todos los arboles a la ribera del Yamuna estaban
decorados con colmenas que rezumaban miel. En la colina Govardhana habia
muchas cascadas, y sus corrientes producian un agradable sonido. Krsna las oia
mientras observaba las cuevas de la colina. Cuando la estacion de las lluvias no
habia acabado por completo, sino que gradualmente iba convirtiéndose en otofio,
y especialmente cuando llovia en el bosque, algunas veces Krsna y sus compafieros
se sentaban bajo un arbol o dentro de las cuevas de la colina Govardhana y
disfrutaban comiendo frutas maduras, y hablaban con gran placer. Mientras Krsna
y Balarama estaban en el bosque, madre Yasoda solia enviarles algunas frutas,
dulces y arroz mezclado con yogur. Krsna lo tomaba, y se sentaba en una losa de
piedra en la ribera del Yamuna y llamaba a Sus amigos para que se unieran a El.
Mientras Krsna, Balarama y Sus amigos comian, observaban las vacas, terneros y
toros. Las vacas, con sus pesadas ubres, parecian estar un poco cansadas de estar
de pie, y al echarse rumiando el pasto se alegraban, al verlas Krsna se sentia
satisfecho; estaba orgulloso de ver la belleza del bosque, lo cual era debido a la
estacion lluviosa, que no era mas que la manifestacién de Su propia energia.

Govardhanastaka

Visvanatha Cakravarti Thakura

1
krsna-prasadena samasta-saila-
samrajyam apnoti ca vairino 'pi

Sakrasya yah prapa balim sa saksad
govardhano me disatam abhistam
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krsna-prasaddena—por la misericordia de Krsna; samasta—de todas; Saila—las
montaias; samrajyam—el rey; apnoti—logrado; ca—y; vairino—enemigo; api—a
pesar de que; Sakrasya—por Indra; yah—quien; prapa—adquirido; balim—
medios de adoracion; sah—ese; saksat—directamente; govardhanah—
Govardhana; me—a mi; disatam—puede cumplir; abhistam—deseo apreciado.

Por la misericordia de Krsna la colina Govardhana se convirtié en el rey de todas
las montaiias y recibio el respetuoso homenaje de su enemigo Indra. Que la
colina Govardhana cumpla mis deseos.

2
sva-prestha-hastambuja-saukumarya-
sukhanubhdter ati-bhami-vrtteh
mahendra-vajrahatim apy ajidnam
govardhano me disatam abhistam

sva-prestha—su amado; hastah-ambuja—mano de loto; saukumarya—con
delicadeza juvenil; sukha—felicidad; anubhita—siendo conscientes; ati—
también; bhidmi—Ila tierra; vrtteh—siguiendo los pasos; mahendra—de Indra;
vajra—rayo; hati—golpeado; api—a pesar de que; ajignam—inconsciente;
govardhanah—Govardhana; me—a mi; diSatam—puede cumplir; abhistam—
deseo apreciado.

Sostenida sobre la tierra en la suave mano de loto de su amado, no percibié que
estaba siendo golpeada por el rayo de Indra. Que la colina Govardhana cumpla
mis deseos.
3
yatraiva krsno vrsabhanu-putrya
danam grhitum kalaham vitene
Sruteh sprha yatra mahaty atah sri-
govardhano me disatam abhistam

yatra—donde; eva—ciertamente; krsnah—Krsna; vrsabhanu-putryah—de la hija
del rey Vrsabhanu; danam—caridad; grhitum—para recoger; kalaham—una
pelea; vitene—se ha extendido; Sruteh—de los Vedas; sprha—deseo; yatra—
donde; mahati—gran; atah—por eso; sri—santo; govardhanah—Govardhana;
me—a mi; disatam—puede cumplir; abhistam—deseo apreciado.

Con la hija de Vrsabhanu Krsna discutia queriéndole cobrar el arancel, disputa
que los Vedas en persona desean presenciar. Que la colina Govardhana cumpla
mis deseos.
4
snatva sarah svasu samira-hasti
yatraiva nipadi-paraga-dhalih
aloldayan khelati caru sa sri-
govardhano me disatam abhistam
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snatva— banandose; sarah—Ilago; svasu—agradable; samira—de la brisa; hasti—
el elefante; yatra—donde; eva—ciertamente; nipadi—flores nipa y otras
kadamba—kadamba; pardga—del polen; dhilih—polvo; alola—nadando; ayat—
considerando; khelati—jugueteando; caru—hermoso; sah—el; sri—santo
(address); govardhanah—Govardhana; me—a Mi; disatam—puede cumplir;
abhistam—deseo apreciado.

Un elefante baiiandose en un lago cercano, ahi chapotea con gracia cubierto de
polen de flores kadamba aventado por una agradable brisa. Que la colina
Govardhana cumpla mis deseos.

5
kastdarikabhih sayitam kim atreti
uham prabhoh svasya muhur vitanvan
naisargika-sviya-sila-sugandhair
govardhano me disatam abhistam

kastdrika—almizcle; sayitam—se relajan; kim—que; atreti—viene; svasya—de Su
propio; muhuh—repetidamente; vitanvan—distribuyendo; sviya—Su propio;
Sila—piedra; sugandha—fragancia; govardhanah—Govardhana; me—a mi;
disatam—puede cumplir; abhistam—deseo apreciado.

éDe dénde proviene la dulce fragancia de Govardhana, vendra del ciervo
almizclero? ¢Vendra del Sefior mismo que ahi juega? ¢O vendra acaso del aroma
natural de Govardhana? Que la colina de Govardhana cumpla mis deseos.

6
vamsi-pratidhvany-anusara-vartma
didrksavo yatra harim harinyah
yantyo labhante na hi vismitah sa
govardhano me disatam abhistam

vamsi—de la flauta; pratidhvana—el sonido; anusara—siguiendo; vartma—
camino; didrksavah—Ilos curiosos; yatra—donde; harim—Hari; harinyah—el
venado hembra; yantyah—mientras emite dulces vibraciones; labhante—lograr;
na—no; hi—ciertamente; vismitadh—perplejo, asombrado; sah—a El;
govardhanah—Govardhana; me—a mi; diSatam—puede cumplir; abhistam—
deseo anhelado.

Las ciervas buscan a Hari siguiendo la estela de la melodia de Su flauta, y
quedando perplejas no lo pueden encontrar. Que la colina Govardhana cumpla
mis deseos.
7
yatraiva gangam anu navi radham
aroha madhye tu nimagna-naukah
krsno hiradhanugalo babhau sa
govardhano me disatam abhistam
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yatra—donde; eva—ciertamente; gangam—en el rio Ganga; anu—seguir; navi—
en la barca; aroha—sentado; madhye—en el medio; tu—pero; nimagna—
sumergido; naukd—barca; dgala—espléndida; babhau—deslumbrante; sa—El;
govardhanah—Govardhana; me—mi; disatam—puede cumplir; abhistam—deseo
apreciado.

Mientras la Divina Pareja navegaba para cruzar el rio Ganga, la barca comenz6 a
hundirse en medio del rio. Al aferrarse Radha a Su cuello, Krishna se veia
espléndidamente atractivo. Que la colina Govardhana cumpla mis deseos.

8
vina bhavet kim hari-dasa-varya-
padasrayam bhaktir atah srayami
yam eva saprema nijesayoh sri-
govardhano me disatam abhistam

vin@—sin; bhavet—logrado; kim—que; hari-dasa-varya—el mejor de los sirvientes
de Hari; pada—por los pies; asrayam—aquien esta protegido; bhaktih—servicio
devocional puro; atah—por lo tanto; yam—quienes (el divino rey y la reina); eva—
ciertamente; sa-prema—de amor extético; nija—como propio; isa—sefior; Sri—
santo (trato de respeto); govardhanah—Govardhana; me—mi; diSatam—puede
cumplir; abhistam—deseo anhelado.

Sin refugiarse a los pies de la colina Govardhana, que es el mejor de los sirvientes
de Hari y que esta colmado de amor por el rey y la reina divinos, écomo seria
posible alcanzar el servicio devocional puro? Que la colina Govardhana cumpla
mis deseos.
9
etat pathed yo hari-dasa-varya-

mahdanubhavastakam ardra-cetah

sri-radhika-madhavayoh padabja-

dasyam sa vinded acirena saksat

etat—esto; pathed—el lector; hari-dasa-varya—el mejor de los sirvientes del
Sefior Hari; mahda-anubhdva—el supremamente opulento; astaka—ocho versos;
ardra-cetah—con corazones derretidos; $ri-radhika-madhavayah—de $ri Radha-
Madhava; padabja—los pies de loto; dasyam—servidumbre; sa—él; vindet—
puede obtener; acirena—muy pronto; saksat—directo.

Que el lector de estos ocho versos que glorifican al mas grande siervo de Hari, su
corazon fundiéndose en amor puro, rapidamente alcance el servicio directo a los
divinos pies de loto de $ri $ri Radha-Madhava.

Comentario

En el Décimo Canto de Srimad-Bhagavatam, Capitulos 24-26, se puede encontrar
una descripcion de la colina Govardhana y el pasatiempo de Krsna al levantarla. Al
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comentar sobre la cancidn Jaya Radha-Madhava, que también menciona a Krsna
como el levantador de Govardhana, giri-vara-dhari, Prabhupada dijo:

Entonces, como los residentes de Vrndavana aman a Krsna sin ninguna condicion,
de manera similar, Krsna también los ama sin ninguna condicién. Vraja-jana-
vallabha giri-vara-dhari. Cuando los habitantes de Vrndavana estaban en peligro
por haber detenido el Indra-yajfia, e Indra se enojé mucho y envié una nube muy
grande y poderosa que derramé lluvia sobre Vrndavana sin cesar durante siete
dias. Los habitantes se perturbaron mucho, y Krsna, aunque El era solo un nifio de
siete afios, los salvo levantando la colina Govardhana. Asi le ensefid a Indradeva,
el semidiods, que «Para detener tu disturbio solo he tenido que utilizar mi dedo
mefiique, eso es todo» [risas]. Asi que él cayo de rodillas. Esto lo encontrarais en
el libro de Krsna.

Entonces, como gopi-jana-vallabha Su Unica ocupacion es proteger a gopi-
jana. Entonces, nuestro movimiento para la conciencia de Krsna ensefia a como
convertirse en uno de los gopi-jana. Asi Krsna nos salvara de cualquier peligro,
incluso levantando una colina o montafa. Krsna es muy amable y poderoso.
Cuando Krsna levanto la colina, no estaba practicando algun sistema de yoga. Ese
es Dios, aunque era un nifio, jugaba como un nifio, se comportaba como un nifio,
pero cuando habia necesidad, se manifestaba como Dios. Eso es Krsna.

Radhikastaka

Krsnadasa Kaviraja Gosvami

1
kunkumakta-kaficanabja-garva-hari-gaurabha
pitanadficitabja-gandha-kirti-nindi-saurabha
ballavesa-siinu-sarva-vancitartha-sadhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika

kunkuma—con polvo rojo perfumado; akta—cubierto; kaficana—dorado; abja—
flor de loto; garva—orgullo; hdri—quitando; gaura—dorado; bha—que es
espléndida; pitana—con azafran; aficita—marcado; abja—de las flores de loto;
gandha—aroma dulce; kirti—fama; nindi—menospreciando; saurabhd—Ila de
agradable fragancia.; ballava—de los pastores de vacas; iSa—del rey (Nanda);
sianu—del hijo (Krsna); sarva—todo; varficita—lo que se desea; artha—con el
propdsito; sadhikd—la que cumple; mahyam—a mi; Gtma—Su propio; pada-
padma—de los pies de loto; dasya-da—quien otorga servicio; astu—puede llegar
a ser; radhika—Srimati Radharani.

Su espléndida tez dorada despoja el orgullo de una aurea flor de loto ungida con
tinte de polvo rojo kunkuma. Su dulce fragancia se burla de la fama del aroma
de una flor de loto rociada con polvo de azafran. Ella esta plenamente cualificada
para cumplir todos los deseos del hijo del rey de los pastores de vacas. Que $ri
Radhika me otorgue el servicio de Sus pies de loto.

493



Radhikastaka

2
kauravinda-kanti-nindi-citra-patta-satika
krsna-matta-bhrnga-keli-phulla-puspa-vatika
krsna-nitya-sangamartha-padma-bandhu-radhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika

kauravinda—de coral; kanti—el esplendor; nindi—castigar; citra—sorprendente y
colorido; patta-satikd—La que viste prendas de seda; krsna—Krsna; matta—
enloquecido; bhrrnga—abejorros; keli—pasatiempos; phulla—florecid; puspa—
flor; vatika—que es como un jardin; krsna—con Krsna; nitya—a diario; sangama—
union; artha—con el propésito; padma-bandhu—el amigo de las flores de loto (el
dios del sol); radhika—la adoradora; mahyam—a mi; atma—Su propio; pada-
padma—de los pies de loto; dasya-da—quien otorga servicio; astu—puede llegar
a ser; radhika—Srimati Radharant.

Sus sorprendentes y coloridas vestimentas de seda hacen que el esplendor del
coral se sienta avergonzado. Ella es un jardin de flores en pleno florecimiento
donde el enloquecido abejorro llamado Krspna realiza Sus pasatiempos. Ella
adora al dios del sol diariamente con el fin de obtener la continua compaiiia de
Su amado Krsna. Que $rT Radhika me otorgue el servicio de Sus pies de loto.

3
saukumarya-srsta-pallavali-kirti-nigraha
candra-candanotpalendu-sevya-sita-vigraha
svabhimarsa-ballavisa-kama-tapa-badhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika

saukumdrya—con delicadeza juvenil; srsta—provisto; pallava—de hojas recién
brotadas; ali—de la multitud; kirti—la fama; nigrahd—La que niega; candra—Ila
luna; candana—pasta de sandalo; utpala—flores de loto; indu—y alcanfor;
sevya—adorable por; Ssita—fresca; vigrahd—cuya forma; sva—Su propia;
abhimarsa—por el toque; ballavi—de las pastorcillas de vacas; isa—del Sefior
(Krsna); kama—de los deseos; tapa—el calor y la angustia; badhikda—Ila que disipa;
mahyam—a mi; atma—Su propio; pada-padma—de los pies de loto; dasya-da—
quien otorga servicio; astu—puede llegar a ser; radhika—Srimati Radharani.

Su encantadora delicadeza juvenil desafia la fama de las hojas recién brotadas.
Su cuerpo fresco es digno de ser servido por la luna refrescante, pasta de
sandalo, flores de loto y alcanfor. Cuando Ella toca al seiior de las gopis, disipa
el abrasador calor de Sus ardientes deseos. Que $ri Radhika me conceda el
servicio de Sus pies de loto.
4
visva-vandya-yauvatabhivanditapi ya rama
rapa-navya-yauvanadi-sampada na yat-sama
Sila-harda-lilaya ca sa yato 'sti nadhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika
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visva—por el universo; vandya—adorado; yauvatd—por la multitud de jovenes
gopis; abhivanditd—quien es venerada reverencialmente; api—incluso; ya—
quien; rama—de la diosa de la fortuna; ridpa—belleza; navya-yauvana—juventud
loable; adi—y demds; sampadd—con las opulencias; na—no; yat—a quien;
sama—aquien es igual; sila—de la naturaleza; harda—de amor puro; lilaya—por
los pasatiempos; ca—y; sa—Ella; yatah—de quien; asti—hay; na—no; adhika—
alguien mayor; mahyam—a mi; atma—Su propio; pada-padma—de los pies de
loto; dasya-da—quien otorga servicio; astu—puede llegar a ser; radhika—Srimati
Radharani.

Aunque la diosa de la fortuna Laksmi Devi es adorada por otras jovenes diosas
glorificadas en el universo entero, aun asi, no es comparable en lo mas minimo
a $ri Radhika en cuanto a belleza, loable juventud u otras divinas opulencias
femeninas. No hay nadie en el mundo material o espiritual superior a Radhika
en expresar de manera natural los amorosos pasatiempos. Que $ri Radhika me
otorgue el servicio de Sus pies de loto.

5
rasa-lasya-gita-narma-sat-kalali-pandita
prema-ramya-ripa-vesa-sad-gunali-mandita
visva-navya-gopa-yosid-alito 'pi yadhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika

rasa-lasya—en la danza rasa; gita—cantando; narma—bromas; sat—
transcendentales; kald—en las artes; dli—la multitud; panditd—quien es muy
erudita; prema—amor; ramya—belleza; ripa—forma; vesa—vestido y adornos;
sat—transcendental; guna—de cualidades; ali—por las multitudes; mandita—que
esta decorada; visva—por el universo; navya—ser alabado; gopa-yosit—de
pastorcillas de vacas; alitah—que la multitud; api—incluso; ya—quien; adhika—
quien es la mejor; mahyam—a mi; atma—Su propio; pada-padma—de los pies de
loto; dasya-da—quien otorga servicio; astu—puede llegar a ser; radhika—Srimati
Radharantr.

Ella es muy versada en muchas artes trascendentales, como bailar en la danza
rdsa, cantar y bromear. Ella esta decorada con muchas cualidades divinas, tales
como Su naturaleza amorosa y exquisita belleza, asi como también con prendas
de vestir y adornos maravillosos. Incluso entre las pastorcillas de vacas de Vraja,
que son elogiadas por todo el universo, Ella es la mejor en todos los sentidos.
Que $rT Radhika me otorgue el servicio de Sus pies de loto.

6
nitya-navya-ripa-keli-krsna-bhava-sampada
krsna-raga-bandha-gopa-yauvatesu kampada
krsna-ripa-vesa-keli-lagna-sat-samadhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika
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nitya—eterno; navya—juvenil; riapa—belleza; keli—pasatiempos; krsna—de
Krsna; bhava—amor; sampadd—que estd dotada de las opulencias; krsna—de
Krsna; raga—por amor; bandha—con enlaces; gopa-yauvatesu—a las jovenes
gopis; kampada—aque causa temblor; krsna—de Krsna; ripa—hermosa forma;
vesa—prendas y adornos; keli—pasatiempos; lagna—apego; sat—
transcendental; samadhika—quien se dedica a la meditacion; mahyam—a mi;
atma—Su propio; pada-padma—de los pies de loto; dasya-dd—quien otorga
servicio; astu—puede llegar a ser; radhika—Srimati Radharani.

Ella posee las opulencias de la eterna belleza juvenil, de los pasatiempos eternos
y del amor eterno por Krsna. Sus sentimientos extaticos de amor por Krsna hacen
temblar a las gopis, que también estan enamoradas de Krsna, y siempre esta
apegada a meditar en la bella forma, los adornos, las prendas de vestir y en los
pasatiempos de S$ri Krsna. Que Sri Radhika me otorgue el servicio de Sus pies de
loto.

7
sveda-kampa-kantakasru-gadgadadi-saricita
marsa-harsa-vamatadi-bhava-bhusanaricita

krsna-netra-tosi-ratna-mandanali-dadhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika

sveda—sudorosa; kampa—temblor; kantaka—erizamiento de los vellos del
cuerpo; asru—lagrimas; gadgada—ahogando la voz; adi—y otros sintomas de
éxtasis; saficiti—quien ha acumulado; amarsa—impaciencia; harsa—alegria;
vamatd—retorcido; dadi—y otros; bhava—de estados de animo extaticos;
bhusand—con los adornos; aficita—que estd marcada; krsna—de Krsna; netra—
los ojos; tosi—deleitando; ratna—joyas; mandana—adornos; dali—con las
multitudes; dddhikd—quien usa; mahyam—a mi; atma—Su propio; pdda-
padma—pies de loto; ddsya-dd—quien otorga servicio; astu—puede llegar a ser;
radhika—Srimati Radharani.

Ella esta agraciada con los ocho sintomas de éxtasis de sattvika-bhdava, como
temblores, transpiracion, erizamiento de los vellos del cuerpo, lagrimas y voz
entrecortada. Ella esta adornada con diferentes ornamentos emotivos del
éxtasis, como la impaciencia, la alegria y la contrariedad. Ademas, esta decorada
con hermosas joyas que proporcionan un deleite completo a los ojos de Krsna.
Que $ri Radhika me otorgue el servicio de Sus pies de loto.

8
ya ksanardha-krsna-viprayoga-santatodita-
neka-dainya-capaladi-bhava-vrnda-modita
yatna-labdha-krsna-sanga-nirgatakhiladhika
mahyam atma-pada-padma-dasya-dastu radhika

ya—Ella quien; ksana-ardha—medio momento; krsna—Sri Krsna; viprayoga—por
separacion; santata—extendido; udita—surgido; aneka—muchos; dainya—de
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sufrimiento; capala—inquietud; adi—y mas; bhava—éxtasis; vrnda—multitudes;
moditd—quien esta emocionada; yatna—con gran esfuerzo; labdha—alcanzado;
krsna—de Krsna; sanga—compaiiia; nirgata—ido; akhila—todo; adhika—
angustia mental; mahyam—a mi; atma—Su propio; pada-padma—pies de loto;
dasya-da—quien otorga servicio; astu—puede llegar a ser; radhika—Srimati
Radharanr.

Si Ella se separa de Krsna, aunque sea solo por un momento, se ve afectada por
un terrible sufrimiento, desdicha, inquietud y una multitud de otros sintomas
extaticos de separacion. Pero cuando recupera la compaiiia de Krsna tras algun
esfuerzo, entonces toda Su angustia se desvanece de inmediato. Que $ri Radhika
me otorgue el servicio de Sus pies de loto.

9
astakena yas tv anena nauti krsna-vallabham
darsane 'pi sailajadi-yosidali-durlabham
krsna-sanga-nanditatma-dasya-sidhu-bhajanam
tam karoti nanditali-saficayasu sa janam

astakena—por estos ocho versos; yah—quien; tu—de hecho; anena—con estos;
nauti—glorifica; krsna-vallabhaGm—quien es querida por Krsna; darsane—uvision;
api—incluso; Saila-ja—que nacié de la montafia (Parvatl); adi—y otros; yosit—de
mujer; ali—por multitudes; durlabhadm—muy dificil de alcanzar; krsna—de Krsna;
sanga—por la compaiiia; nandita—encantado; Gtma—Su propio; dasya—servicio;
sidhu—del néctar; bhdjanam—el destinatario; tam—a él; karoti—Ella hace;
nandita—jubilosas; dali—amigas gopis; saficayd—en la asamblea; asu—con
rapidez; sd—Ella; janam—esa persona.

Es muy dificil para Parvati y para otras excelsas diosas lograr siquiera un atisbo
de Srimati Radharani, quien es tan querida por el Sefior Krsna. Pero si alguien la
glorifica recitando estos ocho versos, entonces, puesto que esta encantada en
Su continua unién con Krsna, le otorgara el dulce néctar de Su servicio personal
a esa persona, quien asi podra entrar en la asamblea de Sus afines amigas
encantadas.

Comentario

Como se menciond con respecto a la cancion Radhika-stava de Ripa Gosvami,
Prabhupada y los dcaryas anteriores, fueron muy cuidadosos de hablar sobre
Srimati Radharani, pues Su tattva es un tema confidencial. Sin embargo, en
ocasiones especiales, como Radhastami, se anima a los devotos a que se acerquen
a pedirle bendiciones. En 1973, Prabhupada celebré el dia de la aparicidon de
Radharani en Londres. Al final de la conferencia, le dijo a su audiencia:

Radharani es la potencia original de placer, y esta siempre absorta pensando
en Krsna. Por tanto, cualquiera que se presente ante Radharani para servir aKrsna,
oh, se complacera tanto, «Oh, aqui hay un devoto de Krsna»; e inmediatamente
recomendara: «Oh, Krsna, aqui hay un devoto, y es mejor que Yo». Asi es
Radharani. Yo puedo ser el granuja mas caido, pero si trato de llegar a Krsna a
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través de Radharani, entonces mi esfuerzo sera exitoso. Por lo tanto, primero
debemos adorar a Radharani. Esa es nuestra mision. En lugar de ofrecer
directamente una flor a Krsna, simplemente ponla en manos de Radharani:
«Madre Radharani, jagan-mata, si tienes la amabilidad de tomar esta flor y
ofrecérsela a Krsna» [...].

Asi que esta es nuestra filosofia, complacer a Krsna a través de Radharani, y
justo hoy es el auspicioso dia del advenimiento de Radharani. Entonces debemos
ofrecer pusparijali y orarle a Radharani: «Radharani, ten la amabilidad de ser
misericordiosa y hablale de mi a Tu Krsna. A Su Krsna. Krsna es Suyo». Krsna,
Radha-Krsna. Krsna no es independiente. Krsna es propiedad de Radharani. Asi
que tenéis que acercaos a Krsna a través de Radharani. Es decir, hoy es el dia
propicio. Adorad muy bien a Radharani y sed feliz. Muchas gracias. Hare Krsna.

Madhurastaka

Vallabhacarya

1
adharam madhuram vadanam madhuram
nayanam madhuram hasitam madhuram
hrdayam madhuram gamanam madhuram
madhuradhi-pater akhilam madhuram

adharam—Ilabios; madhuram—dulces; vadanam—cara; madhuram—dulce;
nayanam—ojos; madhuram—dulces; hasitam—sonrisa; madhuram—dulce;
hrdayam—corazén; madhuram—dulce; gamanam—manera de andar;
madhuram—dulce; madhura-adhi-pateh—del emperador de la dulzura;
akhilam—todo; madhuram—dulce.

Sus labios son dulces, Su rostro es dulce, Sus ojos son dulces, Su sonrisa es dulce,
Su corazén es dulce, Su andar es dulce jTodo es dulce en el Emperador de la
dulzura!

2
vacanam madhuram caritam madhuram
vasanam madhuram valitam madhuram
calitam madhuram bhramitam madhuram
madhuradhi-pater akhilam madhuram

vacanam—habla; madhuram—dulce; caritam—caracter; madhuram—dulce;
vasanam—ropa; madhuram—dulce; valitam—pliegues del vientre; madhuram—
dulces; calitam—movimientos; madhuram—dulces; bhramitam—deambular;
madhuram—dulce; madhura-adhi-pateh—del emperador de la dulzura;
akhilam—todo; madhuram—dulce.

Sus palabras son dulces, Su caracter es dulce, Su ropa es dulce, Sus pliegues de
vientre son dulces, Sus movimientos son dulces, Su deambular es dulce. iTodo
es dulce en el Emperador de la dulzura!
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3
venur madhuro renur madhurah
panir madhurah padau madhurau
nrtyam madhuram sakhyam madhuram
madhuradhi-pater akhilam madhuram

venuh—flauta; madhurah—dulce; renuh—polvo; madhurah—dulce; panih—
manos; madhurah—dulces; padau—pies; madhurau—dulces; nrtyam—danzar;
madhuram—dulce; sakhyam—amistad; madhuram—dulce; madhura-adhi-
pateh—del emperador de la dulzura; akhilam—todo; madhuram—dulce.

Su flauta es dulce, el polvo de Sus pies es dulce, Sus manos son dulces, Sus pies
son dulces, Su danzar es dulce, Su amistad es dulce. iTodo es dulce en el
Emperador de la Dulzura!

4
gitam madhuram pitam madhuram
bhuktam madhuram suptam madhuram
rapam madhuram tilakam madhuram
madhuradhi-pater akhilam madhuram

gitam—cantar; madhuram—dulce; pitam—ropa amarilla; madhuram—dulce;
bhuktam—comer; madhuram—dulce; suptam—dormir; madhuram—dulce;
ripam—belleza; madhuram—dulce; tilakam—tilaka (marca en la frente);
madhuram—dulce; madhura-adhi-pateh—del emperador de la dulzura;
akhilam—todo; madhuram—dulce.

Su cantar es dulce, Su ropa amarilla es dulce, Su comer es dulce, Su dormir es
dulce, Su belleza es dulce, Su tilaka es dulce. Todo es dulce en el Emperador de
la Dulzura!
5

karanam madhuram taranam madhuram

haranam madhuram ramanam madhuram

vamitam madhuram samitam madhuram

madhuradhi-pater akhilam madhuram

karanam—actos; madhuram—dulces; taranam—Iliberacién; madhuram—dulce;
haranam—robar; madhuram—dulce; ramanam—relaciones amorosas;
madhuram—dulces; vamitam—oblaciones; madhuram—dulces; samitam—
tranquilidad; madhuram—dulce; madhura-adhi-pateh—del emperador de la
dulzura; akhilam—todo; madhuram—dulce.

Sus actos son dulces, Su liberacidon es dulce, Sus robos son dulces, Sus diversiones
amorosas son dulces, Sus oblaciones son dulces, Su tranquilidad es dulce. iTodo
es dulce en el Emperador de la Dulzura!

6
gufija madhura mala madhura
yamunda madhura vici madhura
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salilam madhuram kamalam madhuram
madhuradhi-pater akhilam madhuram

gufija—collar de bayas; madhurd—dulce; malad—guirnalda; madhura—dulce;
yamunda—el rio; madhura—dulce; vici—olas; madhura—dulces; salilam—agua;
madhuram—dulce; kamalam—lotos; madhuram—dulces; madhura-adhi-pateh—
del emperador de la dulzura; akhilam—todo; madhuram—dulce.

Su collar de bayas guija es dulce, Su guirnalda de flores es dulce, Su rio Yamuna
es dulce, sus olas son dulces, su agua es dulce, sus lotos son dulces. iTodo es
dulce en el Emperador de la Dulzura!

7
gopi madhura lila madhura
yuktam madhuram bhuktam madhuram
hrstam madhuram Sistam madhuram
madhuradhi-pater akhilam madhuram

gopi—pastorcillas de vacas; madhura—dulces; lila—pasatiempos; madhura—
dulces; yuktam—union; madhuram—dulce; bhuktam—comida; madhuram—
dulce; hrstam—deleite; madhuram—dulce; Sistam—cortesia; madhuram—dulce;
madhura-adhi-pateh—del emperador de la dulzura; akhilam—todo;
madhuram—dulce.

Sus gopis son dulces, Sus pasatiempos son dulces, Su unién es dulce, Su comida
es dulce, Su deleite es dulce, Su cortesia es dulce jtodo es dulce en el
Emperador de la Dulzura!
8
gopa madhura gavo madhura
yastir madhura srstir madhura
dalitarm madhuram phalitam madhuram
madhuradhi-pater akhilam madhuram

gopah—pastorcillos de vacas; madhura—dulces; gavah—vacas; madhura—
dulces; yastih—acompafiantes; madhura—dulces; srstih—creacion; madhura—
dulce; dalitam—pisadas; madhuram—dulces; phalitam—proliferacion;
madhuram—dulce; madhura-adhi-pateh—del emperador de la dulzura;
akhilam—todo; madhuram—dulce.

Sus gopas son dulces, Sus vacas son dulces, Su bastén es dulce, Su creacion es
dulce, Su garbo es dulce, Sus actos fructiferos son dulces. jTodo es dulce en el
Emperador de la Dulzura!

Comentario
La dulzura de Krsna es un tema confidencial, porque solo puede saborearse
cuando la conciencia esta completamente libre de toda contaminacion material y
el devoto esta completamente absorto en el sentimiento de servidumbre. De lo
contrario, la tendencia serd disfrutar de la dulzura del Sefior para los propios
propositos egoistas. Prabhupada nos da un vislumbre de la caracteristica
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inconcebiblemente maravillosa de la dulzura de Krsna en el siguiente significado
(CC Madhya 21.104:

Cuando consideramos de forma imparcial los ilimitados pasatiempos del Sefior,
vemos que Sus pasatiempos como ser humano en este planeta —donde Se
divierte como un pastorcillo de vacas con una flauta en Sus manos, joven y lozano
tal como un bailarin de ballet— son pasatiempos y rasgos que nunca estan sujetos
a las leyes y embriagueces materiales. La maravillosa belleza de Krsna se
manifiesta en el planeta supremo, Gokula (Goloka Vrndavana). A un nivel inferior
esta Su representacion en el cielo espiritual, e inferior a eso es Su representacién
en la energia externa (Devi-dhama). Una mera gota de la dulzura de Krsna puede
inundar estos tres mundos, es decir, Goloka Vrndavana, Hari-dhama
(Vaikunthaloka) y Devi-dhama (el mundo material). En todas partes, la belleza de
Krsna sumerge a todos en el éxtasis de la bienaventuranza trascendental. En
realidad, las actividades de yogamaya estan ausentes en el cielo espiritual y en los
planetas Vaikunthas. Ella actia uUnicamente en el planeta supremo, Goloka
Vrndavana, para manifestar las actividades de Krsna; y (también) cuando El
desciende al universo material para complacer a Sus innumerables devotos en el
mundo material.

Upadesamrta 7 — Significado

El santo nombre del Sefior Krsna, Su naturaleza, pasatiempos, etc., todos
pertenecen a la naturaleza de la verdad, la belleza y la bienaventuranza absolutas.
Naturalmente son muy dulces, igual que el azucar cande que gusta a todo el
mundo. La nesciencia, sin embargo, se compara con la enfermedad llamada
ictericia, causada por secreciones biliares. La lengua de una persona que ha sido
afectada por laictericia no puede saborear los caramelos de aztcar. Sino mas bien,
una persona con ictericia considera muy amargas las cosas dulces. En forma
similar, avidya (la ignorancia) adultera la capacidad de saborear el nombre, la
naturaleza, la forma vy los pasatiempos de Krsna, los cuales son
trascendentalmente sabrosos. Si a pesar de esta enfermedad, alguien adopta con
mucho cuidado y atencion el proceso de conciencia de Krsna, canta el santo
nombre y escucha los pasatiempos trascendentales de Krsna, su ignorancia se
desvanecerd, y su lengua podra saborear la dulzura de la naturaleza trascendental
de Krsna y de Su parafernalia. Semejante recuperacién de la salud espiritual es
Unicamente posible mediante el cultivo regular de conciencia de Krsna.

Corastaka

Bilvamangala Thakura

1
vraje prasiddham navanita-cauram
gopangananam ca dukdla-cauram
aneka-janmarjita-papa-cauram
cauragraganyam purusam namami
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vraje—en Vraja; prasiddham—bien conocido; navanita-cauram—el ladrén de
mantequilla; gopangananam—de las gopis; ca—y; dukdla-cauram— aquel que
roba la ropa hecha de tela fina; aneka—muchos; janma—nacimientos; arjita—
acumulados; papa—pecados; cauram—elimina; caura—ladrén; agraganyam—el
principal; purusam—Ila persona suprema; namami—ofrezco mis respetuosas
reverencias.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a ese principal de los ladrones, famoso en
Vraja como el ladrén de mantequilla y aquel que roba la ropa de las gopis, y
quien, para aquellos que se refugian en El, elimina los pecados acumulados
durante muchas vidas.

2
sri-radhikaya hrdayasya cauram
navambuda-syamala-kanti-cauram
padasritanam ca samasta-cauram
cauragraganyam purusam namami

$ri-radhikaya—de Sri Radhika; hrdayasya—del corazén; cauram—el ladrén;
nava—nueva; ambuda—nube de lluvia; syamala-kanti—oscuro brillo; cauram—
roba; pada-asritanam— de aquellos que buscan refugio en Sus pies; ca—y;
samasta—todo tipo de pecados y miserias; cauram—quita; caura—Iladron;
agraganya—el principal; purusam—a la persona suprema; namami— ofrezco mis
respetuosas reverencias.

Ofrezco mis respetuosas reverencias al principal de los ladrones, quien roba el
corazén de $ri Radhika, quien se lleva el oscuro brillo de una nube de lluvia fresca
y quien quita todos los pecados y sufrimientos de aquellos que buscan refugio
en Sus pies de loto.

3
akificani-krtya padasritam yah
karoti bhiksum pathi geha-hinam
kenapy aho bhisana-caura idrg
drstah sruto va na jagat-traye ‘pi

akificani-krtya—convierte en mendigos; pada-asritam— que han buscado refugio
en Sus pies; yah—quien; karoti—hace; bhiksum—mendigo; pathi—en el camino;
geha-hinam—sin hogare; kena—épor qué?; api—incluso; aho—iay!; bhisana-
caura—temible ladrén; idrg—este; drstah—uvisto; srutah—oido; va—o; nd—no;
jagat-traye—en los tres mundos; api—incluso.

El convierte a aquellos que han buscado refugio en Sus pies en mendigos y
vagabundos sin hogar. jAy! Jamas se ha visto ni oido hablar de un ladron tan
temible en los tres mundos.
4
yadiya namapi haraty asesam
giri-prasaran-api papa-rasin
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ascarya-ripo nanu caura idrg
drstah sruto va na maya kadapi

yadi—si; iya—este; nadma—nombre; api—incluso; harati—quita; asesam—
ilimitados; giri-prasaran—montanias; api—incluso; papa-rasin—signos de pecado;
ascarya-ripah—forma maravillosa; nanu—pero; caura—ladrén; Idrg—tal;
drstah—he visto; Srutah—oido hablar; va—o; na—no; maya—yo; kadad—cuando;
api—incluso.

Cualquiera que pronuncie Su nombre se purifica de una montafia de pecados.
iNunca antes habia visto ni oido hablar de un ladrén tan asombrosamente
maravilloso!

5
dhanam ca manam ca tathendriyani
pranadms ca hrtva mama sarvam eva
palayase kutra dhrto ‘dya caura
tvam bhakti-damnasi maya niruddhah

dhanam—riqueza; ca—y; manam—mente; ca—y; tatha—asi como; indriyani—
sentidos; pranan—vida; ca—y; hrtva—después de robar; mama—mi; sarvam—
todo; eva—ciertamente; paldyase—obtener proteccion; kutra—ddnde; dhrtah—
tomado; adya—hoy; caura—ladrén; tvam—Tu; bhakti-ddmna—cuerda de
devocidn; asi—Tu eres; mayd—por mi; niruddhah—capturado.

iOh ladrén! Has robado mi riqueza, mi honor, mis sentidos, mi vida y todo lo que
aprecio. ¢{Donde puedes huir? Te he capturado con la cuerda de mi devocion.

6
chinatsi ghoram yama-pasa-bandham
bhinatsi bhimam bhava-pasa-bandham
chinatsi sarvasya samasta-bandham
naivatmano bhakta-krtam tu bandham

chinatsi—cortas; ghoram—Ia terrible; yama-pasa-bandham—soga de Yamaraja;
bhinatsi—tajas; bhimam—temible; bhava-pasa-bandham—ataduras de la
existencia material; chinatsi—cortas; sarvasya—de todos; samasta-bandham—
atadura; na—no; eva—ciertamente; atmanah—propios; bhakta-krtam—devotos;
tu—pero; bandham—nudo.

Tu cortas la terrible soga de Yamaraja, tajas la espantosa cuerda de la existencia
material y desatas la atadura material de todos, pero no puedes cortar el nudo
asegurado por Tus propios devotos amorosos.

7
man-manase tamasa-rasi-ghore
kara-grhe duhkha-maye nibaddhah
labhasva he caura! hare! ciraya
sva-caurya-dosocitam eva dandam
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man-méanase—en mi mente (corazdn); tamasa-rasi-ghore—la terrible oscuridad
de la ignorancia; kara-grhe—prision; duhkha-maye—miserable; nibaddhah—
bound; labhasva—gain; he caura!—o thief; hare/—He who takes away; ciraya—
after a long time; sva-caurya—Your stealing; dosa—crimes; ucitam—befitting;
eva—cetainly; dandam—punishment.

iOh, ladrén de todo lo mio! Hoy Te he encerrado en la miserable prisiéon de mi
corazoén, que es muy temible debido a la terrible oscuridad de mi ignorancia. Alli
permaneceras por un largo tiempo, recibiendo el castigo adecuado por Tus
crimenes de robo.
8
kara-grhe vasa sada hrdaye madiye
mad-bhakti-pasa-drdha-bandhana-niscalah san
tvam krsna he! pralaya-koti-satantare ‘pi
sarvasva caura hrdayan-nahi mocayami

kara-grhe—prision; vasa—resides; sadd—para siempre; hrdaye—en el corazon;
madiye—mi; mad-bhakti-pdsa—el nudo de mi devocién; drdha—fuerte;
bandhana—atando; niscalah—unflinching; sat—existe eternamente; tvam—Tu;
krsna hel—oh, Krsna; pralaya—aniquilacion; koti—milliones; Sata—cientos;
antare—en diferentes; api—aunque; sarvasva—todos; caura—ladrén; hrdayan—
en mi corazéon; nghi—no; mocayami—voy a liberar.

iOh, Krsna, ladron de todo lo que poseo! Con el nudo de mi devocion siempre
apretado, seguiras residiendo eternamente en la prision de mi corazon, ya que
no Te liberaré por millones de eras."

Comentario

En esta oracion se describe la naturaleza absoluta de las cualidades
trascendentales de Krsna. Incluso cuando actda como ladrén, un comportamiento
condenado y castigado en este mundo, dicho robo siempre es para el beneficio de
aquellos de quienes roba, y tales actividades son una fuente de alegria para todos
los involucrados. Un devoto de quien el Sefior roba nunca sale perdiendo, sino que
gana mas alla de su imaginacién. Srila Prabhupada habla sobre la propensién al
robo de Krsna en sus libros y conferencias. Aqui tenemos algunos ejemplos.

$rimad-Bhagavatam 1.7.10 - Significado

La palabra hari expresa varios significados, pero la importancia principal de la
palabra es que el Sefior vence todo lo inauspicioso, y se lleva la mente del devoto
al conferirle amor puro y trascendental. Por el hecho de recordar al Sefior en
momentos de una afliccién intensa, podemos liberarnos de todas las variedades
de sufrimientos y ansiedades. Gradualmente, el Sefior vence todos los obstaculos
que haya en el sendero del servicio devocional de un devoto puro, y el resultado
de las nueve actividades devocionales, tales como oir y cantar, se manifiesta.

Las ensefianzas de la reina Kunti - Verso 10
Como somos partes integrales de Krsna, quien tiene plena libertad, nosotros
también tenemos plena libertad, aunque la cantidad de ella es muy diminuta.
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Aunque la cantidad de sal que hay en una gota de agua de mar no se puede
comparar con la cantidad de sal que hay en el océano, la composicién quimica
tanto de la gota como del océano es la misma. De igual manera, cualquier cosa
que tengamos en una diminuta cantidad se halla presente en su plenitud en Krsna
(janmady asya yatah). Por ejemplo, tenemos la propensién a robar, a tomar cosas
que pertenecen a otros. ¢Por qué? Porque Krsna tiene la misma propensién. A
menos que la propension a robar esté presente en la Verdad Absoluta, icémo
puede presentarse en nosotros? A Krsna se Le conoce como «el ladron de
mantequilla». Pero el robo de Krsna y el nuestro son diferentes. Como nosotros
estamos contaminados por lo material, nuestro robo es abominable, mientras que
en el plano espiritual y absoluto el mismo robo es tan hermoso que se disfruta.
Madre Yadoda disfruta, pues, de las actividades delictivas de Krsna. Esa es la
diferencia entre material y espiritual.

$rimad-Bhagavatam 8.19.32 - Significado

En relacién con esto, Srila Viévanatha Cakravarti Thakura explica que la misma
palabra harih significa «el que quita». Hari, la Suprema Personalidad de Dios, quita
todos los sufrimientos a la persona que entra en contacto con El; ademas, al
principio podria parecer que también le quita todas sus posesiones materiales, la
fama, la educacién y la belleza. Como se afirma en el Srimad-Bhagavatam
(10.88.8): yasyaham anugrhnami harisye tad-dhanam sanaih. El Sefior dijo a
Maharaja Yudhisthira: «La primera manifestacién de Mi misericordia hacia un
devoto es que le privo de todas sus posesiones, y, en especial, de su opulencia
material, su dinero». Ese es el favor especial del Sefior para con el devoto sincero.
Si un devoto es sincero y quiere a Krsna por encima de todo, pero al mismo tiempo
estd apegado a las posesiones materiales, que suponen un obstaculo en su cultivo
de conciencia de Krsna, el Sefior recurre a diversas tacticas y le despoja de todas
sus posesiones. En este verso, Sukracarya dice que el enano brahmacari va a
llevarselo todo. Con esas palabras, indica que el Sefior nos quita todas nuestras
posesiones materiales, asi como nuestra mente. Quien entrega su mente a los pies
de loto de Krsna (sa vai manah krsna-paddravindayoh), de forma natural puede
sacrificarlo todo por satisfacerle. Bali Maharaja, a pesar de ser un devoto, estaba
apegado a las posesiones materiales. Por esa razén, el Sefior se mostré muy
bondadoso con él y, favoreciéndole de modo especial, aparecié en la forma de
Vamana para llevarse todas sus posesiones materiales, ademas de su mente.

Damodarastaka
Krsna Dvaipayana Vyasa
1
namamisvaram sac-cid-ananda-rapam
lasat-kundalam gokule bhrajamanam

yasoda-bhiyolikhalad dhavamanam
paramrstam atyantato drutya gopya
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namami— ofrezco mis humildes reverencias; iSvaram—al controlador supremo;
sat-cit-Gnanda-rdpam—cuya forma se compone de eternidad, conocimiento y
bienaventuranza; lasat-kundalam—cuyos pendientes juegan y danzan; gokule
bhrajamanam—aquien se manifiesta espléndidamente en Gokula; yasoda-bhiya—
con miedo a madre Yasoda; uldkalat-dhGvamanam—quien se baja del mortero de
madera y sale corriendo; para-amrstam—atrapandolo por la espalda; atyam—
muy; tatam drutya—persiguiéndolo rapidamente; gopyd—por la gopi (Sri
Yasoda).

Le ofrezco mis humildes reverencias al Sefior Supremo, $ri Damodara, cuya
forma corporal es la personificacion de la existencia eterna, el conocimiento y la
bienaventuranza y que resplandece hermosamente en el divino reino de Gokula.
Sus zarcillos en forma de tiburon se mueven oscilando cuando huye
apresuradamente de madre Yasoda, que Lo persigue mientras se aleja corriendo
del mortero de madera, temeroso de madre Yasoda, que corre velozmente tras
El hasta atraparlo.

2
rudantam muhur netra-yugmam mrjantam
karambhoja-yugmena satanka-netram
muhuh svasa-kampa-trirekhanka-kantha-
sthita-graivam damodaram bhakti-baddham

rudantam—Illorando; muhuh—una y otra vez; netra-yugmam—Sus 0jos;
mrjantam—frotandose; kara-ambhoja-yugmena—con Sus dos manos de loto; sa-
atanka-netram—con ojos muy temerosos; muhuh—una y otra vez; svasa—
respiracion rapida y suspiros; kampa—temblando; tri-rekha-anka-kantha—cuello
marcado con tres lineas (como una caracola); sthita—situado; graiva—collares de
perlas y otros adornos para el cuello; ddma-udaram—a El con una soga alrededor
de su vientre; bhakti-baddham—aquien estd atado por la devocion.

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

3
itidrk sva-lilabhir ananda-kunde
sva-ghosam nimajjantam akhyapayantam
tadiyesita-jfiesu bhaktair jitatvam
punah prematas tam satavrtti vande

iti idrk—mostrando de esta manera (pasatiempos infantiles como el damodara-
lila, etc.); sva-lilabhih—por Sus propios pasatiempos; ananda-kunde—en un lago
de felicidad; sva-ghosam—Su propia familia y los otros residentes de Gokula;
nimajjantam—inmersidn; akhyapayantam—revela; tadiya-isita-jiiesu—a quienes
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desean conocer su majestad (aisvarya); bhaktaih jitatvam—Su cualidad de ser
conquistado por Sus devotos amorosos (que carecen de aiSvarya-jiiana); punah—
de nuevo; prematah—con amor y devocion; tam—a ese Damodara; sata-avrtti—
cientos y cientos de veces; vande—alabo.

Con estos pasatiempos infantiles, sumerge a los habitantes de Gokula en lagos
de éxtasis y revela a los devotos que estan absortos en el conocimiento de Su
majestad y opulencia supremas, que sélo aquellos cuyo amor puro esta lleno de
familiaridad, libre de toda concepcion de temor y reverencia, pueden
conquistarlo. De nuevo, cientos y cientos de veces, le ofrezco con gran amor mis
reverencias a Damodara.

4
varam deva moksam na moksavadhim va
na canyam vrne 'ham varesad apiha
idam te vapur natha gopala-balam
sadd me manasy avirastam kim anyaih

varam—bendiciones; deva—oh, Sefor; moksam—Iliberacion; na—no; moksa-
avadhim—el pinaculo mas alto de la liberacidn (el reino de Sri Vaikuntha-loka);
va@—o; na—no; ca-anyam—o algo mas; vrne aham—rezo por; vara-isat—de Ti que
puede otorgar cualquier bendicidn; api—también; iha—aqui en Vrndavana;
idam—este; te—Tu; vapuh—forma corporal divina; natha—oh, Sefior; gopala-
balam—un joven pastorcillo; sadd—siempre; me manasi—en mi corazon;
avirastam—que se manifieste; kim anyaih—para qué sirven otras cosas (moksa y
demas.)

iOh, Sefor! aunque Tu eres capaz de otorgar todo tipo de bendiciones, no Te
pido el don de la liberacion impersonal ni la liberacion suprema de la vida eterna
en Vaikuntha, ni cualquier otro beneficio. jOh, Sefior!, simplemente deseo que
Tu forma de Bala Gopala en Vrndavana se manifieste siempre en mi corazon,
pues é¢de qué me sirve cualquier otra bendicion?

5
idam te mukhambhojam atyanta-nilair
vrtam kuntalaih snigdha-raktais ca gopya
muhus cumbitam bimba-raktadharam me
manasy avirastam alam laksa-labhaih

idam—este; te—Tu; mukha-ambhojam—cara de loto; avyakta-nilaih—de azul
muy oscuro; vrtam—rodeado; kuntalaih—por mechones y bucles de pelo;
snigdha—suave y brillante; raktaih—tinte rojizo; ca—también; gopya—por la gopr
(Sr1 Yasoda); muhuh—una y otra vez; cumbitam—besada; bimba-rakta-
adharam—con labios rojos como la fruta bimba; me—mi; manasi—en el corazon;
avirdstam—que se manifieste; alam—inutil (no necesito); laksa-labhaih—por
millones de logros de otras bendiciones.
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iOh, Seior! Tu cara de loto, rodeada de mechones y bucles de Tus negros
cabellos, enrojecidos y suaves, es besada una y otra vez por madre Yasoda, y Tus
labios rojizos son el color del fruto bimba. Que esta hermosa vision de Tu rostro
de loto se manifieste siempre en mi corazon. ¢{Para qué otros miles y miles de
bendiciones?

6
namo deva damodarananta visno
prasida prabho duhkha-jalabdhi-magnam
krpa-drsti-vrstyati-dinam batanu
grhanesa mam ajiiam edhy aksi-drsyah

namah—me postro; deva—oh, Sefior divino; dadmodara—oh, Sefior, cuyo vientre
esta atado con una soga; ananta—oh, Seior ilimitado; visno—oh, Sefior
omnipresente; prasida—estar contento; prabho—oh, mi; duhkha-jala—una red
de miserias materiales; abdhi-magnam—inmerso en el océano; krpda-drsti-
vrstya@—por una lluvia de miradas misericordiosas; ati-dinam—muy caido; bata—
pobre de mi; anugrhana—por favor, acepta; iSa—oh, Sefior supremamente
independiente; mam—a mi; ajiam—ignorante; edhi—por favor, ven; aksi-
drsyah—nperceptible a mis ojos.

iOh, Dios supremo! Ofrezco mis reverencias ante Ti. iOh, Damodara! {Oh,
Ananta! jOh, Vispu! iOh, mi Sefior, complacete conmigo! Posando Tu
misericordiosa mirada sobre mi, libera a este pobre tonto ignorante, inmerso en
un océano mundano de lamentaciones, y hazte visible ante mis ojos.

7
kuveratmajau baddha-mdrtyaiva yadvat
tvayd mocitau bhakti-bhajau krtau ca
tatha prema-bhaktim svakam me prayaccha
na mokse graho me 'sti damodareha

kuvera-atmajau—Ilos dos hijos de Kuvera (llamados Nalaklvara y Manigriva);
baddha-mirtya-eva—por aquel cuya forma divina estaba atada con cuerdas al
mortero de molienda; yat-vat—ya que eran asi (malditos por Narada para nacer
como arboles arjuna gemelos); tvaya—por Tu; mocitau—quienes fueron
liberados; bhakti-bhdjau—los destinatarios del servicio devocional.; krtau—Ilos
hiciste; ca—también; tathad—Iluego; prema-bhaktim—devocién amorosa;
svakdm—Tu propio; me—a mi; prayaccha—por favor, da; na mokse—no por
liberacion; grahah—entusiasmo; me—mi; asti—es; damodara—oh, Damodara!;
iha—ese.

iOh, Damodara!, asi como en Tu forma de nifio con la cuerda del mortero de
madera atada a Tu cintura, liberaste de la maldicion de Narada a los hijos de
Kuvera, Manigriva y Nalakavara, y los hiciste grandes devotos, concédeme a mi
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también Tu propio prema-bhakti. Este es mi Unico anhelo, ya que no deseo
ningun tipo de liberacion.

8
namas te 'stu damne sphurad-dipti-dhamne
tvadiyodardyatha visvasya dhamne
namo radhikayai tvadiya-priyayai
namo 'nanta-lilaya devaya tubhyam

namah—reverencias; te—a Ti; astu—puede haber; dadmne—a la soga alrededor
de Tu cintura; sphurat—espléndido; dipti-dhdmne—a la morada refulgente;
tvadiya-udardya—a Tu vientre; atha—asi; visvasya—del universo entero;
dhamne—a el refugio; namah—reverencias; radhikayai—a Radhika; tvadiya
priyayai—a Tu amada; namah—reverencias; ananta-lildya—a Tus ilimitados
pasatiempos deportivos; devaya—a Tu naturaleza transcendental; tubhyam—a Ti.

iOh, Sefior Damodara! en primer lugar ofrezco mis reverencias a la brillante
cuerda refulgente que ata Tu cintura. Seguidamente ofrezco mis reverencias a
Tu cintura, que es la morada del universo entero. Me postro humildemente ante
Tu bienamada S$rimati Radharani, y Te ofrezco todas mis reverencias, Supremo
Sefior, que manifiestas pasatiempos ilimitados.

Comentario

Prabhupada comenta sobre el damodara-lilad de Krsna en el Décimo Canto de
Srimad-Bhagavatam (9.15):

Cuando madre Yasoda estaba tratando de atar a su travieso hijo, vio que la
cuerda era corta, le faltaba el ancho de dos dedos. Entonces trajo otra cuerda
para unirla a la anterior.

SIGNIFICADO

Este es el primer capitulo en el que Krsna exhibe Su potencia ilimitada a madre
Yasoda cuando ella intentaba atarle: la cuerda resulté ser demasiado corta. El
Sefior habia mostrado ya Su ilimitada potencia matando a Ptana, Sakatasura y
Trnavarta. Ahora Krsna exhibio otro vibhdti, otro despliegue de potencia a madre
Yasoda. Krsna deseaba mostrar: «A menos que Yo lo consienta, tU no podras
atarme». Asi, aunque madre Yasoda en su intento de atar a Krsna afiadia una
cuerda tras cuerda, al final no lograba atarle. Sin embargo, cuando Krsna consintié
en ser atado, ya no tuvo la menor dificultad. En otras palabras, debemos tener
amor trascendental por Krsna; lo cual no significa que podamos controlar a Krsna.
Sin embargo, cuando Krsna esta satisfecho con nuestro servicio devocional, El
mismo lo hace todo. Sevonmukhe hi jihva dau svayam eva sphuraty adah. A
medida que el devoto avanza en su servicio, Krsna le revela cada vez
mas. Jihvadau: este servicio comienza con la lengua, cantando y tomando
el prasadam de Krsna.
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Jagannathastaka
Sankaracarya
1
kadacit kalindi-tata- vipina-sangitaka-ravo
mudabhiri-nari-vadana- kamaldsvada-madhupah
rama-sambhu-brahmamara- pati-ganesarcita-pado
jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me

kaddcit—algunas veces; kalindi-tata—a orillas del rio Yamuna; vipina—en los
bosques; sangitaka—de musica y canto; ravah—quien hace los sonidos; muda—
con deleite; abhiri-nari—de las doncellas pastorcillas; vadana-kamala—Ia cara de
loto; asvada—saborear; madhupaha—abejorros; rama—por Laksmi; Sambhu—
Siva; brahma—Brahma; amara—de los inmortales (los semidioses); pati—el sefior
(Indra); ganesa—Ganesa; arcita—adorado; padah—cuyos pies de loto;
jagannathah svami—Seior Jagannatha; nayana-patha—el sendero de los ojos;
gami— moviéndose; bhavatu—que El sea; me—mi.

A veces, con gran alegria, el Sefior Jagannatha ofrece un clamoroso concierto con
Su flauta en los bosques a orillas del Yamuna. El es como un abejorro que
saborea los hermosos rostros de loto de las doncellas pastorcillas de Vraja, y
grandes personalidades como Laksmi, Siva, Brahm3, Indra y Ganesa adoran Sus
pies de loto. Que ese Jagannatha Svami sea el objeto de mi vision.

2
bhuje savye venum Sirasi sikhi-puccham kati-tate
dukdlam netrante saha_cara-kataksam vidadhate
sadd srimad-vrndavana- vasati-lila-paricayo
jaganndathah svami nayana-patha-gami bhavatu me

bhuje—en Su mano; savye—izquierda; venum—Su flauta; sirasi—sobre Su cabeza;
Sikhi-piccham—una pluma de pavo real; kati-tate—alrededor de Sus caderas;
dukialam—tela fina de seda; netra-ante—por el rabillo de Sus ojos; saha-cara—a
Sus compafieros amorosos; katd-aksam—miradas de reojo; vidadhate—E| echa;
sadd—perpetuamente; srimat-vrnddvana-vasati—viviendo en Sri Vrndavana; /ila-
paricayah—aficionado a los pasatiempos; jagannathah svami—Sefior Jagannatha;
nayana-patha—el sendero de los ojos; ggmi—moviéndose; bhavatu—que El sea;
me—mi.

En Su mano izquierda, el Sefior Jagannatha sostiene una flauta, en Su cabeza
lleva plumas de pavo real, y Sus caderas estan decoradas con una fina tela de
seda amarilla. A Sus compaiieros amorosos les mira de reojo, y siempre Se revela
a través de Sus pasatiempos en Su divina morada de Vrndavana. Que ese
Jagannatha Svamt sea el objeto de mi vision.

3
mahambhodhes tire kanaka- rucire nila-Sikhare
vasan prasadantah sahaja- balabhadrena balinag
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subhadra-madhya-sthah sakala- sura-sevavasara-do
jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me

maha-ambhodeh—del gran océano; tire—en la orilla; kanaka—dorado; rucire—
con refulgencia; nila—de zafiro azul; sikhare—en la colina; vasan—residiendo;
prasada antah—en un gran palacio; sahaja—con Su hermano; balabhadrena—
Balabhadra; balind—el poderoso; subhadra—Su hermana Subhadra; madhya-
sthah—situado entre; sakala—a todos; sura—almas piadosas; seva-avasara—
oportunidad de rendir servicio devocional; dah—otorgar; jagannathah svami—
Seflor Jagannatha; nayana-patha—el sendero de los ojos; gami—moviéndose;
bhavatu—que El sea; me—mi.

A orillas del gran océano, en un gran palacio a lo alto de la brillante y dorada
colina de Nilacala, el Sefior Jagannatha reside con Su poderoso hermano
Balabhadra y Su hermana Subhadra, que se sienta entre ambos. Que ese
Jagannatha Svami, que otorga la oportunidad de servicio devocional a todas las
almas piadosas, sea el objeto de mi vision.

4
rathariadho gacchan pathi milita-bhadeva-patalaih
stuti-pradurbhavam prati- padam upakarnya sadayah
daya-sindhur bandhuh sakala jagatam sindhu-sutaya
jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me

krpa-paravarah—un océano de misericordia; sa-jala—lleno de agua; jalada—de
nubes de lluvia; Sreni—como una hilera; rucirah—cuya hermosa tez; rama—de la
diosa Laksmi; vani—por las palabras; ramah—satisfecho; sphurat—desarrollado;
amala—inmaculado; pankeruha-mukhah—cuya cara de loto; sura-indraih—por el
mejor de los sabios; araddhyah—quien es adorado; sruti-gana-Sikhd—por los
mejores Upanisads; gita-caritah—cuyas actividades son glorificadas en canciones;
jagannathah svami—Sefior Jagannatha; nayana-patha—el sendero de los ojos;
gami—moviéndose; bhavatu—que El sea; me—mi.

El Sefior Jagannatha es un océano de misericordia y es tan hermoso como una
hilera de negruzcas nubes de lluvia; es el depésito de felicidad para Laksmi y
Sarasvati, y Su rostro se asemeja a un loto inmaculado. Los mejores semidioses
y sabios lo adoran, y los Upanisads cantan Sus glorias. Que ese Jagannatha Svami
sea el objeto de mi vision.

5
krpa-paravarah sajala- jalada-sreni-ruciro
rama-vani-ramah sphurad- amala-pankeruha-mukhah
surendrair aradhyah sruti- gana-sikha-gita-carito
jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me

ratha-aridhah—habiendo montado a Su carro; gacchan—desfilando; pathi—por
la calle; milita—ensamblado; bhi-deva—de dioses en la tierra (los brahmanas);
patalaih—por multitudes; stuti-pradurbhavam—presentacion de oraciones; prati-
padam—a cada paso; updkarnya—escuchando;  sa-dayah—dispuesto
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favorablemente; daya-sindhuh—un océano de misericordia; bandhuh—el amigo;
sakala-jagatam—de todos los mundos; sindhu—del océano (de néctar); sutaya—
junto con la hija (Laksmi); jagannathah svami—Sefior Jagannatha; nayana-
patha—el sendero de los ojos; gdmi—moviéndose; bhavatu—que El sea; me—mi.

Cuando el Sefior Jagannatha recorre la calle en Su carro Rathayatra, a cada paso
grandes asambleas de brahmanas ensalzan oraciones en voz alta y entonan
canciones para Su placer. Al escuchar sus himnos, el Sefor Jagannatha se siente
muy favorablemente dispuesto hacia ellos. El es el océano de misericordia y el
verdadero amigo de todos los mundos. Que Jagannatha Svami, junto con Su
consorte Laksmi que nacié del océano de néctar, sea el objeto de mi vision.

6
para-brahmapidah kuvalaya- dalotphulla-nayano
nivasr niladrau nihita- carano 'nanta-sirasi
rasanando radha-sarasa- vapur-alingana-sukho
jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me

para-brahma—del semidios supremo, Brahma; apidah—Ila corona; kuvalaya-
dala—como pétalos de un loto azul; utphulla—desarrollado; nayanah—cuyos
ojos; nivasi—quien reside; nila-adrau—en el templo de Nilacala que se asemeja a
una colina de zafiros; nihita-caranah—cuyos pies de loto se colocan; ananta-
Sirasi—sobre la cabeza de Anantadeva; rasa-anandah—abrumado por el flujo de
melosidades amorosas; radhd—de Sri Radha; sarasa—como un estanque fresco;
vapuh—el cuerpo; alingana-sukhah—quien se hace feliz abrazando; jagannathah
svami—Sefior Jagannatha; nayana-patha—el sendero de los ojos; gami—
moviéndose; bhavatu—que El sea; me—mi.

El Sefior Jagannatha, cuyos ojos se asemejan a pétalos de loto recién abiertos,
es el adorno en la cabeza del Sefior Brahma. El reside en la colina de Nilacala, Sus
pies de loto estan situados sobre las cabezas de Anantadeva, y abrumado por las
melosidades del amor, gozosamente abraza el cuerpo de Srimati Radharani, que
es como un estanque refrescante. Que ese Jagannatha Svami sea el objeto de mi
vision.

7
na vai yace rajyam na ca kanaka-manikya-vibhavam
na ydace 'ham ramyam sakala jana-kamyam vara-vadhim

sada kale kale pramatha- patina gita-carito
jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me

na vai—ciertamente no; ydce—rezo; rdjyam—por un reino; na ca—o no;
kanaka—de oro; manikya—y rubies; vibhavam—riqueza; na yace—no preguntes;
aham—yo; ramydm—hermoso; sakala—por todos; jana—hombre; kamyam—
deseo; vara-vadhim—una excelente esposa; sadd—siempre; kdale kdle—de edad
en edad; pramatha-patind—por Siva (el sefior de los duendes); gita-caritah—
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cuyas glorias se cantan; jagannathah svami—Sefor Jagannatha; nayana-patha—
el sendero de los ojos; ggami—moviéndose; bhavatu—que El sea; me—mi.

No rezo por un reino, ni por oro, ni rubies, ni por riquezas. No pido una esposa
hermosa, como desean todos los hombres; simplemente oro para que
Jagannatha Svami, cuyas glorias canta siempre el Sefior Siva, sea el objeto
constante de mi vision.

8
hara tvam samsaram druta- taram asaram sura-pate
hara tvam papanam vitatim aparam yadava-pate
aho dine 'nathe nihita- carano niscitam idarn
jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me

hara—por favor, elimina; tvam—Tu; samsaram—existencia material;
drutataram—rapidamente; asaram—inutil; sura-pate—oh, Sefior de los
semidioses; hara—por favor, aparta; tvam—Tu; papdanam—de reacciones
pecaminosas; vitatim—Ila acumulacidn; aparam—sin limites; yadava-pate—oh,
Sefior de los Yadus; aho—ah; dine—en aquellos que se sienten humildes; anathe—
el indefenso; nihita-caranah—cuyos pies son otorgados; niscitam—es cierto;
idam—ese; jagannathah svami—Sefior Jagannatha; nayana-patha—el sendero de
los ojos; gami— moviéndose; bhavatu—que El sea; me—mi.

iOh, Seiior de los semidioses!, por favor, elimina esta inutil existencia material a
la que estoy sometido. jOh, Sefior de los Yadus!, por favor, destruye este vasto
océano de pecados, el cual no tiene limites. jAh, esto es cierto!, el Sefior
Jagannatha otorga Sus pies de loto a aquellos que se sienten vencidos y no tienen
otro refugio en este mundo aparte de El. Que ese Jagannatha Svami sea el objeto
de mi vision.

9
jagannathdastakam punyam yah pathet prayatah sucih
sarva-papa-visuddhatma visnu-lokam sa gacchati

jagannatha-astakam—ochos versos glorificando al Sefior Jagannatha; punyam—
auspicioso; yah pathet—quien recita; prayatah—devoto; sucih—limpiar; sarva-
papa—de todos los pecados; visuddha-atma—purificado; vispu-lokam—Ia
morada del Sefior Visnu; sah—El; gacchati—va.

El alma devota y virtuosa que recita estos ocho versos glorificando al Sefor
Jagannatha se limpia de todos los pecados y procede debidamente a la morada
del Sefior Visnu.

Comentario
El 26 de marzo de 1967, Prabhupada instald las Deidades del Sefor Jagannatha,
Baladeva y Subhadra en el templo de San Francisco, que pasé a llamarse Nueva
Jagannatha Purl. Después de la ceremonia de instalacion, hablé con todos los
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devotos e invitados reunidos sobre algunos aspectos basicos de la adoracién de
Sus Sefiorias.

Prabhupada: El Bhagavatam ha recomendado escuchar, cantar y pensar en el
Sefior. Simplemente escuchar, cantar, pensar y adorar; este es el proceso que
acabamos de presentar en el advenimiento de Jagannatha Svami. Ahora este
templo estd debidamente establecido. Asi que este es el proceso de adoracion.
Esto se llama aratrika. Al final del kirtana, este aratrika finalizara, y este proceso
de adoracion significa tomar el calor de las llamas, y segun la situacién de cada
uno, podéis dar un donativo para la adoracion.

Entonces, si seguis este simple proceso, veréis como podréis comprender la
Verdad Absoluta. Ahora les pido a todos los devotos, que cuando vengan al
templo, traigan una fruta y una flor. Si podéis traer mas frutas, mas flores, eso esta
muy bien. No es muy caro traer una fruta y una flor. Y ofrécesela a la Deidad. Asi
pues, os pediria que cuando vengais al templo traigdis esto. Cualquier fruta. Eso
no significa que tengais que traer fruta muy costosa. Cualquier fruta, lo que se
pueda permitir. Una fruta y una flor.
¢Ahora podemos distribuir prasadam?

[Pausa; invitados tomando prasadam]

Prabhupada: Muy buena preparacion. Mmmm. Todas las glorias a las cocineras.
Devota: Hare Krsna.

Prabhupada: Jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me. Howard, repite
esto.

Hayagriva: Jagannathah svami nayana-patha-gami bhavatu me.

Prabhupada: Si, tenéis que cantar esto: jagannathah svamr nayana-patha-gami
bhavatu me (que ese Jagannatha Svami sea el objeto de mi vision).

k% k

Si alguien se pregunta, como es posible que Sankaracarya, el maestro mas grande
del impersonalismo, pueda glorificar al Sefior del Universo, Prabhupada da la
siguiente respuesta: «Los devotos conocen a Sankaracarya, saben quién es él.
Sankaracarya es la encarnacién del Sefior Sankara, del Sefior Siva. Vaisnavanarm
yatha sambhuh. El es el mas elevado de los vaisnavas. Asi pues, los devotos saben
que Sankaracarya internamente era un vaisnava, pero tuvo que predicar como
avaisnava porque tenia que expulsar el budismo de la India. Esa era su mision».

Kevalastaka

Ntlakantha Gosvami

(1)
madhuram madhurebhyo 'pi
mangalebhyo 'pi mangalam
pavanam pavanebhyo 'pi
harer namaiva kevalam
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madhuram—mas dulce; madhurebhyah—que las demas cosas dulces; api—
incluso; mangalebhyah—mas auspicioso; api—incluso; mangalam— que todas las
demas cosas auspiciosas; pavanam—el mayor purificador; pavanebhyah—de
todas las cosas purificadoras; api—incluso; hareh nama—el santo nombre de Hari;
eva—de hecho; kevalam—es lo Unico.

Mas dulce que todas las demas cosas dulces; mas auspicioso que todas las demas
cosas auspiciosas; el mayor purificador de todas las cosas purificadoras: solo el
santo nombre de ST Hari es todo.

(2)
abrahma-stamba-paryantam
sarvam maya-mayam jagat
satyam satyam punah satyam
harer ndmaiva kevalam

a-brahmda—desde Brahma; stamba-paryantam—hasta el humilde manojo de
hierba; sarvam—todos; maya-mayam—Illeno de ilusion; jagat—el universo
entero; satyam satyam—es verdad, es verdad; punah satyam—vuelvo a decir, es
verdad; hareh nama—el santo nombre de Hari; eva—de hecho; kevalam— es lo
unico.
Todo el universo, desde el exaltado Brahma hasta el humilde manojo de hierba,
es un producto de la energia ilusoria del Sefior Supremo. La tinica cosa que es
realidad, es realidad, vuelvo a decir es realidad, es solo el santo nombre de $ri
Hari, que lo es todo."
(3)
sa guruh sa pita capi
sa@ mata bandhavo 'pi sah
Siksayec cet sada smartum
harer namaiva kevalam

sa—él; guruh—es guru; sa—él; pitd—es padre; ca api—y también; sad—ella;
matad—es madre; bandhavah—es amigo; api—incluso; sah—él; Siksayet—da
instrucciones; cet—si; sadd—siempre; smartum—se debe recordar; hareh
ndma—el santo nombre de Hari; eva—de hecho; kevalam—es lo Unico.

Esa persona es un verdadero guru o un verdadero padre, una verdadera madre
y también un verdadero amigo, solo si enseiian a recordar siempre que el santo
nombre de $ri Hari es todo.
(4)

nihsvase nahi visvasah

kada ruddho bhavisyati

kirtaniya mato balyad

harer namaiva kevalam

nihsvase—cuando la respiracién para; ndhi—no hay; viSsvasah—certeza; kada—
cuando; ruddhah—parada; bhavisyati—habra; kirtaniya—debemos cantar;
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matah—Ia mentalidad; balyat—desde la infancia; hareh nama—el santo nombre
de Hari; eva—de hecho; kevalam—es lo Unico.

No hay certeza de cuando llegara el ultimo aliento y pondra un alto abrupto a
todos nuestros planes materiales. Por lo tanto, es sabio practicar el canto desde
la infancia —el santo nombre de $rT Hari es todo.

(5)
harih sada vaset tatra
yatra bhagavata janah
gayanti bhakti-bhavena
harer namaiva kevalam

harih—Hari; sada—siempre; vaset—vive; tatra—alli; yatra—donde; bhagavata
janah—los devotos avanzados; gayanti—cantan; bhakti-bhavena—con
sentimientos de devocion; hareh nama—el santo nombre de Hari; eva—de hecho;
kevalam—es lo Unico.

Hari reside eternamente en ese lugar donde las almas verdaderamente elevadas
y espiritualmente avanzadas cantan con un sentimiento de devocion pura: el
santo nombre de $ri Hari es todo.

(6)
aho duhkham maha-duhkham
duhkhad duhkhataram yatah
kacartham vismrtam ratna-
harer namaiva kevalam

aho—oh,!; duhkham—qué tristeza; maha-duhkham—qué gran tristeza;
duhkhat— que cualquier otra miseria; duhkhataram—mas dolorosa; yatah—
donde; kaca-artham—el valor de meros trozos de vidrios; vismrtam—forgotten;
ratna-hari-nama—the jewel of the Lord's name; hareh ndma—el santo nombre de
Hari; eva—de hecho; kevalam—es lo Unico.

iOh, qué tristeza, qué gran tristeza!, mas dolorosa que cualquier otra miseria en
el mundo. Al confundirlo con un simple trozo de vidrio, la gente ha olvidado esta
joya: el santo nombre de $ri Hari es todo.

(7)

diyatam diyatam karno

niyatam niyatam vacah

giyatam giyatam nityam

harer namaiva kevalam
diyatam diyatam—se debe dar una y otra vez; karnah—a los oidos; niyatam
niyatam—se debe pronunciar una y otra vez; vacah—con las palabras; giyatam
giyatam—se debe cantar; nityam—continuamente; hareh nama—el santo
nombre de Hari; eva—de hecho; kevalam—es lo Unico.
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Debe ser escuchado una y otra vez con los oidos; debe ser pronunciado una y
otra vez con la voz; debe ser cantado perpetuamente y cantado de nuevo: el
santo nombre de ST Hari es todo.
(8)
trni-krtya jagat sarvam
rajate sakalopari
cid-ananda-mayam suddham
harer-namaiva kevalam

trni-krtya—como una brizna de hierba; jagat sarvam—el universo entero; rajate
sakala-upari—reina sobre todo; cit-Gnanda-mayam— lleno de éxtasis divino
eternamente consciente; suddham—supremamente puro; hareh nama—el santo
nombre de Hari; eva—de hecho; kevalam—es lo Unico.

Hace que el universo entero parezca tan insignificante como una brizna de
hierba; reina esplendorosamente sobre todo; esta lleno de éxtasis divino
eternamente consciente, y es supremamente puro. El santo nombre de $ri Hari
es todo.

Comentario
El poema sanscrito Kevalastaka esta incluido en el Vedabase en la seccion Mds
canciones de los Acdryas Vaisnavas. Alli se sefiala su autoria «Un poema sanscrito
andnimo».

Sin embargo, en realidad este poema se publicé en 1895 en la revista Sajjana-
tosani de Bhaktivinoda Thakura. Alli el Thakura escribe: «Hemos recibido un
pequefio folleto titulado Nama-kaivalya-sataka, compuesto por Sriyuta Prabhu
Nilakantha Gosvami. Cada verso del libro termina con la linea harer namaiva
kevalam. Revelar las glorias del santo nombre de esta manera es el deber supremo
de los descendientes del Sefior. La composicion es excelente; el humor es
hermoso. Las glorias del santo nombre se describen en detalle».

Como indica el titulo del folleto, contiene cien versos (Sataka), y el poema
Kevaldstaka es una composicidon de ocho de estos versos, en particular:

#11 (madhuram madhurebhyo 'pi...)
#39 (abrahma-stamba-paryantam...)
#50 (sa guruh sa pita capi...)

#57 (trni-krtya jagat sarvam...)

#62 (nihsvase nahi visvasah...)

#77 (harih sada vaset tatra...)

#89 (aho duhkham maha-duhkham...)
#99 (diyatam diyatam karno...)

En este contexto, cabe sefialar que Bhaktivinoda Thakura habia expresado una
visidn similar en su cancion Arunodaya-kirtana, publicada en 1893, donde canta:
nama vind kichu nahiko ara, caudda-bhuvana-madjhe. «Excepto el santo nombre,
no hay nada en los catorce mundos».
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Nilakantha Gosvami nacié en 1847 en Boinchi, una ciudad situada
aproximadamente a 70 kildémetros al norte de Kolkata. Parece que era
descendiente de uno de los asociados del Sefior, porque Bhaktivinoda Thakura lo
llama «prabhu-santana», lo que indica que probablemente pertenecia al Advaita-
o al Nityananda-varnsa. También fue miembro de la Visva-vaisnava-raja-sabha
(Real Asamblea Mundial Vaisnava) formada en 1885 por Bhaktivinoda Thakura.

En algunos de sus articulos en la revista Sajjana-tosani, Bhaktivinoda Thakura
describe las actividades de esta organizacidn, y alli menciona a Nilakantha
Gosvami como «el dcarya de la sabha que recité el sastra y dio una conferencia
que todos se sintieron felices».

Siksastaka
Sri Caitanya Mahaprabhu

1
ceto-darpana-marjanam bhava-maha-davagni-nirvapanam
Sreyah-kairava-candrika-vitaranam vidya-vadhi-jivanam
anandambudhi-vardhanam prati-padam pirnamrtasvadanam
sarvatma-snapanam param vijayate sri-krsna-sankirtanam

cetah—del corazén; darpana—el espejo; marjanam—Ilimpia; bhava—de
existencia material; maha-dava-agni—el ardiente incendio  forestal;
nirvapanam—apaga; sreyah—de la buena fortuna; kairava—Ia flor de loto blanca;
candrikd—Ia luz de la luna; vitaranam—abre; vidyd—de toda educacion; vadhi—
la esposa; jivanam—Ila vida; dnanda—de la bienaventuranza; ambudhi—el
océano; vardhanam—aumenta; prati-padam—a cada paso; pdrna-amrta—del
néctar pleno; dasvadanam—proporciona gusto; sarva—para todos; atma-
snapanam—bafio del ser; param—transcendental; vijayate—que haya victoria;
Sri-krsna-sankirtanam—para el canto en congregacién del santo nombre del
Sefior.

Victoria al canto del santo nombre del Sefior Krsna, que puede limpiar el espejo
del corazon y poner fin a las miserias del fuego ardiente de la existencia material.
Ese canto es la luna creciente que abre el loto blanco de la buena fortuna para
todas las entidades vivientes. Es la vida misma de toda educacion. El canto del
santo nombre de Krsna extiende el océano de bienaventuranza de la vida
trascendental. Su efecto es refrescante y nos capacita para saborear a cada paso
la plenitud del néctar.

2
namnam akari bahudha nija-sarva-saktis
tatrarpita niyamitah smarane na kalah
etadrsi tava krpa bhagavan mamapi
durdaivam idrsam ihdjani nanuragah
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ndmnam—de los santos nombres del Sefior; akari—manifestados; bahudha—
varios tipos; nija-sarva-saktih—varias clases de potencias personales; tatra—en
eso; arpitd—concedidas; niyamitah—restringidas; smarane—en recordar; na—
no; kalah—consideraciones de tiempo; etdadrsi—tanto; tava—Tuya; krpa—
misericordia; bhagavan—oh, Sefior; mama—Mio; api—aunque; durdaivam—
mala fortuna; idrsam—semejante; iha—en este (el santo nombre); ajani—ha
nacido; na—no; anurdgah—apego.

Mi Sefior, joh, Suprema Personalidad de Dios!, en Tu santo nombre hay plena
buena fortuna para la entidad viviente, y por ello tienes muchos nombres, como
‘Krsna’ y ‘Govinda’, en los que T mismo Te expandes. Tu has dotado esos
nombres de todas Tus potencias, y no hay reglas estrictas ni dificiles para
recordarlos. Mi Sefior, aunque concedes esa misericordia a las caidas almas
condicionadas, ensefiandoles generosamente Tus santos nombres, yo soy tan
desdichado que cometo ofensas mientras canto el santo nombre, y por ello no
logro apegarme al canto.
3
trnad api su-nicena
taror iva sahisnund
amanind mana-dena
kirtaniyah sada harih

trnat api—que la hierba pisoteada; su-nicena—siendo mas bajo; taroh—que un
arbol; iva—como; sahisnund—con tolerancia; amanind—sin envanecerse debido
al orgullo falso; mana-dena—ofreciendo respeto a todos; kirtaniyah—debe
cantarse; sada—siempre; harih—el santo nombre del Sefior.

Aquel que se considera mas bajo que la hierba, que es mas tolerante que un
arbol, y que, sin esperar honores personales, esta siempre dispuesto a ofrecer
pleno respeto a los demas, puede cantar constantemente el santo nombre del
Seior sin la menor dificultad.

4
na dhanam na janam na sundarim
kavitam va jagad-isa kamaye
mama janmani janmanisvare
bhavatad bhaktir ahaituki tvayi

na—no; dhanam—riquezas; na—no; janam—seguidores; na—no; sundarim—una
mujer muy hermosa; kavitdm—actividades fruitivas descritas en lenguaje florido;
va—o; jagat-isa—oh, Senor del universo; kamaye—yo deseo; mama—Mio;
janmani—en nacimiento; janmani—tras nacimiento; iSvare—a la Suprema
Personalidad de Dios; bhavatat—que haya; bhaktih—servicio devocional;
ahaituki—sin motivaciones; tvayi—a Ti.

iOh, Sefior del universo!, no deseo riquezas materiales, ni seguidores
materialistas, ni una esposa hermosa, ni las actividades fruitivas descritas en
florido lenguaje. Todo lo que quiero es Tu servicio devocional sin motivaciones
vida tras vida.
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5
ayi nanda-tanuja kinkaram
patitam mam visame bhavambudhau
krpaya tava pada-pankaja-
sthita-dhdli-sadrsam vicintaya

ayi—oh, Mi Sefor; nanda-tanuja—el hijo de Nanda Maharaja, Krsna; kinkaram—
el sirviente; patitam—caido; mam—Mi; visame—horrible; bhava-ambudhau—en
el océano de la nesciencia; krpayd—por misericordia sin causa; tava—Tuyos;
pada-pankaja—pies de loto; sthita—situado a; dhali-sadrsam—como una mota de
polvo; vicintaya—por favor, considera.

iOh, Mi Seiior!, joh, Krsna, hijo de Maharaja Nandal, yo soy Tu sirviente eterno,
pero, debido a mis propios actos fruitivos, he caido en este horrible océano de
nesciencia. Ahora, por favor, otérgame Tu misericordia sin causa, y considérame
una mota de polvo a Tus pies de loto.
6
nayanam galad-asru-dharaya
vadanam gadgada-ruddhaya gira
pulakair nicitam vapuh kada
tava nama-grahane bhavisyati

nayanam—Ilos ojos; galat-asru-dharaya—por torrentes de lagrimas que corren;
vadanam—Ila boca; gadgada—balbuceando; ruddhayd—atragantada; gird—con
palabras; pulakaih—con erizamiento del cabello debido a la felicidad
trascendental; nicitam—cubierto; vapuh—el cuerpo; kada—cuando; tava—Tuyo;
nama-grahane—al cantar el nombre; bhavisyati—sera.

Mi querido Sefior, écuando se adornaran Mis ojos con lagrimas que fluyan
constantemente mientras canto Tu santo nombre? ¢Cuando me fallara la voz y
todo el vello del cuerpo se me erizara de felicidad trascendental al cantar Tu
santo nombre?
7
yugayitam nimesena
caksusa pravrsayitam
sunydyitam jagat sarvam
govinda-virahena me

yugdyitam—que parece un gran milenio; nimesena—por un momento; caksusa—
de los ojos; pravrsayitam—Ilagrimas caen como un torrente de lluvia;
stnydyitam—que parece vacio; jagat—el mundo; sarvam—todo; govinda—de
Govinda, Krsna; virahena me—debido a mi separacién.

Mi Seiior, Govinda, debido a la separacion de Ti, cada momento me parece un
gran milenio. Las lagrimas fluyen de mis ojos como torrentes de lluvia, y veo el
mundo entero vacio.
8
aslisya va pada-ratam pinastu mam
adarsanan marma-hatam karotu va
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yatha tathd va vidadhatu lampato
mat-prana-nathas tu sa eva naparah

aslisya—abrazar con gran placer; va—o; pada-ratdm—que ha caido a los pies de
loto; pinastu—que pisotee; mam—a mi; adarsanat—no siendo visible; marma-
hatam—con el corazén roto; karotu—que haga; va—o; yathd—como (guste);
tatha—asi; va—o; vidadhatu—que haga; lampatah—un libertino, que anda con
otras mujeres; mat-prana-nathah—el Sefior de mi vida; tu—pero; sah—El; eva—
solamente; na aparah—ningun otro.

Que Krsna estreche entre Sus brazos a esta sirvienta que ha caido a Sus pies de
loto, o que me pisotee o me rompa el corazén y no me permita verle nunca mas.
Al fin y al cabo es un libertino y puede hacer lo que Le plazca pero, aun asi, sélo
El'y nadie mas, es el Sefior adorable de mi corazén.

Cc. Madhya 19.53

namo maha-vadanyaya

krsna-prema-pradaya te

krsnaya krsna-caitanya-
namne gaura-tvise namah

namah—reverencias; mahd-vadanydya—que es sumamente magnanimo y de
disposicion caritativa; krsna-prema—amor por Krsna; pradaya—que puede dar;
te—a Ti; krsnaya—Ia Personalidad de Dios original; krsna-caitanya-namne—con el
nombre de Krsna Caitanya; gaura-tvise—cuya tez es del color dorado de Srimati
Radharani; namah—reverencias.

[RGipa Gosvami y Sanatana Gosvami alaban al Sefior:] «iOh, Tu, la encarnacién
mas magnanima!, TG eres Krsna mismo que has aparecido en la forma de $ri
Krspna Caitanya Mahaprabhu. Has adoptado el color dorado de Srimati
Radharani, y estas repartiendo por todas partes el amor puro por Krsna. Te
ofrecemos respetuosas reverencias».

Comentario

Sri Caitanya Mahaprabhu condensé Sus ensefianzas en ocho versos. La esencia de
la conciencia de Krsna, el proceso de como desarrollar amor puro por Dios, estd
contenida en las Oraciones Siksastaka. En la versién del audio, hemos agregado el
famoso verso de alabanza que Ripa Gosvamiy su hermano Sanatana recitaron al
encontrarse con $ri Caitanya Mahaprabhu por primera vez.

Al comienzo de Las Ensefianzas del Sefior Caitanya, Srila Prabhupada escribe:

El Sefior Caitanya Mahaprabhu instruyo a Sus discipulos para que escribieran libros
sobre la ciencia de Krsna, una tarea que aquellos que Le siguen contintan
realizando hasta nuestros dias. Debido al sistema inquebrantable de sucesion
discipular, las elaboraciones y exposiciones sobre la filosofia ensefiada por el
Sefior Caitanya son de hecho las mas voluminosas, exigentes y consistentes de
cualquier cultura religiosa en el mundo. Aunque el Sefor Caitanya fue
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ampliamente reconocido como erudito en Su juventud, dejé solo ocho versos,
llamados Siksdstaka. Estos ocho versos revelan claramente Su misidn y preceptos.
Estas oraciones sumamente valiosas se traducen aqui.

En sus conferencias y en otros momentos, Srila Prabhupada citd estos ocho versos
cientos de veces. Aqui hay ejemplos para cada uno de los ocho versos.

1

$rimad-Bhagavatam 4.23.17 - Significado

La conciencia pura actua cuando la mente estd completamente limpia de toda
contaminacion material. Como confirma Caitanya Mahaprabhu, la vibracién
sonora del cielo espiritual puede limpiar automaticamente todas las
contaminaciones materiales: ceto-darpana-marjanam. Solo necesitamos seguir el
consejo del Sefior Caitanya Mahaprabhu y cantar el mantra Hare Krsna para
limpiar la mente de toda contaminacion material; ese puede considerarse el
resumen de este dificil verso. En cuanto el proceso de cantar limpia por entero la
contaminacién material, inmediatamente quedan eliminados todos los deseos y
reacciones a las actividades materiales, y comenzamos a vivir de verdad y en paz.

2

Conferencia sobre la Bhagavad-gita 2.18 — Hyderabad, 23 de noviembre de 1972
Acepta este canto de Hare Krsna con tu corazén y alma, y en cualquier lugar...
Niyamitah smarane na kalah. No hay reglas ni regulaciones que establezcan que
«tienes que cantar en este momento o en ese momento, en esta posicion o en esa
posicién». No. Debido a que estd especialmente destinado a las almas
condicionadas caidas, no existen reglas estrictas y complicadas. Namnam akari
bahudha nija-sarva-saktis tatrarpita niyamitah smarane na kalah. El nombre, el
santo nombre de Krsna, es tan poderoso como Krsna. No hay diferencia entre
Krsna y Su nombre. Krsna es absoluto. Por lo tanto, no hay diferencia entre el
nombre de Krsna, la forma de Krsna, las cualidades de Krsna, el séquito de Krsna,

los pasatiempos de Krsna. Todo es Krsna. Si escuchas sobre Krsna, entonces debes
saber que estas tocando a Krsna por medio de la recepcién auditiva. Sives a Krsna,
la Deidad, eso significa que estas viendo a Krsna en person. Porque Krsna es
absoluto, y puede aceptar tu servicio de cualquier manera. Porque El lo es todo.
Isavasyam idam sarvam [Iso 1].

Todo es la energia de Krsna. Parasya brahmanah saktis tathedam akhilam
jagat. Entonces, si estamos en contacto con la energia de Krsna, con un poco de
conocimiento, estamos directamente en contacto con Krsna. Este es el proceso. A
medida que te pones en contacto con Krsna constantemente, eso es conciencia de
Krsna. Entonces te purificas. Al igual que si pones una barra de hierro al fuego, se
calienta, produce mas calor, mas calor, y al final se pone al rojo vivo. Cuando esta
al rojo vivo, es fuego. Ya no es una barra de hierro. Del mismo modo, si te
mantienes siempre en conciencia de Krsna, te «krsnaizas». Este es el proceso.
Entonces todo se purifica; tu vida espiritual se manifiesta. Entonces tu vida se
vuelve exitosa.
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3

$rimad-Bhagavatam 7.5.23-24 - Significado

El devoto puede cantar pacificamente el santo nombre del Sefor si se muestra
mas humilde que la hierba, es tolerante como un arbol y es respetuoso con todos,
sin esperar ningun tipo de honores. Esas cualidades hacen mas facil el canto del
santo nombre del Sefior. El proceso del canto trascendental es muy facil, y todo el
mundo puede ponerlo en practica. El canto del santo nombre es beneficioso
incluso para los que no estan fisicamente capacitados, los considerados inferiores,
los que carecen de buenas cualidades materiales y los que no han logrado elevarse
en el campo de las actividades fruitivas. Para avanzar en la vida espiritual no es
necesario haber nacido en una familia aristocratica ni gozar de una excelente
educacion, un hermoso aspecto fisico, riquezas u otros resultados de actividades
piadosas; es suficiente con cantar el santo nombre.

4

$rimad-Bhagavatam 5.3.13 - Significado

Sri Caitanya Mahaprabhu nos ha ensefiado a dirigirnos al Sefior Supremo para
pedirle la bendicion suprema: na dhanam na janam na sundarim kavitam va
jagad-i$a kamaye. El no pedia al Sefior Supremo nada material. La opulencia
material consiste en riquezas, buena familia, una buena esposa y muchos
seguidores; pero el devoto inteligente no pide nada material al Sefior Supremo. Su
Unica oracidn es: mama janmani janmanisvare bhavatdad bhaktir ahaituki tvayi. El
desea ocuparse para siempre en el servicio amoroso del Sefior. No desea elevarse
a los planetas celestiales, ni desea mukti, la liberacion del cautiverio material. Si
asi fuera, SrT Caitanya Mahaprabhu no hubiera dicho mama janmani janmani. Al
devoto no le importa si va a tener que nacer vida tras vida o no, siempre y cuando
pueda seguir siendo un devoto.

5

Conferencia en el City Hall — Durban, 7 de octubre de 1975

Si estamos en peligro, le pedimos a nuestros amigos que nos ayuden. Eso es orar.
Entonces, nuestra oracién a Krsna es: ayi nanda-tanuja... Nanda-tanuja significa
«el hijo de Maharaja Nanda» porque Krsna advino como el hijo adoptivo de Nanda
Maharaja; por eso se Le llama nanda-tanuja. Entonces: patitam kinkaram mam
visame bhavambudhau. «Yo soy Tu sirviente eterno. De una forma u otra, ahora
he caido en este océano de nesciencia, de ignorancia». Nosotros somos habitantes
de la tierra, si nos arrojan al océano, seria una lucha por la existencia. Manah
sasthanindriyani prakrti-sthani karsati. Una lucha por la existencia. Todos estamos
luchando. ¢Pero cdmo vamos a luchar en el océano? Podemos ser grandes
nadadores, pero ¢cuanto tiempo podemos nadar? Nos cansaremos de nadar. El
Unico medio es sacarnos del océano. Si nos sacan, aunque solo sea una pulgada
por encima del océano, estaremos a salvo. No importa cuantas pulgadas sean. De
manera similar, la oracién es: «Mi querido Krsna, yo soy Tu sirviente eterno, y de
alguna manera u otra, he caido en este océano. Por favor, recogeme y sittame
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como una mota de polvo a Tus pies de loto». Esta es la oracion. Entonces
deberiamos saber en qué situacion tan peligrosa estamos. Por tanto, hay
necesidad de orar. (Y a quién rezar? A la Persona Suprema, para que nos salve.
Por eso hay tantas oraciones en los sastras. Orar significa dirigirse al Sefior para
que nos salve. La verdadera forma de salvarnos es sacandonos de este océano de
nesciencia, de ignorancia. Entonces todo estara bien.

6

Discusion filosofica sobre Skinner, Mills y Stuart

La insatisfaccidn es algo bueno si es para bien, para avanzar. Por ejemplo, Caitanya
Mahaprabhu estuvo insatisfecho. Kada tava-nama-grahane bhavisyate. Hay
insatisfaccion: «¢Cuando palpitard mi corazon? ¢Cuando brotaran torrentes de
lluvia de mis ojos? ¢ Cuando se me entrecortard la voz? ¢ Cuando llegara ese dia?».
Eso significa que no esta satisfecho de la vida ordinaria. Ese es el pinaculo del
éxtasis: uno se vuelve como un loco, cantando Hare Krsna. Asi que por eso anhela:
«¢éCuando llegaré a ese estado?» Esta etapa llega cuando se estd en la cuspide del
canto, esa etapa, asta-Sakti-vidha, ocho tipos de transformacién. Entonces
Caitanya Mahaprabhu Se esta planteando que "¢Cudndo llegard ese estado?"

7

Srimad-Bhagavatam 7.4.41 - Significado

El devoto, cuando siente la separacidn del Sefior, se llena de ansiedad por ver
donde estd el Seior, y a veces, ante el dolor de la separacién, de sus ojos
semicerrados fluyen incesantes lagrimas. Como afirma $r7 Caitanya Mahaprabhu
en  SuSiksastaka: yugdyitam  nimesena  caksusd  pravrsayitam. Las
palabras caksusa pravrsayitam se refieren a lagrimas que caen sin cesar de los ojos
del devoto. Esos signos, que aparecen en el estado de éxtasis devocional puro,
podian verse en el cuerpo de Prahlada Maharaja.

8

Conferencia sobre Bhagavad-gita 2.3 — Londres, 4 de agosto de 1973

Caitanya Mahaprabhu nos instruye: aslisya va pada-ratam pinastu mam marma-
hatam karotu va adarsanam. Adarsanam. Todo el mundo quiere ver a Krsna, pero
un devoto puro dice: «No, si TU no quieres verme, estd bien. Puedes romper mi
corazon, pero yo siempre oraré para poderte ver; pero si TU no vienes y rompes
asi mi corazén, también lo aceptaré, y continuaré adorandote». Esto es devocién
pura. No el pensamiento: «Le he pedido a Krsna que venga ante mi a danzar, pero
no ha venido. Por lo tanto, voy a dejar todas estas tonterias. Este movimiento de
conciencia de Krsna no sirve de nada». No debemos pensar asi.
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Dasavatara-stotra

Jayadeva Gosvami

1
pralaya-payodhi-jale dhrtavan asi vedam
vihita-vahitra-caritram akhedam
kesava dhrta-mina-sarira jaya jagadisa hare

pralaya-payodhi-jale—en las turbulentas aguas de la devastacion; dhrtavan—
participacion; asi—estds; vedam—los Vedas; vihita—hecho; vahitra-caritram—
actuando como un bote; akhedam—facilmente; kesava—oh, Kesava, de cabello
fino; dhrta-mina-sarira—que has aceptado la forma de un pez gigante; jaya—toda
gloria a Ti; jagat-isa—oh, Sefior del universo; hare—oh, Hari.

iOh, Kesava! jOh, Sefior del universo! jOh, Hari que has adoptado la forma de un
pez! iToda gloria a Ti! Tu actuaste como una 4agil embarcacion en la forma de un
pez gigante, tan solo para proteger los Vedas que se habian hundido en el
turbulento mar de la devastacion.

2
ksitir iha vipulatare tisthati tava prsthe
dharani-dharana-kina-cakra-garisthe
kesava dhrta-kirma-sarira jaya jagadisa hare

ksitih—la gran montafia Mandara; iha—aqui; vipulatare—gigantesco; tisthati—
descansa; tava prsthe—sobre Tu espalda; dharani-dharana—sosteniendo el
mundo; kina-cakra—una gran cicatriz circular; garisthe—la mas pesada; kesava—
oh, Kesava, de fino cabello; dhrta-kiirma-sarira—que ha aceptado la forma de una
tortuga; jaya—toda gloria a Ti; jagat-iSa—oh, Sefior del universo; hare—oh, Hari.

iOh, Kesava! jOh, Seior del universo! jOh, Hari que has asumido la forma de una
tortuga! iToda gloria a Ti! En esta encarnacién como tortuga divina, la gran
montafna Mandara descansa sobre Tu gigantesca espalda como un pivote para
batir el océano de leche; por sostener la enorme montaia, en Tu espalda hay
una gran marca concava, que se ha vuelto de lo mas gloriosa.

3
vasati dasana-Sikhare dharani tava lagna
sasini kalanka-kaleva nimagna
kesava dhrta-sikara-rapa jaya jagadisa hare
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vasati—se sienta; dasana-sikhare—sobre la punta de Tu colmillo; dharani—la
Tierra; tava—Tu; lagna—se sienta fija; sasini—de la Luna; kalanka-kala—un punto
débil; iva—como; nimagna—que se habia sumergido (en el Océano Garbhodaka);
kesava—oh, Kesava, de fino cabello; dhrta-sikara-ripa—que has aceptado la
forma de un jabali; jaya—toda gloria a Ti; jagat-isa—oh, Sefior del universo;
hare—oh, Hari.

iOh, Kesava! jOh, Seiior del universo! jOh, Hari que has asumido la forma de un
jabali! iToda gloria a Ti! La Tierra, que se habia hundido en el océano Garbhodaka
en el fondo del universo, permanece fija en la punta de Tu colmillo, tal como una
mancha en la Luna.
4
tava kara-kamala-vare nakham adbhuta-srngam
dalita-hiranyakasipu-tanu-bhrngam
kesava dhrta-narahari-ripa jaya jagadisa hare

tava—Tu; kara-kamala-vare—sobre las hermosas manos de loto; nakham—las
ufias; adbhuta-srngam—puntas maravillosamente afiladas; dalita—desgarrado;
hiranyakasipu-tanu—el cuerpo del demonio Hiranyakasipu; bhrigam—Ila avispa;
kesava—oh, Kesava, de fino cabello; dhrta-narahari-ripa—que ha aceptado la
forma de mitad hombre, mitad ledn (nara—hombre, hari—ledn); jaya—toda
gloria a Ti; jagat-isa—oh, Sefior del universo; hare—oh, Hari.

iOh, Kesava! jOh, Sefior del universo! iOh, Hari que has adoptado la forma mitad
hombre-mitad ledn! jToda gloria a Ti! Asi como facilmente podemos aplastar
una avispa entre las uiias, similarmente las maravillosas ufias puntiagudas de
Tus hermosas manos de loto han desgarrado el cuerpo como avispa del demonio
Hiranyakasipu.
5
chalayasi vikramane balim adbhuta-vamana
pada-nakha-nira-janita-jana-pavana
kesava dhrta-vamana-rapa jaya jagadisa hare

chalayasi—engafias; vikramane—por Tus enormes pasos; balim—el rey Bali;
adbhuta-vamana—oh, maravilloso enano; pada-nakha—de las ufias de Tus pies
de loto; nira-janita—por el agua que ha emanado; jana-pavana—salvas a todos
los seres vivos de este mundo; kesava—oh, Kesava, de fino cabello; dhrta-
vamana-ripa—que has adoptado la forma de un enano-brahmana; jaya—toda
gloria a Ti; jagat-isa—oh, Sefior del universo; hare—oh, Hari.

iOh, Kesava! iOh, Sefior del universo! jOh, Sefior Hari que has asumido la forma
de un brahmana enano! iToda gloria a Ti! {Oh, T4 maravilloso enano!, con Tus
colosales pasos engaiaste al rey Bali, y con el agua del Ganges que ha emanado
de las uiias de Tus pies de loto liberas a todos los seres vivos de este mundo.

6
ksatriya-rudhira-maye jagad-apagata-papam
snapayasi payasi samita-bhava-tapam
kesava dhrta-bhrgupati-rapa jaya jagadisa hare
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ksatriya-rudhira-maye—en los rios de sangre de los cuerpos de los ksatriyas
demoniacos que has matado; jagat—Ia tierra; apagata-padpam—Ilos pecados son
quitados; snapayasi—hace que Te bafies; payasi—en el agua; samita—Ila gente se
siente aliviada; bhava-tapam—del fuego abrasador de la existencia material;
kesava—oh, Kesava, de fino pelo!!l; dhrta-bhrgupati-ripa—quien ha aceptado la
forma de Parasurama, protector de los sabios (bhrgu—de los sabios, pati—el
protector); jaya—todas las glorias a Ti!; jagat-iSa—oh, Sefior del universo!; hare—
oh, Hari!

iOh, Kesava! iOh, Seiior del universo! jOh, Hari que has adoptado la forma de
Bhrgupati [Parasurama]! iToda gloria a Ti! En Kuruksetra bafias la tierra con los
rios de sangre de los cuerpos de los ksatriyas demoniacos que has matado. Tu
limpias los pecados del mundo, y con ello la gente se libera del ardiente fuego
de la existencia material.

7
vitarasi diksu rane dik-pati-kamaniyam
dasa-mukha-mauli-balim ramaniyam
kesava dhrta-rama-sarira jaya jagadisa hare

vitarasi—distribuyes; diksu—en todas las direcciones; rane—en la batalla (de
Lanka); dik-pati—a las deidades que presiden las diez direcciones; kamaniyam—
que fue deseado por todos ellos; dasa-mukha—el demonio de diez cabezas,
Ravana; mauli-balim—como una gran ofrenda; ramaniyam—encantador;
kesava—oh, Kesava, de fino cabello; dhrta-rama-sarira—quien ha aceptado la
forma de Ramacandra; jaya—toda gloria a Ti; jagat-isa—oh, Sefior del universo;
hare—oh, Hari.

iOh, Kesava! iOh, Seiior del universo! jOh, Hari que has adoptado la forma de
Ramacandra! iToda gloria a Ti! En la batalla de Lanka derrotaste a Ravana, el
demonio de diez cabezas, y diseminaste sus cabezas como una deliciosa ofrenda
a las deidades regentes de las diez direcciones, encabezadas por Indra. Durante
mucho tiempo todos ellos habian deseado esta accion, pues estaban siendo muy
acosados por ese monstruo.

8
vahasi vapusi visade vasanam jaladabham
hala-hati-bhiti-milita-yamunabham
kesava dhrta-haladhara-ripa jaya jagadisa hare

vahasi—Tu usas; vapusi visade—en tu brillante cuerpo blanco; vasanam—
vestidos; jalada-abham—del color de una lozana nube azul de lluvia; hala-hati—
debido a lo llamativo de Tu arado; bhiti—quien siente mucho miedo; milita—
sucedid; yamuna-bham—Ia personificacion del rio Yamuna aparecio; kesava—oh,
Kesava, de fino cabello; dhrta-haladhara-ripa—quien ha aceptado la forma del
Sefior Balarama, el portador del arado (hala—arado, dhara—el portador); jaya—
toda gloria a Ti; jagat-isa—oh, Sefior del universo; hare—oh, Hari.
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iOh, Kesava! jOh, Seiior del universo! jOh, Hari! que has asumido la forma de
Balarama, el que empuifa un arado. Toda gloria a Ti, cuyo deslumbrante cuerpo
blanco esta vestido con ropas del color de una nube azul recién formada cargada
de lluvia, ropas que tienen el mismo tono oscuro del hermoso rio Yamuna, que
siente gran temor al golpe de Tu arado.

9
nindast yajiia-vidher ahaha Sruti-jatam
sadaya-hrdaya darsita-pasu-ghatam
kesava dhrta-buddha-sarira jaya jagadisa hare

nindasi—lo censuras; yajia-vidheh—realizado segun las reglas del sacrificio
védico; ahaha—oh; sruti-jatam—de acuerdo con las Escrituras; sadaya-hrdaya—
de corazén compasivo; darsita—mostrado; pasu-ghatam—Ila matanza de pobres
animales; kesava—oh, Kesava, de fino cabello; dhrta-buddha-sarira—quien ha
aceptado la forma de Buddha; jaya—toda gloria a Ti; jagat-isa—oh, Sefior del
universo; hare—oh, Hari.

iOh, Kesava! jOh, Seior del universo! {Oh, Hari que has adoptado la forma de
Buddha! iToda gloria a Ti! jOh, Buddha, de corazén compasivo! Tu censuraste la
matanza de pobres animales que se ejecutaba segun las reglas del sacrificio
védico.
10
mleccha-nivaha-nidhane kalayasi karavalam
dhimaketum iva kim api karalam
kesava dhrta-kalki-sarira jaya jagadisa hare

mleccha-nivaha—la multitud de hombres malvados barbaros (al final del Kali-
yuga); nidhane—para aniquilar; kalayasi—llevas; karavalam—una espada;
dhimaketum iva—aparecer como un cometa; kim api—indescriptiblemente;
karalam—espantoso; kesava—oh, Kesava, de fino cabello; dhrta-kalki-Sarira—
quien ha aceptado la forma de Kalki; jaya—toda gloria a Ti; jagat-isa—oh, Sefior
del universo; hare—oh, Hari.

iOh, Kesava! iOh, Sefior del universo! jOh, Hari que has adoptado la forma de
Kalki! iToda gloria a Ti! T4 apareces como un cometa y llevas una espada
aterradora para aniquilar a los impios hombres barbaros al final de Kali-yuga.

11
sri-jayedeva-kaver idam uditam udaram
srnu sukha-dam subha-dam bhava-saram
kesava dhrta-dasa-vidha-ripa jaya jagadisa hare

sri-jayadeva-kaveh—del poeta Jayadeva; idam—este himno; uditam—que ha
surgido; udaram—que es mas excelso; srnu—por favor, escucha; sukha-dam—que
otorga felicidad; Subha-dam—que otorga buenos auspicios; bhava-saram—y es lo
mejor en este mundo oscuro; kesava—oh, Kesava, de fino cabello; dhrta—que has
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aceptado; dasa-vidha-ripa—estas diez formas diferentes de encarnaciones;
jaya—toda gloria a Ti; jagat-isa—oh, Sefior del universo; hare—oh, Hari.

iOh, Kesava! jOh, Seiior del universo! jOh, Hari que has asumido las formas de
estas diez encarnaciones! jToda gloria a Ti! {Oh, lectores!, por favor, escuchad
este himno del poeta Jayadeva, que es de lo mas excelente, que es fuente de
felicidad y de todo lo auspicioso en este oscuro mundo.

Comentario
Este es otro bhajana Srila Prabhupada cantaba y citaba frecuentemente. En este
poema, Jayadeva Gosvami, un poeta vaisnava que vivid unos 700 afios antes de
Sri Caitanya Mahaprabhu, glorifica los diez avatdras principales del Sefior. En el
tercer capitulo del Primer Canto del Srimad-Bhagavatam, titulado «Krsna es la
fuente de todas las encarnaciones», se describen las diferentes encarnaciones con
gran detalle. En el significado del Verso 28, Prabhupada escribe:

En esta estrofa en particular, al Sefior Sri Krsna, la Personalidad de Dios, se le
distingue de las demds encarnaciones. A El se le incluye entre los avataras
(encarnaciones), debido a que, por Su misericordia sin causa, El desciende de Su
morada trascendental. Avatdra significa «aquel que desciende». Todas las
encarnaciones del Sefior, incluyendo al propio Sefior, descienden a los diferentes
planetas del mundo material, asi como también en diferentes especies de vida,
para cumplir con misiones especificas. Algunas veces El mismo viene, y otras veces
Sus diferentes porciones plenarias o partes de las porciones plenarias, o Sus
porciones diferenciadas —directa o indirectamente apoderadas por El—,
descienden a este mundo material para ejecutar ciertas funciones especificas.
Originalmente, el Sefior esta colmado de todas las opulencias: pleno valor, plena
fama, plena belleza, pleno conocimiento y plena renunciacion. Cuando estas se
manifiestan parcialmente a través de las porciones plenarias o partes de las
porciones plenarias, debe notarse que para esas funciones especificas se requiere
de ciertas manifestaciones de Sus diferentes poderes. Cuando en la habitacién se
encienden las pequefias bombillas eléctricas, ello no significa que la planta
eléctrica queda limitada por las pequefias bombillas. La misma planta puede
proporcionar potencia para operar dinamos industriales a gran escala con voltajes
mucho mayores. De forma similar, las encarnaciones del Sefior despliegan
poderes limitados, pues esa es la cantidad de poder que se necesita en ese
momento en particular.

Por ejemplo, el Sefior Parasurama y el Sefior Nrsimha exhibieron una
opulencia poco usual, el primero al matar veintiuna veces a los ksatriyas
desobedientes, y el segundo al matar al muy poderoso ateo Hiranyakasipu.
Hiranyakasipu era tan poderoso, que incluso los semidioses de otros planetas
temblaban cuando él simplemente fruncia el cefio. Los semidioses de los niveles
superiores de existencia material superan en mucho a los seres humanos mas
acaudalados, tanto en duracién de la vida, como en belleza, riqueza, enseres de
que disponen, y en todos los demds aspectos. Aun asi, ellos le temian a
Hiranyakasipu. De manera que simplemente podemos imaginarnos cuan
poderoso era Hiranyakasipu en este mundo material. Pero hasta Hiranyakasipu
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fue cortado en pequefios pedazos por las uiias del Sefior Nrsimha. Esto significa
que nadie que sea poderoso materialmente, puede soportar la fuerza de las ufias
del Sefior. De igual modo, Jamadagnya exhibid el poder del Sefor para matar a
todos los reyes desobedientes y poderosamente situados en sus respectivos
estados. Narada, la apoderada encarnacidn del Sefior, y Varaha, la encarnacién
plenaria, asi como Buddha, apoderado indirectamente, crearon fe en las grandes
masas. Las encarnaciones de Rama y Dhanvantari exhibieron Su fama, y Balarama,
Mohini y Vamana exhibieron Su belleza. Dattatreya, Matsya, Kumara y Kapila
exhibieron Su conocimiento trascendental. Los rsis Nara y Narayana exhibieron Su
renunciacion. De modo que todas las diferentes encarnaciones del Sefior
manifestaron directa o indirectamente diferentes caracteristicas, pero el Sefior
Krsna, el Sefior Primordial, exhibié todas las caracteristicas de Dios, y asi queda
confirmado que El es la fuente de todas las demds encarnaciones. Y la
caracteristica mas extraordinaria que exhibid el Sefior Sri Krsna fue la
manifestacion de Sus pasatiempos con las pastorcillas de vacas, manifestacion
realizada por Su energia interna. Sus pasatiempos con las gopis son todos
exhibiciones de existencia, bienaventuranza y conocimiento trascendentales,
aunque se manifiestan aparentemente como amor sexual. El atractivo especifico
de Sus pasatiempos con las gopis nunca debe ser malentendido. El Bhagavatam
relata esos pasatiempos trascendentales en el Décimo Canto. Y para que se pueda
llegar a la posicidon de entender la naturaleza trascendental de los pasatiempos
del Sefior Krsna con las gopis, el Bhdagavatam promueve gradualmente al
estudiante a través de los nueve cantos anteriores.

Mukunda-mala-stotra

Rey Kulasekhara

1
sri-vallabheti vara-deti daya-pareti
bhakta-priyeti bhava-lunthana-kovideti
natheti ndga-sayaneti jagan-nivaseti
alapinam prati-dinam kuru mam mukunda

Sri-vallabha—oh, amado de LaksmT (la consorte del Sefior Supremo); iti—asi; vara-
da—oh, Tu que otorgas bendiciones; iti—asi; dayd-para—oh,TuU que eres
misericordioso sin causa; iti—asi; bhakta-priya—oh, Ta que eres muy querido a
Tus devotos; iti—asi; bhava—Ila repeticion del nacimiento y la muerte; lunthana—
en saquear; kovida—oh, Tu que eres experto; iti—asi; natha—oh, Sefior; iti—asi;
naga-sayana—oh, Tu que duermes en la cama de la serpiente (Ananta Sesa); iti—
asi; jagat-nivasa—oh, recurso ultimo del cosmos; iti—asi; alapinam—recitador;
prati-dinam—cada dia; kuru—por favor, haz; mam—a mi; mukunda—oh,
Mukunda.

iOh, Mukunda, mi Sefior! Permiteme recitar constantemente Tus nombres,
dirigiéndome a Ti como Sri-vallabha (muy querido por Laksmi), Varada (quien
otorga bendiciones), Dayapara (misericordioso sin causa), Bhakta-priya (muy
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querido por Sus devotos), Bhava-lunthana-kovida (experto en arrebatar el statu
quo de repetidos nacimientos y muertes), Natha (el Sefior Supremo), Jagan-
nivasa (el lugar de descanso del cosmos), y Naga-Sayana (el Sefior que se
recuesta en el lecho serpiente).

2
jayatu jayatu devo devaki-nandano 'yam
jayatu jayatu krsno vrsni-vamsa-pradipah
jayatu jayatu megha-syamalah komalango
jayatu jayatu prthvi-bhara-naso mukundah

jayatu jayatu—toda gloria, toda gloria; devah—a la Personalidad de Dios; devaki-
nandanah—hijo de Devaki; ayam—ese; jayatu jayatu—toda gloria, toda gloria;
krsnah—al Sefior Krsna; vrsni—de Vrsni (los antepasados del Sefor Krsna);
vamsa—de la dinastia; pradipah—Ia luz del faro; jayatu jayatu—toda gloria, toda
gloria; megha—como una nueva nube; syadmalah—quien es negruzco; komala—
muy suave; angah—cuyo cuerpo; jayatu jayatu—toda gloria, toda gloria; prthvi—
de la Tierra; bhara—de la carga; nasah—al destructor; mukundah—Mukunda (Sri
Krsna).

iToda gloria a la Personalidad de Dios conocido como el hijo de $rimati Devaki-
devi! iToda gloria a $ri Krsna, la brillante luz de la dinastia Vrsni! iToda gloria a
la Personalidad de Dios, cuya tez se asemeja al color negruzco de una nube
lozana! jToda gloria a Mukunda, quien elimina las cargas de la Tierra!

3
mukunda mirdhna pranipatya yace
bhavantam ekantam iyantam artham
avismrtis tvac-carandravinde
bhave bhave me 'stu bhavat-prasadat

mukunda—oh, Mukunda; mardhna—con mi cabeza; pranipatya—postrar; yace—
rogar con respeto; bhavantam—de Ti; ekantam—exclusivamente; iyantam—solo
esto; artham—deseo cumplido; avismrtih—liberar del olvido; tvat—Tu; carana-
aravinde—a Tus pies de loto; bhave bhave—en cada repetido nacimiento; me—
mi; astu—que asi sea; bhavat—Tu; prasadat—por misericordia.

iOh, Mukunda! Postrado con mi cabeza ante Tu Seiioria respetuosamente ruego
que cumplas este tnico deseo mio: que en cada uno de mis futuros nacimientos
y por la gracia de Tu Sefioria, pueda recordar, y nunca olvidar, Tus pies de loto.

4
naham vande tava caranayor dvandvam advandva-hetoh
kumbhi-pakam gurum api hare narakam napanetum
ramya-rama-mrdu-tanu-lata-nandane nabhirantum
bhave bhave hrdaya-bhavane bhavayeyam bhavantam

na—no; aham—yo; vande—rezo; tava—Tu; caranayoh—pies de loto;
dvandvam—a la pareja; advandva—liberacion de la dualidad; hetoh—por la razon;
kumbhipakam—el planeta de aceite hirviendo; gurum—mas severo; api—ya sea;
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hare—oh, Hari; narakam—infierno; na—no; apanetum—para evitar; ramya—
muy hermoso; ramad—belleza femenina; mrdu—suave; tanu-latG—de cuerpos
semejantes a enredaderas; nandane—en los jardines de placer del cielo; na api—
ni; rantum—disfrutar; bhave bhave—en varios renacimientos; hrdaya—de mi
corazén; bhavane—dentro de la casa; bhavayeyam—puedo concentrarme;
bhavantam—en Ti.

iOh, Hari!, mis oraciones a Tus pies de loto no son para salvarme de las
dualidades de la existencia material o de las sombrias tribulaciones del infierno
Kumbhipaka. Ni es mi propdsito tampoco disfrutar de las hermosas mujeres de
tez sedosa y suave que residen en los jardines del cielo. Unicamente oro para
que pueda recordarte en lo mas profundo de mi corazén, nacimiento tras
nacimiento.

5
ndastha dharme na vasu-nicaye naiva kdmopabhoge
yad bhavyam tad bhavatu bhagavan pirva-karmanuripam
etat prarthyam mama bahu-matam janma-janmantare ’pi
tvat-padambho-ruha-yuga-gata niscala bhaktir astu

na—no; astha—consideracién especial; dharme—para la religiosidad; na—ni;
vasu—de salud; nicaye—para la acumulacién; na eva—ni siquiera; kama-
upabhoge—para el disfrute de los sentidos; yat—lo que sea; bhdavyam—
inevitable; tat—ese; bhavatu—que asi sea; bhagavan—oh, Sefior; pirva—previo;
karma—mis obras; anuripam—de acuerdo a; etat—este; prarthyam—ser
solicitado; mama—por mi; bahu matam—mds deseable; janma-janma—
nacimiento tras nacimiento; antare—durante; api—incluso; tvat—Tu; pdda-
ambhoruha—de pies de loto; yuga—en el par; gatd—descansando; niscald—
inquebrantable; bhaktih—devocidn; astu—puede haber.

iOh, mi Seinor! No tengo ninglin apego por la religiosidad, ni por acumular
riquezas, ni por disfrutar placeres sensoriales. Que todo ello venga como
inevitablemente debe de acuerdo con mis acciones pasadas. Simplemente oro
por esta bendicion tan preciada: permiteme ofrecer servicio devocional
inquebrantable a Tus pies de loto, nacimiento tras nacimiento.

6
divi va bhuvi va mamastu vaso
narake va narakantaka prakdmam
avadhirita-saradaravindau
caranau te marane 'pi cintayami

divi—en la morada de los semidioses; va—o; bhuvi—en la Tierra, el hogar de los
seres humanos; vd—o; mama—mi; astu—tal vez; vasah—residencia; narake—en
el infierno; va—o; naraka-antaka—oh, aniquilador del demonio Naraka;
prakdmam—como quieras; avadhirita—que han desafiado; Sarada—de la
temporada de otofio; aravindau—Ilas flores de loto; caranau—Ilos dos pies; te—
Tu; marane—en el tiempo de la muerte; api—incluso; cintaydmi—puedo recordar.
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iOh, Seiior que aniquilas al demonio Naraka! Ya sea que resida en el reino de los
semidioses, en el mundo de los seres humanos o en el infierno, como Tu quieras;
yo simplemente oro para que en el momento de la muerte pueda recordar Tus
dos pies de loto, cuya belleza desafia la del loto que crece en la estaciéon sarat.

33
krsna tvadiya-pada-pankaja-paijarantam
adyaiva visatu me manasa-raja-hamsah
prana-prayana-samaye kapha-vata-pittaih
kanthavarodhana-vidhau smaranam kutas te

krsna—oh, Krsna; tvadiya—Tus; pada—pies; parnkaja—flores de loto; pafijara—la
red; antam—el borde; adya—ahora, en este momento; eva—ciertamente; me—
mi; viSatu—puede entrar; manasa—mente; raja—real; hamsa—cisne; prana-
prayana—de muerte; samaye—en el momento; kapha—moco; vata—aire;
pittaih—y con bilis; kantha—garganta; avarodhana-vidhau—cuando se ahoga;
smaranam—remembranza; kutah—como es posible; te—de Ti.

iOh, Krsna!, en ese momento permite que el regio cisne de mi mente se
introduzca entre los enredados tallos de los lotos de Tus pies. ¢COmo me sera
posible acordarme de Ti en el momento de la muerte, cuando mi garganta se
obstruya con moco, bilis y aire?

49
tat tvam prasida bhagavan kuru mayy anathe
visno krpam parama-kdarunikah khalu tvam
samsdara-sagara-nimagnam ananta dinam
uddhartum arhasi hare purusottamo 'si

at—por lo tanto; tvam—Tu; prasida—por favor, muestra Tu favor; bhagavan—oh,
Sefior Supremo; kuru—por favor, otorga; mayi—a mi; andthe—que estoy sin
maestro; visno—oh, Visnu; kroam—misericordia; parama—el mas; karunikah—
compasivo; khalu—después de todo; tvam—Tu; samsara—de existencia material;
sagara—en el océano; nimagnam—sumergido; ananta—oh, ilimitado; dinam—
desdichado; uddhartum—para levantar; arhasi—deberias por favor; hare—oh,
Hari; purusa-uttamah—Ila Suprema Personalidad de Dios; asi—Tu eres.

Oh, Sefior Supremo, Oh, Visnu, Tu eres el mas compasivo. Asi que ahora
muéstrame Tu favor y otorga Tu misericordia a esta alma indefensa. Oh, Sefior
ilimitado, eleva bondadosamente a este desdichado que se esta ahogando en el
océano de la existencia material. Oh, Hari, T eres la Suprema Personalidad de
Dios.

Comentario
Prabhupada comenzé a traducir el Mukunda-mala-stotra a fines de la década de
1950, utilizando una edicién en sanscrito publicada por Srila Bhaktivinoda Thakura
en 1895, pero después de completar seis versos con comentarios, suspendié el
trabajo para traducir el Srimad-Bhagavatam. Nunca reanudé el Mukunda-mala-
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stotra. Sin embargo, claramente tenia la intencién de que estas oraciones se
publicaran, ya que las incluyd en la lista de sus otros libros en inglés al comienzo
de cada uno de los tres volimenes del Primer Canto del Bhagavatam.

En 1989, la Comisién del Cuerpo Gubernativo de la Sociedad Internacional
para la Conciencia de Krishna solicité a Satsvaripa dasa Goswami que completara
el Mukunda-mala-stotra.

En el significado del verso 33 (krsna tvadiya-pada-pankaja-pafijarantam),
Satsvartpa Maharaja escribe: «De todos los versos del Mukunda-mala-stotra, este
era el que mas le gustaba a Srila Prabhupada. Con frecuencia lo citaba y lo cantaba
como bhajana. En uno de los primeros discos que produjo Su Divina Gracia, canté
este sloka como una cancién completa. Los devotos que servian a Srila
Prabhupada a menudo lo escuchaban cantarlo mientras realizaba sus actividades
diarias o en otras ocasiones, solo en su habitacidon. También lo cité muchas veces
en sus significados».

Lo que sigue son algunas de esas citas sobre el verso que comienza con krsna
tvadiya-pada-pankaja-pafijarantam. Nuestra grabacion de estas oraciones se basa
en la melodia de Srila Prabhupada.

$rimad-Bhagavatam 2.4.21 — Significado

Entre el cisne y el tallo del loto existe una relacion intima. De modo que, la
comparacion es muy idénea: si uno no se vuelve un cisne, o paramahamsa, no
puede entrar en las redes de los pies de loto del Sefior. Como se declara en la
Brahma-samhita, los especuladores mentales no pueden ni sofiar acerca de la
Verdad Absoluta especulando acerca de ella por toda la eternidad, ni siquiera a
fuerza de una consumada erudicion. El Sefior se reserva el derecho de exponerse
a esos especuladores mentales. Y como ellos no pueden entrar en las redes que
forman los tallos de los pies de loto del Sefior, todas sus conclusiones difieren
entre si, y al final hacen una componenda inutil, diciendo que «cada conclusién es
un camino» conforme a la inclinacidn que uno tenga (yatha-rucam). Pero el Sefior
no es como el vendedor de una tienda, que trata de complacer a toda clase de
clientes en el mercado de los especuladores mentales. El Sefior es lo que es, la
Absoluta Personalidad de Dios, y El exige absoluta entrega, Uinicamente a El. No
obstante, el devoto puro, por seguir los caminos de los dcdryas, o autoridades
anteriores, puede ver al Sefior Supremo a través del medio transparente de un
maestro espiritual genuino (anupasyanti)

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 1.2.8 — Bombay, 26 de diciembre de
1972

Krsna dice: yam yam vapi smaran loke tyajaty ante kalevaram. En el momento de
la muerte, nuestro recuerdo de una determinada cosa nos proporciona el
siguiente cuerpo. Si pienso como un perro, entonces me volveré perro en la
proxima vida, y si pienso como un dios, entonces yo, en la proxima vida, me
convertiré en un dios. Esa es la prueba en el momento de la muerte. Entonces, a
menos que practiquemos, écdmo podemos recordar a Krsna en el momento de la
muerte? Por tanto, Sarraj Kulasekhara, el gran emperador devoto, estd orando a
Krsna: krsna tvadiya-pada-pankaja-pafijarantam adyaiva visatu me manasa-raja-
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hamsah. «Mi querido Krsna, ahora estoy sano y puedo pensar correctamente; por
favor, permiteme morir de inmediato para poder enredarme entre los apretados
tallos de Tus pies de loto, tal como el cisne queda atrapado entre los tallos del
loto». Los cisnes se divierten enredandose en los tallos de los lotos. Se sumergen
en el agua, atrapan el tallo y se envuelven. Ese es un deporte del cisne. Entonces
King Kulasekhara dice: krsna tvadiya-pada-pankaja-pafijarantam adyaiva visatu
me manasa-raja-hamsah. «En el momento presente mi mente es como un cisne.
Estd jugando con los tallos de Tus pies de loto. Asi pues, permiteme morir
inmediatamente. De lo contrario, si muero de manera comun, prana-prayana-
samaye kapha-vata-pittaih, los tres elementos kapha, pitha, bilis, me abrumaran,
y es posible que no te recuerde en ese momento. Podria olvidarte. Asi que Krsna,
concédeme la muerte de inmediato para poder morir recordandote». Este es el
proceso. Conciencia de Krsna significa tratar de recordar a Krsna en el momento
de la muerte, de una u otra forma, ante narayana-smrtih. Entonces, la vida sera
un éxito.

Conferencia acerca de la Bhagavad-gita 2.40 — Londres, 13 de septiembre de
1973

Ante nardyana-smrtih. En el momento de la muerte, de una forma u otra, si
podemos recordar a Narayana, Krsna, la vida sera un éxito. Por lo tanto, debemos
practicar, practicar, mientras estémos fuertes, mientras estémos sanos, practicar
siempre cdmo recordar a Narayana, Krsna. Por lo tanto, Maharaja Kulasekhara ha
escrito en su Stotra-mald, muy importante: krspa tvadiya-pada-pankaja-
pafjarantam. Estd pensando: «Mi Sefor, Krsna, ahora estoy fuerte. Por favor,
dame la oportunidad de morir inmediatamente. Dame la oportunidad, porque
ahora puedo recordar. Pero si muero de forma natural, cuando sea demasiado
viejo, puede ser que kapha-pitta (moco y bilis) obstruyan mi garganta y puede que
esté inconsciente. Entonces, es posible que no pueda cantar Tu nombre en el
momento de la muerte. Asi que, ahora que estoy fuerte, por favor, permiteme
morir de inmediato».

Kunti-stotra
SB 1.8.18-33

18
kunty uvaca
namasye purusam tvadyam
1Svaram prakrteh param
alaksyam sarva-bhitanam
antar bahir avasthitam

kuntT uvaca—Srimati Kunti dijo; namasye—permitaseme postrarme; purusam—Ila
Suprema Persona; tvad—Tu; dadyam—el original; isvaram—el controlador;
prakrteh—del cosmos material; param—mas alla de; alaksyam—el invisible;
sarva—todos; bhitanam—de seres vivientes; antah—dentro; bahih—fuera;
avasthitam—existiendo.
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Srimati Kunti dijo: iOh, Krsna!, Te ofrezco a Ti mis reverencias, porque T eres la
personalidad original y las cualidades del mundo material no Te afectan. Tu
existes tanto dentro como fuera de todo y, aun asi, eres invisible a los ojos de
todos.

19
maya-javanikacchannam
ajiiadhoksajam avyayam
na laksyase madha-drsa

nato natyadharo yatha

madyd—engafiadora; javanikG—cortina; dcchannam—cubierto por; ajia—
ignorante; adhoksajam—mas allda del alcance del concepto material
(trascendental); avyayam—irreprochable; na—no; laksyase—observado; midha-
drsa—por el observador necio; natah—artista; natya-dharah—vestido como un
actor; yatha—como.

Estando mas alla del alcance de la limitada percepcion de los sentidos, Tu eres el
factor eternamente irreprochable que esta cubierto por la cortina de energia
alucinante. Tu eres invisible para el observador necio, de la misma manera que
un actor al desempenar un papel no es reconocido.

20
tatha paramahamsanam
munindm amalatmanam
bhakti-yoga-vidhanartham
katham pasyema hi striyah

tathG—ademds de eso; paramahamsanam—de los trascendentalistas
adelantados; munindm—de los grandes filésofos o especuladores mentales;
amala-atmanam—aquellos cuya mente es competente para discernir entre el
espiritu y la materia; bhakti-yoga—Ila ciencia del servicio devocional; vidhana-
artham—por ejecutar; katham—cémo; pasyema—pueden observar; hi—
ciertamente; striyah—mujeres.

Tu mismo desciendes para propagar la trascendental ciencia del servicio
devocional en los corazones de los trascendentalistas adelantados y
especuladores mentales, quienes se purifican por el hecho de ser capaces de
discriminar entre la materia y el espiritu. Entonces ¢como podemos las mujeres
conocerte completamente?

21
krsndaya vasudevaya
devaki-nandanaya ca
nanda-gopa-kumaraya
govindaya namo namah

krsnaya—el Sefior Supremo; vasudevdya—al hijo de Vasudeva; devaki-
nandandya—al hijo de Devaki; ca—y; nanda-gopa—Nanda y los pastores de vacas;

537



Kunti-stotra

kumdraya—a su hijo; govinddaya—a la Personalidad de Dios, que les da vida a las
vacas y a los sentidos; namah—respetuosas reverencias; namah—reverencias.

Por consiguiente, permitaseme ofrecerle mis respetuosas reverencias al Sefor,
quien se ha convertido en el hijo de Vasudeva, el placer de Devaki, el nifio de
Nanda y de los demas pastores de vacas de Vrndavana, y el que les da vida a las
vacas y a los sentidos.

22
namah pankaja-nabhaya
namah pankaja-maline
namah pankaja-netraya
namas te pankajanghraye

namah—todas las reverencias respetuosas; pankaja-nabhaya—al Sefior, quien en
el centro de Su abdomen tiene una depresion especifica que se asemeja a una flor
de loto; namah—reverencias; pankaja-maline—aquel que siempre esta adornado
con un collar de flores de loto; namah—reverencias; pankaja-netraya—aquel cuya
mirada es tan refrescante como una flor de loto; namah te—respetuosas
reverencias a Ti; pankaja-anghraye—a Ti, cuyas plantas de los pies estan grabadas
con flores de loto (y de quien, por ello, se dice que posee pies de loto).

Mis respetuosas reverencias sean para Ti, joh, Seior!, cuyo abdomen esta
marcado con una depresidon semejante a una flor de loto, quien siempre esta
adornado con collares de flores de loto, cuya mirada es tan fresca como el loto,
y cuyos pies estan grabados con lotos.

23
yatha hrsikesa khalena devaki
kamsena ruddhaticiram Sucdrpita
vimocitaham ca sahatmaja vibho
tvayaiva nathena muhur vipad-ganat

yatha—como si fuera; hrsikesa—el amo de los sentidos; khalena—por los
envidiosos; devaki—Devaki (la madre de $ri Krsna); kamsena—por el rey Kamsa;
ruddh@—encarcelada; ati-ciram—durante mucho tiempo; Suca-arpita—afligida;
vimocitd—liberada; aham ca—yo también; saha-atma-jad—junto con mis hijos;
vibho—oh, Tu, el grande; tvaya eva—por Tu Seforia; nathena—como el protector;
muhuh—constantemente; vipat-ganat—de una serie de peligros.

iOh, Hrsikesa, amo de los sentidos y Sefior de sefiores! Tu has liberado a Tu
madre, Devaki, quien por mucho tiempo estuvo encarcelada y atormentada por
el envidioso rey Kamsa, y a mi y a mis hijos nos has librado de una serie de
constantes peligros.

24
visan mahdgneh purusada-darsanad
asat-sabhaya vana-vasa-krcchratah
mrdhe mrdhe 'neka-maharathastrato
drauny-astratas casma hare 'bhiraksitah
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visat—de veneno; mahda-agneh—del gran fuego; purusa-ada—Ilos canibales;
darsanat—por combatir; asat—viciosa; sabhaydh—asamblea; vana-vasa—
exiliados en el bosque; krcchratah—sufrimientos; mrdhe mrdhe—una y otra vez
en la batalla; aneka—muchos; maha-ratha—grandes generales; astratah—armas;
drauni—el hijo de Dronacarya; astratah—del arma de; ca—y; Gsma—indicando
tiempo pretérito; hare—oh, mi Sefior; abhiraksitah—protegidos por completo.

Mi querido Krsna, Tu Seforia nos ha protegido de un pastel envenenado, de un
gran fuego, de canibales, de la asamblea viciosa, de sufrimientos habidos
durante nuestro exilio en el bosque y de la batalla en la que lucharon grandes
generales. Y ahora nos ha salvado del arma de Asvatthama.

25
vipadah santu tah sasvat
tatra tatra jagad-guro
bhavato darsanam yat syad
apunar bhava-darsanam

vipadah—calamidades; santu—que ocurran; tah—todas; sasvat—una y otra vez;
tatra—alli; tatra—y alli; jagat-guro—oh, Sefior del universo; bhavatah—Tu;
darsanam—vista, encuentro; yat—aquello que; syat—es; apunah—nunca mas;
bhava-darsanam—viendo la repeticion del nacimiento y muerte.

Yo quiero que todas esas calamidades ocurran una y otra vez, de modo que
podamos verte una y otra vez, pues verte a Ti significa que ya no veremos mas
los reiterados nacimientos y muertes.
26

janmaisvarya-sruta-sribhir

edhamana-madah puman

naivarhaty abhidhatum vai

tvam akificana-gocaram

janma—nacimiento; aisvarya—opulencia; Sruta—educacién; sribhih—por la
posesion de belleza; edhamana—aumentando progresivamente; madah—
embriaguez; pumdan—el ser humano; na—nunca; eva—jamas; arhati—merece;
abhidhatum—dirigirse con sentimiento; vai—indudablemente; tvam—Tu;
akificana-gocaram—aquel a quien el hombre exhausto de lo material puede
acercarsele facilmente.

Mi Sefior, Tu Sefioria es facilmente accesible, pero tinicamente para aquellos que
estan exhaustos de lo material. Aquel que esta en la senda del progreso
[material], tratando de mejorarse con un linaje respetable, gran opulencia,
educacion elevada y belleza fisica, no puede acercarse a Ti con un sentimiento
sincero.
27
namo 'kificana-vittaya
nivrtta-guna-vrttaye
atmaramaya santaya
kaivalya-pataye namah
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namah—todas las reverencias a Ti; akificana-vittaya—a la propiedad del pobre en
lo material; nivrtta—completamente trascendental a las acciones de las
modalidades materiales; guna—modalidades materiales; vrttaye—afecto; atma-
aramdaya—aquel que esta autosatisfecho; santaya—el mas gentil; kaivalya-
pataye—el amo de los monistas; namah—postrandome.

Mis reverencias a Ti, que eres la propiedad del empobrecido en lo material. Tu
no tienes nada que ver con las acciones y reacciones de las modalidades
materiales de la naturaleza. Tu estas autosatisfecho y, por consiguiente, eres el
mas gentil de todos y el amo de los monistas.

28
manye tvam kalam isanam
anadi-nidhanam vibhum
samam carantam sarvatra
bhatanam yan mithah kalih

manye—yo considero; tvam—Tu Sefioria; kalam—el tiempo eterno; isdnam—el
Sefior Supremo; anadi-nidhanam—sin comienzo ni fin; vibhum—que esta dentro
y fuera de todo; samam—igualmente misericordioso; carantam—distribuyendo;
sarvatra—en todas partes; bhidtanam—de los seres vivientes; yat mithah—por
intercambio; kalih—disensidn.

Mi Sefior, yo considero que Tu Seioria es el tiempo eterno, el controlador
supremo, aquel que no tiene principio ni fin y que esta dentro y fuera de todo.
Al distribuir Tu misericordia, eres equitativo con todos. Las disensiones entre los
seres vivientes se deben al intercambio social.

29
na veda kascid bhagavams cikirsitam
tavehamanasya nrnam vidambanam
na yasya kascid dayito 'sti karhicid
dvesyas ca yasmin visama matir nrnGm

na—no; veda—conoce; kascit—nadie; bhagavan—oh, Seior; cikirsitam—
pasatiempos; tava—Tuyos; thamanasya—como los hombres mundanos; nrnam—
de la gente en general; vidlambanam—engaioso; na—nunca; yasya—Su; kascit—
nadie; dayitah—objeto de un favor especifico; asti—hay; karhicit—en ninguna
parte; dvesyah—objeto de envidia; ca—y; yasmin—a El; visama—parcialidad;
matih—concepto; nrnam—de la gente.

iOh, Sefor!, nadie puede entender Tus pasatiempos trascendentales, que
parecen ser humanos, y, por lo tanto, son engaiiosos. Nada es objeto especifico
de Tu preferencia, ni nada Te causa envidia. La gente solo imagina que Tu eres
parcial.
30
janma karma ca visvatmann
ajasyakartur atmanah

540



Kunti-stotra

tiryan-nésisu yadahsu
tad atyanta-vidambanam

janma—nacimiento; karma—actividad; ca—y; visva-atman—oh, alma del
universo; ajasya—del innaciente; akartuh—del inactivo; atmanah—de la energia
vital; tiryak—animal; nr—ser humano; rsisu—entre los sabios; yadahsu—en el
agua; tat—eso; atyanta—verdadero; vidambanam—desconcertante.

Desde luego es desconcertante, joh, alma del universo!, que Tu trabajes, aunque
eres inactivo, y que nazcas, aunque eres la fuerza vital y el innaciente. Tu mismo
desciendes entre los animales, los hombres, los sabios y los seres acuaticos. En
verdad, esto es desconcertante.

31
gopy adade tvayi krtagasi dama tavad
ya te dasasru-kalilanjana-sambhramaksam
vaktram niniya bhaya-bhdvanaya sthitasya
sa mam vimohayati bhir api yad bibheti

gopi—la pastora de vacas (Yasoda); adade—tomo; tvayi—en Tu; krtagasi—
creando perturbaciones (al romper el tarro de mantequilla); dama—soga; tavat—
en ese momento; yad—aquello que; te—Tu; dasa—situacion; asru-kalila—
inundado de lagrimas; afijana—unglento (el mascara); sambhrama—perturbado;
aksam—ojos; vaktram—cara; niniya—hacia abajo; bhaya-bhavanayd—por
pensamientos productos de temor; sthitasya—de la situacion; sd—esa; mam—a
mi; vimohayati—confundo; bhih api—hasta el temor personificado; yat—al cual;
bibheti—tiene miedo.

Mi querido Krsna, Yasoda tomoé una soga para atarte cuando cometiste una
ofensa, y Tus perturbados ojos se inundaron de lagrimas que lavaron el mascara
de Tus ojos. Y Tu estabas asustado, aunque el temor personificado Te tiene
miedo. Ver esto me resulta desconcertante.

32
kecid ahur ajam jatam
punya-slokasya kirtaye
yadoh priyasyanvavaye
malayasyeva candanam

kecit—alguien; ahuh—dice; ajam—el innaciente; jatam—nacido; punya-
Slokasya—del gran rey piadoso; kirtaye—para glorificar; yadoh—al rey Yadu;
priyasya—del querido; anvavaye—en la familia de; malayasya—las colinas de
Malaya; iva—como; candanam—sandalo.

Algunos dicen que el Innaciente nace en aras de la glorificacion de los reyes
piadosos, y otros dicen que El ha nacido para complacer al rey Yadu, uno de Tus
devotos mas queridos. Tu apareces en su familia tal como el sandalo aparece en
las colinas de Malaya.
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33
apare vasudevasya
devakyam ydcito 'bhyagat
ajas tvam asya ksemdya
vadhdya ca sura-dvisam

apare—otros; vasudevasya—de Vasudeda; devakyam—de Devaki; yacitah—por
el que se ord; abhyagat—nacio; ajah—innaciente; tvam—Tu eres; asya—de él;
ksemdya—por el bien; vadhaya—con el fin de matar; ca—y; sura-dvisam—de
aquellos que estan envidiosos de los semidioses.

Otros dicen que Tu has nacido como hijo de Vasudeva y Devaki, debido a que
ambos oraron por Ti. Es indudable que eres innaciente, pero, sin embargo, naces
por su bienestar, y para matar a aquellos que estan envidiosos de los semidioses.

34
bharavataranayanye
bhuvo nava ivodadhau
sidantya bhdri-bharena
jato hy atma-bhuvarthitah

bhara-avataranaya—solo para reducir la carga del mundo; anye—otros; bhuvah—
del mundo; ndvah—barca; iva—como; udadhau—en el mar; sidantyah—afligido;
bhiri—extremadamente; bhdarena—por la carga; jatah—TU naciste; hi—
ciertamente; atma-bhuva—por Brahma; arthitah—por quien oro.

Otros dicen que el mundo, estando sobrecargado como una barca en el mar, esta
muy afligido, y que Brahma, que es Tu hijo, oré por Ti, y que por eso Tu has
aparecido para aminorar el problema.

35
bhave 'smin klisyamananam
avidya-kama-karmabhih
Sravana-smaranarhani
karisyann iti kecana

bhave—en la creacion material; asmin—esta; klisyamananam—de aquellos que
estan sufriendo de; avidya—nesciencia; kama—deseo; karmabhih—mediante la
ejecucion de trabajo fruitivo; sravana—oyendo; smarana—recordando; arhani—
adorando; karisyan—pueden ejecutar; iti—asi pues; kecana—otros.

Y aun otros dicen que Tu apareciste para rejuvenecer el servicio devocional de
oir, recordar, adorar, y demas, con el fin de que las almas condicionadas que
estan sufriendo los tormentos materiales, puedan beneficiarse y obtener la
liberacion.
36
Srnvanti gayanti grnanty abhiksnasah
smaranti nandanti tavehitam jandh
ta eva pasyanty acirena tavakam
bhava-pravahoparamam padambujam
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Srnvanti—oyen; gayanti—cantan; grnanti—adoptan; abhiksnasah—
continuamente; smaranti—recuerdan; nandanti—se complacen; tava—Tus;
Thitam—actividades; janadh—Ila gente en general; te—ellos; eva—ciertamente;
pasyanti—pueden ver; acirena—muy pronto; tavakam—Tus; bhava-pravaha—la
corriente del renacer; uparamam—cese; pada-ambujam—pies de loto.

iOh, Krsna!l, aquellos que continuamente oyen, cantan y repiten las narraciones
de Tus actividades trascendentales o se complacen cuando otros lo hacen, ven
ciertamente Tus pies de loto, que son lo Unico que puede detener los repetidos
nacimientos y muertes.

37
apy adya nas tvam sva-krtehita prabho
jihdasasi svit suhrdo 'nujivinah
yesam na canyad bhavatah padambujat
pardyanam rajasu yojitamhasam

api—si; adya—hoy; nah—nosotros; tvam—TU; sva-krta—ejecuta por si mismo;
Thita—todos los deberes; prabho—oh, mi Sefior; jihasasi—abandonando; svit—
posiblemente; suhrdah—amigos intimos; anujivinah—viviendo a expensas de la
misericordia; yesam—de quien; na—no; ca—y; anyat—cualquier otro;
bhavatah—TU; pada-ambujat—Ilos pies de loto; parayanam—dependientes;
rajasu—a los reyes; yojita—dedicados a; amhasam—enemistad.

iOh, mi Seiior!, Tu mismo has ejecutado todos los deberes. ¢ Nos dejas hoy, pese
a que estamos dependiendo de Tu misericordia y no tenemos a nadie mas que
nos proteja, ahora que todos los reyes estdn enemistados con nosotros?

38
ke vayam nama-riapabhyam
yadubhih saha pandavah
bhavato 'darsanam yarhi
hrsikanam ivesituh

ke—quienes somos; vayam—nosotros; nama-riapabhyam—sin fama ni habilidad;
yadubhih—con los Yadus; saha—junto con; pandavah—y los Pandavas;
bhavatah—Tu; adarsanam—ausencia; yarhi—como si; hrsikandam—de los
sentidos; iva—como; isituh—del ser viviente.

Asi como el nombre y la fama de un cuerpo en particular se terminan con la
desaparicion del espiritu viviente, de igual manera, si Ti no nos miras, toda
nuestra fama y actividades, junto con los Pandavas y Yadus, se terminaran de
inmediato.

39
neyam sobhisyate tatra
yathedanim gadadhara
tvat-padair ankita bhati
sva-laksana-vilaksitaih
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na—no; iyam—esta tierra de nuestro reino; Sobhisyate—lucira hermosa; tatra—
entonces; yatha—como es ahora; idanim—como; gadadhara—oh, Krsna; tvat—
Tus; padaih—por los pies; ankitd—marcada; bhati—deslumbra; sva-laksana—Tus
propias sefiales; vilaksitaih—por las huellas.

iOh, Gadadhara [Krsna]!, a nuestro reino lo marcan ahora las impresiones de Tus
pies, y por eso luce hermoso. Pero cuando Tu Te vayas, dejara de verse asi.

40
ime jana-padah svrddhah
supakvausadhi-virudhah
vanadri-nady-udanvanto
hy edhante tava viksitaih

ime—todas estas; jana-paddh—ciudades y pueblos; svrddhah—florecieron;
supakva—maduros; ausadhi—hierbas; virudhah—vegetales; vana—bosques;
adri—colinas; nadi—rios; udanvantah—mares; hi—ciertamente; edhante—
aumentando; tava—por Ti; viksitaih—visto.

Todas estas ciudades y aldeas estan floreciendo en todos los aspectos, porque
hay hierbas y cereales en abundancia, los arboles estan cargados de frutas, los
rios fluyen, las colinas estan llenas de minerales, y los océanos estan saturados
de riquezas. Y todo esto se debe a que Tu les has lanzado una mirada.

41
atha visvesa visvatman
visva-mirte svakesu me
sneha-pasam imam chindhi
drdham pandusu vrsnisu

atha—por lo tanto; visva-isa—oh, Sefior del universo; visva-aGtman—oh, alma del
universo; visva-mirte—oh, personalidad de la forma universal; svakesu—a mis
propios intereses; me—mi; sneha-pdsam—Iazo de afecto; imam—este; chindhi—
corta; drdham—profundo; pandusu—por los Pandavas; vrsnisu—por los Vrsnis
también.

iOh, Seior del universo!, joh, alma del universo!, joh, personalidad de la forma
del universo!, por favor, corta el lazo del afecto que siento por mis parientes, los
Pandavas y los Vrsnis.

42
tvayi me 'nanya-visaya
matir madhu-pate 'sakrt
ratim udvahatad addha
gangevaugham udanvati

tvayi—a Ti; me—mi; ananya-visayd—sin mezcla; matih—atencién; madhu-pate—
oh, Sefior de Madhu; asakrt—continuamente; ratim—atraccion; udvahatat—se
desborde; addha—directamente; ganga—el Ganges; iva—como; ogham—fluye;
udanvati—hacia el mar.
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iOh, Sefior de Madhu!, asi como el Ganges fluye siempre hacia el mar sin
obstaculos, que mi atraccion se dirija constantemente hacia Ti, sin que se desvie
hacia nadie mas.

43
Sri-krsna krsna-sakha vrsny-rsabhavani-dhrug-
rajanya-vamsa-dahananapavarga-virya
govinda go-dvija-surarti-haravatara
yogesvarakhila-guro bhagavan namas te

$ri-krsna—oh, Sri Krsna; krsna-sakha—oh, amigo de Arjuna; vrsni—de los
descendientes de Vrsni; rsabha—oh, el principal; avani—la tierra; dhruk—
rebeldes; rajanya-vamsa—dinastias de los reyes; dahana—oh, aniquilador;
anapavarga—sin deterioro; virya—valentia; govinda—oh, propietario de Goloka-
dhama; go—de las vacas; dvija—los brahmanas; sura—los semidioses; arti-hara—
aliviar la afliccidn; avatara—oh, Sefior que desciendes; yoga-iSvara—oh, amo de
todos los poderes misticos; akhila—universal; guro—oh, preceptor; bhagavan—
oh, poseedor de todas las opulencias; namah te—respetuosas reverencias a Ti.

iOh, Krsnal, ioh, amigo de Arjuna!, joh, Tu, el principal entre los descendientes
de Vrsnil, Tu eres el destructor de aquellos partidos politicos que son elementos
perturbadores en esta Tierra. Tu valentia nunca se deteriora. Tu eres el
propietario de la morada trascendental, y Tu desciendes para aliviar la afliccién
de las vacas, los brahmanas y los devotos. Tu posees todos los poderes misticos,
y Tu eres el preceptor del universo entero. Tu eres Dios Todopoderoso, y a Ti Te
ofrezco mis respetuosas reverencias.

Comentario

Cuando Krsna estaba a punto de partir hacia Dvaraka, Kunti-devi le ofrecié estas
oraciones. Prabhupada las citaba muy a menudo, y la serie de conferencias que
dio sobre Kunti-stotra en Los Angeles en 1973, se compilé en un libro: Ensefianzas
de la reina Kunti. También cantd estas oraciones y alentd a sus discipulos a hacer
lo mismo. Nuestra interpretacién de Kunti-stotra se basa en la melodia de
Prabhupada que se puede encontrar en CDV-7.

Lo que sigue es una seleccién de citas de los versos mas destacados.

$rimad-Bhagavatam 1.8.17 — Significado

A Kunti se la describe aqui como sati, o casta, debido a la devocién pura que poseia
por el Sefior $ri Krsna. Lo que tenia en mente se expresara ahora en las siguientes
oraciones al Senor Krsna. Un devoto casto del Sefior no acude a otros, es decir, a
ningun otro ser viviente o semidios, ni siquiera para salvarse del peligro. Esa fue
siempre la caracteristica de toda la familia de los Pandavas. Ellos no tenian nada
mas que a Krsna, y, por consiguiente, el Sefior también estaba siempre dispuesto
a ayudarlos en todos los aspectos y en todas las circunstancias. Esa es la naturaleza
trascendental del Sefior. El corresponde con el devoto por la dependencia que este
siente. De modo que no debemos buscar la ayuda de seres vivientes imperfectos
o semidioses, sino que debemos buscar la ayuda del Sefior Krsna, que es
competente para salvar a Sus devotos. No obstante, un devoto asi de casto nunca
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le pide ayuda al Sefior, sin embargo, espontaneamente, el Sefior siempre estd
ansioso de prestarsela.

Srimad-Bhagavatam 1.8.42 — Significado

Mediante el servicio devocional Arjuna se volvié otra persona. Por lo tanto, las
oraciones de Kunti también denotan los mismos cambios categdricos en sus
actividades. Srimati Kunti queria servir al Sefior sin desviacién, y eso era lo que
pedia en su oracién. Esa devocidn pura es la meta ultima de la vida. Nuestra
atencion se dirige habitualmente hacia el servicio de algo que no es divino o, en
otras palabras, que no es parte del programa del Sefior. Cuando el programa se
transforma en el servicio del Sefior, es decir, cuando los sentidos se purifican en
relacion con el servicio del Sefior, dicho programa se denomina servicio devocional
puro y sin mezcla. Srimati Kuntidevi queria esa perfeccidn y oré para que el Sefior
se la concediese.

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 1.8.37 — Los Angeles, 29 de abril de
1973

La entidad viviente ordinaria tiene una relaciéon con Krsna, pero cuando se
convierte en devoto, es una relacién intima, un amigo intimo. Por lo tanto, Kunti
le pide a Krsna que «¢Como puedes dejarnos? Somos Tus amigos intimos». Y
anujivinah. Anujivinah significa: «Simplemente estamos viviendo bajo Tu cuidado,
por Tu misericordia. Asi que no pienses que estamos a salvo y que por tanto nos
puedes dejar. Nosotros no tenemos otro refugio que el de Tus pies de loto.
Amablemente no nos dejes». Esta es la oracién de Kunti.

Sukadeva-stotra
SB2.4.12-18

12
$ri-Suka uvaca
namah parasmai purus@ya bhiyase
sad-udbhava-sthana-nirodha-lilaya
grhita-sakti-tritaydya dehinam
antarbhavayanupalaksya-vartmane

$ri-$ukah  uvdaca—Sri Sukadeva Gosvami dijo; namah—mis reverencias;
parasmai—el Supremo; purusaya—Ila Personalidad de Dios; bhiyase—al todo
completo; sad-udbhava—Ila creacion del mundo material; sthana—su
manutencion; nirodha—y su exterminio; lilayaG—por el pasatiempo; grhita—
habiendo adoptado; sakti—poder; tritayaya—tres modalidades; dehinam—de
todos los que poseen cuerpos materiales; antah-bhavaya—a quien reside dentro;
anupalaksya—inconcebibles; vartmane—quien tiene esos caminos.

Sukadeva Gosvami dijo: Permitaseme ofrecerle mis respetuosas reverencias a la
Suprema Personalidad de Dios, quien, para la creacion del mundo material,
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adopta las tres modalidades de la naturaleza. El es el todo completo que reside
dentro del cuerpo de todos, y Sus caminos son inconcebibles.

13
bhiyo namah sad-vrjina-cchide 'satam
asambhavayakhila-sattva-martaye
pumsam punah paramahamsya aGsrame
vyavasthitanam anumrgya-dasuse

bhiyah—otra vez; namah—mis reverencias; sat—de los devotos o de los
piadosos; vrjina—aflicciones; chide—el redentor; asatam—de los ateos;
asambhavaya—el cese de la infelicidad subsiguiente; akhila—completo; sattva—
bondad; mdirtaye—a la Personalidad; pumsdm—de los trascendentalistas;
punah—de nuevo; paramahamsye—Ila maxima etapa de la perfeccion; asrame—
en la condicién; vyavasthitGnam—situado particularmente; anumrgya—el
destino; dasuse—aquel que libera.

Le ofrezco de nuevo respetuosas reverencias a la forma completa de la existencia
y la trascendencia, quien libera de todas las angustias a los devotos piadosos;
quien destruye el consecutivo avance en el temperamento ateo de los demonios
no devotos, y quien les otorga sus destinos especificos a los trascendentalistas
que estan situados en el plano de la maxima perfeccion espiritual.

14
namo namas te 'stv rsabhdya satvatam
vidira-kasthaya muhuh kuyoginGgm
nirasta-samyatisayena radhasa
sva-dhamani brahmani ramsyate namah

namah namah te—permitaseme ofrecerle mis reverencias; astu—son;
rsabhaya—al gran asociado; satvatam—de los miembros de la dinastia Yadu;
vidira-kasthaya—aquel que esta lejos de los pendencieros mundanos; muhuh—
siempre; ku-yogindm—de los no devotos; nirasta—vencid; samya—igual
condicion; atiSayena—mediante la grandeza; radhasa—mediante la opulencia;
sva-dhamani—en Su propia morada; brahmani—en el cielo espiritual; ramsyate—
disfruta; namah—me postro.

Permitaseme ofrecer respetuosas reverencias a aquel que es el asociado de los
miembros de la dinastia Yadu y que siempre es un problema para los no devotos.
El es el disfrutador supremo tanto del mundo material como del mundo
espiritual, y sin embargo disfruta de Su propia morada en el cielo espiritual. No
hay nadie que sea igual a El, porque Su opulencia trascendental es
inconmensurable.
15
yat-kirtanam yat-smaranam yad-iksanam
yad-vandanam yac-chravanam yad-arhanam
lokasya sadyo vidhunoti kalmasam
tasmai subhadra-sravase namo namah
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yat—cuya; kirtanam—glorificacién; yat—cuyos; smaranam—recuerdos; yat—
cuya; Iksanam—audiencia; yat—cuyas; vandanam—oraciones; yat—cuyo;
sravanam—oir hablar de; yat—cuya; arhanam—adoracion; lokasya—de toda la
gente; sadyah—en el acto; vidhunoti—limpia especificamente; kalmasam—Ios
efectos de los pecados; tasmai—a El; subhadra—supremamente auspicioso;
Sravase—aquel que es oido; namah namah—mis debidas reverencias.

Permitaseme ofrecer respetuosas reverencias al supremamente auspicioso
Sefior $ri Krsna, pues glorificarlo, recordarlo, tener Su audiencia, orarle, oir
hablar de El y adorarlo pueden limpiar en el acto los efectos de todos los pecados
de quien los realiza.

16
vicaksana yac-caranopasadanat
sangam vyudasyobhayato ‘ntar-atmanah
vindanti hi brahma-gatim gata-klamas
tasmai subhadra-sravase namo namah

vicaksanah—sumamente intelectual; yat—cuyo; carana-upasadanat—por el
simple hecho de dedicarse a los pies de loto; sangam—apego; vyudasya—
renunciando por completo; ubhayatah—por la existencia presente y futura;
antah-atmanah—de corazén y alma; vindanti—se mueve progresivamente; hi—
ciertamente; brahma-gatim—hacia la existencia espiritual; gata-klamah—sin
dificultad; tasmai—a El; subhadra—sumamente auspicioso; sravase—a quien es
oido; namah namah—mis debidas reverencias una y otra vez.

Permitaseme ofrecer respetuosas reverencias una y otra vez al supremamente
auspicioso Sefior $r1 Krsna. Por el simple hecho de entregarse a Sus pies de loto,
la gente sumamente intelectual se libera de todos los apegos a la existencia
presente y futura, y progresa hacia la existencia espiritual sin dificultad.

17
tapasvino dana-para yasasvino
manasvino mantra-vidah sumangalah
ksemam na vindanti vind yad-arpanam
tasmai subhadra-Sravase namo namah

tapasvinah—los grandes santos eruditos; dana-parah—el gran ejecutor de
caridades; yasasvinah—el gran trabajador distinguido; manasvinah—los grandes
filésofos o misticos; mantra-vidah—el gran cantor de los himnos védicos; su-
mangalah—estrictos seguidores de los principios védicos; ksemam—resultado
provechoso; na—jamas; vindanti—logran; vinG—sin; yat-arpanam—dedicacion;
tasmai—a El; subhadra—auspicioso; $ravase—oir hablar de El; namah namah—
mis reverencias una y otra vez.

Permitaseme ofrecerle mis respetuosas reverencias al supremamente
auspicioso Sefior $rTKrsna una y otra vez, porque los grandes sabios eruditos, los

548



Sukadeva-stotra

grandes ejecutores de caridades, los grandes trabajadores distinguidos, los
grandes filésofos y misticos, los grandes cantores de los himnos védicos y los
grandes seguidores de los principios védicos no pueden conseguir ningin
resultado provechoso, si no dedican esas grandes cualidades al servicio del
Seior.

18
kirata-hdnandhra-pulinda-pulkasa
abhira-sumbha yavanah khasadayah
ye 'nye ca papad yad-apasrayasrayah
Sudhyanti prabhavisnave namah

kirata—una provincia de la antigua Bharata; hana—parte de Alemania y Rusia;
andhra—una provincia del sur de la India; pulinda—los grieos; pulkasah—otra
provincia; abhira—parte del antiguo Sind; sumbhah—otra provincia; yavanah—
los turcos; khasa-adayah—Ia provincia mongdlica; ye—incluso esos; anye—otros;
ca—también; papah—adicto a los actos pecaminosas; yat—cuyos; apdsraya-
asrayah—habiéndose refugiado en los devotos del Sefior; Sudhyanti—purificados
de inmediato; tasmai—a El; prabhavisnave—al poderoso Visnu; namah—mis
respetuosas reverencias.

Las razas kirata, hiina, andhra, pulinda, pulkasa, abhira, sumbha, yavana, los
miembros de las razas khasa e incluso otros adictos a actos pecaminosos,
pueden purificarse si se refugian en los devotos del Sefior, debido a que El es el
poder supremo. A El le ofrezco mis respetuosas reverencias.

Comentario
El dltimo verso Srila Prabhupada lo cita cientos de veces, porque muestra la
misericordia supremamente poderosa del Sefor y Sus devotos, por medio de la
cual incluso las personas mds pecaminosas se pueden elevar al estado de devotos
puros. Algunas de las citas de Prabhupada:

Carta a Sumati Morarjee — Nueva York, 10 de noviembre de 1965

El método organizado es asi: Deben tener la asociacién de devotos genuinos del
Sefior, deben unirse al Kirtana glorificando al Sefior, deben escuchar las
ensefianzas del Srimad-Bhagavatam, deben tener un contacto intimo con el
templo o la casa del Sefior y se les debe dar amplias oportunidades de adorar al
Sefior en el templo. Bajo la guia de un devoto genuino, se les puede dar tales
facilidades y el sendero del Srimad-Bhagavatam esta abierto para todos. Ademas
de los hombres civilizados como los estadounidenses, incluso los Kirata, Andhra,
Pulinda, Pukkasa, Abhira, Sumbha, Yavana, Khasadaya o cualquier otra casta
inferior, todos pueden ser entrenados para ser devotos del Sefior bajo la guia
adecuada de un hombre puro y auténtico. Esa es la instruccion que Sukadeva
Goswami imparte a Maharaja Pariksit.
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Conferencia acerca de la Bhagavad-gita 7.3 — Bombay, 29 de marzo de 1971

Kirata, hana, andhra, pulinda, pulkasa. Hay tantos nombres diferentes. Por
supuesto, si investigamos desde la historia, desde la historia mundial, podemos
averiguar donde estan. Pero hay variedades de seres humanos. Por eso Krsna dice:
manusyanam sahasresu. Todos los seres humanos no son del mismo estandar. Hay
diferentes estandares. Pero Krsna es tan amable, Krsna es tan poderoso que
cualquier persona de la sociedad humana puede ser aceptada como vaisnava.
Cualquiera. Esa es la declaracién de Sukadeva Gosvami: kirdata-hunandhra-
pulinda-pulkasa abhira-sumbha yavanah khasadayah, ye 'nye ca papah. Se
mencionan estos nombres, pero hay muchos otros cuyos nombres no se
mencionan. Ye 'nye ca pdapah. Se llaman papah. Papa significa vida muy
pecaminosa. Yad-apasrayasrayah. Si tales personas, incluso esas personas de
grado inferior, si se refugian en un devoto puro, entonces se purifican. sudhyanti,
se purifican. éCémo? Prabhavisnave namah. Ese es la prerrogativa especial del
Sefior Visnu. El puede liberar a cualquiera en cualquier condicién de vida.
Prabhavisnave namah. Ese es un poder extra, extraordinario e inconcebible.

Conferencia acerca del $Srfimad-Bhagavatam 7.6.7 — Vrndavana, 9 de diciembre
de 1975

Alguien que es inquisitivo por entender Brahman —brahmeti paramatmeti
bhagavan iti sabdyate— se le debe dar la oportunidad. Al igual que hay un
pequeiio fuego. Avivalo. Abanicalo, abanicalo, abanicalo, y se vuelve un gran
fuego. Entonces nuestro proceso es ese. A cualquiera, aceptamos a cualquiera,
kirata-hanandhra-pulinda-pulkasa, qué hablar del sddra. Striyah sddras tatha
vaisyah. Ordinariamente, stri o la mujer, Sidra o el hombre de cuarto grado y
vaisya, se aceptan como no muy inteligentes. Pero Pdrficaratriki-vidhi ofrece
facilidades incluso a personas que son mas bajas que estos striya, sidra, vaisya.
Kirata-hinandhra-pulinda-pulkasa abhira-sumbha yavanah khasadayah, ye ‘nye
ca papd. Y menos que eso, ye 'nye ca papa yad-apasrayasrayah. Si esas personas
se refugian en un devoto puro del Sefior, entonces sudhyanti, se purifican
siguiendo el mandato del maestro espiritual. El sabe cédmo tratarlos, como
elevarlos a una posicidon brahminica. Asi que eso no es artificial. EI| Bhagavatam
dice: «Si, por semejante trato experto estos kirata-hinandhra, mas bajos que los
sadras, sudhyanti, se purifican».

Ahora, al igual que la gente protesta porque estamos dando la posicion de
brahmana a los mlecchas y yavanas. Yavanah khasadayah. Khasadayah significa
mongoles, chinos, japoneses Yy filipinos. Ellos son khasadaya. Los Manipuris y los
Asamis son considerados como khasddaya. No hay distincion. Caitanya
Mahaprabhu ha hecho una declaracion abierta: krsna-bhajanete nahi jati kuladi
vicara. Cualquiera que desee volverse consciente de Krsna, es aceptado.
Cualquiera puede venir. Mediante el entrenamiento adecuado del maestro
espiritual experto, todos pueden ser elevados al estado brahminico y luego al
estado vaisnava.
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Prahlada-Siksa & stotra
SB 7.5.5, 30-32, 42-45

5
tat sadhu manye 'sura-varya dehinGm
sada samudvigna-dhiyam asad-grahat
hitvatma-patam grham andha-kipam
vanam gato yad dharim asrayeta

Sri-prahladah uvaca—Prahlada Maharaja respondid; tat—eso; sadhu—muy
bueno, o la mejor parte de la vida; manye—pienso; asura-varya—oh, rey de los
demonios; dehinam—de personas que han aceptado el cuerpo material; sada—
siempre; samudvigna—Illenos de ansiedad; dhiyam—cuya inteligencia; asat-
grahat—por aceptar el cuerpo temporal o las relaciones corporales como reales
(pensando "yo soy este cuerpo, y todo lo que pertenece a este cuerpo es mio");
hitva—renunciando; atma-patam—el lugar donde se impide la cultura espiritual
o la autorrealizacion; grham—el concepto corporal de la vida, o vida familiar;
andha-kiipam—que no es mas que un pozo ciego (donde no hay agua, pero aun
asi se busca agua); vanam—al bosque; gatah—yendo; yat—cual; harim—Ia
Suprema Personalidad de Dios; asrayeta—puede refugiarse de.

Prahlada Maharaja contestoé: iOh, rey de los demonios, el mejor de los asuras!,
segun he podido aprender de mi maestro espiritual, toda persona que haya
aceptado un cuerpo material y la vida familiar temporal esta, sin duda alguna,
agobiada por la ansiedad, pues ha caido en un pozo oculto en el que no hay agua
sino solo sufrimiento. Es necesario abandonar esa posicion e ir al bosque [vana].
Seré mas claro: hay que ir a Vrndavana, donde exclusivamente predomina el
cultivo de conciencia de Krsna, y, alli, refugiarse en la Suprema Personalidad de
Dios.
30

matir na krsne paratah svato va

mitho 'bhipadyeta grha-vratanam

adanta-gobhir visatam tamisram

punah punas carvita-carvananam

Sri-prahradah uvdca—Prahlada Maharaja dijo; matih—atracciéon; na—nunca;
krsne—al Sefor Krsna; paratah—de los consejos de otros; svatah—de su propia
comprension; va—o; mithah—del esfuerzo combinado; abhipadyeta—se
manifiesta; grha-vratanam—de personas demasiado adictas al concepto corporal
y materialista de la vida; addanta—fuera de control; gobhih—con los sentidos;
visatam—entrar; tamisram—en la vida infernal; punah—de nuevo; punah—de
nuevo; carvita—cosas ya masticadas; carvan@nam—que estan masticando.

Prahlada Maharaja contestd: Las personas demasiado adictas al materialismo,
como no pueden controlar sus sentidos, avanzan hacia una vida infernal y
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mastican repetidas veces lo que ya antes ha sido masticado. Su atraccion por
Krsna nunca despierta, ni con los consejos de otros, ni con sus propios esfuerzos,
ni con una combinacién de ambos. (SB 7.5.30)

31
na te viduh svartha-gatim hi visnum
durasaya ye bahir-artha-maninah
andha yathandhair upaniyamanas
te 'pisa-tantryam uru-damni baddhah

na—no; te—ellos; viduh—saben; sva-artha-gatim—el objetico supremo de la vida,
su verdadero interés; hi—en verdad; visnum—el Sefior Visnu y Su morada;
durasayah—con la ambicidon de disfrutar del mundo material; ye—quienes;
bahih—objetos externos de los sentidos; artha-maninah—considerar valiosos;
andhah—ciegos; yathad—como; andhaih—por otros ciegos; upaniyamanah—
guiados; te—ellos; api—aunque; ISa-tantryam—a las cuerdas (leyes) de la
naturaleza material; uru—muy fuertes; damni—hilos; baddhah—atados.

Las personas que estan fuertemente atrapadas por la conciencia de disfrutar de
la vida material, y que por tanto han aceptado como lider o guru a otro ciego
que también esta apegado a los objetos externos de los sentidos, no pueden
comprender que el objetivo de la vida es ir de regreso al hogar, de vuelta a Dios,
y ocuparse en el servicio del Sefior Visnu. Tal como ciegos que guiados por otro
ciego se salen del camino y caen a una zanja, los hombres apegados a la materia
se dejan guiar por otros hombres con sus mismos apegos y quedan atados por
las cuerdas del trabajo fruitivo, que estan hechas de hilos muy resistentes, y una
y otra vez contintian en la vida materialista sufriendo las tres miserias.

32
naisam matis tavad urukramanghrim
sprsaty anarthapagamo yad-arthah
mahiyasam pada-rajo 'bhisekam
niskiicananam na vrnita yavat

na—no; esdm—de estos; matih—la conciencia; tavat—mientras; urukrama-
anghrim—Ilos pies de loto de la Suprema Personalidad de Dios, que es famoso por
realizar actividades extraordinarias; sprsati—toca; anartha—de cosas
indeseables; apagamah—Ila desaparicion; yat—de lo que; arthah—el objetivo;
mahiyasam—de las grandes almas (los mahatmas, o devotos); pada-rajah—por el
polvo de los pies de loto; abhisekam—consagracion; niskificanGnam—de devotos
que no tienen nada que ver con el mundo material; na—no; vrnita—pueden
aceptar; yavat—mientras.

Aquellos que estan muy inclinados a la vida materialista no pueden apegarse a
los pies de loto del Sefior, a quien se glorifica por Sus extraordinarias actividades,
si no reciben sobre sus cuerpos el polvo de los pies de loto de
un vaisnava completamente libre de contaminacién material. Solo quien se
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vuelva consciente de Krsna y se refugie en los pies de loto del Sefior podra
liberarse de la contaminacion material.

42
ko nv atra te 'khila-guro bhagavan prayasa
uttarane 'sya bhava-sambhava-lopa-hetoh
mudhesu vai mahad-anugraha arta-bandho
kim tena te priya-janan anusevatam nah

kah—qué es eso; nu—en verdad; atra—acerca de esto; te—de Tu Sefioria; akhila-
guro—ioh, maestro espiritual supremo de toda la creacién!; bhagavan—ijoh,
Seflor Supremo! joh, Suprema Personalidad de Dios!; prayasah—esfuerzo;
uttarane—para la liberacion de esas almas caidas; asya—de esta; bhava-
sambhava—de creacion y manutencion; lopa—y de aniquilacion; hetoh—de la
causa; midhesu—a las personas necias que se pudren en el mundo material; vai—
en verdad; mahat-anugrahah—compasion del Supremo; darta-bandho—ijoh,
amigo de las entidades vivientes que sufren!; kim—qué dificultad hay; tena—en
eso; te—de Tu Seforia; priya-janan—Ilas personas queridas (devotos);
anusevatam—de aquellos que siempre se ocupan en servir; nah—como nosotros
(que estamos ocupados de este modo).

iOh, mi Sefor!, joh, Suprema Personalidad de Dios!, joh, maestro espiritual
original del mundo entero! Para Ti, que diriges los asuntos del universo, liberar
a las almas caidas que se ocupan en Tu servicio devocional no supone la menor
dificultad. T4 eres el amigo de la sufriente humanidad, y las grandes
personalidades tienen el deber de mostrarse misericordiosas con los necios. Por
tanto creo que vas a mostrar Tu misericordia sin causa a las personas como
nosotros, que nos ocupamos en Tu servicio

43
naivodvije para duratyaya-vaitaranyas
tvad-virya-gayana-mahamrta-magna-cittah
soce tato vimukha-cetasa indriyartha-
maya-sukhaya bharam udvahato vimidhan

na—no; eva—ciertamente; udvije—estoy perturbado o temeroso; para—ioh,
Supremo!; duratyaya—insuperable o muy dificil de superar; vaitaranyah—del
Vaitarani, el rio del mundo material; tvat-virya—de las glorias y actividades de Tu
Seforia; gdyana—de cantar o distribuir; maha-amrta—en el gran océano de
nectarea bienaventuranza espiritual; magna-cittah—cuya conciencia esta
absorta; soce—simplemente me lamento; tatah—de eso; vimukha-cetasah—los
necios y sinvergiienzas que carecen de conciencia de Krsna; indriya-artha—en
complacencia de los sentidos; maya-sukhaya—por una felicidad temporal e
ilusoria; bharam—Ia falsa carga de la responsabilidad (de mantener una familia,
sociedad y nacion, y organizar proyectos con ese fin); udvahatah—que estan
levantando (elaborando grandes planes con ese objetivo); vimiddhan—aunque
todos ellos son solamente necios y sinvergiienzas (yo pienso en ellos también).
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iOh, joya entre las grandes personalidades!, no siento el menor temor de la
existencia material, pues alli donde me encuentre estoy completamente absorto
en pensar en Tus glorias y Tus actividades. Mi tinica preocupacion son los necios
y sinvergiienzas que elaboran complicados planes para alcanzar la felicidad
material y mantener a sus familias, sociedades y paises. Me preocupan porque
siento amor por ellos.

44
prayena deva munayah sva-vimukti-kama
maunam caranti vijane na parartha-nisthah
naitan vihaya krpanan vimumuksa eko
nanyam tvad asya saranam bhramato 'nupasye

prayena—opor lo general, en practicamente todos los casos; deva—ioh, mi Sefior!;
munayah—Ias grandes personas santas; sva—personal, propia; vimukti-kamah—
con la ambicion de liberarse del mundo material; maunam—en silencio; caranti—
vagan (por lugares como los bosques de los Himalayas, donde no tienen contacto
alguno con las actividades de los materialistas); vijane—en lugares solitarios; na—
no; para-artha-nisthah—interesados en trabajar para otros brindandoles el
beneficio del movimiento para la conciencia de Krsna, iluminandoles con
conciencia de Krsna; na—no; etan—a estos; vihdya—dejar de lado; krpanan—
necios y sinverglienzas (ocupado en actividades materialistas sin conocer el
beneficio de la forma humana de vida); vimumukse—yo deseo que se liberen y
vayan de regreso al hogar, de vuelta a Dios; ekah—solo; na—no; anyam—otro;
tvat—sino TU; asya—de este; saranam—refugio; bhramatah—el rotar de la
entidad viviente que recorre una y otra vez los universos materiales; anupasye—
yo veo.

Mi querido Sefior Nrsirmhhadeva, veo que, ciertamente, hay muchas personas
santas, pero su Unico interés es su propia salvacion. Sin preocuparse por las
grandes ciudades y pueblos, se retiran a los Himalayas o al bosque y hacen votos
de silencio [mauna-vrata] para meditar. No tienen interés en salvar a los demas.
Yo, por mi parte, no deseo liberarme solo, dejando aqui a todos estos pobres
necios y sinvergiienzas. Sé que sin conciencia de Krsna, sin refugiarse en Tus pies
de loto, no se puede ser feliz. Por eso deseo llevarlos de nuevo al refugio de Tus
pies de loto.

45
yan maithunadi-grhamedhi-sukham hi tuccham
kanddyanena karayor iva duhkha-duhkham
trpyanti neha krpana bahu-duhkha-bhajah
kanddtivan manasijam visaheta dhirah

yat—eso que (estd destinado a la complacencia de los sentidos); maithuna-adi—
representado por hablar de la vida sexual, leer literatura sexual o disfrutar de la
vida sexual (en el hogar o fuera, en un club, por ejemplo); grhamedhi-sukham—
todas las formas de felicidad material basadas en el apego a la familia, la sociedad,
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la amistad, etc.; hi—en verdad; tuccham—insignificante; kandiyanena—con el
picor; karayoh—de las dos manos (para aliviar el picor); iva—como; duhkha-
duhkham—distintos tipos de infelicidad (que vienen tras esa complacencia de los
sentidos, que es como un picor); trpyanti—se satisfacen; na—nunca; iha—en la
complacencia material de los sentidos; krpandh—Ilos necios; bahu-duhkha-
bhajah—sujetos a distintas clases de infelicidad material; kandati-vat—si se puede
aprender de ese picor; manasi-jiam—que no es mas que una invencion mental (en
realidad no hay felicidad); visaheta—y tolerar (ese picor); dhirah—(se puede llegar
a ser) una persona sobria, completamente perfecta.

La vida sexual se compara al acto de frotarse las manos para aliviar un picor.
Los grhamedhis, los falsos grhasthas carentes de conocimiento espiritual, creen
que ese picor es el grado mas alto de felicidad posible, aunque en realidad no es
mas que fuente de afliccion. Los krpanas, los necios que son lo opuesto de los
brahmanas, se entregan una y otra vez al disfrute de los sentidos sin conseguir
satisfaccion. Sin embargo, los que son dhiras, los que son sobrios y pueden
tolerar ese picor, no estan sujetos a los sufrimientos de los necios y
sinvergiienzas.

Comentario
Las ensefianzas y oraciones de Prahlada Maharaja se encuentran entre los versos
mas frecuentemente citados por Srila Prabhupada.

Durante su primera visita a Inglaterra en 1969, Prabhupada se encontré con
George Harrison, John Lennon y Yoko Ono, y traté de inspirarlos a utilizar su
talento musical y fama al servicio de la misién de $ri Caitanya Mahaprabhu,
componiendo canciones conscientes de Krsna. Durante la conversacion,
Prabhupada explicé acerca de los himnos védicos y luego comenzé a cantar las
ensefianzas de Prahlada Maharaja a su padre Hiranyakasipu. En Sinfonia de
Canciones Sagradas hemos incluido estos cuatro versos y otros cuatro de las
oraciones de Prahlada a Nrsimhadeva después de que el Sefior matara a
Hiranyakasipu. La melodia se basa en cémo la canté Prabhupada. A continuacién,
se encuentran citas para cada uno de los ocho versos.

SB 7.5.5

Conferencia acerca del $ri Caitanya-caritamrta, Adi-Iila 1.8 — Mayapur, 1 de abril
de 1975

Este planeta es un lugar de ansiedad, kuntha. Prahlada Maharaja sefialé que tat
sadhu manye 'sura-varya dehinam sada samudvigna-dhiyam asad-grahat. Aqui,
en este mundo material, sea quien sea —Brahma también— esta lleno de
ansiedad. [...] Asi pues, en este mundo material toda la gente tiene ansiedad,
mayd. Nuestro movimiento para la conciencia de Krsna se basa en sacar a la gente
de esta maya para que vayan a Vaikuntha. Ese es el movimiento de conciencia de
Krsna, salvar a la entidad viviente de la ansiedad vy llevarla al estado libre de
ansiedad. Esa es la diferencia, de ansiedad a no ansiedad. Ese es el mayor regalo
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para la sociedad humana. Todo el mundo esta lleno de ansiedad porque estamos
en el mundo material. No podemos evitar estar llenos de ansiedad. Asi que aqui
se da la informacién, mayatite vyapi-vaikuntha-loke: «Hay otra atmodsfera, otra
naturaleza, donde no hay ansiedad». [..] Entonces, el movimiento para la
conciencia de Krsna es el Unico esfuerzo, por medio del cual, al volvernos
conscientes de Krsna, nos podemos transferir de maya a Vaikuntha.

SB 7.5.30-31

$ri Caitanya-caritamrta, Madhya-Iila 12.184 - Significado

Como explica Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, la palabra bahirmukha se
refiere a la persona que estd muy atareada en saborear el disfrute material.
Semejante persona siempre se presenta como un disfrutador de la energia externa
de la Suprema Personalidad de Dios. Atraido por la opulencia externa, el no devoto
invariablemente olvida su relacién intima con Krsna. A esa persona no le gusta la
idea de volverse consciente de Krsna. Asi lo explica Prahlada Maharaja en el
Srimad-Bhagavatam (7.5.30-31): matir na krsne paratah svato va...

Los materialistas que sienten demasiada atraccion por el cuerpo material, el
mundo material y el disfrute material, no pueden controlar sus sentidos materiales
y son llevados a las regiones mas oscuras de la existencia material. Esas personas
no pueden volverse conscientes de Krsna, ni por si solos ni uniendo sus esfuerzos.
Son personas que no comprenden que el objetivo de la vida del ser humano es
entender a la Suprema Personalidad de Dios, Visnu. La vida humana esta
especialmente concebida con este fin, y para lograrlo es necesario pasar por toda
clase de penitencias y austeridades y dejar de lado la tendencia a la complacencia
de los sentidos. Los materialistas siempre son invidentes, pues los sinverglienzas
que les guian también son ciegos. La persona materialista que se considera libre
de actuar como desee, no sabe que estd rigurosamente sometida a las estrictas
leyes de la naturaleza, ni sabe que tiene que transmigrar de un cuerpo a otro y
pudrirse perpetuamente en la existencia material. Esos necios y sinverglienzas se
dejan seducir por las oraciones de sus necios lideres, que les prometen placer de
los sentidos, y no logran entender el sentido de la conciencia de Krsna. El mundo
material existe fuera del cielo espiritual; el necio materialista ni siquiera puede
calcular la extension del cielo material; équé puede saber entonces del cielo
espiritual? Los materialistas confian plenamente en sus imperfectos sentidos y
hacen caso omiso de las instrucciones de las Escrituras reveladas. Segun la
civilizacién védica, tenemos que ver a través de la autoridad de las Escrituras
reveladas. Sastra-caksuh: debemos verlo todo por medio de las Escrituras védicas.
De ese modo, podremos distinguir entre el mundo espiritual y el mundo material.
Quienes ignoran esas instrucciones no pueden convencerse de la existencia del
mundo espiritual. Esas personas materialistas han olvidado su identidad espiritual,
y, debido a ello, creen que el mundo material es todo lo que existe. Por eso reciben
el calificativo de bahirmukha.

SB 7.5.32
Conferencia acerca de la Bhagavad-gita 2.22 — Hyderabad, 26 de noviembre de
1972
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Se dice en la Brahma-samhita: vedesu durlabham adurlabham atma-bhaktau.
Vedesu. Aunque el objetivo final de estudiar los Vedas es conocer a Krsna, si
simplemente queremos estudiar los Vedas por nuestro propio proceso
especulativo, Krsna permanecera siendo desconocido. Vedesu durlabham
adurlabham atma-bhaktau. Pero si nos acercamos a un devoto del Sefior, él lo
puede revelar. Mahiyasam pada-rajo-'bhisekam niskificananam na vrnita yavat,
naisam matis tavad urukramanghrim. Prahlada Maharaja dice eso: «No podemos
tener conciencia de Krsna...» Naisam matis tavad urukramanghrim. Conciencia de
Krsna no es tan facil. No podemos ser conscientes de Krsna a menos que nos
entreguemos. Niskificananam, mahiyasam pada-rajo-'bhisekam niskificanGnam
na vrnita yavat. Mientras no tomemos el polvo de los pies de loto de un devoto,
niskificana@nam, que no tenga intereses en relacion a este mundo material, que
simplemente esté interesado en el servicio del Sefior, a menos que estémos en
contacto con tal persona, no es posible alcanzar la conciencia de Krsna.

SB 7.9.42

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 7.9.42 — Mayapur, 22 de marzo de
1976

Ko nu atra te akhila-guro bhagavan prayasa. Todos tienen que hacer un esfuerzo
extra para ganarse nuestro favor, pero Krsna no lo requiere. Ese es Krsna. El puede
hacer lo que quiera. El no depende de los deméds. Otros dependen de la sancién
de Krsna, pero Krsna no requiere de la sancién de nadie. [...]

No es posible independizarse de la voluntad de Krsna. Eso no es posible. Por
eso, quienes intentan trabajar sin el favor, la gracia de Krsna, son unos midha,
todos bribones. No aceptaran lo que Krsna dice, y estan tratando de establecer
alguna ley sin Krsna. «No hay necesidad de Dios». La mayoria de los cientificos,
dicen eso. «Ahora tenemos la ciencia. Podemos lograr todo». Ellos son midhas.
Eso no es posible. No puedes actuar independientemente, sin el favor de Krsna.

Asi pues, lo mejor es buscar siempre el favor de Krsna, pero no podemos
buscar el favor de Krsna directamente. Ese es otro punto. Kim tena te priya-janan
anusevatam nah. No podemos llegar a Krsna sin el favor de Su devoto. Yasya
prasadad bhagavat-prasadah. No podemos buscar el favor de Bhagavan
directamente. Esa es otra tonteria. Debemos ir a través del sirviente de Krsna.
Gopi-bhartur pada-kamalayor dasa-dasa-dasanudasah. Ese es nuestro proceso.
No podemos aproximarnos directamente a Krsna. Debemos comenzar ofreciendo
nuestro servicio al sirviente de Krsna. éY quién es un sirviente de Krsna? Quien se
ha vuelto el sirviente de otro sirviente de Krsna. Eso se llama ddasa-dasanudasa.
Nadie puede ser sirviente de Krsna independientemente. Esa es otra tonteria.
Krsna nunca acepta el servicio de nadie directamente. No. Eso no es posible.
Debemos ir a través del sirviente del sirviente. Esto se llama sistema parampara.

SB 7.9.43

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 1.7.47-48 — Vrndavana, 6 de octubre
de 1976

Si nos situamos en conciencia de Krsna, entonces estaremos tan satisfechos que
en ninguna circunstancia nadie podra causarnos problemas. Eso es Vaisnava.
Yayatma suprasidati. Brahma-bhitah prasannatma na socati na kanksati. No hay
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cuestion de lamentarse. Aun asi, un vaisnava no se lamenta por su propio
proposito. Tal como Prahlada Maharaja dice que na udvije para. Krsna es para.
Nrsimhadeva es para, el Supremo. «Oh, Supremo, no estoy perturbado en
absoluto». Naivodvije para duratyaya-vaitaranyah. i Por qué? Tvad-virya-gayana-
mahamrta-magna-cittah. «Porque por la gracia de Narada Muni aprendi el arte de
como cantar Tu santo nombre. Eso aprendi». Tvad-virya-gayana. «Lo aprendiera
o no lo aprendiera, cada vez que canto me sumerjo en el océano de néctar». [...]
Un vaisnava no siente angustia. Puede sentarse y cantar Hare Krsna en
cualquier lugar y leer el Srimad-Bhagavatam. éY qué dificultad tiene? Tvad-virya-
gdyana-mahamrta-magna-cittah. No tiene. é Pero por qué se angustia tanto? Soce
tato vimukha-cetasah. Prahlada Maharaja dice: «Estoy afligido por los
sinverglienzas que no son devotos». Vimukha significa que no estan interesados
en la conciencia de Krsna.
Entonces un vaisnava esta perturbado, esta preocupado, porque esos bribones,
en condiciones materiales, estan sufriendo tanto. Entonces, écdmo ensefiarles la
conciencia de Krsna. Cdmo hacerlos felices? Esta es la preocupacidon del vaisnava.

SB 7.9.44

Conferencia acerca del $rfimad-Bhagavatam 6.1.6-8 — Nueva York, 21 de julio de
1971

Prahlada Maharaja dice: prayena deva munayah sva-vimukti-kdma: «Mi querido
Sefior, hay muchas personas santas, sabios, que estan muy interesados en su
propia liberacidn». Sva-vimukti-kama. Y maunam caranti vijane na parartha-
nisthah: «Tratan de vivir en un lugar solitario, en las montafias del Himalaya,
maunam, no hablan con nadie, caranti ...» Porque siempre tienen miedo,
pensando: «Si me mezclo con esas personas ordinarias de las ciudades, me puedo
perturbar, puedo caer. Primero antes que nada mejor me salvo yo». Por tanto,
Prahlada Maharaja lamenta que estas grandes personas santas no vayan a la
ciudad, donde se ha creado una civilizacién en la que la gente esta trabajando dia
y noche. «Estoy ansioso por ellos», esta es la filosofia de Prahlada Maharaja.
Maunam caranti vijane pardrtha-nisthah, na parartha nisthah: «Estas personas
santas no son muy compasivos con estas personas caidas que trabajan
innecesariamente tan duro simplemente para la satisfaccion de los sentidos». Si
hay sustancia alguna en ese trabajo duro, no, no saben cudl es la sustancia. Y a lo
sumo saben de sexo. Eso es todo. Trabajan tan duro dia y noche. ¢Y cudl es la
satisfaccion? Ya sea danza desnuda, van al club de nudistas, eso o lo otro. Eso es
todo. Pero Prahlada Maharaja dice: naitan vihaya krpanan vimumuksa ekah. «Mi
Sefior, no necesito mi propia salvacién. A menos que me lleve a todos estos tontos
conmigo, no iré». Se niega a ir al reino de Dios sin llevar a todas estas almas caidas.
Eso es vaisnava. Alguien puede preguntar: «Entonces, écudl es tu proceso? Eres
muy ambicioso. Esta bien. Quieres llevarlos contigo al reino de Dios, pero écual es
el proceso?». La gente puede preguntar: «¢Como vas a hacer eso?». El dice:
nanyam tvad asya-Saranam bhramato ‘nupasye. «Simplemente quiero ensefiarles
como rendirse a Ti. Eso es todo. Un método muy simple. Solo tenemos que
postrarnos ante Krsna con fe, diciendo: «Mi Sefior, Krsna, me he olvidado de Ti
durante tanto tiempo, durante tantas vidas. Ahora me he vuelto consciente. Por
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favor, acéptamen. Eso es todo. Si la gente simplemente aprende esta técnica y se
rinde sinceramente al Sefor, el camino se abre de inmediato.

SB 7.9.45

Conferencia acerca de la Bhagavad-gita 2.9 — Londres, 15 de agosto de 1973

En el mundo material no es posible que haya amor. No es posible. El lamado amor
es un engafio, solo es un engafio. «Te amo. Te amo porque eres hermosa, eres
apuesto, eso satisfard mis sentidos. Porque eres joven, eso satisfara mis sentidos».
Asi es el mundo. Esto es lo que significa mundo material. Pumsah striya maithuni-
bhavam etat. Todo el principio bésico de este mundo material es la complacencia
de los sentidos. Yan maithunadi-grhamedhi-sukham hola tuccham kanddyanena
karayor iva duhkha-duhkham.

En este mundo material, el supuesto amor, la supuesta sociedad y amistad,
todo depende de esa gratificacion sensorial, maithunadi, que comienza desde el
sexo. Entonces, cuando alguien se libera de este maithunadi-sukham, esta
liberado y llega a ser un svami, gosvami. Mientras se esté apegado a este
maithunadi, impulso sexual, no es ni svami ni gosvami. Svami significa volverse
maestro de los sentidos. Como Krsna es el maestro de los sentidos, cuando uno se
vuelve consciente de Krsna, se vuelve maestro de los sentidos. No es que los
sentidos deban detenerse. No. Deben ser controlados. «Cuando sea necesario, los
usaré; de lo contrario no». Eso significa ser maestro de los sentidos. «No actuaré
impulsado por los sentidos. Los sentidos deberian actuar bajo mi direccién». Eso
es svami.

Brahma-stotra

SB 10.14.1-40

3
jAdne prayasam udapdsya namanta eva
jivanti san-mukharitam bhavadiya-vartam
sthane sthitah sruti-gatam tanu-van-manobhir
ye prayaso Yjita jito 'py asi tais tri-lokyam

jAidne—para el conocimiento; prayasam—el esfuerzo; udapdsya—darse por
vencido por completo; namantah—ofreciendo reverencias; eva—simplemente;
jivanti—vivir; sat-mukharitdm—cantado por devotos puros; bhavadiya-vartam—
temas relacionados contigo; sthane—en su posicion material; sthitah—restante;
Sruti-gatam—recibido por audicién; tanu—con su cuerpo; vak—palabras;
manobhih—y mente; ye—quien; prayasah—en la mayor parte; ajita—oh,
inconquistable; jitah—conquistado; api—sin embargo; asi—Te conviertes; taih—
por ellos; tri-lokyam—dentro de los tres mundos.

Aquellos que, a pesar de permanecer situados en sus posiciones sociales
establecidas, desestiman el proceso del conocimiento especulativo y ofrecen
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todo respeto con su cuerpo, palabras y mente a las descripciones de Tu
personalidad y actividades, dedicando sus vidas a estas narraciones, que son
vibradas personalmente por Ti mismo y por Tus devotos puros, ciertamente
conquistan a Tu Sefioria, aunque de otro modo, eres invencible para cualquiera
dentro de los tres mundos.

4
Sreyah-srtim bhaktim udasya te vibho
klisyanti ye kevala-bodha-labdhaye
tesam asau klesala eva sisyate
nanyad yatha sthala-tusavaghatinam

Sreyah—del beneficio supremo; srtim—el camino; bhaktim—servicio devocional;
udasya—rechazando; te—ellos; vibho—oh, todopoderoso Sefior; klisyanti—dificil;
ye—quien; kevala—exclusivo; bodha—del conocimiento; labdhaye—por el logro;
tesam—para ellos; asau—esto; klesalah—molestia; eva—simplemente; Sisyate—
permanece; na—nada; anyat—otro; yathd—tal como; sthila-tusa—céscaras
vacias; avaghatinam—para quienes estan batiendo.

Mi querido Seiior, el servicio devocional que se Te ofrece a Ti es el mejor camino
para la autorrealizacion. Si alguien abandona ese camino y se dedica al cultivo
del conocimiento especulativo, simplemente se someterd a un proceso
problematico y no lograra el resultado deseado. Asi como una persona que
golpea la cdascara vacia del trigo no puede obtener grano, alguien que
simplemente especula no puede lograr la autorrealizacién. Lo Unico que gana
son problemas.

7
gunatmanas te 'pi gunan vimatum
hitavatirnasya ka isire 'sya
kalena yair va vimitah su-kalpair
bhi-pamsavah khe mihika dyu-bhasah

guna-atmanah—del poseedor de todas las cualidades superiores; te—Tu; api—
ciertamente; gundan—Ilas cualidades; vimatum—para contar; hita-avatirnasya—
quien ha descendido para el beneficio de todas las entidades vivientes; ke—quien;
ISire—son capaces; asya—del universo; kalena—a su debido tiempo; yaih—por
quién; va—o; vimitah—contado; su-kalpaih—por grandes cientificos; bhi-
pamsavah—los dtomos de un planeta terrestre; khe—en el cielo; mihikah—las
particulas de nieve; dyu-bhasah—Ia iluminacién de las estrellas y los planetas.

Con el transcurso del tiempo, los filésofos o cientificos eruditos podrian contar
todos los atomos de la Tierra, las particulas de nieve o incluso las moléculas
brillantes que irradian del Sol, las estrellas y otras luminarias. Pero entre estos
hombres sabios, é¢quién podria contar las ilimitadas cualidades trascendentales
que Tu posees, la Suprema Personalidad de Dios, que has descendido a la
superficie de la Tierra para el beneficio de todas las entidades vivientes?
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8
tat te 'nukampam su-samiksamano
bhufijana evatma-krtam vipakam
hrd-vag-vapurbhir vidadhan namas te
jiveta yo mukti-pade sa daya-bhak

tat—por eso; te—Su; anukampam—compasion; su-samiksamanah—esperando
sinceramente; bhufjanah—duradero; eva—ciertamente; atma-krtam—hecho
por si mismo; vipakam—los resultados fruitivos; hrt—con su corazon; vak—
palabras; vapurbhih—y cuerpo; vidadhan—ofreciendo; namah—reverencias; te—
a Ti; jiveta—vive; yah—cualquier persona que; mukti-pade—Ila posicion de
liberacidn; sah—él; daya-bhak—el heredero legitimo.

Aquella persona que busca Tu compasion tolerando todo tipo de condiciones
adversas debido al karma de sus acciones pasadas, que siempre se ocupa en Tu
servicio devocional con su mente, palabras y cuerpo, y que siempre Te ofrece
reverencias es ciertamente un candidato apto para volverse Tu devoto puro.

14
ndrayanas tvam na hi sarva-dehinGm
atmasy adhisakhila-loka-saksi
nardyano 'ngam nara-bhi-jalayanat
tac capi satyam na tavaiva maya

narayanah—Narayana, el Sefior Supremo; tvam—Tu; na—no; hi—ya sea; sarva—
de todos; dehinGm—seres vivos que tienen cuerpos; Gtma—Ila Superalma; asi—Tu
estas; adhisa—oh, supremo controlador; akhila—de todos; loka—planetas;
saksi—el testigo; narayanah—Sri Narayana; arigam—Ia porcién plenaria; nara—
de la Suprema Personalidad; bhd—originar; jala—del agua; ayanat—por ser la
fuente de la manifestacién; tat—esa (expansion); ca—y; api—en efecto; satyam—
verdad; na—no; tava—Tu; eva—en absoluto; maya—energia ilusoria.

Oh, controlador supremo, ya que eres el alma de cada ser encarnado y el testigo
eterno de todos los reinos creados, éno eres Tu acaso el Narayana original? En
efecto, Narayana es Tu expansion, y es llamado Narayana porque es la fuente
generadora del agua primigenia del universo. El es real; no es un producto de Tu
ilusoria maya.
29
athapi te deva padambuja-dvaya-
prasada-lesanugrhita eva hi
janati tattvam bhagavan-mahimno
na canya eko 'pi ciram vicinvan

atha—por eso; api—en efecto; te—Tu; deva—mi Sefior; pada-ambuja-dvaya—de
Tus dos pies de loto; prasdda—de la misericordia; lesa—por solo un rastro;
anugrhitah—favorecido; eva—ciertamente; hi—en efecto; janati—uno sabe;
tattvam—Ila verdad; bhagavat—de la Suprema Personalidad de Dios;
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mahimnah—de la grandeza; na—nunca; ca—y; anyah—otro; ekah—uno; api—a
pesar de que; ciram—por un largo periodo; vicinvan—especulando.

Mi Seior, si alguien es favorecido por un leve rastro de la misericordia de Tus
pies de loto, puede entender la grandeza de Tu Personalidad. Pero aquellos que
especulan para entender la Suprema Personalidad de Dios no pueden conocerte,
a pesar de que contintan estudiando los Vedas por muchos afios.

30
tad astu me natha sa bhiri-bhago
bhave 'tra vanyatra tu va tirascam
yenaham eko 'pi bhavaj-jananam
bhitva niseve tava pada-pallavam

tat—por eso; astu—puede ser; me—mi; natha—oh, maestro; sah—ese; bhdri-
bhagah—mayor buena fortuna; bhave—en el nacimiento; atra—este; va—o;
anyatra—en otro nacimiento; tu—en efecto; va—o; tirascdm—entre los animales;
yena—por el cual; aham—Yo; ekah—uno; api—incluso; bhavat—o Tu; jananam—
devotos; bhitva—convirtiéndose; niseve—puedo participar completamente en
servir; tava—Tus; pada-pallavam—pies de loto.

Mi querido Sefior, por lo tanto, oro para ser tan afortunado que en esta vida
como Sefior Brahma o en otra vida, donde quiera que esté, incluso entre las
especies de vida animal, pueda dedicarme al servicio devocional a Tus pies de
loto.

40
sri-krsna vrsni-kula-puskara-josa-dayin
ksma-nirjara-dvija-pasadadhi-vrddhi-karin
uddharma-sarvara-hara ksiti-raksasa-dhrug
a-kalpam arkam arhan bhagavan namas te

$ri-krsna—oh, $ri Krsna; vrsni-kula—de la disnatia Yadu; puskara—al loto; josa—
placer; dayin—oh, Ta quien otorgas; ksma—de la Tierra; nirjara—los semidioses;
dvija—los brahmanas; pasu—y los animales; udadhi—de los grandes océanos;
vrddhi—el aumento; karin—oh, Tu que causas; uddharma—de principios ateos;
sarvara—de la oscuridad; hara—oh, Tu que disipas; ksiti—sobre la Tierra;
raksasa—de los demonios; dhruk—el oponente; a-kalpam—hasta el fin del
universo; a-arkam—mientras el Sol brille; arhan—oh, Deidad supremamente
adorable; bhagavan—oh, Suprema Personalidad de Dios; namah— ofrezco mis
respetuosas reverencias; te—a Ti.

Mi querido $r1 Krsna, TG concedes felicidad a la familia cual loto de la dinastia
Vrsni y expandes los grandes océanos de la Tierra, de los semidioses de los
brahmanas y las vacas. Tu disipas la densa oscuridad de la irreligion y Te opones
a los demonios que han aparecido en esta Tierra. Oh, Suprema Personalidad de
Dios, mientras exista este universo y mientras el Sol brille, Te ofreceré mis
reverencias.
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Comentario
Esta es una seleccion de ocho versos de las oraciones de Brahma a Krsna tal como
se encuentra en el Capitulo 14 del Décimo Canto del Srimad-Bhdagavatam. Los
primeros seis versos Srila Prabhupada los cité muchas veces. Aqui hay algunos
ejemplos.

SB 10.14.3

Conferencia acerca del Bhagavad-gita 7.8-14 — New York, 2 de octubre de 1966
El significado de este verso es que jidne prayasam udapdsya. Deberiamos
renunciar al esfuerzo innecesario de especular filoséficamente acerca de Dios.
Deberiamos renunciar a jiiane praydsam, porque por medio de la especulacion no
se puede alcanzar la verdad ultima. La especulacion es especialmente inutil para
entender a Dios o volverse consciente de Dios. Namanta eva: «Simplemente
vuélvete sumiso». Simplemente vuélvete sumiso, en relacion con «¢Qué soy?».
Soy una insignificante criatura en este universo. Este mundo, esta Tierra, es un
punto insignificante en el universo. Y dentro de esta Tierra, América es un lugar
pequefio. Y dentro de América, esta ciudad de Nueva York es otro lugar pequefio.
Y en esta ciudad de Nueva York, estoy aqui. Entonces, éen qué sentido soy
importante? Debemos entender que somos muy insignificantes en comparacion
con toda la creacidn césmica y Dios. Asi pues, deberiamos ser muy sumisos.
Deberiamos entender cual es nuestra posicion. [...]

«Muy bien, voy a volverme sumiso. ¢Y luego?» San-mukharitam bhavadiya-
vartam: «Solo escucha el mensaje de Dios». El mensaje de Dios como la Bhagavad-
gita o la Biblia, como quieras. Simplemente trata de escuchar, san-mukharitam
vartam, de un alma realizada. Al igual que las verdades de la Biblia fueron habladas
por el Sefor Jesucristo, el mensaje en la Bhagavad-gita fue hablado por Krsna.
Como prefieras, escucha de quien quieras. Pero debes escuchar sobre la Suprema
Personalidad de Dios. Esa deberia ser tu ocupacion. Entonces, ¢Cual sera el
resultado? El resultado sera sthane sthitah. En cualquier condicidén que estés, eso
no importa. «Oh, soy un hombre muy pobre». Eso no importa. «Oh, yo soy un
hombre muy rico». Eso no importa. «Oh, soy europeo». No importa. «Yo soy
hindd». No importa. «Naci en una posicién muy baja». Oh, eso no importa. Lo que
seas, es incondicional. Sigue siendo lo que eres; eso no importa. Si simplemente
escuchas, sthane sthitah sruti-gatam, si simplemente das tu recepcion auditiva a
estas palabras trascendentales, el resultado sera que Dios, que nunca puede ser
conquistado, lo conquistaras. ¢Cémo? Lo conquistards por amor. Dios no puede
ser conquistado, pero puede ser conquistado por medio del amor.

SB 10.14.4

$rimad-Bhagavatam 2.4.16 - Significado

El bhakti-yoga es la cualidad mas elevada de perfeccion que puede alcanzar la
persona inteligente, en lugar de realizar una gran cantidad de actividades
espirituales. El ejemplo que se cita aqui es muy apropiado. Un puiiado de granos
de arroz es mas valioso que montones de cdscaras de arroz sin nada dentro. De
modo similar, no debemos dejarnos atraer por los malabarismos del karma-kanda
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o del jigna-kdnda, o incluso las ejecuciones gimnasticas del yoga, sino que,
debemos entregarnos habilmente a la sencilla practica de kirtanam, smaranam,
etc., bajo la guia experta de un maestro espiritual genuino, y alcanzar sin dificultad
la maxima perfeccién.

SB 10.14.7

Enseifanzas del Sefior Caitanya, Capitulo 9

Cuando el Seior Krsna estaba en este universo, Brahma le jugé una mala pasada
para confirmar si el pastorcillo de Vrndavana era realmente Krsna mismo.
Mediante su poder mistico, Brahma robd todas las vacas, terneros y amigos
pastorcillos de Krsna y los escondid. Sin embargo, cuando regresé para ver qué
estaba haciendo Krsna sin compaifiia, vio que Krsna continuaba jugando con las
mismas vacas, terneros y pastorcillos. En otras palabras, por Su potencia
Vaikuntha, el Sefior Krsna habia expandido todas las vacas, terneros y amigos
robados. En efecto, Brahma vio millones y millones de ellos, y también vio millones
y millones de bastones de pastoreo y frutas, flores de loto y cuernos. Los
pastorcillos estaban decorados con diferentes ropas y adornos, y nadie podia
contar su vasto nimero. De hecho, Brahma vio que cada uno de los pastorcillos se
habia vuelto un Narayana de cuatro manos, y también vio que innumerables
Brahmas de diferentes universos estaban ofreciendo reverencias al Sefior. Pudo
ver que todos ellos emanaban del cuerpo de Krsna y, en un segundo, también
entraban en Su cuerpo. El Sefior Brahma se pasmé de asombro por esta hazaia
extraordinaria de Krsna, y en sus oraciones admitié que, aunque cualquiera, o
incluso si todo el mundo dijera que lo sabian todo acerca de Krsna, en lo que a él
concernia, no sabia nada. Y dijo: «Mi querido Sefior, las potencias y opulencias que
ahora has exhibido estdan mas alla de lo que mi mente puede comprender».

SB 10.14.8

Conferencia acerca del Srimad-Bhagavatam 7.9.1 — Mayapur, 8 de febrero de
1976

Krsna, la Suprema Personalidad de Dios, si El estd complacido con alguien, nadie
podra aniquilarlo. Del mismo modo, si estd enojado con alguien, nadie podra
protegerlo. Hay un dicho bengali, rakhe krsna mare ke, mare krsna rakhe ke. |...]
Los devotos pueden entender que incluso a veces cuando nos encontramos con
un revés en la vida, eso también es un favor. Tat te 'nukampam su-samiksamanah.
Cualquiera que pueda ver que esta condicion desfavorable de la vida es también
otro favor de Krsna ... Tat te 'nukampam su-samiksaméanah. Debemos pensar:
«Incluso cuando hay algun sufrimiento, no es Krsna quien me lo da. Estoy
sufriendo debido a mis fechorias pasadas, y Krsna es tan amable que yo tendria
que haber sufrido cientos de miles de veces mas de lo que estoy sufriendo, pero
Krsna esta ajustando todo el sufrimiento a un poco de sufrimiento». Esa es la vision
de un devoto. Atma-krtam vipdkam. «Estoy cosechando el fruto de mis propias
actividades». El devoto nunca acusa a Krsna diciéndole: «Krsna, yo te estoy
sirviendo muy bien, y T4 me estas dando tanto sufrimiento». No. Esa no es la
actitud del devoto. El devoto aceptara que: «Este llamado sufrimiento también es
el favor de Krsna».
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SB 10.14.14

$rimad-Bhagavatam 10.13.53 - Significado

Una persona que considera que semidioses como Brahma y Siva estan al mismo
nivel que Narayana ciertamente debe considerarse un ofensor. Nadie puede
compararse con Narayana o Krsna. Krsna es Narayana, y Narayana también es
Krsna, porque Krsna es el Narayana original. Brahma mismo se dirigié a Krsna:
ndarayanas tvam na hi sarva-dehinGm. «Ta también eres Narayana. De hecho, eres
el Narayana original».

SB 10.14.29

Conferencia acerca de la Bhagavad-gita 7.1 — Melbourne, 29 de junio de 1974
Aquellos que son filésofos especulan acerca de qué es Dios, qué es la Verdad
Absoluta, aunque ellos no pueden saberlo. Eso se afirma en el Srimad-
Bhagavatam. Alguien que ha recibido un pequefio favor de Krsna o Dios, puede
entenderlo. Athapi te deva padambuja-dvaya-prasada-lesa, un poco de
misericordia, janati tattvam, él puede entender qué es Dios. Ha sido favorecido;
no completamente, solo un poco. Otros, pueden seguir especulando, imaginando
qué es Dios: «Dios puede ser asi», «Dios puede ser asi», «Dios puede ser asa». De
esa manera, ciram vicinvan, durante muchos, muchos millones de afios, si piensa
asi, no podrad entender. Por eso, Krsna viene El mismo, y manifiesta Sus
pasatiempos en Vrndavana como un pastorcillo de vacas —como juega con Sus
amigos, como son Sus tratos con Radharani, como trata a Sus padres—
practicamente todo lo manifiesta como cualquier ser humano comun. Pero al
mismo tiempo, siempre que sea necesario, mantiene Su posicion como Dios y
mata grandes demonios. Cuando tenia solo unos pocos meses lo hizo,
comenzando desde Pitana, cuando tenia solo unos pocos meses.

SB 10.14.30

En este verso, Brahma estd orando por la buena fortuna de poder dedicarse al
servicio devocional bajo cualquier circunstancia, incluso si se le sitia en un cuerpo
no humano donde generalmente se pierde la oportunidad de servir al Sefior. En
este sentido, Srila Prabhupada escribe en el $r7 Caitanya-caritdmrta (Antya 1.24):

Como se vera en los versos siguientes, el perro obtuvo la misericordia de $ri
Caitanya Mahaprabhu y fue promovido inmediatamente a Vaikuntha para
volverse un devoto eterno. Por eso S$rila Bhaktivinoda Thakura canta: tumi
ta’ thakura, tomdra kukkura, baliya janaha more (Saranagati 19). Con
esas palabras se ofrece para volverse el perro de un vaisnava. Hay muchos
otros ejemplos de animales favoritos de vaisnavas que se liberaron y
fueron de regreso a Vaikunthaloka, de vuelta a Dios. Ese es el beneficio de
convertirse de una forma u otra en el favorito de un vaisnava. Srila
Bhaktivinoda Thakura también ha cantado: kita-janma ha-u yatha tuya
dasa (Saranagati 11). No hay nada malo en nacer una y otra vez. Nuestro
Unico deseo debe ser nacer bajo la proteccion de un vaisnava.
Afortunadamente, nosotros recibimos la oportunidad de nacer de un
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padre vaisnava que nos cuidé muy bien. El oraba a Srimati Radharani para
que en el futuro llegdsemos a ser sirvientes de la consorte eterna de Sri
Krsna. Gracias a ello, de una u otra forma, ahora estamos ocupados en ese
servicio. La conclusidn es que, incluso como perros, debemos refugiarnos
en un vaisnava. El beneficio sera el mismo que el que obtiene un devoto
avanzado bajo la proteccién de un vaisnava.

SB 10.14.40

Srimad-Bhagavatam 10.14.40 - Significado

Segun Srila Viévanatha Cakravarti Thakura, el Sefior Brahma, avergonzado, se
sinti6 como un brahma-raksasa de Satyaloka que habia venido a la Tierra para
molestar al Sefior Krsna y Sus amigos intimos y terneros. Brahma se lamenta de
que, aunque el Sefior Krsna es el mas excelso, el Sefior de todos los sefiores,
debido a que aparecié ante Brahma con un aspecto tan simple e inocente,
decorado con un palo, una caracola, adornos, arcilla roja, una pluma de pavo real,
etc. y jugando con Sus amigos pastorcillos, Brahma se atrevié a desafiarlo. Con
respecto a las oraciones de Brahma, de las cuales este verso es la conclusién, Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura afirma: «Que estas oraciones de Brahma, que
eliminan todas las dudas y transmiten todas las conclusiones definitivas del
servicio devocional, moldeen los cimientos de mi conciencia».
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Brahma

29
cintamani-prakara-sadmasu kalpa-vrksa-
laksavrtesu surabhir abhipalayantam
laksmi-sahasra-sata-sambhrama-sevyamanam
govindam adi-purusam tam aham bhajami

cintamani—piedra de toque; prakara—grupos hechos de; sadmasu—en moradas;
kalpa-vrksa—drboles de los deseos; laksa—por millones; avrtesu—rodeadas;
surabhih—vacas surabhi; abhipalayantam—cuidando; laksmi—por diosas de la
fortuna; sahasra—de miles; sata—por cientos; sambhrama—con gran respeto;
sevyamanam—siendo servido; govindam—Govinda; adi-purusam—Ia persona
original; tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

Yo adoro a Govinda, el Sefior primigenio, el primer progenitor, que esta
cuidando las vacas surabhi en moradas construidas con gemas espirituales
rodeadas de millones de arboles de deseos, y que es constantemente servido
con gran reverencia y afecto por cientos y miles de diosas de la fortuna, gopis.

30
venum kvanantam aravinda-dalayataksam-
barhavatamsam asitdmbuda-sundarangam
kandarpa-koti-kamaniya-visesa-Sobham
govindam adi-purusam tam aham bhajami

venum—Ila flauta; kvanantam—tocando; aravinda-dala—(como) pétalos de loto;
ayata—floreciente; aksam—cuyos ojos; barha—pluma de pavo real;
avatamsam—cuyo adorno en la cabeza; asita-ambuda—(con el tono de) nubes
azules; sundara—hermoso; angam—cuya figura; kandarpa—de Cupido; koti—
millones; kamaniya—encantador; visesa—unico; Sobham—cuya belleza;
govindam—Govinda; ddi-purusam—Ila persona original; tam—a El; aham—yo;
bhajami—adoro.

Yo adoro a Govinda, el Sefior primigenio, de florecientes ojos como pétalos de
loto, que es diestro tocando Su flauta; cuya cabeza es adornada con una pluma
de pavo real; cuya hermosa figura esta tefida con el matiz de las nubes azules, y
es de una belleza sin igual que cautiva a millones de Cupidos.

31
alola-candraka-lasad-vanamalya-vamsi-
ratnangadam pranaya-keli-kala-vilasam

Syamam tri-bhanga-lalitam niyata-prakasam
govindam adi-purusam tam aham bhajami

dlola—balanceo; candraka—medallén en forma de luna; lasat—embellecido;
vana-malya—un collar de flores; vamsi—flauta; ratna-angadam—adornado con
joyas; pranaya—de amor; keli-kala—en pasatiempos; vilasam—quien siempre se
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deleita; yamam—Syamasundara; tri-bhariga—curvado en tres lugares; lalitam—
agraciado; niyata—eternamente; prakdsam—manifiesto; govindam—Govinda;
adi-purusam—I|a persona original; tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

Yo adoro a Govinda, el Sefior primigenio, alrededor de cuyo cuello se balancea
un collar de flores embellecido con un medallén en forma de luna, cuyas manos
estan adornadas con la flauta vamsi decorada de piedras preciosas, quien
siempre se deleita participando en pasatiempos amorosos, y cuya elegante
forma de Syamasundara tiene tres suaves curvas y existe eternamente.

32
angani yasya sakalendriya-vrtti-manti
pasyanti panti kalayanti ciram jaganti
ananda-cinmaya-sad-ujjvala-vigrahasya
govindam adi-purusam tam aham bhajami

angani—los miembros; yasya—de los cuales; sakala-indriya—de todos los
organos; vrtti-manti—poseyendo las funciones; pasyanti—ver; panti—mantener;
kalayanti—manifiesta; ciram—eternamente; jaganti—los universos; ananda—
felicidad; cit—verdad; maya—Illeno de; sat—sustancialidad; ujjvala—Illeno de
esplendor deslumbrante; vigrahasya—cuya forma; govindam—Govinda; adi-
purusam—Ila persona original; tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

Yo adoro a Govinda, el Sefor primigenio, cuya forma trascendental esta colmada
de bienaventuranza, y verdad substancial, y por ello es completamente
deslumbrante y esplendorosa. Cada uno de los miembros de esta figura
trascendental posee en si las funciones completas de todos los demdas 6rganos,
y eternamente ve, mantiene y manifiesta los infinitos universos, tanto los
espirituales como los materiales.

33
advaitam acyutam andadim ananta-rapam
adyam purana-purusam nava-yauvanam ca
vedesu durlabham adurlabham atma-bhaktau
govindam adi-purusam tam aham bhajami

advaitam—sin segundo (no dual); acyutam—sin deterioro; anadim—sin principio;
ananta-ripam—cuya forma es interminable o que posee formas ilimitadas;
adyam—el principio; purdana-purusam—Ila persona mas anciana; nava-
yauvanam—una juventud floreciente; ca—también; vedesu—a través de los
Vedas; durlabham—inaccesible; adurlabham—no es dificil de obtener; atma-
bhaktau—a través de la devocién pura del alma; govindam—Govinda; adi-
purusam—Ila persona original; tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

Yo adoro a Govinda, el Sefior primigenio, que es inaccesible a los Vedas, pero
alcanzable mediante la devocion pura del alma, quien es sin segundo, no sujeto
al decaimiento, sin principio, cuya forma es ilimitada y quien es el principio y el
purusa eterno. No obstante, El es una persona que posee la belleza de un joven
lozano.
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34
panthds tu koti-sata-vatsara-sampragamyo
vayor athapi manaso muni-pungavanam
so 'py asti yat-prapada-simny avicintya-tattve
govindam adi-purusam tam aham bhajami

panthah—el camino; tu—pero; koti-Sata—miles de millones; vatsara—de afios;
sampragamyah—extendiéndose sobre; vdyoh—de viento; atha api—o;
manasah—de la mente; muni-pungavandam—de los mas destacados jianis
(fildsofos empiricos); sah—ese (camino); api—solo; asti—es; yat—de los cuales;
prapada—del dedo del pie; simni—hasta la punta; avicintya-tattve—mas alla de
la concepcidn material; govindam—Govinda; adi-purusam—Ila persona original;
tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

Yo adoro a Govinda, el Sefior primigenio, a quien los yogis, que aspiran a la
trascendencia y que se dedican a dominar la respiracion por medio del
pranayama, o los jianis, que intentan descubrir el Brahman indiferenciado, el
cual se extiende a lo largo de miles de millones de aios, pueden acercarsele
unicamente a la punta de los dedos de Sus pies de loto.

35
eko 'py asau racayitum jagad-anda-kotim
yac-chaktir asti jagad-anda-caya yad-antah
andantara-stha-paramanu-cayantara-stham-
govindam adi-purusam tam aham bhajami

ekah—uno; api—a pesar de que; asau—El; racayitum—crear; jagat-anda—de
universos; kotim—millones; yat—cuya; Saktih—potencia; asti—hay; jagat-anda-
caydh—todos los universos; yat-antah—dentro de quien; anda-antara-stha—que
estan dispersos por todo el universo; parama-anu-caya—el atomo; antara-
stham—situado en; govindam—Govinda; dadi-purusam—Ila persona original;
tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

El es una entidad indiferenciada ya que no hay distincién entre la potencia y el
poseedor de la misma. En Su obra de crear millones de mundos Su potencia sigue
siendo indivisible. Todos los universos existen en El, y El esta presente en Su
plenitud, simultaneamente, en cada uno de los atomos que se encuentran
dispersos por todo el universo. Tal es el Sefor primigenio a quien adoro.

36
yad-bhava-bhavita-dhiyo manujas tathaiva
samprapya rapa-mahimasana-yana-bhisah
stktair yam eva nigama-prathitaih stuvanti
govindam adi-purusam tam aham bhajami

yat—para quien; bhadva—con devocién; bhavita—estan imbuidos; dhiyah—cuyos
corazones; manujagh—hombres; tatha eva—similarmente; samprapya—habiendo
ganado; ripa—belleza; mahima—grandeza; asana—tronos; yana—medios de
transporte; bhisah—y adornos; siktaih—por himnos védicos; yam—quién; eva—
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ciertamente; nigama—por los Vedas; prathitaih—dicho; stuvanti—alabar;
govindam—Govinda; adi-purusam—Ia persona original; tam—a El; aham—yo;
bhajami—adoro.

Yo adoro al mismo Govinda, el Sefior primigenio, a quien alaban los hombres
infundidos de devocion cantando los mantras sikta recitados por los Vedas al
obtener belleza, grandeza, tronos, vehiculos y ornamentos apropiados.

37
ananda-cinmaya-rasa-pratibhavitabhis
tabhir ya eva nija-rapataya kalabhih
goloka eva nivasaty akhilatma-bhito
govindam adi-purusam tam aham bhajami

ananda—felicidad; cit—y el conocimiento; maya—que consiste en; rasa—
melosidades; prati—cada segundo; bhavitabhih—quienes estan absortos en;
tabhih—con esos; yah—quien; eva—ciertamente; nija-ripatayd—con Su propia
forma; kalabhih—quienes son partes y porciones de Su potencia de placer;
goloka—en Goloka Vrndavana; eva—ciertamente; nivasati—reside; akhila-
atma—como el alma de todos; bhitah—quien existe; govindam—Govinda; adi-
purusam—I|a persona original; tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

Yo adoro a Govinda, el Sefior primigenio, que reside en Su propio reino, Goloka,
con Radha, que se asemeja a Su propia figura espiritual, y que personifica la
potencia extatica que domina las sesenta y cuatro actividades artisticas, y que
tiene como compafieras a Sus amigas intimas [sakhis], que personifican
extensiones de Su forma corporal y que estan imbuidas y vitalizadas del rasa
espiritual perennemente dichoso.

38
premarijana-cchurita-bhakti-vilocanena
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti
yam syamasundaram acintya-guna-svardpam
govindam adi-purusam tam aham bhajami

prema—de amor; afjana—con el unglento; churita—teiido; bhakti—de
devocidn; vilocanena—con los ojos; santah—los devotos puros; sadd—siempre;
eva—en efecto; hrdayesu—en sus corazones; vilokayanti—ven; yam—quien;
syama—azul oscuro; sundaram—hermoso; acintya—inconcebible; guna—con
atributos; svardpam—cuya naturaleza estd dotada; govindam—Govinda; adi-
purusam—Ila persona original; tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

Yo adoro a Govinda, el Sefior primigenio, que es Syamasundara, Krsna mismo,
con atributos inconcebibles e innumerables, a quien los devotos puros ven en
sus corazones con el ojo de la devocidn tefiido con el balsamo del amor.

39

ramadi-mdartisu kala-niyamena tisthan
nanavataram akarod bhuvanesu kintu
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krsnah svayam samabhavat paramah puman yo
govindam adi-purusam tam aham bhajami

rama-adi—la encarnacion de Rama, etc.; martisu—en diferentes formas; kala-
niyamena—por orden de porciones plenarias; tisthan—existiendo; nang—varias;
avataram—encarnaciones; akarot—ejecutado; bhuvanesu—dentro de los
mundos;  kintu—pero;  krsnah— Sri Krsna; svayam—personalmente;
samabhavat—aparecid; paramah—Ila suprema; puman—persona; yah—quien;
govindam—Govinda; ddi-purusam—Ia persona original; tam—a El; aham—yo;
bhajami—adoro.

Yo adoro a Govinda, el Sefior primigenio, que mediante Sus diversas porciones
plenarias descendié al mundo en diferentes formas y encarnaciones tales como
$ri Rama, pero que adviene personalmente en Su forma Suprema original como
$ri Krsna.

40
yasya prabha prabhavato jagad-anda-koti-
kotisv asesa-vasudhadi vibhiti-bhinnam
tad brahma niskalam anantam asesa-bhiatam
govindam adi-purusam tam aham bhajami

yasya—de los cuales; prabhd—Ila refulgencia; prabhavatah—de alguien que
sobresale en poder; jagat-anda—de universos; koti-kotisu—en millones y
millones; asesa—ilimitado; vasudhd-adi—con planetas y otras manifestaciones;
vibhiati—con opulencias; bhinnam—volviéndose muchos; tat—ese; brahma—
Brahman; niskalam—sin partes; anantam—ilimitado; asesa-bhitam—siendo
completo; govindam—Govinda; ddi-purusam—Ia persona original; tam—a El;
aham—yo; bhaj@mi—adoro.

Yo adoro a Govinda, el Sefior primigenio, que esta dotado de gran poder. La
refulgencia brillante de Su forma trascendental es el Brahman impersonal, que
es absoluto, completo y sin limites, y que manifiesta las diversidades de
incontables planetas con sus opulencias, en millones y millones de universos.

41
maya hi yasya jagad-anda-satani siite
traigunya-tad-visaya-veda-vitGyamana
sattvavalambi-para-sattvam visuddha-sattvam-
govindam adi-purusam tam aham bhajami

mayd—Ia potencia externa; hi—en efecto; yasya—de los cuales; jagat-anda—de
universos; satani—cientos; sdate—trae; trai-gunya—encarnando las tres
cualidades mundanas; tat—de eso; visaya—la materia; veda—el conocimiento
védico; vitayamana—difundir; sattva-avalambi—el apoyo de toda la existencia;
para-sattvam—la entidad suprema; visuddha-sattvam—el principio sustantivo
absoluto; govindam—Govinda; adi-purusam—Ila persona original; tam—a E|;
aham—yo; bhajami—adoro.
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Yo adoro a Govinda, el Sefior primigenio, que es el principio sustantivo absoluto
siendo la entidad ultima en la forma de soporte de toda la existencia, cuya
potencia externa encarna las tres cualidades mundanas, a saber, sattva, rajas y
tamas y difunde el conocimiento védico con respecto al mundo terrenal.

42
ananda-cinmaya-rasatmatayd manahsu
yah praninam pratiphalan smaratam upetya
lilayitena bhuvanani jayaty ajasram-
govindam adi-purusam tam aham bhajami

ananda—feliz; cit-maya—cognitivo; rasa—de rasa; atmataya—por ser la entidad;
manahsu—en las mentes; yah—El que; pranindgm—de entidades vivientes;
pratiphalan—siendo reflejado; smaratam upetya—recordando; lilayitena—por
pasatiempos; bhuvanani—el mundo mundano; jayati—triunfalmente domina;
ajasram—inclusive; govindam—Govinda; adi-purusam—Ila persona original;
tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

Yo adoro a Govinda, el Seior primigenio, cuya gloria por siempre domina
triunfalmente el mundo terrenal por la actividad de Sus propios pasatiempos,
reflejandose en la mente de las almas que Le evocan como la entidad
trascendental del por siempre dichoso rasa cognitivo.

43
goloka-namni nija-dhamni tale ca tasya
devi mahesa-hari-dhamasu tesu tesu
te te prabhava-nicaya vihitas ca yena
govindam adi-purusam tam aham bhajami

goloka-ndmni—en el planeta Goloka Vrndavana; nija-dhdmni—la morada
personal de la Suprema Personalidad de Dios; tale—en la parte de abajo; ca—
también; tasya—de ése; devi—de la diosa Durga; mahesa—del Sefior Siva; hari—
de Narayana; dhamasu—en los planetas; tesu tesu—en cada uno de ellos; te te—
esas respectivas;
prabhava-nicayah—opulencias; vihitdh—establecidas; ca—también; yena—por
quien; govindam—Govinda; ddi-purusam—Ia persona original; tam—a El; aham—
yo; bhajami—adoro.

La morada mas baja de todas es Devi-dhama [el mundo material]; justo arriba se
encuentra Mahesa-dhama [la morada de Siva]; por encima de Mahesa-dhama
esta Hari-dhama [la morada de Narayana], y por encima de todas ellas se
encuentra la morada de Krsna llamado Goloka. Yo adoro a Govinda, el Sefior
primigenio, quien ha asignado sus respectivas autoridades a los gobernantes de
esos reinos graduados.

44
srsti-sthiti-pralaya-sadhana-saktir eka
chayeva yasya bhuvanani bibharti durga
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icchanurapam api yasya ca cestate sa
govindam adi-purusam tam aham bhajami

srsti—creacion; sthiti—mantenimiento; pralaya—y destruccion; sadhana—Ia
accion; saktih—potencia; ekd—uno; chayd—Ila sombra; iva—como; yasya—de los
cuales; bhuvanani—el mundo material; bibharti—mantiene; durgd—Durgs;
iccha—la voluntad; anuridpam—de acuerdo con; api—ciertamente; yasya—de los
cuales; ca—y; cestate—se conduce; sd—ella; govindam—Govinda; adi-purusam—
la persona original; tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

La potencia externa, maya, cuya naturaleza es sombra de la potencia cit
[espiritual], es adorada por todos como Durga, agente creador, preservador y
destructor de este mundo. Yo adoro al Sefor primigenio, Govinda, bajo cuya
voluntad actuia Durga.

45
ksiram yatha dadhi vikara-visesa-yogat
safjayate na hi tatah prthag asti hetoh
yah sambhutam api tatha samupaiti karyad
govindam adi-purusam tam aham bhajami

ksiram—leche; yatha@—como; dadhi—yogur; vikara-visesa—de una
transformacion especial; yogat—por la aplicacion; safijayate—se transforma en;
na—no; hi—en efecto; tatah—de la leche; prthak—apartado; asti—es; hetoh—
cual es la causa; yah—quien; §ambhutdm—Ia naturaleza del Sefior Siva; api—
también; tathd—asi; samupaiti—acepta; kdryat—por el asunto de alguna tarea en
particular; govindam—Govinda; ddi-purusam—Ia persona original; tam—a El;
aham—yo; bhajami—adoro.

La leche se transforma en yogur al mezclarla con fermentos lacteos; sin embargo,
el efecto del yogur no es igual ni diferente de su causa, la leche. De modo similar,
Govinda, el Sefior primigenio, a quien yo adoro, se transforma en Sambhu con el
objetivo de llevar a cabo la tarea de la destruccion.

46
diparcir eva hi dasantaram abhyupetya
dipayate vivrta-hetu-samana-dharma
yas tadrg eva hi ca visnutaya vibhati
govindam adi-purusam tam aham bhajami

dipa-arcih—la llama de una lampara; eva—como; hi—ciertamente; dasa-
antaram—otra lampara; abhyupetya—en expansion; dipdyate—ilumina; vivrta-
hetu—con su causa expandida; samana-dharma—igualmente poderoso; yah—
quien; tadrk—similarmente; eva—en efecto; hi—ciertamente; ca—también;
visnutaya—por Su expansion como Visnu; vibhati—ilumina; govindam—Govinda;
adi-purusam—Ila persona original; tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

El fuego de una vela transmitido a otras velas, aunque arda separadamente en
cada una de ellas, es idéntico en calidad. Yo adoro a Govinda, el Sefior
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primigenio, quien Se exhibe sin distincion en Sus diversas manifestaciones
ambulantes.

47
yah kdaranarnava-jale bhajati sma yoga-
nidram ananta-jagad-anda-sa-roma-kipah
adhara-saktim avalambya param sva-mdrtim
govindam adi-purusam tam aham bhajami

yah—E| que; karana-arnava—del Océano Causal; jale—en el agua; bhajati—
disfruta; sma—en efecto; yoga-nidram—suefio creativo; ananta—ilimitado;
jagat-anda—universos; sa—con; roma-kidpah—Ilos poros de Sus vellos; ddhara-
Saktim—Ila potencia servicial; avalambya—asumiendo; par@m—gran; sva-
martim—forma subjetiva propia; govindam—Govinda; adi-purusam—Ila persona
original; tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

Yo adoro a Govinda, el Sefor primigenio quien, asumiendo Su propia gran forma
subjetiva, que lleva el nombre de $esa —completo en potencia servicial que todo
lo acomoda—, disfruta del sueiio creativo [yoga-nidra], mientras reposa en el
Océano Causal con la infinidad de mundos en los poros de Sus vellos.

48
yasyaika-nisvasita-kalam athavalambya
jivanti loma-vilaja jagad-anda-nathah
visnur mahan sa iha yasya kala-viseso
govindam adi-purusam tam aham bhajami

yasya—de quien; eka—una; nisvasita—de respiracion; kalam—tiempo; atha—asi
pues; avalambya—refugiandose en; jivanti—viven; loma-vila-jah—que crecen de
los poros capilares; jagat-anda-nathdh—los amos de los universos (los Brahmas);
visnuh mahdn—el Sefior Supremo Maha-Visnu; sah—ese; iha—aqui; yasya—de
quien; kala-visesah—expansion o porcién plenaria particular; govindam—
Govinda; dadi-purusam—Ila persona original; tam—a El; aham—yo; bhajami—
adoro.

Los Brahmas y otros controladores de los mundos materiales aparecen de los
poros de Maha-Vispu y viven el tiempo que dura una de Sus exhalaciones. Yo
adoro al Sefior primigenio, Govinda; de Su personalidad subjetiva Maha-Visnu
es una porcion de una porcion plenaria.

49
bhdasvan yathasma-sakalesu nijesu tejah
sviyam kiyat prakatayaty api tadvad atra
brahma ya esa jagad-anda-vidhana-karta
govindam adi-purusam tam aham bhajami

bhasvan—el Sol iluminador; yathd—como; asma-sakalesu—en varios tipos de
piedras preciosas; nijesu—su propia; tejah—resplandor; sviyam—su propia;
kiyat—hasta cierto punto; prakatayati—manifiestos; api—también; tadvat—
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similarmente; atra—aqui; brahma—el Sefior Brahma; yah—quien; esah—el;
jagat-anda-vidhana-kartd—el gobernador del universo; govindam—Govinda; adi-
purusam—I|a persona original; tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

Yo adoro al Sefior primigenio, Govinda, de quien la porcidn subjetiva separada,
Brahma, recibe su poder para la regulacion del mundo material, de la misma
manera en que el Sol manifiesta una parte de su propia luz en todas las gemas
resplandecientes que llevan nombres como siiryakanta.

50
yat-pada-pallava-yugam vinidhaya kumbha-
dvandve prandma-samaye sa ganadhirajah
vighnan vihantum alam asya jagat-trayasya
govindam adi-purusam tam aham bhajami

yat—cuyo; pada-pallava—pies de loto; yugam—dos; vinidhaya—habiendo
sostenido; kumbha-dvandve—sobre el par de tumulos; pranama-samaye—al
tiempo de ofrecer reverencias; sah—él; gana-adhirGjah—Ganesa; vighnan—
obstaculos; vihantum—destruye; alam—capaz; asya—de estos; jagat-trayasya—
tres mundos; govindam—Govinda; adi-purusam—Ia persona original; tam—a El;
aham—yo; bhajami—adoro.

Yo adoro a Govinda, el Sefor primigenio, cuyos pies de loto Ganesa mantiene
siempre sobre las dos gibas que sobresalen de su cabeza de elefante, para
obtener la fuerza necesaria en su funcién de destruir todos los obstaculos en la
senda del progreso en los tres mundos.

51
agnir mahi gaganam ambu marud disas ca
kalas tathatma-manasiti jagat-trayani
yasmad bhavanti vibhavanti visanti yam ca
govindam adi-purusam tam aham bhajami

agnih—fuego; mahi—tierra; gaganam—éter; ambu—agua; marut—aire; diSah—
direcciones; ca—también; kalah—tiempo; tathd—tanto como; atma—alma;
manasi—y mente; iti—asi; jagat-trayani—los tres mundos; yasmat—de quien;
bhavanti—ellos se originan; vibhavanti—ellos existen; visanti—ellos entran;
yam—quién; ca—también; govindam—Govinda; dadi-purusam—Ila persona
original; tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

Los tres mundos estdn compuestos por los nueve elementos, a saber, fuego,
tierra, éter, agua, aire, direccion, tiempo, alma y mente. Yo adoro al Seiior
primigenio Govinda, de quien se originan, en quien existen y en quien entran en
el momento del cataclismo universal.

52
yac-caksur esa savita sakala-grahanam
rdja samasta-sura-mdrtir asesa-tejah
yasyajiaya bhramati sambhrta-kala-cakro
govindam adi-purusam tam aham bhajami
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yat—de los cuales; caksuh—el ojo; esah—el; savita—el Sol; sakala-grahanam—de
todos los planetas; raja—el rey; samasta-sura—de todos los semidioses; martih—
la imagen; asesa-tejah—Illeno de refulgencia infinita; yasya—de los cuales;
ajiaya—por la orden; bhramati—realiza su viaje; sambhrta—completa; kala-
cakrah—la rueda del tiempo; govindam—Govinda; adi-purusam—Ia persona
original; tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

El Sol, que es el rey de todos los planetas, lleno de un resplandor infinito, la
imagen del alma buena, es como el ojo de este mundo. Yo adoro al Sefior
primigenio Govinda, en cumplimiento de cuya orden el Sol realiza su viaje
montando la rueda del tiempo.

53
dharmo 'tha papa-nicayah srutayas tapamsi
brahmadi-kita-patagavadhayas ca jivah
yad-datta-matra-vibhava-prakata-prabhava
govindam adi-purusam tam aham bhajami

dharmah—virtud; atha—también; papa-nicayah—todos los vicios; srutayah—Ios
Vedas; tapamsi—penitencias; brahma-adi—comenzando desde Brahma; kita-
pataga—insectos; avadhayah—hasta a; ca—vy; jivah—entidad viviente; yat—por
quién; datta—conferido; matra—exclusivamente; vibhava—por el poder;
prakata—manifestado;  prabhavah—potencias; govindam—Govinda; adi-
purusam—Ila persona original; tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

Yo adoro al Sefior primigenio Govinda, por cuyo poder conferido se mantienen
las potencias manifestadas que se encuentran presentes en todas las virtudes,
todos los vicios, los Vedas, las penitencias y todos los jivas, desde Brahma hasta
el insecto masinsignificante.

54
yas tv indragopam athavendram aho sva-karma-
bandhanurapa-phala-bhajanam atanoti
karmani nirdahati kintu ca bhakti-bhajam
govindam adi-purusam tam aham bhajami

yah—El que (Govinda); tu—pero; indra-gopam—al pequefio insecto rojo llamado
indragopa; atha va—o incluso; indram—a Indra, rey del cielo; aho—oh; sva-
karma—de las propias actividades fruitivas; bandha—esclavitud; anuripa—de
acuerdo a; phala—de reacciones; bhajanam—disfrutando o sufriendo; atanoti—
otorga; karmani—todas las actividades fruitivas y sus reacciones; nirdahati—
destruye; kintu—pero; ca—también; bhakti-bhajam—de personas dedicadas al
servicio devocional; govindam—Govinda; dadi-purusam—Ila persona original;
tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

Yo adoro a Govinda, el Sefor primigenio, que destruye hasta sus raices todas las
actividades fruitivas de aquellos que estan imbuidos de devocién. Para todos
aquellos que siguen el camino del karma, ordena imparcialmente —segtn la
cadena de sus obras realizadas en el pasado—, el debido disfrute de los
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resultados de sus actos, ya sea tanto en el caso del diminuto insecto indragopa,
como en el caso de Indra, rey de los devas.

55
yam krodha-kama-sahaja-pranayadi-bhiti-
vatsalya-moha-guru-gaurava-sevya-bhavaih
saficintya tasya sadrsim tanum apur ete
govindam adi-purusam tam aham bhajami

yam—sobre quien; krodha—ira; kama—pasion amorosa; sahaja-pranaya—amor
natural amistoso; adi—y asi; bhiti—miedo; vatsalya—afecto parental; moha—
engafio; guru-gaurava—reverencia; sevya-bhdavaih—y con actitud de servicio
voluntario; saficintya—meditando; tasya—de eso; sadrsim—propio; tanum—
forma corporal; apuh—alcanzado; ete—estas personas; govindam—Govinda; adi-
purusam—I|a persona original; tam—a El; aham—yo; bhajami—adoro.

Yo adoro a Govinda, el Sefior primigenio. Quienes meditan en El absortos bajo
el dominio de la ira, la pasion amorosa, el amor natural amistoso, el temor, el
afecto parental, el engafio, la reverencia y el servicio voluntario, alcanzan formas
corporales acordes con la naturaleza de su contemplacion.

Comentario

Estos versos del Quinto Capitulo de la Brahma-samhita tienen un significado
especial para todos los seguidores de $ri Caitanya Mahaprabhu, pues los descubrié
durante Su gira por el sur de la India. Srila Prabhupada los cantaba muy a menudo,
y hay diferentes grabaciones de estos versos que también se conocen como
Oraciones Cintamani. Nuestra version estd basada en una de las canciones que
Prabhupada solia recitar. Nos hubiera encantado presentar una cita para cada uno
de los versos, pero eso casi requeriria un volumen separado. Hay tantos versos de
la Brahma-samhita que Prabhupada solia citar, practicamente en cada conferencia
citaba al menos uno. Por lo tanto, solo presentaremos citas de los ochos versos
que mas mencionaba.

Verso 29

Conferencia acerca de la Bhagavad-gita 2.11 — Nueva York, 4 de marzo de 1966
Nuestro amigo, Mr. Cohen, se ha ido a California, y me ha dicho que cuando llegue
enviara una descripcion del lugar. Ahora, supongamos que, al leer esa descripcion,
pienso en ir alli, asi que me preparo: «Oh, tengo que ir alli».

De modo similar, cuando yo estaba describiendo cintamani-dhama, qué tipos
de arboles hay alli, quizas alguien de vosotros estaba pensando: «Oh, tengo que ir
alli». Asi pues, tenemos que escuchar. A menos de que escuchemos sobre cémo
es Dios, cdmo es la morada de Dios, cdmo se vive alli, no podremos sentirnos
atraidos.

Verso 30

Conferencia acerca de la Brahma-sarmhita 5.30 — San Francisco, 13 de septiembre
de 1968
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Se describe que a Govinda le gusta mucho tocar la flauta, venum. Venum significa
flauta. Venum kvanantam aravinda-dalayataksam. Sus ojos son como pétalos de
loto, muy hermosos ojos. Barhavatamsam. Y le gusta llevar una pluma de pavo
real en Su cabeza. Siempre encontraras a Krsna con una pluma de pavo real en Su
cabeza. El usa un yelmo muy valioso en Su cabeza, pero veras que lleva una pluma
de pavo real. Asitdmbuda-sundardngam, y la tez de su cuerpo es negruzca, como
las nubes nuevas. Su tez no es clara, es negruzca, krsna, pero es tan hermosa,
absolutamente atractiva. Aqui, en el mundo material, no nos gusta la tez negruzca,
preferimos la tez clara. Pero Krsna, la persona original, es negruzco, pero no
negruzco como aqui.

Kandarpa-koti-kamaniya-visesa-sobham. Su belleza supera la de millones de
Cupidos. Habéis escuchado sobre Cupido. Asi que, Krsna es una persona
encantadora, muy amorosa. Aqui se describe, kandarpa-koti-kamaniya-visesa-
Sobham. Si reunimos millones de Cupidos en un lugar, aun asi, no se pueden
comparar con la belleza de Krsna, Krsna es tan hermoso.

Verso 32

Conferencia acerca de la Brahma-samhita — New York, 25 de julio de 1971
Angani yasya sakalendriya-vrtti-manti. Angani significa las extremidades del
cuerpo. Las manos, piernas, orejas, nariz son diferentes partes de nuestro cuerpo.
Entre un cuerpo material y un cuerpo espiritual hay una diferencia. Mi mano esta
hecha para un propésito particular: puede recoger algo, puede tocar algo, pero no
puede saborear algo. Si quiero probar algo, entonces mi mano lleva la comida a
mi boca, y al tocar la lengua, entonces puedo saber si es amargo o dulce. Sin
embargo, simplemente tocando con la mano no es posible saber cuadl es la
naturaleza de un alimento particular.

Por lo tanto, el cuerpo de Dios se describe aqui como angani yasya
sakalendriya-vrtti-manti. Todas y cada una de las partes de Su cuerpo tienen la
capacidad de las otras partes del cuerpo. Al igual que si queremos comer, nosotros
tenemos que saborear por medio de la lengua, por medio de la boca; pero Krsna,
Dios, con solo ver, puede comer, simplemente viendo. Asi es el cuerpo espiritual.

Verso 33

$rimad-Bhagavatam 3.24.31 - Significado

En la Brahma-samhita se afirma que el Sefior es el Uno Absoluto, pero tiene
ananta, innumerables, formas. Advaitam acyutam andadim ananta-ripam. El
Sefior es la forma original, pero tiene multiples formas que manifiesta de manera
trascendental, segun los gustos de Sus multiples devotos. Se sabe que, en cierta
ocasién, Hanuman, el gran devoto del Sefior Ramacandra, dijo que sabia que
Narayana, el esposo de Laksmi, y Rama, el esposo de Sita, son uno y el mismo, y
que entre LaksmT y Sita no hay diferencia, pero a él personalmente le gustaba la
forma del Sefior Rama. De manera similar, algunos devotos adoran la forma
original de Krsna. Cuando decimos «Krsna» nos referimos a todas las formas del
Sefior, no solo Krsna, sino también Rama, Nrsirhha, Varaha, Narayana, etc.
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Verso 37

Conferencia acerca del $ri Caitanya-caritaimrta, Madhya-lila 20.110 — Nueva
York, 17 de julio de 1976

La potencia del Sefior Supremo esta activa en todas partes. Un buen ejemplo son
la luz del Sol y la luz de la Luna que influyen a toda la creacidn. Estan situados en
su propio lugar, y son diferentes potencias de la Suprema Personalidad de Dios.
Entonces esta es la potencia de Krsna. Krsna esta activo en Vrndavana, Goloka
Vrndavana. Goloka eva nivasaty akhilatma-bhatah. Aunque estd en Goloka
Vrndavana, estd jugando con Sus amigos vaqueritos y las gopis y su padre y madre,
pero aun asi se expande por toda la creacion. Ese es Krsna. Goloka eva nivasaty
akhilatma-bhatah. Tal como nosotros vivimos en un apartamento. Ahora estamos
aqui, y no estamos en el apartamento. Dios no es asi. Dios esta en Su apartamento,
y al mismo tiempo esta presente en todo el universo.

Verso 38
Conferencia acerca de la Brahma-samhita 5.38 — Nueva York, 5 de noviembre de
1966
La gente pregunta: «éSe puede ver a Dios? ¢ Alguien ha visto a Dios?». Si, a Dios se
le puede ver. No hay duda de ello. Pero se requiere alguna cualificacion. No
muchas, sino que solo una cualificacion. Dios es tan amable que no exige ninguna
cualificacion material. No hace falta que alguien sea muy erudito, muy atractivo,
0 muy rico, un rey, emperador, ministro o presidente. No, nada de eso. Tu puedes
ser lo que seas. Pero solo se requiere una cualificacién. Entonces puedes ver a
Dios. ¢Cual es esa cualificacion?

Premarfijana-cchurita-bhakti-vilocanena santah sadaiva hrdayesu viloka-yanti.
La cualificacion es amor puro. Eso es todo. Amor puro significa sin ningun tinte de
especulacién filoséfica o actividad fruitiva. Ese es otro tema que requiere una
detallada explicacion. Pero, el amor puro significa sin ningiin matiz material. Eso
se llama puro. Incluso la especulacion filosdfica o las actividades fruitivas, si éstas
se ofrecen al Sefor Supremo, eso no es amor. El amor esta por encima de esto. Asi
que, si uno puede lograr ese amor puro por Dios, con eso, quiero decir, como una
varita magica, los ojos se vuelven elegibles para ver a Dios. Premarijana-cchurita-
bhakti-vilocanena. A ese ojo se llama, ojo devocional. No solo los ojos, sino que
por medio del contacto tenemos que espiritualizar cada parte de nuestro cuerpo.
Por medio del servicio devocional en contacto con el Sefior, podemos espiritualizar
gradualmente todo el conjunto de nuestros sentidos. Al igual que una barra de
hierro en el fuego gradualmente aumenta de temperatura. Se pone tibia, caliente,
mas caliente, muy caliente, y luego al rojo vivo. Cuando estd al rojo vivo, ya no es
hierro, es fuego. Del mismo modo, por nuestro contacto con el servicio devocional
del Sefior, podemos cambiar toda la situacidon de nuestra existencia material. Si
nos hemos desarrollado hasta esa etapa de amor puro por Dios, entonces
podemos ver a Dios veinticuatro horas. No que le vemos una vez, y luega nunca
mas. No. Esto se describe aqui, que santah, los grandes devotos, los devotos puros,
que son almas liberadas, no tienen conexidn con las actividades materiales ni con
la especulacidn filosofica, son devotos sin mezcla, porque sus ojos estan untados
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con el ungliento del amor, por lo tanto, pueden ver el Sefior sadaiva, siempre,
veinticuatro horas.

Versos 35y 40

$rimad-Bhagavatam 10.3.24 - Significado

La Verdad Absoluta se describe mas adelante en el Srimad-Bhagavatam (10.28.15)
como satyam jiianam anantam yad brahma-jyotih sanatanam. El brahmajyoti es
sanatana, eterno, pero depende de Krsna (brahmano hi pratisthaham). La
Brahma-samhita (5.35) afirma que el Sefor lo penetra todo. Andantara-stha-
paramanu-caydntara-stham: El esta dentro de este universo, y esta dentro del
atomo como Paramatma. Yasya prabha prabhavato jagad-anda-koti-kotisv asesa-
vasudhadi-vibhu-ti-bhinnam: El Brahman tampoco es independiente de El. Por lo
tanto, cualquier cosa que un fildsofo pueda describir es, en Ultima instancia, Krsna,
Visnu (sarvam khalv idam brahma, param brahma param dhdama pavitram
paramam bhavan). De acuerdo con diferentes fases de comprension, Visnu se
describe de manera diferente, pero de hecho El es el origen de todo.

Verso 52

$rimad-Bhagavatam 10.3.26 - Significado

Todo esta bajo el control del tiempo, y el tiempo estd controlado por la Suprema
Personalidad de Dios. Por lo tanto, el Sefior Supremo no tiene miedo de los
ataques del tiempo. El tiempo se estima de acuerdo con los movimientos del Sol
(savita). Cada minuto, cada segundo, cada dia, cada noche, cada mes y cada afio
se puede calcular de acuerdo con los movimientos del Sol. Pero el Sol no es
independiente, ya que esta bajo el control del tiempo. Bhramati sambhrta-kala-
cakrah: el Sol se mueve dentro del kdla-cakra, la 6rbita del tiempo. El Sol esta bajo
el control del tiempo, y el tiempo esta controlado por la Suprema Personalidad de
Dios. Por eso el Sefior no le teme al tiempo.
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Sriman-mahaprabhura-sata-nama
(100 nombres de Sri Caitanya Mahaprabhu)
Bhaktivinoda Thakura

(Estribillo)

nadiya-nagare nitai nece' nece' gaya re

iOh! En los pueblos y aldeas de Nadiya Nityananda baila en éxtasis mientras
canta estos nombres de $ri Caitanya Mahaprabhu:

(1)
jagannatha-suta mahdaprabhu visvambhara
mayapura-sasi navadvipa-sudhakara

El Seiior Caitanya es el amado hijo de Jagannatha Misra, y es Mahaprabhu, el
gran maestro que mantiene el mundo entero; es la resplandeciente luna de
Mayapur, y el manantial de todo néctar para la tierra de Navadvipa.

(2)

saci-suta gaurahari nimdi-sundara

radha-bhava-kanti-acchadita natavara

El es el amado hijo de $aci Mata, y es el Sefior Hari de tez dorada y clara. Puesto
que nacio bajo un arbol de nim fue llamado Nimai-sundara (el hermoso Nimai),
esta impregnado del sentimiento y el brillo de Srimati Radharani, y es el mejor
de todos los bailarines.

(3)
namananda capala balaka matr-bhakta
brahmanda-vadana tarki kautukanurakta

Al escuchar los santos nombres del Sefior Hari se siente inquieto. En Sus
pasatiempos de infancia es veloz y agil, y es devoto de Su madre a quien muestra

584



Sriman-mahaprabhura-$ata-nama

todo el universo en Su boca; es excelente en ldgica, le gusta bromear y hacer
chistes.

(4)
vidyarthi-udupa caura-dvayera mohana
tairthika-sarvasva gramya-balika-kridana

El es la luna entre eruditos estudiantes y desconcerté a dos ladrones que
intentaron robar Sus joyas cuando era un nifio pequefio. El es el centro de
atencion de todos los filosofos; y le gustaba chinchar y bromear con las chicas de
la aldea de Nadiya.

(5)
laksmi-prati bara-data uddhata balaka
Sri-Sacira pati-putra-soka-nibaraka

El es quien otorga bendiciones a Laksmi-priya. En Su infancia es muy travieso y
es quien disipa el dolor que Saci-mata sinti6 al perder a su esposo Jagannatha y
a su primer hijo Visvarapa.

(6)
laksmi-pati parva-desa-sarva-klesa-hara
digvijayi-darpa-hart visnu-priyesvara

El es el Sefior y esposo de Laksmi-priya. Mediante su movimiento de sankirtana,
elimind toda la angustia de Bengala Oriental; fulminé el orgullo fruto de sus
triunfos del pandita llamado Kesava Kasmiri y es el amado Sefior de Visnu-priya.
(7)

arya-dharma-pala pitr-gaya pinda-data

puri-sisya madhvacarya-sampradaya-pata

El es quien mantiene el sanatana-dharma y llevé a cabo la ofrenda pinda
después de la partida de su padre Jagannath Misra en la ciudad santa de Gaya
donde, poco después, se convirtié en discipulo de Tévara Puri. El es el protector
de la sampraddya de Madhvacarya.

(8)

krsna-namonmatta krsna-tattva-adhyapaka
nama-sankirtana-yuga-dharma-pravartaka

El se embriaga como un loco al saborear el santo nombre de Krsnay es el regente

de la ciencia de la conciencia de Krsna. Asi pues, El es quien inauguré la religion
de la era, el nama-sankirtana.

(9)

advaita-bandhava srinivasa-grha-dhana

nityananda-prana gadadharera jivana

El es el amigo de Advaita Acarya, el tesoro en el hogar de Srivasa Thakura, la vida
y alma de Nityananda Prabhu, y la fuente de vida misma para Gadadhara
Pandita.
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(10)
antardvipa-sasadhara simanta-vijaya
godruma-bihari madhyadvipa-lilasraya

El es la luna de Antardvipa y el triunfo de Simantadvipa. A El le gusta pasear y
divertirse en la isla de Godruma y es el refugio de los pasatiempos de
Madhyadvipa.

(11)
koladvipa-pati rtudvipa-mahesvara
jahnu-modadruma-rudradvipera isvara

El es el Sefior de Koladvipa, el gran dignatario de Ritudvipa, y el creador de
Jahnudvipa, Modadrumadvipa y Rudradvipa.

(12)
nava-khanda-ranganatha jahnavi-jivana
jagai-madhai-adi durvrtta-tarana

Asi pues, El es el Sefior Supremo de las nueve islas de Navadvipa, que sirven
como escenario de Sus maravillosos pasatiempos. El es la vida del rio Ganga y
libera a todo clase de bribones y sinvergiienzas, empezando por Jagai y Madhai.

(13)
nagara-kirtana-simha kaji-uddharana
suddha-ndma-pracdraka bhaktarti-harana

En los kirtanas de las aldeas, El es el leén y libera al Chand Kazi. El propaga el
santo nombre inmaculado y elimina las angustias de Sus devotos.

(14)
narayani-krpa-sindhu jivera niyanta
adhama-paduya-dandi bhakta-dosa-hanta

El es el océano de misericordia para Narayani, y El coordina todas las almas. El
castiga a los caidos estudiantes que criticaron Su canto de «igopi, gopi!», y El
destruye los pecados de Sus devotos.

(15)

$ri-krsna-caitanya-candra bharati-tarana

parivraja-siromani utkala-pavana

El fue iniciado en la orden de sannydsa con el nombre de $ri Krsna Caitanya y es

tan bello como la Luna. El liberé a Su sannydsa-guru Kesava Bharati, es la joya
cimera de todos los renunciantes y rescato la region de Orissa.

(16)

ambu-linga-bhuvanesa-kapotesa-pati

ksira-cora-gopala-darsana-sukht yati

El es el amo del Sefior Siva, conocido en los tres diferentes $Saiva tirthas como

Ambu-linga, Bhuvanesvara, y Kapotesvara. Como sannyasr se regocijo de alegria
al ver las Deidades de Ksira-cora Gopinatha y Sakst Gopala en Orissa.
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(17)
nirdandi-sannyasi sarvabhauma-krpamaya
svananda-asvadanandr sarva-sukhasraya

El se volvié sannydsi sin danda; Su misericordia rebosa sobre Sarvabhauma
Bhattacarya; El siente éxtasis al saborear la dicha de Si mismo en la forma de
Krsnay es el lugar de descanso de toda felicidad universal.

(18)
purata-sundara vasudeva-trana-karta
r@mananda-sakha Bhatta-kula-klesa-harta

El es tan hermoso como el oro fundido; El liberé al leproso Vasudeva; El es el
intimo amigo de Ramananda Ray y desvanece todas las miserias de la familia de
Venkata Bhatta.

(19)
bauddha-jain-mayavadi-kutarka-khandana
daksina-pavana bhakti-grantha-uddharana

El es quien impugna los argumentos ateos de los Budistas, Jainistas y Mayavadis;
El es el redentor del sur de la India y sacé a la luz dos Escrituras devocionales:
Krsna-karnamrta y Brahma-samhita.

(20)
alala-darsandanandi rathagra-nartaka
gajapati-trana devananda-uddharaka

Al ver la deidad de Alalanatha se conmovié en éxtasis y bail6 frente al carro de
Jagannatha durante el festival del Ratha-yatra. El liberé a Gajapati Pratapa-
Rudra y quien salvé a Devananda Pandita.

(21)

kuliya-prakase dusta paduydra trana

riipa-sanantana-bandhu sarva-jiva-prana

Debido a Su aparicién en Kuliya los estudiantes rebeldes fueron disciplinados. El
es el amigo de Riipa y Sanatana Goswamiy es la vida misma de todas las almas.

(22)
vrndavanananda-mirti balabhadra-sangr
yavana-uddhari Bhatta-vallabhera rangi

El es la personificacién de toda dicha en el reino trascendental de Vrndavana y
es el compaiiero y amigo de Balabhadra Bhattacarya. Al regresar de Vrndavana
liberé a un sinfin de musulmanes y disfruté enormemente en Sus intercambios
intimos con Vallabha Bhatta.

(23)

kasivasi-sannyasi-uddhari prema-data
markata-vairagi-dandr a-candala-trata
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El liberé a los sannyasis Mayavadis de Kasi. El otorga amor de Dios, sanciona a
los falsos renunciantes que se comportan como monos y salva al mundo entero,
incluyendo a la clase mas baja de hombres que comen perros.

(24)
bhaktera gaurava-kari bhakta-prana-dhana
haridasa-raghunatha-svaripa-jivana

El es quien ensalza a Sus devotos y es el tesoro de sus vidas. El es la vida misma
de devotos tales como Haridasa Thakura, Raghunatha Dasa Goswami, y Svariipa
Damodara.

(25)
nadiya-nagare nitai nece' nece' gaya re
bhakativinoda ta'ra pare ranga-paya re

iOh! En los pueblos y ciudades de Nadiya, el Sefior Nityananda baila y baila en
éxtasis mientras canta estos divinos nombres, y Bhaktivinoda se postra a Sus
rojizos pies cual lotos. jOh!

Comentario

Esta cancion es del Gitavali de Bhaktivinoda Thakura. Es la primera de cuatro
canciones, de la seccién Sriman Mahdaprabhura-$ata-nama, Cien nombres de Sri
Caitanya Mahaprabhu. La siguiente cancién, Kali-yuga-pdvana, es la Cancién 3 de
la misma seccién.

Kali-yuga-pavana
Bhaktivinoda Thakura

kali-yuga-pavana visvambhara
gauda-citta-gagana-sasadhara
kirtana-vidhata, para-prema-data,
saci-suta purata-sundara

kali-yuga-pavana—el salvador de Kali-yuga; viSvambhara—el Sefior Caitanya, el
mantenedor del universo; gauda-citta—del corazén de la gente de Bengala;
gagana—en el cielo; Sasadhara—Ia luna llena; kirtana-vidhata—quien inauguré el
canto en congregacion; para-prema-datd—que otorga el amor extatico; saci-
suta—el hijo de Saci-devi; purata-sundara—de tez pura y dorada.

$r1 Caitanya Mahaprabhu, conocido también como Visvambhara (el mantenedor
del universo) es quien nos salva en la era de Kali, es la luna llena en el cielo de
los corazones de la gente de Bengala, es quien inauguré el canto en
congregacion, quien otorga amor extatico trascendental, y es el amado hijo de
Saci, de tez dorada y pura.
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Kali-kukkura-kadana
Bhaktivinoda Thakura

1
kali-kukkura-kadana yadi ca’o (he)
kali-yuga-pavana, kali-bhaya-nasana,
Sri-saci-nandana ga’o (he)

kali-kukkura—Kali cual perro; kadana—Iuchar; yadi—si; ca’o—tu quieres; (he)—
eh; kali-yuga-pavana—el liberador de la era de Kali; kali-bhaya-nasana—el
destructor de todos los temores causados por Kali; Sri-Saci-nandana—el hijo de
Sacidevi; ga’o—cantar; (he)—eh.

Si quieres contrarrestar la influencia de la personalidad de Kali, semejante a un
perro, entonces, simplemente canta las glorias del hijo de madre $Saci que nos
salva en Kali-yuga y destruye todos los temores causados por Kali.

2
gadadhara-madana, nita'yer prana-dhana,
advaitera prapdjita gaura
nimai visvambhara, srinivasa-isvara,
bhakta-samiha-cita-cora

gadadhara-madana—quien enloquece a Gadadhara; nita'yer prana-dhana—Ia
vida y alma de Nitai; advaiter prapijita—el objeto adorable de Advaita Acarya;
gaura—Gaura; nimdi—quien es llamado Nimai; visSvambhara—conocido como
Viévambhara; $rinivasa-isvara—el sefior de Srivasa Thakura; bhakta-samiha—
todos los devotos; cita-cora—el ladrén de su corazon.

El cautiva a Gadadhara, es la vida y alma de Nitai y es el objeto mas adorable de
Advaita. El es conocido como Gaura, Nimai, Visvambhara, el sefior de Srivasa
Pandita y el ladron de corazones de todos los devotos reunidos.

3
nadiya-sasadhara, mayapura-isvara,
nd@ma-pravartana sura
grhi-jana-siksaka, nydsi-kula-nayaka,
madhava radha-bhava-pira

nadiya-sasadhara—la luna de Nadiya; mayapura-isvara—el regente de Mayapura;
nama-pravartana—quien introdujo el santo nombre; sura—divino; grhi-jana—de
quienes llevan vida de familia; siksaka—el instructor; nyasi-kula—de los miembros
de la orden de vida de renuncia; nayaka—Ilo mas importante; madhava—el esposo
de la diosa de la fortuna; radha-bhava—Ilos extaticos sentimientos de Radharani;
pdra—un almacén.

Es la luna de Nadiy3, el sefior de $r1 Mayapura-dhama y el divino apéstol de Su
propio santo nombre. Es el tutor de los hombres de familia, y es ademas el héroe
de los
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miembros de la orden de renuncia. El es el esposo de la diosa de la fortuna, y de
El rebosan los sentimientos de éxtasis de Srimati Radharani.

4
sarvabhauma-sodhana, gajapati-tarana,
ramananda-posana vira
rapananda-vardhana, sanatana-palana,
haridasa-madana dhira

sarvabhauma-sodhana—es quien purifica a Sarvabhauma Bhattacarya; gajapati-
tarana—quien libera al rey Prataparudra; ramananda-posana—el sustento de
Ramananda Raya; vira—héroe; ripananda-vardhana—quien incrementa la dicha
de Rupa Gosvami; sandtana-palana—el protector de Sanatana Gosvami; hariddsa-
madana—aquien cautiva a Haridasa; dhira—grave, equilibrado.

El purifica a Sarvabhauma Bhattacarya y libera al rey Prataparudra. El es la
fuente de sustento para Srila Ramananda Raya y es un gran héroe. El aumenta
el éxtasis de Ripa Gosvami, es el protector de Sanatana Gosvami, colma de gozo
a Haridasa Thakura y es muy grave.

5
vraja-rasa bhdvana, dusta-mata-satana,
kapati bighatana kama
suddha-bhakta-palana, suska-jidna tadana,
chala-bhakti-disana rama

vraja-rasa—de las melosidades que se hallan en Vraja; bhavana—El quien esta
inmerso; dusta-mata—de mentalidad malvada; satana—El quien castiga; kapati—
de presuntuosos; bighatana kama—desvanece las tendencias lujuriosas; suddha-
bhakta—de los puros devotos; pdlana—el protector; Suska-jfiGna—de
conocimiento arido; tadana—el destructor; chala-bhakti—del servicio devocional
imaginario; disana—el destructor; rama—el Sefior supremamente dichoso.

El esta siempre inmerso en las melosidades trascendentales de Vraja-dhama,
destruye la mentalidad demoniaca y, por Su misericordia sin causa, desvanece
la lujuria mundana de almas farsantes y engafiadoras. El mantiene y protege a
Sus devotos puros y castiga el arido conocimiento empirico. El destruye la falsa
devocion e hipocresia y es el origen de toda dicha.

Comentario
Kali-kukkura-kadana y Vibhavari-sesa son subtitulados Nama-kirtana. Son las dos
primeras canciones de la Cuarta Parte de la Tercera Rama del cancionero Kalyana
kalpa-taru que se titula Ucchvasa-kirtana (El estruendoso canto de desbordantes
emociones espirituales). Estas canciones estan compuestas de diferentes nombres
del Sefior Caitanya y del Sefor Krsna respectivamente.
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Vibhavari-Sesa
Bhaktivinoda Thakura

1
vibhavari-sesa, aloka-pravesa,
nidra chari' utha jiva
bala hari hari, mukunda murari,
rama krsna hayagriva

vibhavari—la noche; sSesa—ha llegado a su fin; aloka-pravesa—la luz del amanecer
esta entrando; nidra chari'—abandona tu suefio; utha—surgir; jiva—ioh, almal;
bala hari hari—canta lo santos nombres de Hari; mukunda—quien otorga la
liberacién; murdri—el enemigo del demonio Mura; radma—el disfrutador
supremo; krsna—el todo atractivo; hayagriva—la encarnacion con cabeza de
caballo.

La noche ha llegado a su fin y la luz del amanecer esta rasgando el cielo. Oh, jiva
alma, levantate y abandona tu suefio. Canta los santos nombres del Sefior Hari,
quien otorga la liberacion, quien es el enemigo del demonio Mura, el disfrutador
supremo, el sumamente atractivo, y es Hayagriva, la encarnacion con cabeza de
corcel.

2
nrsimha vamana, sri-madhusidana,
vrajendra-nandana syama
patana-ghdtana, kaitabha-satana,
jaya dasarathi-rama

nrsimha—el Sefior mitad hombre, mitad ledn; vamana—el brahmana enano; sri-
madhusiddana—el matador del demonio Madhu; vrajendra-nandana—el amado
hijo del rey de Vraja; syama—quién es de tez negruzca; pdtand-ghatana—el
matador de la bruja Pitana; kaitabha-satana—el destructor del demonio
Kaitabha; jaya—toda gloria; dasarathi-rama—al Sefior Rama, el hijo del rey
Dasaratha.

$ri Hari advino en la encarnacién mitad hombre, mitad leén; también vino como
el brahmana enano Vamana, y es El quien maté al demonio Madhu. El es el
amado hijo de Nanda Maharaja, el rey de Vraja, y Su tez es negruzca. El maté a
la bruja Patana y destruyé al demonio Kaitabha. Toda gloria a $ri Hari, quién
advino como Rama, el hijo del rey Dasaratha.

3
yasoda dulala, govinda-gopala,
vrndavana purandara
gopi-priya-jana, radhika-ramana,
bhuvana-sundara-bara
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yasoda dulala—el querido de Madre Yasoda; govinda—el dador de placer a las
vacas; gopala—el protector de las vacas; vrndavana purandara—el monarca de
los bosques de Vrndavana; gopi-priya jana—el amado de las gopis; radhika-
ramana—el amante de Radhika; bhuvana-sundara-bara—la mas hermosa
personalidad en todos los mundos.

El es el querido hijo de madre Yasod3, y otorga placer a las vacas, la tierra, y los
sentidos espirituales. El es el protector de las vacas, el Sefior de los bosques de
Vrndavana, el amado de las gopis, el amante de Radhika, y la personalidad mas
bella de todos los mundos.
4
ravandantakara, makhana-taskara,
gopi-jana-vastra-hari
vrajera rakhala, gopa-vrnda-pala,
citta-hari vamsi-dhari

ravanantakara—quién provocé el fin del demonio Ravana; makhana-taskara—
quién robo la mantequilla de las gopis mayores; gopijana-vastra-hari—quién robé
la ropa de las gopis mas jovenes; vrajera rakhala—un vaquero de Vraja; gopa-
vrnda-pala—el protector de los vaqueros; citta-hari—quién roba el corazén de
todos; vamsi-dhari—quién siempre sostiene una flauta.

En Su encarnacién como Ramacandra puso fin al demoniaco rey Ravana. En Su
infancia, como Krsna, robaba la mantequilla de las gopis mayores, y en Su
juventud arrebaté la ropa de las jovenes gopis mientras se bafaban en el
Yamuna. Es el pastorcillo de Vraja y el protector de los pastorcillos de vacas. El
cautiva el corazon de todos y siempre sostiene una flauta.

5
yogindra-vandana, sri-nanda-nandana,
vraja-jana-bhaya-hari
navina nirada, ripa manoh,ara,
mohana-vamsi-vihari

yogindra-vandana—adorado por los mejores yogis; sri-nanda-nandana—el
encantador hijo de Nanda; vraja-jana-bhaya-hari—quien elimina todos los miedos
de los habitantes de Vraja; navina nirada—quién es del color de una fresca nube
de lluvia; rdpa manoh,ara—cuya forma es encantadora; mohana-vamsi-vihari—
quién luce muy encantador deambulado mientras toca Su flauta.

El Seiior Krsna es adorado por los mejores yogis, es el hijo de Nanda, y desvanece
los temores de los habitantes de Vraja; es del color de una nube de lluvia recién
formada, Su figura es encantadora, y cuando deambula tocando Su flauta, es
sumamente cautivante.
6
yasoda-nandana, kamsa-nisidana,
nikufija-rasa-vilasi
kadamba-kanana, rasa-parayana,
vrnda-vipina-nivast
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yasoda-nandana—el encantador hijo de Yasoda; kamsa-nisidana—quien mata al
rey Kamsa; nikufija-rasa-vilasi—quien disfruta el baile de la danza rasa en los
jardines de las arboledas; kadamba-kanana rasa-pardyana—a quién le gusta
participar de la danza rasa bajo los arboles kadamba; vrnda-vipina-nivasi—quién
reside en los bosques de Vrnda Devi.

El es el hijo de Yasoda; El mata al rey Karnsa, y El disfruta la danza rdsa en las
arboledas de Vraja. Krsna se entrega a la danza rasa bajo los arboles kadamba,
y Su morada se encuentra en los bosques de Vrndavana.

7
ananda-vardhana, prema-niketana,
phula-sara-yojaka kama
gopangand-gana, citta-vinodana,
samasta-guna-gana-dhama

ananda-vardhana—quién aumenta el éxtasis de Sus devotos; prema-niketana—el
manantial del amor; phula-sara—flechas de flores; yojaka—quién usa; kama—el
Cupido transcendental;, gopangana-gana citta-vinodana—el placer de los
corazones de las pastorcillas de vacas; samasta-guna-gana-dhaGma—Ila morada de
todos los atributos maravillosos.

El aumenta el éxtasis de Sus devotos y es el manantial absoluto del amor. El es
el trascendental Cupido que, con Sus flechas de flores, intensifica los deseos
amorosos de todas las gopis. El es ademas el placer que hallan en sus corazones
y la morada de todos los atributos maravillosos.

8
yamuna-jivana, keli-parayana,
manasa-candra-cakora
nama-sudhd-rasa, géo krsna-yasa
rakha vacana mana mora

yamuna-jivana—la vida del rio Yamuna; keli-pardyana—quien siempre estd
absorto en los pasatiempos amorosos; manasa-candra-cakora—quien es la luna
en las mentes, cual aves cakora, de las gopis (las aves cakora subsisten solo de la
luz de la luna); nama-sudha-rasa—las melosidades nectareas de esos santos
nombres; gdo—por favor, canta; krsna yasa—las glorias de Sri Krsna; rakha
vacana—por favor, obedece este consejo; mana mora—oh, mi querida mente.

$r1 Krsna es la vida del rio Yamuna, estad siempre absorto en pasatiempos
amorosos, y para las gopis es la luna en sus mentes cual aves cakora. Oh, mente,
observa estas palabras mias y elogia las glorias de Krsna recitando estos santos
nombres, los cuales estan imbuidos de melosidades divinas.

Comentario

Esta cancidn se ha vuelto conocida en todo ISKCON porque se canta cada mafiana
durante el Mangala-arati en el Krishna-Balaram Mandir, y es similar a la siguiente
(Yasomati-nandana). Vibhavari-sesa esta compuesta de diferentes nombres del
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Sefior conforme a Sus pasatiempos y relaciones con Sus devotos. Srila Prabhupada
habla sobre esto en una conferencia que dio en el templo de Los Angeles en 1969:

Este movimiento de conciencia de Krsna esta tratando de ensefiar a la
gente a no declararse independientes, lo cual no es posible, y a que no
intenten hacer de este mundo un lugar feliz sin Krsna. Eso no es posible.
Esa es nuestra propaganda. Hagas lo que hagas, reflgiate en Krsna, en
Dios. «Krsna» es el término mas explicito para Dios. Dios puede tener
muchos nombres. Krsna es el nombre perfecto. Algunos fildsofos dicen:
«Dios no tiene nombre». Cuando decimos «sin nombre», eso significa que
Su nombre varia seguin Sus diferentes acciones. Por ejemplo, a Krsna se Le
llama Yasoda-nandana porque acepto a volverse hijo de Yasoda suyo. Por
ese motivo Yasoda-nandana es un nombre de Krsna. Otro nombre de
Krsna es Partha-sarathi. ¢Por qué? Porque Krsna aceptd volverse el
conductor de la cuadriga de Arjuna. Partha, significa Arjuna, y sarathi
significa conductor de carro. Asi pues, Partha-sarathi se volvié un nombre
de Krsna. Krsna solia robar la mantequilla de Su madre, y por eso recibe el
nombre de Makhana-cora. Asi que Krsna tiene una variedad de nombres.
Krsna lleva a cabo una cantidad ilimitada de actividades, y segun esas
actividades tiene ilimitados nombres. Pero el nombre principal que se
puede aplicar en todas las circunstancias es «Krsna». Krsna significa todo
atractivo. Krsna atrae a todos. De lo contrario, ¢cOmo os sentiriais atraidos,
si Krsna no fuera absolutamente atractivo? Desde el comienzo de vuestras
vidas nunca habiais oido hablar de Krsna, ni sabiais de Krsna. éPor qué os
sentis atraidos? Porque Krsna es todo atractivo. Ese es el nombre perfecto
de Dios: «Krsna».

Yasomati-nandana
(Sri nama-kirtana)
Bhaktivinoda Thakura

1
yasomati-nandana, vraja-vara-nagara,
gokula-rafijana kdana
gopi-parana-dhana, madana-manohara,
kaliya-damana-vidhana

yasomati-nandana—Krsna es el amado hijo de madre Yasoda; vraja-vara-
nagara—el mas amado de los habitantes de Vraja; gokula-rafijana—Ila atraccion
de las personas de Gokula; kana—(un apodo intimo); gopi-parana-dhana—Ia
riqueza de la vida de las gopis; madana-manohara—quien puede atraer incluso la
mente de Cupido; kaliya-damana-vidhdna—quien castiga a la serpiente Kaliya.

El Seiior Krsna es el hijo querido de madre Yasod3, el amante trascendental en
la tierra de Vraja, la delicia de Gokula, es conocido como Kana, y es la riqueza y
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vida misma de las gopis. El cautiva incluso la mente de Cupido y castiga a la
serpiente Kaliya.

2
amala harinama amiya-vilasa
vipina-purandara, navina nagara-vara,
vamsi-vadana suvasa

amala harindm—estos santos nombres puros; amiya vildsG—estan llenos de
dulces y nectdreos pasatiempos; vipina-purandara—es el monarca de las
arboledas vy jardines; navina ndagara-vara—entre los jovenes es el mejor de los
amantes; vamsi-vadana—Se lo ve con la flauta colocada en Sus labios; suvasa—se
viste de manera excelente.

Estos divinos e inmaculados nombres de Hari estan imbuidos de pasatiempos
nectdreos y dulces. Krsna es el sefior de los doce bosques de Vraja, es
eternamente joven y es el mejor de los amantes. Siempre toca la flauta y Se viste
de manera excelente.

3
vraja-jana-palana, asura-kula-nasana
nanda-godhana-rakhoyala
govinda madhava, navanita-taskara,
sundara nanda-gopala

braja-jana-palana—el protector de los habitantes de Vraja; asura-kula-nasana—
el destructor de las dinastias demoniacas; nanda-godhana-rakhoyald—el guardian
de las valiosas vacas de Nanda Maharaja; govinda—quien da placer a las vacas;
madhava—el esposo de la diosa de la fortuna; navanita-taskara—el ladrén de
mantequilla; sundara nanda-gopald—el hermoso pastorcillo de vacas hijo de
Nanda Maharaja.

Krsna es el protector de los habitantes de Vraja, el destructor de dinastias
demoniacas, el que cuida y protege las vacas de Maharaja Nanda, el que da
placer a las vacas, la tierra y los sentidos espirituales, es el esposo de la diosa de
la fortuna, el ladron de mantequilla, y el hermoso vaquerito de Maharaja Nanda.

4
yamuna-tata-cara, gopi-vasana-hara,
rasa-rasika, krpamaya
sri-radha-vallabha, vrndavana-natavara,
bhakativinoda-asraya

yamuna-tata-cara—vaga por las orillas del rio Yamuna; gopi-vasana-hara—roba
las prendas de las gopis; rasa-rasika—se deleita en las melosidades de la danza
rasa; krpamaya—es muy misericordioso; sri-radha-vallabha—el mas amado de
Srimati  Radharani; vrndavana-natavara—el gran bailarin de Vrndavana;
bhakativinoda-asraya—el refugio de Bhaktivinoda.
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Krsna recorre las orillas del rio Yamuna, donde robd las ropas a las jovencitas de
Vraja que alli se bafiaban. El se deleita con las melosidades de la danza rasa, es
muy misericordioso, es el amante y amado de Srimati Radharani, es el gran
bailarin de Vrndavana, y el refugio y tinico amparo de Thakura Bhaktivinoda.

Comentario

Yasomati-nandana es otro de los bhajanas favoritos de Prabhupada. Muchos
devotos conocen esta cancion de memoria, y a menudo se canta al recibir a las
Deidades por la mafana.

El placer especial que sentia Srila Prabhupada al meditar en esta cancién es
evidente a partir de la siguiente cita del Diario de Tamal Krishna Maharaja Los
ultimos dias de Prabhupada:

9 de octubre

Guru-krpa Swami estaba guiando suavemente el kirtana cuando, de
repente, Prabhupada dijo: «Yasomati-nandana, Yasomati-nandana».
Guru-krpa inmediatamente irrumpié en Yasomati-nandana braja-baro-
nagara. Prabhupada sonrié levemente. Mientras Guru-krpa cantaba,
Prabhupada dijo con suavidad: «Permitaseme beber harindma amiya-
vilasa», y sonrié ampliamente.

Hari-$auri: «Ese es el néctar mas dulce».

Prabhupada: «Hmm». Luego dijo: «Yasomati-nandana», y volvié a guardar
silencio.

Segun el diario, mas tarde ese mismo dia, un devoto comenz6 a cantar las
oraciones Brahma-samhitd. Cuando llegé al verso, advaitam acyutam...,
Prabhupada abrid los ojos y dijo. «Estas oraciones, Yasomati-nandana, y
Hare Krsna. Cantad estas tres.

Parece ser que el maestro espiritual de Srila Prabhupada, Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvatl, también era muy aficionado a esta cancion. Al final de la biografia Un
Rayo de Visnu, de Rapa Vilasa, encontramos una descripcién de la ceremonia de
samadhi de Srila Bhaktisiddhanta:

Le ofrecieron collares de flores alrededor de su cuello, se sembraron
plantas de tulasi por todos lados, y cantaron sus canciones favoritas: $r7
Rapa Mafdjari, Svananda-sukhada-kufija-manohara, y Yasomati-nandana.
Luego, mientras cantaban Ye anila prema-dhana, los devotos
circunvalaron el area del samadhi cuatro veces. Habian cubierto el
samadhi con tierra, estaba rodeado de plantas de tulasi por los cuatro
lados, habian marcado el signo del tilaka y estaba cubierto con collares de
flores.
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Nadiya-godrume
(Ajfia-Tahal)
Bhaktivinoda Thakura

1
nadiya-godrume nityananda mahdjana
patiyache nam-hatta jivera karana

nadiya—Nadiya; godrume—en Godruma; nityananda—Nityananda; mahdjana—
la gran personalidad; patiyache—abrié; nam—santo nombre; hatta—mercado;
jivera—entidades vivientes; karana—por la causa.

En la tierra de Navadvipa, en la isla de Godruma, el magnanimo Nityananda ha
inaugurado el mercado del santo nombre para la liberacion de todas las almas
caidas.
2
(sraddhavana jana he, sraddhdvana jana he)
prabhura ajiidya, bhai, magi ei bhiksa
bala 'krsna,’ bhaja krsna, kara krsna-siksa

(sraddhavana—provisto de fe; jana—persona; he—oh; sraddhavana—provisto de
fe; jana—persona; he—oh,); prabhura—del Sefior; ajfiaya—en el orden; bhai—
oh, hermano; magi—te ruego; ei—estos; bhiksd—Ilimosna; bala—cantar; 'krsna'—
Krsna; bhaja—adorar; krsna—Krsna; kara—seguir; krsna—Krsna; Siksa—
instrucciones.

iOh, hombres de fe! {Oh, hombres de fe! Por orden del Sefior Caitanya, ijoh,
hermanos!, os imploro: «Cantad ‘iKrsnal’, adorad a Krsna y seguid las
instrucciones de Krsna».

3
aparadha-siinya ha'ye laho krsna-n@ma
krsna mata, krsna pita, krsna dhana-prana

aparddha—ofensas; Sinya—libre; ha' ye—habiendo estado; /aho—cantar;
krsna—krsna; nama—nombres; krsna—Krsna; matad—madre; krsna—Krsna;
pitd—padre; krsna—Krsna; dhana—tesoro; prana—vida.

Cantad el santo nombre de Krsna sin ofensas. Krsna es vuestra madre, Krsna es
vuestro padre, Krsna es el tesoro de vuestra vida.

4
krsnera samsdra kara chari' anacara
jive daya, krsna-nama-sarva-dharma-sara

krsnera—de Krsna (con Krsna en el centro); samsara kara—llevad vida de familia,
gestionar los asuntos domésticos; chari'—habiendo renunciado; andacara—
comportamiento pecaminoso; jive—a las entidades vivientes; dayd—compasion;
krsna—Krsna; nama—nombres; sarva—todo; dharma—religion; sGra—esencia.
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Abandonad toda conducta inadecuada, ejecutad vuestros deberes terrenales en
armonia con Krsna. Mostrad compasion por todas las almas caidas cantando en
voz bien alta el santo nombre de Krsna, lo cual es la esencia de todas las formas
de religion.

Comentario
En el cancionero Gitavali de Bhaktivinoda Thakura esta es la Cancidn 1, en la
seccion Sri Nagar-kirtana (Canto congregacional en lugares publicos).
Bhaktivinoda Thakura ha explicado el significado de cada verso de esta cancion.
Aqui hay algunos extractos:

Sri Mahaprabhu mostré Su misericordia hacia las jivas atormentadas por
Kali-yuga, ordenando a Sri Nityananda Prabhu que predicara el santo
nombre de casa en casa; por lo tanto, Sri Nityananda Prabhu es en verdad
el mala-mahdjana, el propietario principal del Nama-hatta ubicado en
Godruma. A pesar de que todos los empleados del Nama-hatta estan
cualificados para realizar ajAa-tahal, es decir, formar «una patrulla
siguiendo la orden del Sefior», aun asi, los mas grandes mahasayas, que
son vigilantes de patrullas, estan especialmente empoderados para
realizar estas tareas de manera totalmente desinteresada.

El mahdasaya, el lider de patrulla, toca sus karatalas exclamando: «jOh,
gente de fe! Yo no deseo pedirles nada mundano ni favor mundano
alguno. La unica limosna que imploro es que todos ustedes respeten la
orden del Sefior cantando el nombre de Krsna, que adoren a Krsna y que
ensefien a otros acerca de las glorias de Krsna. Simplemente, invoquen el
verdadero nombre de Krsna abandonando, especificamente, el
ndmdabhasa, y canten asi el santo nombre puro y espiritual del Sefior.

La palabra ‘aparadha’ indica las diez ofensas contra el canto de los santos
nombres del Sefior. [...] iOh, gente de fe! permanezcan libres de estas diez
ofensas, y simplemente adoren al Sefior Krsna. Unicamente Krsna es la
madre, el padre, la descendencia, la riqueza, el esposo y el tesoro en la
vida del jiva. El jiva es un rayo espiritual (cit-kana), Krsna es el sol espiritual
(cit-sarya), y el mundo material es la prisidn del jiva. Sin duda alguna, los
pasatiempos de Krsna, que se encuentran mas alla del reino material,
constituyen vuestra verdadera riqueza digna de buscar.

iOh, fiel jiva! te alejaste de Krsna y, por tanto, sufriste la experiencia de la
asi llamada felicidad y angustia en el reino de mayika-samsara. Esta
situacidon no te corresponde. Mientras permanezcas atado a la rueda del
karma como resultado de tu inadecuada aversién a Krsna, por favor,
acepta un remedio trascendental. Si estas inclinado hacia el camino de
pravritti, inclinado a utilizar las situaciones materiales positivamente,
entonces vuélvete un grhastha, brahmacari o vanaprastha; o si te sientes
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inclinado hacia el camino del nivritti, inclinado a renunciar situaciones
materiales, entonces simplemente sé un sannydsi. Pero en cualquier
posicion en la que te encuentres, abandona todas las actividades
pecaminosas ofreciendo tu cuerpo, casa, esposa, hijos y riquezas a Sri
Krsna. Vive en el mundo de Krsna y realiza todas tus acciones vinculando
tus sentidos y mente con los asuntos de Krsna, y con un corazon purificado
de laaversidny la envidia, continua el viaje de la vida. Al prestar asi servicio
favorable a Krsna experimentardas el néctar supremo el cual,
gradualmente, se condensara hasta penetrar tus dos cuerpos, el denso y
el sutil, causando por fin que tu forma espiritual eterna despierte.

(Hari) haraye namah

(Nama-sankirtana)
Narottama dasa Thakura

1
(hari) haraye namah krsna yadavaya namah
yadavaya madhavaya kesavaya namah

hari haraye—a Hari; namah—reverencias; krsna yddavaya—a Krsna conocido
como Yadava (el mejor de la dinastia Yadu); namah—reverencias; yadavaya—a
Yadava; madhavaya—a Madhava, el esposo de la diosa de la fortuna; kesavaya—
a Kesava, el de cabello fino; namah—reverencias.

iOh, Sefior Hari! jOh, Sefior Krsna! que eres conocido con los nombres de
Yadava, Hari, Madhava y Kesava, a Ti Te ofrezco mis reverencias.

2
gopala govinda rama sri-madhusidana
giridhart gopinatha madana-mohana

gopala—quien aparece como un pastorcillo de vacas; govinda—que da placer a
las vacas; rama—el manantial de placer; sri-madhusidana—quien mata al
demonio Madhu; giridhari—quien levanta la colina Govardhana; gopinatha—el
sefior de las jovenes pastorcillas; madana-mohana—quien cautiva a Cupido.

iOh, Gopala, Govinda, Rama, $rT Madhusiidana, Giridhari, Gopinatha, Madana-
mohana!

3
sri-caitanya-nityananda sri-advaita-sita
hari guru vaisnaba bhagavata gita

$ri-caitanya-nityananda—cantando los nombres de Sri Caitanya y Nityananda; sri-
advaita-sita—Sri Advaita Acarya y su esposa Sita Thakurani; hari—Hari; guru—el
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maestro espiritual; vaisnava—de toda la asamblea de devotos; bhagavata—el
Bhdagavata Purdana (Srimad-Bhagavatam); gitd—Ila Bhagavad-gita.

iToda gloria a $ri Caitanya y Nityananda! jToda gloria a $r1 Advaita Acaryay a Su
esposa, Sri Sita Thakurani! jToda gloria a Hari, al maestro espiritual, a los
vaisnpavas, al Srimad-Bhagavatam y a la Bhagavad-gita!

4
Sri-riipa sandatana bhatta-raghunatha
sri-jiva gopala-bhatta dasa-raghunatha

Sri-ripa sandatana bhatta-raghunatha sri-jiva gopala-bhatta dasa-raghunatha—
cantando los nombres de los Seis Gosvamis: SfT Riipa, Sanatana, Raghunath
Bhatta, $r7Jiva, Gopala Bhatta y Raghunath dasa.

iToda gloria a $ri RGpa Gosvami, Sanatana Gosvami, Raghunatha Bhatta
Gosvami, $ri Jiva Gosvami, Gopala Bhatta Gosvami y Raghunatha dasa Gosvamt!

5
ei chaya gosair kari carana vandana
yaha hoite vighna-nasa abhista-pirana

ei chay gosdir—de estos seis Gosvamis; kori—yo ofrezco; carana vandan—
reverencias a sus pies; yaha hoite—por lo cual; vighna-nas—obstaculos de la
devocidon son destruidos; abhista-piran—todos los deseos espirituales se
cumplen.

Ofrezco reverencias a los pies de estos Seis Gosvamis, pues al postrarse ante
ellos se destruyen todos los obstaculos a la devocidn, y se cumplen todos los
deseos espirituales.

6
ei chaya gosai yanra-mui tanra dasa
ta-sabdra pada-renu mora pafica-grasa

ei chaya gosdi—de estos seis Gosvamis; yanra—quienes; mui—yo; tanra—su;
dasa—sirviente; ta-sabara—de todos ellos; pada-renu—el polvo de los pies;
mora—mi; pafica-gras—cinco tipos de alimentos.

Yo soy sirviente de los sirvientes de esos Seis Gosvamis, y el polvo de sus pies
constituye mis cinco tipos de alimento.

7
tandera carana-sevi-bhakta-sane vasa
janame janame haya ei abhildsa

tandera carana—Ilos pies de loto de estos Seis Gosvamis; sevi bhakta—esos
devotos que sirven; sane vasa—viviendo con; janame janame—nacimiento tras
nacimiento; haya—hay; ei abhilasa—este es mi deseo.

Mi deseo es vivir, vida tras vida, con los devotos que sirven los pies de loto de
estos Seis Gosvamis.
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8
ei chaya gosai jabe vraje koila vasa
radha-krsna-nitya-lila karila prakasa

ei chaya gosai—estos seis Gosvamis; jabe—cuando; vraje—en Vraja; koild vasa—
vivié; radha-krsna-nitya-lila—los eternos pasatiempos de Radha y Krsna; karila
prakasa—ellos revelaron.

Cuando vivian en Vraja estos Seis Gosvamis revelaron los perdidos lugares
sagrados y explicaban los pasatiempos eternos de Radha y Krsna.

9
anande bala hari bhaja vrndavana
sri-guru-vaisnava-pade majaiya mana

anande—en la dicha; bala—simplemente canta; hari—los nombres de Hari;
bhaja—simplemente adora; vrndavana—el reino trascendental de Vrndavana; sri-
guru vaisnava—el maestro espiritual y los vaisnavas; pade—en los pies de loto;
majaiya mana—absorbiendo la mente en meditacion.

Canta en gran éxtasis los santos nombres de Hari, y, absorbiendo tu mente en
meditacion en los divinos pies del maestro espiritual y los vaisnavas, adora la
morada trascendental de Vrndavana.

10
sri-guru-vaisnaba-pada-padma kari asa
narottama ddasa kahe nama-sankirtana

$ri-guru-vaisnava—de Sri Guru y los vaisnavas; pada-padma—Ios pies de loto; kari
asa—deseando; ndma-sankirtana—Ila glorificacion del santo nombre; kahe—
cantar; narottama dasa—Narottama dasa Thakura, el autor.

Deseando servir los pies de loto de $ri Guru y los vaisnavas, Narottama Dasa
canta este sarnkirtana de los santos nombres de Hari.

Comentario

Narottama dasa Thakura compuso esta cancién baséndose en un verso que Sri
Caitanya Mahaprabhu canté personalmente y enseié a Sus seguidores a cantarlo
en publico alternandolo con el maha-mantra Hare Krsna: haraye namah krsna
yadavdya namah / gopdla govinda rama sri-madhusidana. Este verso se
menciona en el Sri Caitanya-caritamrta (Adi 17.122 y Madhya 25.64). En la
mayoria de los cancioneros encontramos hari agregado al principio entre
paréntesis (hari). Sin embargo, cuando Prabhupada canta este bhajana, él no
agrega hari. Siguiendo su ejemplo, comenzamos nuestras versiones de audio de
esta cancidn con haraye.

Srila Prabhupada cité esta cancién muchas veces, destacando especialmente
la importancia de sadhu-sanga, la asociacidon con devotos.

601



(Hari) haraye namah

$r1 Caitanya-caritamrta, Madhya-lila 4.79 — Significado

Si los predicadores de nuestro movimiento para la conciencia de Krsna son
devotos sinceros de Krsna, Krsna siempre estard con ellos, pues El es muy
bondadoso y favorece a todos Sus devotos. Del mismo modo que Arjuna y Krsna
lograron la victoria en la batalla de Kuruksetra, el movimiento para la conciencia
de Krsna también lograra la victoria; tan sélo es necesario que sigamos siendo
devotos sinceros y sirvamos al Sefor conforme al consejo de quienes nos
precedieron (los Seis Gosvamis y otros devotos del Sefior). Tal y como afirma
Narottama dasa Thakura: tandera carana sevi bhakta-sane vasa, janame janame
haya ei abhildsa. Los devotos conscientes de Krsna siempre deben desear
permanecer en la sociedad de devotos: bhakta-sane vasa. No deben irse de la
Sociedad para la Conciencia de Krsna, el movimiento consciente de Krsna.
Debemos servir a nuestros predecesores en esta sociedad predicando las
ensefianzas de Caitanya Mahaprabhu propagando Su nombre y fama por todo el
mundo. Si continuamos en este movimiento y lo intentamos con seriedad,
tendremos éxito. No se trata de estimar como sucederda esto en el sentido
mundano. Pero, sin duda alguna, va a suceder, por la gracia de Krsna.

Conferencia sobre el Néctar de la Devocidon — Vrndavana, 3 de noviembre de
1972

En el sistema Parficardtra, en las sastras, los principios regulativos estan hechos de
tal manera que, si practicamos, gradualmente se despertara nuestra conciencia de
Krsna adormecida. Por lo tanto, estas reglas y regulaciones prescritas, como se
presentan en los sastras y confirmadas por los dcaryas. Narottama dasa Thakura
dice: tandera carana-sevi. Tenemos que seguir los pasos de los dcdryas. Acarya
significa parampara. Un dcdrya esta siguiendo al dcarya previo. Un dcarya no
fabrica nada, no crea algo nuevo. El sigue al dcarya previo. Y por eso, él es un
acarya. Acaryavan puruso veda. Acarya updsanam, eso se dice en la Bhagavad-
gitda. Tenemos que aceptar los principios establecidos por los dcaryas. Tandera
carana-sevi-bhakta-sane vasa. Ripa-raghundtha-pade haibe akuti kabe hama
bujhaba sri-yugala-piriti. Las versiones de Narottama dasa Thakura son aceptadas
como versiones védicas, sruti-pramana. Visvanatha Cakravarti Thakura dice que
las declaraciones de Narottama dasa Thakura son tan validas como las evidencias
védicas. Por lo tanto, nosotros citamos a menudo a Narottama dasa Thakura. No
solo a Narottama dasa Thakura, también a Krsnadasa Kaviraja Gosvamiy a los Seis
Gosvamis, pues son autoridades. Asi que no tenemos dificultad. Tandera carana-
sevi-bhakta-sane vasa. Eso es todo. Sigamos los pasos de los dcaryas, los gosvamis,
y vivamos juntos como devotos serios y sinceros. Entonces, nuestra vida sera un
éxito. No es muy dificil. Bhakta-sane vasa. Tandera carane. Deberiamos vivir
juntos como devotos y seguir los pasos de los dcaryas. No inventemos nada, pues
entonces todo se echard a perder. Simplemente intentemos seguir. Ellos nos
protegeran, nos daran proteccién. Porque Krsna dice: aham tvam sarva-papebhyo
moksayisyami. Si nos refugiamos en los dcdryas, eso significa refugiarnos en Krsna.
Yasya prasadad bhagavat-prasadah. Si el dacarya, el guru, estd satisfecho,
entonces sabemos con certeza que Krsna esta satisfecho. Ese es el principio, y los
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acaryas nos dan direccién. No es muy dificil. Simplemente tenemos que volvernos
muy serios y sinceros. Asi todo estara bien.

$ri Caitanya-caritamrta Adi-lla 17.123 - Significado

La Asociacion Internacional para la Conciencia de Krsna tiene su centro mundial
en Navadvipa, Mayapur. Los directores de ese centro deben encargarse de que
veinticuatro horas al dia se canten los santos nombres del maha-mantra Hare
Krsna, y también el haraye namah, krsna yadavaya namah, porque esta era una
de las canciones favoritas de Sri Caitanya Mahaprabhu. Pero todo
ese sankirtana debe estar precedido por el canto de los santos nombres de los
cinco tattvas: sri-krsna-caitanya prabhu nityananda sri-advaita gadadhara
Srivasadi-gaura-bhakta-vrnda. Ya estamos acostumbrados a cantar esos
dos mantras: Sri-krsna-caitanya prabhu nityananda Sri-advaita gadadhara
srivasadi-gaura-bhakta-vrnda, y Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/
Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare. Ahora, ademads de cantar esos
dos mantras, deben afiadirse, sobre todo en Mayapur, las otras dos lineas: haraye
namah, krsna yadavaya namah, gopala govinda rama sri-madhusidana. El canto
de esas seis lineas debe ejecutarse tan perfectamente que nadie pueda oir
ninguna otra vibracion mas que la del canto de los santos nombres del Sefior. Esto
hard que el centro sea espiritualmente perfecto.

Govinda jaya jaya

Traditional

govinda jaya jaya, gopdla jaya jaya
radha-ramana hari, govinda jaya jaya

iToda gloria a Govinda! jToda gloria a Gopala!
Toda gloria a Hari, el amante de Radha.

Comentario

En junio de 1967, el dia después del Mantra-Rock Dance en el Avalon Ballroom en
San Francisco, Prabhupada caminaba con Kirtanananda y Hayagriva por el paseo
maritimo, cerca del Océano Pacifico. Mientras caminaban, comenzd a cantar
suavemente un mantra que Kirtanananda y Hayagriva nunca habian escuchado
antes: Govinda jaya jaya, gopala jaya jaya, radha-ramana hari, govinda jaya jaya.

A partir de ese dia, esa corta cancidn tradicional se volvié muy popular entre
los devotos, y Prabhupada la grabd varias veces con un grupo de discipulos
respondiendo a su canto. Aparentemente, durante los proximos afios, el canto de
Govinda jaya jaya se convirtié en una practica habitual, y Srila Prabhupada pidi6 a
los devotos que lo cantaran en diferentes ocasiones. Por ejemplo, después de la
instalaciéon de Jagannatha, Subhadra y Baladeva en San Francisco en marzo de
1967, y después de las iniciaciones y ceremonias de casamiento.
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Los devotos que viajaron a Londres la incluyeron en sus grabaciones
producidas por George Harrison, y durante ese tiempo, Prabhupada escribié la
siguiente carta:

Carta a Daniel — Montreal, 22 agosto de 1968

Por favor, continla cantando «Govinda Jaya Jaya, Govinda Jaya Jaya,
Radha Ramana Hari, Govinda Jaya Jaya», junto con «Hare Krishna, Hare
Krishna, Krishna Krishna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama, Rama,
Hare Hare»', y en cualquier condicion seras feliz sin duda alguna.

Narada Muni

Bhaktivinoda Thakura
1
narada muni, bajaya vina 'radhika-ramana’-name
nama amani, udita haya, bhakata-gita-same

’

narada muni—Narada Muni; bdjadya—toca; vind—su vina; ‘radhika-ramana
name—el santo nombre de Radhika-ramana; nama—ese nombre; amani—
espontaneamente; udita—aparece; hayd—hace; bhakata—Ilos devotos del Sefior;
gita—cantando; sdme—en la asociacion.

Cuando la gran alma Narada Muni toca las cuerdas de su vin3, el santo nombre
de Radhika-ramana desciende e inmediatamente aparece en medio del kirtana
de los devotos del Seiior.

2
amiya-dhara, varise ghana,
Sravana-yugale giya
bhakata jana, saghane ndce,
bhariya apana hiya

amiya—de néctar; dhard—una inundacion; varise—derrama; ghana—como una
nube de monzdn; sravana—oidos; yugale—en sus pares; giyd—dar; bhakata
jana—Ilos devotos; saghane—con entusiasmo; ndce—bailar; bhoriyd—completo;
dapana—propio; hiyd—corazdn.

Debido al gran éxtasis todos los devotos danzan a su entera satisfaccion mientras
el santo nombre, tal como una nube monzénica, derrama néctar impoluto en sus
oidos.
3
madhuri-pira, dsava pasi’,
mataya jagata-jane
keha va kande, keha va nace,
keho mate mane mane

madhuri-pira—lleno de dulzura; dsava—bebida embriagante; pasi’—beber;
mataya—enloquecedor; jagata—del universo; jane—habitantes;, keha va—
algunos; kande—Illanto; keha va—algunos; nace—bailar; keha—algunos; mate—
intoxicados; mane mane—en sus mentes.
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Todos los habitantes del universo enloquecen al beber estas embriagantes
lluvias de dulzura divina. Algunas personas lloran, otras bailan y otras, en sus
mentes, se embriagan por completo.

4
pafica-vadana, narade dhari’,
premera saghana rola
kamalasana, naciya bale,
'bala bala hari bala’

pafca-vadana—el de cinco caras (Siva); ndarade—Narada; dhari’—abraza;
premera—por amor; saghana—rodando y exclamando en éxtasis; kamala-
asana—Brahma, cuyo asiento es un loto; ndciyaG—baila; bole—declara; bolo
bolo—canta, canta; hari—el nombre de Hari; bolo—canta.

Siva, el sefior de cinco caras, abraza a Narada Muni aullando en éxtasis
continuamente, mientras que el Seiior Brahma bailando extasiado exclama:
«jTodos vosotros cantad 'Haribol! jHaribol!"".

5
sahasranana, parama-sukhe,
'hari hari' bali' gaya
nama-prabhave, matila visva,
nama-rasa sabe paya

sahasranana—el de mil caras, Ananta Sesa; parama—en suprema; sukhe—
felicidad; hari hari—Hari, Hari; bali’—exclamar; gdya—canta; nadma—del nombre;
prabhave—por la influencia; matila—se vuelve loco; visva—el universo; nama—
del santo nombre; rasa—por las melosidades; sabe—todos; paya—disfruta.

Ananta Sesa, el de los mil rostros, sintiendo felicidad suprema canta y exclama:
"iHari! jHari!". Por la influencia de la vibracion trascendental del santo nombre,
todo el universo enloquece de éxtasis mientras todos disfrutan de las
melosidades del santo nombre.

6
sri-krsna-nama, rasane sphuri’,
para'la dmara asa
Sri-ripa-pade, yacaye iha,

bhakativinoda-dasa
Sri-krsna-ndma—el santo nombre de Krsna; rasane—en la lengua; sphuri’—
manifestando; pdrdla—ha cumplido; dmdra—mi; asa—deseos; $ri-ripa—de Srila
Ripa Gosvami; pade—los pies de loto; ydcaye—te suplico; ihG—ahora;
bhakativinoda— Bhaktivinoda; dasa—el sirviente.

El santo nombre de Sri Krsna, al manifestarse en la lengua de todos, ha
consumado mis deseos en su totalidad. Bhakativinoda, el humilde sirviente del
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Sefior, ora a los pies de S$ri Rilpa Gosvami para que el canto de harinama
continte asi por siempre.

Comentario
La mision de Narada Muni de iluminar a todos viajando por el universo entero y
cantando las glorias del Sefior se describe en el Sexto Canto del Srimad-
Bhagavatam, Capitulo 5, Texto 22:

Las siete notas musicales —sa, r, ga, ma, pa, dha y ni— que se emplean en los
instrumentos musicales tienen su origen en el Sama Veda. El gran sabio Narada
sabe vibrar sonidos que describen los pasatiempos del Seiior Supremo, y con
esas vibraciones trascendentales, como Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna,
Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare, centra su mente en
los pies de loto del Sefior. De ese modo, percibe directamente a Hrsikesa, el amo
de los sentidos. Tras liberar a los Haryasvas, Narada Muni continud viajando por
los sistemas planetarios, fijando siempre la mente en los pies de loto del Seior.

Significado
En este verso se describe la nobleza del gran sabio Narada Muni, quien siempre
canta los pasatiempos del Sefior, liberando asi a las almas caidas y llevandolas de
regreso a Dios. En relacién con esto, Srila Bhaktivinoda Thakura dice en una
cancion: ndrada-muni, bdjaya vinda, ‘radhika-ramana‘-name... [se cita toda la
cancion].

El significado de esta cancion es el siguiente: Narada Muni, la gran alma,
canta radhika-ramana, que es un nombre de Krsna, acompafidndose de un
instrumento de cuerda llamado vina. En cuanto pulsa las cuerdas, todos los
devotos le responden formando una hermosa vibracién. Ese canto acompafiado
por el instrumento de cuerda es como una lluvia de néctar, y todos los devotos
danzan extasiados a su entera satisfaccion. Mientras danzan parecen
enloquecidos, embriagados de éxtasis como si hubieran bebido madhuri-para.
Unos lloran, otros danzan, y algunos, aunque no pueden danzar en publico, danzan
desde el corazén. El Sefior Siva abraza a Narada Muni y le habla con voz
sobrecogida de éxtasis; el Sefior Brahm3, al ver al Sefior Siva danzar con Narada,
se une también a ellos exclamando: «jPor favor, canten todos! iHari bol! jHari
bol!». Indra, el rey del cielo, participa también con gran satisfaccién, y comienza a
danzar y a cantar: «jHari bol! jHari bol!». De ese modo, debido a la influencia
trascendental de la vibracion del santo nombre de Dios, todo el universo se
desborda en éxtasis. Bhaktivinoda Thakura dice: «Cuando el universo entero vibra
en éxtasis, mi deseo queda satisfecho. Por ello, oro a los pies de loto de Ripa
Gosvami pidiéndole que este canto de harer nadma continde de esta forma tan
maravillosa».

El Sefior Brahma es el guru de Narada Muni, que es el guru de Vyasadeva, que,
a su vez, es el guru de Madhvacarya. La Gaudiya-Madhva-sampradaya, por lo
tanto, forma parte de la sucesién discipular de Narada Muni. Los miembros de esta
sucesion discipular, o en otras palabras, los miembros del movimiento para la
conciencia de Krsna, deben seguir los pasos de Narada Muni y cantar la vibracion
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trascendental de Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama,
Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare. Asi deben ir por todas partes y liberar a las
almas caidas mediante el canto del mantra Hare Krsna, difundiendo las
instrucciones de la Bhagavad-gitd, del Srimad-Bhagavatamy del Caitanya-
caritamrta. Eso complacera a la Suprema Personalidad de Dios. Quien siga las
instrucciones de Narada Muni, ciertamente, avanzard espiritualmente. Si se
complace a Narada Muni, la Suprema Personalidad de Dios, Hrsikesa, también se
siente complacido (yasya prasadad bhagavat-prasadah). El maestro espiritual es
el representante directo de Narada Muni; no hay diferencia entre las instrucciones
de Narada Muni y las del maestro espiritual actual. Tanto Narada Muni como el
maestro espiritual presentan las mismas ensefianzas, las ensefianzas de Krsna,
quien en la Bhagavad-gita (18.65-66) dice:

man-mana bhava mad-bhakto mad-yaji mam namaskuru
mam evaisyasi satyam te pratijane priyo 'si me
sarva-dharman parityajya mam ekam saranam vraja
aham tvam sarva-papebhyo moksayisyami ma sucah
«Piensa siempre en Mi, conviértete en devoto Mio, adérame a Mi y ofréceme a Mi
tu homenaje. De ese modo, vendras a Mi sin falta. Yo te prometo eso porque tu

eres Mi muy querido amigo. Abandona todas las variedades de religién y tan solo
entrégate a Mi. Yo te liberaré de todas las reacciones pecaminosas. No temas».

Gay gora madhura svare
(SrTNama)
Bhaktivinoda Thakura

(1)
gadya gora madhura svare
hare krsna hare krsna krsna krsna hare hare
hare rama hare rama rama rama hare hare

gaya—canta; gord—Gaurasundara; madhura svare—en muy dulce voz.

El Sefior Gaurasundara canta con una voz muy dulce, Hare Krsna, Hare Krsna,
Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare.

(2)
grhe thaka, vane thaka, sada 'hari' bale' daka,
sukhe duhkhe bhula na' ko, vadane hari-né@ma kara re

grhe thaka—simplemente vive en casa; vane thaka—o vive en el bosque; sada—
siempre; ‘hari'—el santo nombre de Hari; bale' daka—exclama cantando; sukhe
duhkhe—en felicidad o angustia; bhulo na'ko—no olvides; vadane—con tus labios;
hari-nam—Ios santos nombres; koro re—oh, por favor, canta.
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Si eres un jefe de familia o un sannyadsi, canta constantemente «jHari! jHari!», y
no olvides este canto, ya sea que estés feliz o angustiado. Simplemente
impregna tus labios con el hari-nama.

(3)
maya-jale baddha ha 'ye, acho miche kaja la’ ye,
ekhana cetana pe' ye, 'radha-madhava' nama bala re

maya-jale—en la cautivante red de maya; baddha ha'ye—estas atado; aGcho—tu
estas; miche kaja—trabajo infructuoso; la'ye—aceptando; ekhana—ahora; cetana
pe'ye—obtener plena conciencia; ‘radha-madhava’ nama—Ilos nombres de Sri Sri
Radha y Madhava; bala re—asi pues, canta.

Enmarafnado en la red de mdya estas obligado a trabajar en vano. Has obtenido
la forma humana y ahora gozas de plena conciencia, asi pues canta los nombres
de Radha-Madhava.
(4)
jivana hoila sesa, na bhajile hrsikesa
bhaktivinodopadesa, ekabara nGma-rase mata re

jivana—tu vida; hoila sesa—puede terminar en cualquier momento; na bhajile—
no has servido; hrsikesa—el Sefior de los sentidos; bhaktivinodopadesa—este
consejo de Bhaktivinoda Thakura; ekabdara—sélo una vez; nadma-rase—en el
néctar del santo nombre; mata—intoxicarse; re—oh.

Tu vida puede terminar en cualquier momento, y no has servido a Hrsikesa, el
Sefior y amo de los sentidos. Entonces, sigue este consejo de Bhaktivinoda
Thakura y "jsaborea el néctar del santo nombre, aunque sea una sola vez!”.

Comentario

En el cancionero Gitavali de Bhaktivinoda Thakura esta es la Cancién 2 en la
seccion Sri Nagar-kirtana, Canto congregacional en lugares publicos. En Hawaii
Srila Prabhupada hablé sobre esta cancién en una caminata matutina en 1975:

Ya sea que alguien viva en el templo o fuera del templo, debe seguir las reglas y
regulaciones y el proceso. Entonces tendra éxito. No es imprescindible que viva en
el templo. Grhe thaka vane thdaka, 'ha gauranga' ba'le daka. No es que todos
tienen que vivir en el templo. Si alguien no esta de acuerdo con otros hermanos
espirituales o amigos, entonces puede vivir a parte. Pero debe seguir las reglas y
regulaciones. Eso es necesario. Pero si vive con devotos, eso se obtiene
automadticamente. Por lo tanto, es recomendable vivir con devotos. Pero si alguien
no se pone de acuerdo con otros devotos, si tiene opinidn propia, entonces bien,
pero no debe crear una opinién nueva en cuanto al proceso se refiere, este se
debe seguir. Sin embargo, no es una buena idea pensar: «Yo soy independiente, y
haga lo que haga, cantaré». Eso esta bien en el sentido de que, algin dia se entrara
en razén; sin embargo, el canto no serd muy poderoso. En madera mojada el fuego
no es poderoso. Solo creara algo de humo, aunque el fuego esté ahi. Pero si
utilizamos madera seca, inmediatamente arder3, y tu propdsito se llevara a cabo
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rapidamente. Eso es inteligencia. Hay muchos ejemplos. A un paciente que padece
cierta enfermedad, el doctor le dird: «Deberias hacer esto; no deberias hacer lo
otro». Asi que, si acepta evitar lo que no se debe hacer, entonces el paciente se
recupera rapidamente. Pero si el paciente acepta el tratamiento del médico y al
mismo tiempo hace tantas tonterias, ¢cdmo podra tener éxito?

Jaya Radha-Madhava

Bhaktivinoda Thakura

jaya radha-madhava kufja-bihari
gopi-jana-vallabha giri-vara-dhari
yasoda-nandana, vraja-jana-rafjana,
yamuna-tira-vana-cari

jaya—toda gloria a; radha-madhava—Radha y Madhava; kufja-bihari—quien
disfruta de pasatiempos amorosos en los bosques de Vrndavana; gopi-jana-
vallabha—el amante de las jovenes pastorcillas de Vraja; giri-vara-dhari—quien
sostuvo la gran colina llamada Govardhana; yasoda-nandana—el amado hijo de
madre Yasod3; vraja-jana-rafijana—el deleite de los habitantes de Vraja; yadmuna-
tira-vana-cari—que deambula por los bosques a lo largo de las orillas de rio
Yamuna.

Krsna es el amante de Radha y revela muchos pasatiempos amorosos en las
arboledas de Vrndavana. El es el amante de las pastorcillas de Vraja, sostiene la
gran colina conocida como Govardhana y es el hijo querido de madre Yasoda. El
merodea por los bosques a orillas del rio Yamuna y da placer a los habitantes de
Vraja.

Comentario
Esta cancion también es del cancionero Gitavall de Bhaktivinoda Thakura.

A Srila Prabhupada le gustaba tanto esta oracién que la cantaba justo antes de
sus conferencias. En Allahabad y en Gorakhpur, después de cantar las primeras
dos lineas se emociond y entré un trance. Después de un cierto tiempo recuperé
la conciencia externa y dijo: «Ahora simplemente cantad Hare Krsna». Srila
Prabhupada dijo que esta cancién muestra «una imagen de Vrndavana. Todo esta
ahi: Srimati Radharani, Vrndavana, Govardhana, Yasoda y todos los pastorcillos".

609



Nitai ki nam eneche re

Nitai ki nam eneche re
Bhaktivinoda Thakura

(1)
nitdi ki ndma eneche re
(nitai) nama eneche, namera hate,
Sraddha-milye nama diteche re

nitai—Nitai; ki—qué; nama—nombres; eneche—trajo; re—oh; (nitai)—Nitai;
nadma—nombres; eneche—trajo; ndmera—de los santos nombres; hate—en el
mercado; Sraddha—fe; milye—por el precio; ndma—nombres; diteche—esta
vendiendo; re—oh.

iOh, qué nombre tan maravilloso ha traido Nityananda! iNitai ha traido el
nombre divino al mercado del santo nombre y esta regalando ese nombre por el
mero precio de tener fe! jOh!

(2)
hare krsna hare krsna krsna krsna hare hare re
hare rama hare rama rama rama hare hare re
Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare jOh!
Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare jOh!

(3)
(nitai) jivera dasa, malina dekhe',
nama eneche vraja theke re
(nitai)—Nitai; jivera—de las entidades vivientes; dasa—condicidén; malina—triste,
miserable; dekhe'—habiendo visto; nama—santo nombre; eneche—trajo; vraja—
Vraja; theke—de; re—oh.

iOh, viendo la condicion miserable de las almas caidas de este mundo, Nitai
personalmente ha traido, del reino trascendental de Vraja, este santo nombre!

(4)
e nama siva jape pafica-mukhe re
(madhura e harinama)
e—este; ndma—nombre; Siva—Siva; jape—canta; pafica—cinco; mukhe—con
bocas; re—oh; madhura—dulce; e—estos; harinama—nombre de Hari.

iOh, el Sefior Siva canta este santo nombre con sus cinco bocas!
iQué dulce es este santo nombre!

(5)
e nadma brahma jape catur-mukhe re
(madhura e harinama)
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e—este; ndma—nombre; brahma—Brahma; jape—cantar; catur—cuatro; mukhe—con
bocas; re—oh; (madhura—dulce; e—este; harinama—nombre de Hari).

iOh, el Sefior Brahma canta este santo nombre con sus cuatro bocas!
iQué dulce es este santo nombre!

(6)
e nadma ndrada jape vind-yantre re
(madhura e harinGma)

e—este; nama—nombre; narada—Narada Muni; jape ving—canta con la ving, un
instrumento musical de siete cuerdas; yantre—con instrumento; re—obh;
(madhura—dulce; e—oh; harinama—nombre de Hari).

iOh,!, Narada Muni canta este santo nhombre mientras toca su vina de siete
cuerdas.
iQué dulce es este santo nombre!

(7)
e namabase ajamila vaikunthe gela re
e nama balte balte vraje cala re
(bhaktivinoda bale)

e—este; ndma—nombres; dbase—por una simple apariencia; ajamila—Ajamila;
vaikunthe—a Vaikuntha; gela—fue; re—oh; e—este; nama—nombres; balte
balte—cantando y cantando; vraje—a Vraja; cala—vamos; re—oh;
(bhaktivinoda—Bhaktivinoda; bale—dice).

iOh, solo por el tenue reflejo de este santo nombre el pecador Ajamila fue a
Vaikuntha! Bhaktivinoda por lo tanto exclama: «jOh, canta continuamente este
santo nombre, y de inmediato dirigete al divino reino de Vraja!».

iQué dulce es este santo nombre!"

Comentario

En el cancionero Gitavali de Bhaktivinoda Thakura, esta es la Cancion 7 en la
seccién, Sri Nagar-kirtana, Canto congregacional en lugares publicos. Srila
Prabhupada lo grabé en Los Angeles, en julio de 1971. Luego, dio el siguiente
significado:

Este maha-mantra, Hare Krsna Hare Krsna Krsna Krsna Hare Hare, lo esta cantando
Brahma con sus cuatros bocas, brahma-jape catur-mukhe. Brahma significa el
Seflor Brahma, y jape significa, estd cantando, catur-mukhe, con sus cuatro
cabezas. En este universo, solo Brahma tiene cuatro cabezas. Siva algunas veces
exhibe cinco cabezas. Entonces, aqui se explica que Brahma también estd
cantando Hare Krsna Hare Krsna Krsna Krsna Hare Hare, Hare Rama Hare Rama
Rama Rama Hare Hare, con sus cuatro bocas, y contintia cantando. No debemos
pensar que ya se ha saciado. Este nombre trascendental es tan dulce que ya sea
que cantemos con una sola boca y una lengua, o con mil bocas o mil lenguas, aun
asf, nunca nos sentiremos saciados. Ese es el significado de esta cancién. Srila Riipa
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Gosvami se lamentaba diciendo: «Estos nombres —Hare Krsna Hare Krsna Krsna
Krsna Hare Hare, Hare Rama Hare Rama Rama Rama Hare Hare—,son tan dulces
que écomo puedo saborear su dulzura trascendental con una sola lengua y una
boca? Si Dios me hubiera dado millones de lenguas y millones de bocas, entonces
habria podido saborearlo un poco». Asi se lamentaba. Aqui también se dice que
Narada Muni siempre lleva consigo una tambdrad, y esta constantemente viajando
por todo el universo. No puede permanecer en ningun lugar mas que unos pocos
segundos, y no tiene compafiero alguno. Su Unica compafiia es esa tambdird y el
canto de Hare Krsna. Por eso se dice aqui: ndrada-jape, vina-yantre, krsna krsna
hare hare. Asi que, todos los devotos del Sefior estan cantando a su manera, y aun
asi nunca se sienten cansados ni saciados. Esa es la importancia del canto
trascendental.

En su diario Sajjana Tosani (4/2) Bhaktivinoda Thakura describe cémo su maestro
espiritual, Jagannatha dasa Babaji Maharaja, llevaba a cabo nagara-sankirtana con
todos los devotos en el pueblo de Amlajoda: «Los sintomas de amor extatico que
Babaji Maharaja empezd a exhibir durante el kirtana estan mas alla de toda
descripcidon. Aunque tenia mas de cien afios, cantaba, lloraba y rodaba por el suelo
de una forma extraordinaria, como un leén. Fue un algo sin precedentes. Cantaba
lo siguiente:

nitai ki nama eneche re
(nitai) nama eneche, namera hate,
Sraddha-mailye nama diteche re

«Qué santos nombres tan maravillosos ha traido Nityananda, y estd distribuyendo
esos santos nombres simplemente a cambio de nuestra fe». Y luego agrego:
«Aunque Jagai golped la cabeza de mi mas misericordioso Nityananda, a pesar de
todo eso, Nitai distribuyd amor de Dios a todo el mundo». Al ver los sintomas del
amor extatico de Babaji Maharaja, todos rebosaban la dicha del kirtana
mostrando, durante mucho tiempo, los sintomas del amor extatico, tales como
derramar lagrimas, erizamiento de los vellos y bailar. Al poco tiempo, cuando el
kirtana llegd a su fin, pronuncié una breve conferencia sobre nama-hatta [el
mercado del santo nombre inaugurado por Nityananda].
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Laksmi-Nrsimha

namastottara-sata-stotra
(108 nombres de Laksmi-Nrsimha)

orh nrsimhaya namah
orm mahasimhaya namah
o divyasimhaya namah
orm mahabalaya namah
orh ugrasimhaya namah
orm mahadevaya namah

(Estribillo)
$ri nrsimha jaya nrsirnha jaya jaya nrsimha
prahladesa jaya padma mukha padma bhrnga

(1)
narasimho! mahasimho? divyasimho3 mahabalah*
ugrasimho® mahadevah® stambha-jas’ cogra-locanah?

(2)
raudrah?® sarvadbhutah?® $riman! yoganandas'? trivikramah?3
harih4 kolahalas®® cakri'® vijayo!” jaya-vardhanah'8

(3)
paficananah?® para-brahma?° caghoro?! ghora-vikramah?2
jvalan-mukho?3 jvalamali?* mahajvalo?> mahaprabhuh?6
(4)
nitilaksah?” sahasrakso?® durniriksyah?® pratapanah3°
mahadamstra3! yudhah-prajias3? canda-kop?3 sadasivah3*

(5)
hiranyakasipu-dhvamsi®® daitya-danava-bhafijanah3®
guna-bhadro3” mahabhadro38 bala-bhadro3 subhadrakah*®

(6)
karalo*! vikaralas*? ca vikarta*3 sarva-kartrkah?*
Simsumaras? trilokatma%t 1$ah?’ sarvesvaro* vibhuh4°

(7)
bhairavadambaro®° divyas®! cacyutah?? kavi®® madhavah>*
adhoksajo> 'ksarah5® sarvo>? vanamali®® varapradah®®

(8)
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visvambharo®'dbhuto®? bhavyo®? visnusca® purusottamah®*
amoghastro® nakhastras®® ca sdryajyotih®’ suresvarah®8

(9)
sahasrabahuh®?® sarvajfiah’0 sarva-siddhi-pradayakah’!
vajra-damstro’2 vajra-nakho’® mahanandah’# parantapah?>

(10)
sarva-mantraika-riipas’® ca sarva-yantra-vidaranah’’
sarva-tantratmako?8 'vyaktah?® suvyakto®0 bhakta-vatsalah8!

(11)
vaisakha-suklasam-bhitah®? saranagata-vatsalah®
udara-kirtih®* punyatma® mahatmas® canda-vikramah?®’

(12)
vedatraya® prapujyas®? ca bhagavan® paramesvarah?®!
Srivatsankah $rinivaso?? jagad-vyapi3 jagan-mayah?®*

(13)
jagat-palo®® jagannatho®® mahakayo?’ dvi-rapabhrt®®
paramatma®parasjyotirl® nirgunas!® ca nrkesarit0?

(14)
para-tattvarmn% paran-dhamal% sac-cid-ananda vigrahah0
laksmi-nrsirhah'% sarvatmal?’ dhirah prahlada-palakah'®®

(15)

idam laksmi-nrsimhasya namastottarami satam
tri-sandhyam yah pathed bhaktya sarvabhistamavapnuyat

Comentario

En Su viaje por el sur de la India, ST Caitanya Mahaprabhu llegé un dia al lugar de
peregrinaje conocido como Jiyada-nrsimha. Al ver a la Deidad de Sefior Nrsimha
en el templo, $ri Caitanya Mahaprabhu ofrecié Sus respetuosas reverencias
cayendo al suelo. Luego, en amor extatico, danzo, cantd, y ofrecid oraciones:

Sri-nrsimha, jaya nrsimha, jaya jaya nrsimha
prahladesa jaya padma-mukha-padma-bhringa

«jToda gloria a Nrsirnhadeva! iToda gloria a Nrsimhadeval, el Sefior de Prahlada
Maharaja. Como una abeja, el Seiior siempre esta absorto contemplando la cara

de loto de la diosa de la fortuna».

La siguiente es la traduccién de los 108 nombres de Nrsimhadeva por Bhaktivinoda

Ofrezco mis respetuosas reverencias a:
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1. el Sefor Supremo en la forma de mitad hombre mitad ledn, 2. el gran ledn, 3. el
ledn divino, 4. el muy poderoso, 5. el ledn aterrador, 6. el Sefior de sefiores, 7.
aquel que aparecié de un pilar, 8. aquel que posee ojos terrorificos, 9. aquel que
mostroé gran ira, 10. aquel que es completamente maravilloso, 11. aquel que es
hermoso, 12. la fuente de la felicidad en el yoga, 13. aquel que dio tres pasos
gigantescos, 14. aquel que fulmina todos los problemas, 15. aquel que ruge
estruendosamente, 16. aquel que lleva un disco, 17. aquel que es siempre
victorioso, 18. aquel cuyas glorias estan siempre aumentando, 19. aquel que posee
cinco cabezas, 20. la Suprema Verdad Absoluta, 21. aquel que para Sus devotos no
es horrible, 22. aquel cuyas acciones son aterradoras, 23. aquel cuyo rostro es
refulgente, 24. aquel que estd decorado con un reluciente collar de llamas, 25.
aquel que es sumamente refulgente, 26. el Maestro Supremo, 27. aquel que posee
todas las buenas cualidades (morales), 28. aquel que tiene mil ojos, 29. aquel a
quien es dificil mirar, 30. quien oprime a Sus enemigos con un fuego ardiente, 31.
aquel que posee enormes dientes, 32. el supremamente astuto en la batalla y que
siempre esta listo para pelear, 33. aquel que es comparado con una luna furiosa,
34. el Sefior sumamente auspicioso, 35. aquel que destruye a Hiranyakasipu, 36.
aquel que destruye por completo las razas demoniacas y de gigantes, 37. aquel
que es completo en cualidades auspiciosas, 38. aquel que es muy auspicioso, 39.
aquel cuyo poder es auspicioso, 40. aquel que es extremadamente auspicioso, 41.
aquel que posee una boca abierta de par en par, 42. aquel que mantiene la boca
abierta, 43. el Sefior que realiza actividades maravillosas, 44. el Sefior que realiza
todas las actividades, 45. aquel que también aparece como Matsya, 46. aquel que
es el alma de los tres mundos, 47. el controlador supremo, 48. el controlador de
todos los controladores, 49. aquel que es el mejor de todos los seres, 50. aquel
que causa terror rugiendo al cielo, 51. esa persona divina, 52. aquel que es
infalible, 53. el poeta supremo, 54. el esposo de la diosa de la fortuna, 55. aquel al
que no es posible entender, 56. el infalible, 57. aquel que es el origen de todo, 58.
aquel que lleva un collar de flores silvestres, 59. el misericordioso Sefior que
otorga bendiciones a los devotos que las merecen, 60. el que mantiene el universo,
61. aquel que es maravilloso, 62. aquel que determina el futuro (que es el futuro
para Sus devotos), 63. aquel que es omnipenetrante, el Sefior Visnu, 64. aquel que
es el disfrutador supremo, 65. aquel que jamas puede ser herido por armas, 66.
aquel cuyas afiladas ufias son Sus armas, 67. aquel que es el origen de los rayos
del sol, 68. aquel que es el Sefior de los semidioses, 69. Nara-hari, el Sefior de los
mil brazos, 70. aquel que todo lo sabe, 71. aquel que otorga todas las perfecciones
a los sadhakas (devotos), 72. aquel cuyos dientes son como rayos y reldmpagos,
73. aquel que posee ufias que desgarran como rayos y reldmpagos, 74. aquel que
es la fuente suprema de felicidad —atmananda— Nrsimha, 75. la fuente de todas
las penitencias, la energia espiritual (y taptah - calor), 76. esa personalidad divina
que, aunque es una, aparece como las muchas féormulas mantrika, 77. quien
destruye todas la maquinas (planes / arreglos / vehiculos demoniacos para actos
demoniacos), 78. aquel que es la esencia y propietario de todos los tantras
(rituales, ritos - pujas), 79. aquel que parece no manifiesto, 80. aquel que para Sus
devotos se manifiesta maravillosamente desde un pilar (o cuando sea necesario),
81. aquel que en Su corazon siempre desea el bien de Sus devotos, 82. aquel que
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aparecio durante la luna creciente del mes de Visakha (Abril-Mayo), 83. aquel que
es amable con los que se rinden a El (como la leona madre que es amable con sus
cachorros), 84. aquel que es universalmente famoso, 85. aquel que es la esencia
de la piedad, 86. esa gran personalidad, 87. aquel que es como la luna o que lleva
a cabo grandes obras, o aquel que realiza actividades que eclipsan todas las demas
actividades, 88. aquel que es el Sefior de los tres Vedas originales (Rg , Yajur,
Sama), 89. aquel que es supremamente adorable, 90. Bhagavan, la Suprema
Personalidad de Dios, 91. aquel que es el controlador supremo, 92. aquel que es
como Krsna, marcado con el simbolo de Laksmi, 93. aquel que impregna el
universo entero, 94. aquel que es el mistico supremo y causa que el mundo
material parezca real, 95. aquel que es el protector del universo, 96. aquel que es
el Sefor del Universo, 97. aquel que se mueve en el aire o con el movimiento del
aire (que esta en todas partes), 98. aquel que tiene una forma ambigua (hombre-
ledn), 99. aquel que es la Superalma de todos los seres, 100. aquel cuya refulgencia
es la fuente del Brahman, 101. aquel que no tiene cualidades materiales (que
posee cualidades transcendentales), 102. aquel que tiene una melena de leén y
simultdneamente parece humano, 103. la Suprema Verdad Absoluta (aquel que es
de naturaleza suprema), 104. aquel que viene de la morada suprema, 105. aquel
cuya forma esta constituida de conocimiento eterno y dicha, 106. Nrsimha (el
Sefior Supremo en forma de mitad hombre, mitad ledn) junto con LaksmT (la
suprema diosa de la fortuna), 107. aquel que es el alma de todas las almas, 108.
aquel que siempre es sobrio (pues nunca esta desconcertado), el protector de
Prahlada Maharaja y de aquellos de esa naturaleza (entregados a El).

Bhoga-arati
(Bhaja bhaktata-vatsala)
Bhaktivinoda Thakura

1
bhaja-bhakata-vatsala sri-gaurahari
Sri-gaurahari sahi gostha-vihari
nanda-yasomati-citta-hari

bhaja—simplemente adora; bhakata-vatsala—aquel que siempre es muy
afectuoso con Sus devotos; sri-gaurahari—el Sefior Caitanya; sri-gaurahari—este
Sri Gaurahari; sahi—es el mismo que; gostha-vihdri—aquel que se deleita en los
pastizales; nanda-yasomati-citta-hari—aquel que ha robado el corazén de Nanda
Maharaja y Madre Yasoda.

Simplemente adora a $ri Gaurahari que siempre es afectuoso con Sus devotos.
El es Krsna, la misma Suprema Personalidad de Dios, que jugaba en Vraja en los
pastizales de las vacas y robd los corazones de Nanda y Yasoda.
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2
beld ha'la damodara aisa ekhana
bhoga-mandire basi' karaha bhojana

[Madre Yasoda llama a Krsna:] beld ha'la—es muy tarde; damodara—oh,
Damodara; aisa ekhona—por favor, ven ahora; bhoga-mandire—al comedor;
basi'—sentado; karaha bhojana—por favor, toma Tu almuerzo.

Madre Yasoda llama a Krsna: «Mi querido Damodara, es muy tarde. Ven ahora
mismo, por favor, y siéntate a almorzar».

3
nandera nidese baise giri-vara-dhari
baladeva-saha sakha baise sari sari

nandera nidese—siguiendo la orden de Nanda Maharaja; baise—sentarse; giri-
vara-dhari—quien sostuvo la colina de Govardhana; baladeva-saha—junto con Sri
Baladeva; sakha—los pastorcillos; baise sari sari—sentarse en filas.

Krsna, el que sostuvo la colina Govardhana, obedeciendo a Nanda Maharaja, se
sienta, y después, todos los vaqueritos, junto con el hermano mayor de Krsna,
$riBaladeva, se sientan en hileras para almorzar.

4
Sukta-sakadi bhaji nalita kusmanda
dali daina dugdha-tumbi dadhi moca-khanda

Suktd—curry amargo; saka—espinaca; adi—y demads; bhaji—entremeses fritos;
nalitd—ensalada con las hojas verdes de la planta de yute; kusmanda—calabaza;
dali dalna—canastas de fruta; dugdha-tumbi—calabaza cocida con leche; dadhi—
yogur espeso; moca-khanda—preparaciones de hortalizas elaboradas con la flor
del platano.

A continuacion, les sirven un banquete de sukta y distintas clases de espinacas;
luego sabrosas frituras y una ensalada de las hojas verdes de yute. También les
sirven calabaza, cestas de fruta, tortitas cuadradas hechas de lentejas en leche
condensada, yogurt espeso, calabacin guisado en leche y estofados de verdura
hechos con la flor del platano.

5
mudga-bard masa-bara rotika ghrtanna
Saskult pistaka ksira puli payasanna

mudga-bara—tortitas cuadradas de dahl fritas; rotikd—capatis; ghrtanna—arroz
con ght; saskuli—dulces hechos con leche, azucar y sésamo; pistaka—tortitas
dulces de harina de arroz; ksira—leche condensada; puli—rollos dulces;
payasanna—arroz dulce en leche condensada.

Después reciben tortitas cuadradas hechas de mung dahl, tortitas de urad dahl,
capatis y arroz con ghi. A continuacion, dulces hechos de leche, azticar y sésamo;
tortitas de harina de arroz; leche condensada; buiiuelos flotando en leche y arroz
dulce.
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6
karpidra amrta-keli rambha ksira-sara
amrta rasala, amla dvadasa prakara

karpara—perfumado con alcanfor; amrta-keli—arroz dulce exdtico; rambha—
bananas; khira-sara—quesos deliciosos; amrta rasdla—mangos nectareos;
amla—preparaciones agrias; dvadasa prakara—de doce clases diferentes.

Ademas, sirven un arroz dulce que sabe a néctar, pues esta condimentado con
alcanfor. Hay platanos y una ambrosia de quesos deliciosos. Ademas, les sirven
doce clases de preparaciones agrias hechas con tamarindos, limas, limones,
naranjas y granadas.
7
luci cini sarpurT laddu rasabalr
bhojana karena krsna ha'ye kutihalr

luci cini—puris con azlcar; sarpuri—puris rellenos de nata; laddu—bolas dulces de
harina de garbanzo; rasabali—bufiuelos de dhal cocidos en arroz dulce; bhojana
karena krsna—Krsna come; ha'ye kutihali—muy divertido.

Hay puris de harina blanca y azucar, puris rellenos de nata, laddus, y buiiuelos
de dahl cocidos en arroz dulce. Krsna se lo come todo con buen apetito.

8
radhikara pakka anna vividha byafijana
parama anande krsna karena bhojana

radhikara—por Radhika; pakka anna—cereales cocidos; vividha—varios;
vyafijana—hortalizas cocidas; parama dnande—en suprema dicha; krsna korena
bhojana—Krsna come.

En gran éxtasis y jubilo, Krsna come el arroz, los estofados de verduras con curry
y las postres que cociné Srimati Radharani.

9
chale-bale laddu khaya sri-madhumangala
bagala bajaya ara deya hari-bala

chale-bale—por las buenas o por las malas; laddu khaya—come bolitas dulces,
laddu; sri-madhumangala—Madhumangala, el gracioso amigo brahmana de
Krishna; bagala bajay—emite un sonido divertido golpeando sus manos bajo sus
axilas; ara deya—dame mas; hari-bala—Haribol.

El gracioso amigo brahmana de Krsna, Madhumangala, a quien le gustan mucho
los laddus, los consigue a las buenas o a las malas, y mientras come los laddus,
exclama: jHaribol! jHaribol!, y hace un divertido sonido dandose palmadas bajo
las axilas.

10
radhikadi gane heri' nayanera kone
trpta ha'ye khaya krsna yasoda-bhavane
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radhikadi gane—Radharant y Sus amigas gopis; heri'—contemplando; nayanera
kone—por los rabillos de Sus ojos; trpta ha'ye—estar muy satisfecho; khaya
krsna—Krsna come; yasoda-bhavane—en casa de Madre Yasoda.

Contemplando a Radharani y a Sus amigas gopis por el rabillo de Sus ojos, Krsna
come en casa de madre Yasoda con gran satisfaccion.

11
bhojanante piye krsna subdsita vari
sabe mukha prakhalaya ha'ye sari sari

bhojanante—después del almuerzo; piye krsna—Krsna bebe; suvasita vari—agua
perfumada; sabe—todos Sus amigos; mukha prakhalaya—limpian sus bocas;
ha'ye sari sari—de pie en filas.

Tras almorzar Krsna bebe agua de rosas, y luego, todos los nifios de pie haciendo
fila, se lavan también la boca.

12
hasta-mukha prakhaliya yata sakha-gane
anande visrama kare baladeva-sane

hasta-mukha—sus manos y bocas; prakhaliyd—después de lavarse; yata sakha-
gane—todos los pastorcillos de vacas; anande—en gran dicha; visrama kare—
ellos descansan; baladeva-sane—junto con Balarama.

Después de lavarse las manos y la boca, henchidos de felicidad, reposan en
compaiia de Balarama.

13
jambula rasala ane tambala-masala
taha kheye krsna-candra sukhe nidra gela

jambula rasala—Ilos sirvientes de Krsna de nombres Jambula y Rasala; Gne—traen;
tambdla-masald—nueces de betel; taha kheye—masticando eso; krsna-candra—
Krsna, el de la cara cual luna; sukhe—felizmente; nidra geld—se va a dormir.

A continuacion, los dos vaqueritos Jambula y Rasala Le llevan a Krsna pan hecho
con nueces de betel, especias selectas y catechu. $ri Krsnacandra, después de
comer ese pan, muy feliz se va a dormir.

14
visalakha sikhi-puccha-camara dhulaya
apdrva sayyaya krsna sukhe nidra yaya

visalaksa—Su sirviente de nombre Visalaksa; sikhi-puccha-cdmara—un abanico de
plumas de pavo real; dhulaya—olas; apiirva sayyaya—en una excelente cama;
krsna—Krsna; sukhe—felizmente; nidra yaya—va a dormir.

Mientras Krsna descansa placidamente en un magnifico lecho, Su sirviente
Visalaksa lo conforta abanicandole con plumas de pavo real.
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15
yasomati-ajiia pe'ye dhanistha-anita
sri-krsna-prasada radha bhuiije ha'ye prita

yasomati-agjiid—el pedido de madre Yasoda; pe'ye—recibiendo; dhanistha-
anita—traido por la gopr llamada Dhanistha; sri-krsna-prasada—los remanentes
de la comida de $ri Krsna; radhd—Srimati Radharani; bhuiije—come; ha'ye prita—
estar extremadamente encantada.

A peticion de madre Yasoda, la gopi Dhanistha lleva los remanentes de comida
que quedaron en el plato de Krsna a Srimati Radharani, quien los come con gran
deleite.

16
lalitadi sakhi-gana avasesa paya
mane mane sukhe radha-krsna-guna gaya

lalitadi—encabezadas por Lalita; sakhi-gana—Ia asamblea de amiguitas; avasesa
paya—recibiendo sus remanentes; mane mane—en el corazdn de corazones;
sukhe—felizmente; radha-krsna-guna—Ilas cualidades de Radha y Krsna; gaya—
ellas cantan.

Lalita-devi y las demas gopis reciben luego los remanentes, y cantan de corazén
con gran jubilo las glorias de Radharani y Krsna.

17
hari-lila eka-matra yahara pramoda
bhogarati gdya thakura bhakativinoda

hari-lila—los maravillosos pasatiempos de Hari; eka-matra—uno y solo; yahara—
cuyo; pramoda—alegria; bhogdrati—esta cancién de Bhoga-drati; gdya—canta;
thakura bhakativinoda—Thakura Bhaktivinoda.

Thakura Bhaktivinoda, cuya Unica alegria son los pasatiempos de Hari, canta esta
cancion del Bhoga-arati.

Comentario

Un devoto no come nada sin ofrecerlo primero al Sefior. Srila Prabhupada siempre
enfatizé la importancia de krsna-pras@dam que nos permite ocupar la lengua en
servicio devocional saboreando comida santificada. Esta cancidon se canta
especialmente al mediodia, mientras se ofrece comida (bhoga) al Sefior, y luego
se realiza drati. En realidad, la Suprema Personalidad de Dios estd satisfecho en si
mismo y no necesita que le ofrezcamos comestibles, pero por Su bondad ilimitada
acepta todo lo que un devoto le ofrece con amor. A este respecto, Srila
Prabhupada escribe en el Cuarto Canto del Srimad-Bhagavatam (30.28):

La forma del Sefior que lleva el nombre de arca-vigraha es una expansion
de Sus ilimitadas potencias. Cuando el Sefior, gradualmente, Se va sintiendo
satisfecho con el servicio del devoto, a su debido tiempo le acepta como
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uno de sus muchos sirvientes genuinos. El Sefior, por naturaleza, es muy
compasivo, por eso acepta el servicio de los devotos nedfitos. Esto se
confirma en el Bhagavad-gita (9.26):

patram puspam phalam toyam
yo me bhaktya prayacchati
tad aham bhakty-upahrtam
asnami prayatatmanah

«Si alguien Me ofrece con amor y devocidn una hoja, una flor, fruta, o agua, Yo lo
aceptaré». El devoto ofrece al arca-vigraha toda clase de comestibles, verduras,
frutas, hojas y agua. El Sefior es bhakta-vatsala, cual quiere decir que es compasivo
con Sus devotos y acepta esas ofrendas. Aunque los ateos piensen que los devotos
se dedican a adorar idolos, no se trata de eso. Janardana, el Sefior Supremo,
acepta el bhava o la actitud de servicio. Es posible que el devoto nedfito que adora
Sefior no entienda el valor de esa adoracién, pero el Sefior Supremo, que es
bhakta-vatsala, acepta la actitud de Su devoto, y a su debido tiempo, lo lleva de
regreso al hogar.

Una declaracién similar se encuentra en el séptimo Canto (SB 7.2.7-8):

El Sefior acepta las ofrendas de los devotos debido al amor trascendental
que sienten por El. Debido al amor que sienten por el Sefior Supremo, los
devotos no comen nada sin ofrecérselo antes al Sefior. El Sefior no
necesita ninguna hoja ni ninguna flor, y tiene mds que suficiente para
comer; en verdad, es El quien alimenta a todas las entidades vivientes. No
obstante, es muy misericordioso, es bhakta-vatsala, es decir, muy
favorable hacia Sus devotos. Por esa razén El come, sin duda alguna, todo
lo que Le ofrecen con amor y devocién; no hay que cometer el error de
pensar que eso es una actitud infantil. La caracteristica mas elevada del
Sefior Supremo es que El es bhakta-vatsala; en otras palabras, siempre
esta sumamente complacido con Sus devotos.

Gaura-arati
Bhaktivinoda Thakura

1
(kiba) jaya jaya goracandera aratika sobha
jahnavi-tata-vane jaga-mana-lobha
jaga-jana-mana-lobha
jaya jaya—toda gloria, toda gloria; goracandera—el Sefior Caitanya de cara cual
luna; dratika sobhd—Ila hermosa ceremonia drati; jahnavi-tata-vane—en una

arboleda a orillas del rio Ganges; jaga-mana-lobhd—atrayendo las mentes de
todas las entidades vivientes del universo.
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iToda gloria, toda gloria a la preciosa ceremonia arati del Sefior Caitanya! Este
Gaura-drati se esta realizando en una arboleda a orillas del Ganges y esta
cautivando al universo entero.

2
daksine nitaicanda, vame gadadhara
nikate advaita, srinivasa chatra-dhara

dakhine nitaicanda—a Su lado derecho esta Nityananda de cara cual luna; vame
gadadhara—en Su lado izquierdo esta Gadadhara; nikate advaita—cerca de ellos
esta Sr1 Advaita; Srinivasa chatra-dhara—y Srivasa Thakura estd sosteniendo una
sombrilla.

A la derecha de $ri Caitanya esta Nityananda Prabhu, y a su izquierda, $ri
Gadadhara; cerca de ellos esta $ri Advaita, y Srivasa Thakura sostiene una
sombrilla sobre la cabeza del Seinor Caitanya.

3
basiyache goracanda ratna-simhdsane
arati karena brahma-adi deva-gane

bosiyache—esta sentado; gordacanda—Gauracandra; ratna-simhasane—en un
trono de joyas; darati korena—realizando la ceremonia de arati; brahma-adi deva-
gane—Ilos semidioses, encabezados por el Sefior Brahma.

$ri Caitanya se ha sentado en un trono de joyas, y Brahma y los otros semidioses
estan celebrando Su arati.

4
narahari-adi kari' camara dhulaya
safijaya-mukunda-vasu-ghosa-adi gaya

narahari-adi—Narahari Sarakara y los otros compafieros; kari' camara dhulaya—
lo abanican con un cdmara; safijaya-mukunda-vasu-ghosa-adi—los devotos
encabezados por Safijaya, Mukunda y Vasu Ghosa; gdya—estan cantando.

Narahari Sarakara y otros compaiieros de $ri Caitanya lo abanican con camaras,
mientras los devotos dirigidos por Safjaya Pandita, Mukunda Datta, y Vasu
Ghosa cantan un dulce kirtana.

5
Sankha bdaje ghanta baje baje karatala
madhura mrdanga baje parama rasala
sankha baje—las caracolas resuenan; ghanta baje—las campanas resuenan; bdje
karatala—los cimbalos de mano resuenan; madhura mrdanga baje—Ilos dulces

tambores de arcilla resuenan; parama rasala—extremadamente dulce y
agradable de escuchar.
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Resuenan caracolas, campanas y karatalas, y las mrdangas suenan muy
agradablemente. La dulzura de este kirtana es suprema y colma los oidos de
placer.
6
bahu-koti candra jini' vadana ujjvala
gala-dese vana-mala kare jhalamala

bahu-koti—muchos millones; candra—de lunas; jini'—conquistando; vadana
ujjvala—el brillo del rostro de Sri Caitanya; gala-dese—alrededor de su cuello;
vana-mala—el collar de flores del bosque; kare jhalamala—brilla.

El brillo del rostro de $ri Caitanya supera el de millones y millones de lunas, y el
collar de flores silvestres alrededor de su cuello es resplandeciente.

7
Siva-suka-narada preme gada-gada
bhakativinoda dekhe gorara sampada

Siva-$uka-narada—el Sefior Siva, Sukadeva Gosvami, y Narada Muni; preme—con
el éxtasis del amor trascendental; gada-gada—sus voces se ahogan;
bhakativinoda—asi Thakura Bhaktivinoda; dekhe—contempla; gordara sampada—
la gloria del Sefior Caitanya.

Alli se encuentran Siva, Sukadeva Gosvami, y Narada Muni; el éxtasis del amor
trascendental les ahoga la voz. Asi es como Thakura Bhaktivinoda visualiza la
gloria de $ri Caitanya Mahaprabhu.

Comentario

Este drati se canta por la noche. Srila Prabhupada introdujo esta cancién el 31 de
diciembre de 1968, en Los Angeles. Hizo que Pradyumna anotara cada palabra y
explico su significado. En algunas ocasiones desarrollaba una explicacion:

Lobha, atractivo. Esto significa que la ceremonia aratrika que se lleva a
cabo a orillas del Ganges para recibir al Sefior Caitanya es tan hermosa que
es atractiva para la gente del mundo, para todo el mundo. Jaga-jana-
mana-lobhd. Mana... atractivo para la mente de la gente del mundo
entero.

Pradyumna: Arati karena.

Prabhupada: Arati significa recepcion; karena, haciendo; brahma, el Sefior
Brahma; adi, encabezados por; deva-gane, todos los semidioses. Eso significa
que para ofrecer este drati, esta recepcion al Sefior Caitanya, han descendido
todos los semidioses encabezados por Brahma. Arati karena brahma-adi deva-
gane.

623



Oraciones a Tulast

Rasala, muy agradable. Cuando todos estos sonidos vibran al unisono, es algo
muy agradable de escuchar. Por lo tanto, escribela con claridad y haz copias con
signos diacriticos sobre la "a" larga y explicalo. El sonido es asi, repitelo. Si
practicas dos, tres dias, todo ird bien. Todos podrdn cantar y serd muy agradable.
Pradyumna: Es muy hermoso.

Prabhupada: Si. Todo saldra bien, hermoso. (pausa: Prabhupada canta el maha-
mantra con la melodia matutina, intercambiando también algunas palabras). Esto
se debe practicar. Entonces estas palabras se pueden combinar de una manera
diferente para hacer que el sonido sea agradable. Eso es todo. Simplemente
repetid. El mantra Hare Krsna esta ahi, pero de una manera diferente. Eso es todo.

Oraciones a Tulasi

(Para recitar tres veces postrandose y ofreciendo reverencias)

vrndayai tulasi-devyai
priyayai kesavasya ca
visnu-bhakti-prade devi
satya vatyai namo namah

vrndayai—a Vrnda; tulasi devyai—a Tulasi Devi; priydyai—quien es querida;
kesavasya—a Kesava; ca—y; visnu bhakti—servicio devocional a Visnu; prade—
quien otorga; devi—oh, diosa; satyavatyai—a Satyavati; namo namah—repetidas
reverencias.

Ofrezco mis repetidas reverencias a Vrnda, Srimati Tulasi Devi, quien es muy
querida a Kesava, Krsna. Oh, diosa, tu otorgas servicio devocional a Visnu, Krsna
y posees la verdad mas elevada.

(Para cantar durante la ofrenda de arati)

(1)
namo namah
jtulasi! jkrsna-preyasi! namo namah
radha-krsna-seva pabo ei abhilast
namo namah—inclinandose una y otra vez; tulasi—oh, Tulasi; krsna-preyasi—oh,
amada de Krsna; namo namah—repetidas reverencias; radha-krsna-seva—el

servicio a Sri Sri Radha y Krsna; pabo—obtendré; ei—este; abhildsi—estoy
deseoso.

Oh, Tulasi, amada de Krsna, yo me postro ante ti una y otra vez. Mi deseo es
obtener el servicio a $r1 $ri Radha-Krsna.
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(2)
ye tomara Sarana loy, tara vaficha pdrna hoy
krpa kori’ koro tare vrndavana-vasi

ye—quienquiera que; tomara—tu; Sarana loy—se refugia; tara—su; vancha—
deseos; pidrna hoy—se cumplen; krpa kori'—siendo misericordiosa; koro—tu
haces; tare—su; vrndavana-vasi—un residente de Vrndavana.

A quienquiera que se refugia en ti se le cumplen sus deseos, pues le concedes la
gracia de residir en $ri Vrndavana.

(3)
mora ei abhilas, vilas kufje dio vas
nayane heribo sada yugala-rapa-rasi

mora—mi; ei—este; abhilas—deseo; vilas kufije—en los dichosos bosques; dio—
por favor, dame; vds—una residencia; nayane—con mis ojos; heribo—
contemplaré; sada—siempre; yugala-ripa-rasi—Ilas olas de la belleza de la Pareja
Divina.

Mi deseo es que me otorgues a mi la residencia en los dichosos bosques de $ri
Vrndavana-dhama. De esta manera, mantendré por siempre ante mis ojos los
hermosos pasatiempos de Radha y Krsna.

(4)
ei nivedana dhara, sakhira anugata koro
seva-adhikara diye kora nija dast

ei nivedana—esta peticién; dharo—por favor, mantén; sakhira—de una de las
pastorcillas; anugata koro—hazme seguidor; seva-adhikara—el privilegio del
servicio devocional; diye—otorgando; koro—por favor, haz; nija dasi—tu propia
sirvienta.

Te suplico que me conviertas en una seguidora de las pastorcillas de Vraja. Por
favor, concédeme el privilegio del servicio devocional y haz de mi tu propia
sirvienta.

(5)
dina krsna-dase koy, ei yena mora hoy
sri-radha-govinda-preme sada yena bhasi
dina krsna-dase—el caido y sirviente de Krsna (llamado Krsnadasa); koy—ora; ei—
este; yena—al igual que; mora hoy—es mio; sri-radha-govinda-preme—en el
extatico amor de Sri Radha y Govinda; sadd—siempre; yena—al igual que; bhasi—
nadando.

Este sirviente de Krsna tan bajo y caido te implora: «Permiteme nadar por
siempre en el amor de $r7 $ri Radha y Govinda».
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(Para cantar mientras se circunvala y se riega la planta de tulasi)
yani kani ca papani
brahma-hatyadikani ca
tani tani pranasyanti
pradaksinah pade pade

yani kani—lo que sea; ca—y; pdapani—pecados; brahma-hatya—matar a un
brahmana; adikani—y asi sucesivamente; ca—también; tani tani—todos ellos;
pranasyanti—se destruyen; pradaksinah—(por) circunvalar (a Tulasi Devi); pade
pade—a cada paso.

Por circunvalar a Srimati Tulast Devi todos los pecados que se puedan haber
cometido, son destruidos a cada paso, incluso el pecado de haber matado a un
brahmana.

Comentario

Cuando Srila Prabhupada llegé a occidente, no esperaba poder introducir la
adoracion de Tulasi Devi debido al clima tan frio. Por lo tanto, se sintié muy
complacido cuando una de sus primeras discipulas, Govinda Dasi, logré cultivar
plantas de tulasi en Hawaii, a partir de semillas. En una carta que le envié el 7 de
abril de 1970, Srila Prabhupada expresd su gratitud por su servicio excepcional y
le dio los mantras para adorar a tulasi:

Te estoy dando tres mantras para Tulasi Devi, son como sigue:

vrnadayai tulasi-devyai / priyayai kesavasya ca
visnu-bhakti-prade devi / satya vatyai namo namah

Este mantra es para ofrecer reverencias, o postrarse (pancanga pranam).
Y al recolectar hojas de la planta, se debe cantar el mantra siguiente:

tulasy amrta-janmasi sada tvam kesava-priya
kesavartham cinomi tvam varada bhava sobhane

Luego, el mantra para circunvalar el arbol de Tulasi:
yani kani ca papani brahma-hatyadikani ca
tani tani pranasyanti pradaksinah pade pade

Asi que hay tres mantras, uno para postrarse, uno para circunvalar (3 veces por la
mafiana y por la tarde), y uno para recoger hojas.

Posteriormente, afios mas tarde, alguien sintié que visnu-bhakti en la oracidn
del pranama mantra deberia cambiarse a krsna-bhakti, probablemente razonando
que la oracion cantada durante el arati, estd relacionada con Radha-Krsna en
Vrndavana, y no con Visnu en Vaikuntha.
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Vande krsna nanda-kumara

En el Vedabase encontramos la siguiente declaracién: «Srila Prabhupada dio a

sus discipulos las siguientes oraciones para adorar a Tulasi Devi: [...] krsna-bhakti-
prade devi. Sin embargo, como queda claro en la carta a Govinda Dasi, eso no es
asi. Debemos mantener el mantra tal y como nos lo ha dado personalmente
nuestro fundador-acarya.
Ademas, si aplicamos el mismo razonamiento también podriamos cambiar otros
versos en los que se menciona a Visnu, como por ejemplo en las ensefianzas de
Prahlada Maharaja: sravanam kirtanam visnoh smaranam; o en el mandato
martavyah satatam visnuh; o, sin ir mas lejos, nama om visnu-padaya.

Vande krsna nanda-kumara
(Bhajana bengali tradicional)

vande krsna nanda-kumara
nanda-kumdra madana-gopala
madana-gopala mohana-ripa
mohana-ripa nanda-kumara

vande—ofrezco respetuosas reverencias; krsna—a Krsna, la supremamente
atractiva Personalidad de Dios; nanda-kumdara—aquel que aparece como el joven
hijo de Nanda Maharaja; madana-gopala—que es el trascendental Cupido en
forma de un pastorcillo de vacas; mohana-ripa—aquel que posee una forma
encantadora y hermosa.

Ofrezco mis respetuosas reverencias a Krsna, la supremamente atractiva
Personalidad de Dios, que aparecié como Nanda-kumara, el joven hijo de Nanda
Mabharaja. El es el Cupido transcendental en Su forma de un bello y encantador
pastorcillo de vacas.

jaya jaya deva hari
jaya jaya deva hari
govinda hari gopala hari
jaya prabhu dina-dayala hari

jaya jaya—toda gloria; deva—oh, Sefior; hari—Hari; govinda hari—Govinda Hari;
gopala hari—Gopala Hari; jaya—toda gloria; prabhu—oh, Sefior; dina-dayala—
oh, Sefior que eres misericordioso con los humildes; hari— Hari.

iToda gloria a Hari, el Sefior Supremo! jToda gloria a Govinda! iToda gloria a
Gopala! iToda gloria a Hari, que es supremamente compasivo con las almas
caidas!

jaya rama hari jaya krsna hari
jaya saci-nandana gaura-hari
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He govinda he gopala

iToda gloria a Rama Hari, y a Krsna Hari! iToda gloria al hijo de madre Sadj, el
de la tez dorada, Gaura Hari!

govinda hari gopala hari

govinda hari gopala hari
jaya jaya deva hari
jaya jaya deva hari

iToda gloria a Govinda Hari, y a Gopala Hari! iToda gloria, toda gloria al
Supremo Sefior Hari!

He govinda he gopala
Jayadeva Goswami

he govinda he gopala
kesava madhava dina-dayala

he govinda—oh, Tu que deleitas las vacas; he gopala—oh, protector de las vacas;
kesava—oh, Sefior de los finos cabellos; madhava—oh, Sefior de la dulzura; dina-
dayala—oh, Sefor que eres misericordioso con las almas desdichadas.

iOh, Tu que deleitas a las vacas! iOh, protector de las vacas! iOh, el de los finos
cabellos! jOh, esposo de la diosa de la fortuna! Tu eres muy misericordioso con
las almas desdichadas.

tumi parama doyal prabhu, parama dayala
kesava madhava dina dayala

tumi—Tu; parama dayala—supremamente misericordioso; prabhu—oh, Sefior;
parama dayala—supremamente misericordioso; kesava—oh, Sefior de los finos
cabellos; madhava—oh, Seior de la dulzura; dina-dayala— oh, Sefior que eres
misericordioso con las almas desdichadas.

iTu eres supremamente misericordioso! jOh, Sefior supremamente
misericordioso! {Oh, Kesava! iOh, Madhava! jOh, Dina Doyala!

pita-vasana pari maydrera Sikha dhari
mdralir vani-tule bale radha-nama

pita-vasana—ropa amarilla; pari—llevar o vestir; maydrera sikha—pluma de

pavo real; dhari—llevar; miralira—el compas de la flauta; vani-tule—como
palabras; bale—cantar; radha-naGma—el nombre de Radha.
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He govinda he gopala

Vestido con deslumbrantes ropas amarillas y sosteniendo una pluma de pavo
real sobre Tu corona, Tu tocas la flauta haciéndola sonar el nombre de Radha.

tumi madera gopala prabhu, madera gopala
kesava madhava dina dayala

tumi—Ta; madera gopala—cupido, el pastorcillo de vacas; prabhu—oh, Sefior;
madera gopala—cupido, el pastorcillo de vacas; kesava—oh, Sefior de los finos
cabellos; madhava—oh, Sefior de la dulzura; dina-dayala—oh, Seior que eres
misericordioso con las almas desdichadas.
Tu eres el pastorcillo de vacas que concede gran deleite. Oh, Seiior! jel
pastorcillo de vacas que otorgas gran deleite! {Oh, Kesava! jOh, Madhava! iOh,
Dina Doyal!

bhava-bhaya-bhafijana sri madhu-sidana
vipada-bhajana tumi nardyana

bhava-bhaya-bhafijana—aquel que disipa el temor a la existencia material; sr7
madhu-stdana—el esplendoroso matador del demonio Madhu; vipada-
bharijana—aquel que doblega las calamidades; tumi—Tu; narayana—el lugar de
reposo para todas las almas.

Tu disipas nuestros temores de ser atrapados por la rueda de repetidos
nacimientos y muertes en el mundo material; y eres el esplendoroso asesino
del demonio Madhu. Tu eres quien doblega todas las calamidades, y eres el
reposo supremo para todas las almas.

Oraciones a Nrsimha

1
namas te narasimhaya
prahladahlada-dayine
hiranyakasipor vaksah-
sila-tanka-nakhalaye

namah—reverencias; te—a Ti; nara-simhdya—a Narasirmha; prahlada—a
Prahlada Maharaja; dhlada—de alegria; dayine—dar; hiranyakasipoh—de
Hiranyakasipu; vaksah—pecho; sild—como la piedra; tanka—cinceles; nakha-
alaye—cuyas ufias.

Ofrezco reverencias a Narasirnha que da placer a Prahlada Maharaja y cuyas
ufias son como cinceles en el pecho de piedra del demonio Hiranyakasipu.
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Oraciones a Nrsimha

2
ito nrsimhah parato nrsimho
yato yato yami tato nrsimhah
bahir nrsimho hrdaye nrsimho
nrsimham adim saranam prapadye

itah—aqui; nrsimhah—el Sefior Nrsimha; paratah—alla; nrsimhah—el Sefor
Nrsimha; yatah yatah—dondequiera que; yami—yo voy; tatah—alli; nrsimhah—
el Sefor Nrsimha; bahih—externamente; nrsimhah—el Sefior Nrsimha; hrdaye—
en el corazon; nrsimhah—el Sefior Nrsimha; nrsimham—al Sefior Nrsimha; adim—
el origen; saranam—el refugio supremo; prapadye—me rindo.

El Sefior Nrsirhha esta aqui y también alla; a donde quiera que vaya ahi esta el
Sefior Nrsirhha. El esta en el corazén y también afuera esta. Me rindo al Sefior
Nrsimha, el origen de todo y el refugio supremo.

3
tava kara-kamala-vare nakham adbhuta-srngam
dalita-hiranyakasipu-tanu-bhrngam
kesava dhrta-narahari-ripa jaya jagadisa hare

tava—TU; kara-kamala-vare—en cuyas hermosas manos de loto; nakham—Ilas
uias; adbhuta-srngam—puntas maravillosamente afiladas; dalita—desgarrado;
hiranyakasipu-tanu—el cuerpo del demonio Hiranyakasipu; bhrngam—Ia avispa;
kesava—oh, Sefior Kesava; dhrta-narahari-ripa—aquel que asumio la forma de
Narahari; jaya—toda gloria; jagat-isa hare—oh, Hari, Sefior del universo.

iOh, Kesava! jOh, Senor del universo! jOh, Sefior Hari que has adoptado la forma
de mitad hombre, mitad leén! jToda gloria a Ti! Con las uiias de Tus hermosas
manos de loto has desgarrado el cuerpo cual avispa del demonio Hiranyakasipu.

Comentario
Las oraciones 1y 2, son del Nrsimha Purdna, y el tercer verso es del Dasavatara-
stotra de Jayadeva Gosvami. Como se describe en el Sri Caitanya-caritamrta,
Antya-Iila 16.52-53, $r1 Caitanya Mahaprabhu solia cantar estos versos una y otra
vez mientras ofrecia reverencias al Sefior Nrsirhha antes de entrar al templo del
Sefior Jagannatha.

Yasodanandana recuerda: «Cuando Prabhupada introdujo por primera vez las
oraciones namas te narasimhdya, dijo que eran para proteger su movimiento.
Mientras las cantaba, en la multitud una mujer hindd comenzé a cantar om jaya
jagadisa hare. Prabhupada interrumpio la oracién y dijo, ‘¢ Quién ha dicho eso?’ y
dijo: ‘No, no. No om jaya jagadisa hare. Es jaya jagadisa hare. No invente cosas».
Prabhupada era muy especifico acerca de eso, porque algunos hindues cantaban
las oraciones drati con la palabra om jaya jagadisa hare. A continuacion,
Prabhupada canté las oraciones namas te narasimhdya en un tono muy grave,
repitiendo todas y cada una de las palabras. Fue una experiencia extatica ver y

630



Oraciones a Nrsimha

escuchar a Srila Prabhupada introduciendo esa nueva, potente y trascendental
oracion, mostrando a sus devotos como cantarla para proteger su movimiento».
Prabhupada pidié a sus discipulos que cantaran esta oracidn después de cada
arati. Por lo tanto, es una de las oraciones principales en el movimiento para la
conciencia de Krsna, y no hace falta decir que, por lo tanto, se debe cantar
correctamente. Desafortunadamente, muchos devotos que dirigen el arati-
kirtana de Nrsimhadeva, después del Mangala-arati en Mayapur no pronuncian
los nombres de Nrsimha correctamente. Al ser una oracién en sanscrito, las
terminaciones de las palabras pueden cambiar segun las reglas gramaticales. En
este caso, el final del nombre de Nrsimhadeva cambia de a a 0 en el segundo verso:

ito nrsimhah parato nrsimho

yato yato yami tato nrsimhah

bahir nrsimho hrdaye nrsimho
nrsimham adim saranam prapadye

Sin embargo, desde hace afios, cuando los devotos cantan estos versos han estado
cantando todos los finales, ya sea con a o con o. Con el tiempo, a se ha vuelto
prominente, y eso esta siendo aceptado como norma. Como resultado, cientos y
miles de devotos de todo el mundo se han infectado con este canto erréneo lo
cual se puede escuchar en muchos templos a pesar de que, en algunos lugares, las
oraciones a Nrsirhha se exhiben en un gran cartel a la vista del publico.

Por otra parte, el nombre de Nrsimhadeva, en la Gltima linea de la oracién es
nrsimham no narasimham, como se ha vuelto costumbre. Sabemos de los devotos
que Srila Prabhupada cuando ofa errores en el canto los corregia, incluso en alguna
ocasion envid a su sirviente o secretario al salén del templo para que detuviera el
kirtana. Prabhupada no esta contento cuando las oraciones a Nrsirmha se cantan
incorrectamente. Por tanto, deberiamos hacer un esfuerzo para cantarlas como se
presentan en el Nrsimha Purdna. ¢ Cual es la dificultad?
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Amara jivana
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Gaura-arati
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Guru-vandana
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Jaya Radha-Madhava
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Laksmi-Nrsimha namastottara-sara-stotra
(108 names of Laksmi-Nrsimha)
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Sri-ripa-mafijari-pada

se - i mo-ra sam

ﬂ " A
I A I I A N ]
= D D
e
sei mo - ra bha-ja-na-a pu = ja-a-a-a-na se - e mo-ra
9
—— T  — h— 1 J— 1
I I — I 1 T I 0 I I N 18} | b, I N 3 ]
L( ™ e gl g L4 [ v S
e
bha-ja-na-a pi < ja-a-a-a-na sei mo ra pra-na dha - na
13
fH ' \ |
-
B 1 ¥ s z ¥ e K
e
sel mo - ra a-bha - ra - na sei mo - ra jiva-ne - jl - va-na
17
n I I | [ ]
C— rd & p— i T fr— | — T —
B2 :
e
ha-re krs - na ha -re kr -s-na krs -na krs - na ha re
21
?
. v
ha - re

692



Suddha-bhakata-
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Sukadeva-stotra
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Thakura vaisnava gana
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Tumi sarvesvaresvara
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Tuwa bhakti pratikula
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Vande krsna nanda kumara
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Vibhavari-$esa
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Vrndavana ramya-sthana
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Vrndavanastaka
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Yasomati-nandana
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Guia de Pronunciacion
para sanscrito y bengali

El sanscrito, al ser la madre de todas las lenguas, también dio a luz el bengali, y se
estima que alrededor del 70% del vocabulario bengali es muy similar, si no
idéntico, a su homdlogo sanscrito. Ambos idiomas tienen su propia escritura y
existen diferentes sistemas de transliteracién, o romanizacion, para facilitar la
pronunciacion a quienes no hablan estos idiomas. La pronunciacién del sanscrito
romanizado es relativamente sencilla, mientras que muchas letras transliteradas
en bengali no reflejan el sonido fonético. Esto es cierto para la mayoria de los
idiomas, siendo el inglés un buen ejemplo. Para alguien que no tenga
conocimientos de inglés o bengali, la pronunciacion del bengali es probablemente
mas facil de aprender que la pronunciacion del inglés.

Uno de los objetivos de este cancionero es facilitar el canto de las canciones
vaisnavas para que sea lo mas sencillo posible y asi inspirar a los devotos a que
incluyan el canto como una parte regular de su practica espiritual. Por lo tanto, es
esencial un sistema consistente de romanizacion que facilite la pronunciacion
adecuada, para que las melodias sean faciles de seguir y que la estructura de la
cancion sea clara. Por esta razén, hemos modificado ligeramente el método de
transliteracion que presenta el BBT y otras publicaciones. El sistema IAST (Alfabeto
internacional de transliteracidn sanscrita), utilizado por BBT, fue ideado en el siglo
XIX para la romanizacién del sédnscrito porque permite leer el texto sanscrito sin
ambigliedades, exactamente como si estuviera en la escritura indica original. Sin
embargo, pronunciar bengali con este sistema no es tan facil, porque muchas
letras no corresponden con su fonética. Una letra en particular se destaca, porque
aparece con bastante frecuencia, pero invariablemente se pronuncia
incorrectamente, a menos que se sepa bengali: ©

Transliterado \9 se muestra como d pero se pronuncia r. Para aumentar la
confusién, hay una letra similar O que también se transcribe como dy, de hecho,
se pronuncia como d. Pero en los textos transliterados del Sr7 Caitanya-caritamrta,
asi como en muchos cancioneros, no hay forma de distinguir b de b , porque
ambos se transliteran de la misma manera: d. Ademas, en la guia de pronunciacién
al final de los libros, no se menciona la diferencia entre los dos.

Como resultado, la mayoria de los que no hablamos bengali hemos
desarrollado habitos de pronunciacién que simplemente son incorrectos. Por
ejemplo, todos los dias, en el momento del prasddam, cantamos: Sarira avidya-
jala, jadendriya tahe kala y krsna bada dayamaya, karibdre jihva jaya. La d tanto
en jadendriya como en bada no es una d —se pronuncia r. La palabra bada, que
es bastante comun, significa «muy», o «grande», o «mucho», o «kmayor», como en
Bada Haridasa. En el Vedabase podemos encontrar tres transliteraciones
diferentes: bada, bara y boro, siendo esta ultima un intento de reflejar la
pronunciacién bengali real. Otra palabra comun, que se encuentra en varios
bhajanas, es chadiya (abandoar). Como la d no es una d sino una r, deberia
pronunciarse chdriyd. Para evitar esta confusion, en Sinfonia de Canciones
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Guia de Pronunciacion

Sagradas hemos transliterado U como r y G como d, una solucién sencilla. En lo
que respecta al resto del bengali transcrito, la diferencia mas notable del sanscrito
es la pronunciacion de la a corta. En sanscrito se pronuncia como la a en mar,
mientras que en bengali la a se pronuncia mas bien como una o abierta, como en
con. Y muy a menudo, al final de una palabra, la a es muda.

En el cuadro de la pagina opuesta se ofrecen ejemplos detallados de
pronunciacién. Cuando se publicé el primer cancionero vaispava, se tomaron en
consideracion estas reglas y se intentd presentar el bengali transliterado de una
manera que corresponda con la pronunciacidn nativa. Asi, encontramos que kara
se transformo en koro, o algunas veces karuna en koruna. Sin embargo, esta regla
no se ha aplicado de manera coherente y, por lo tanto, muchas palabras en las que
la a también se pronuncia como una o se han dejado con la a original. Otro buen
ejemplo de ambas reglas es jiva jaga, pronunciado jiv jago. Ademas hay que tener
en cuenta que un cantante puede silenciar o pronunciar la Gltima a de una palabra,
segun la melodia y el compas. En algunos casos, incluso se puede agregar una a.
Asi, el bhakta se convierte en bhakata y el karma en karama, como podemos ver
en Bhaja bhakata-vatsala o Anadi karama phale

Cabe destacar también la s. Hay tres tipos de s, tanto en sanscrito como en
bengali: s, $ y s. Entre estos, la s bengali es especial porque no se pronuncia. Esto
sucede en muchas palabras que conocemos, como Siksa o caksu. Se pronuncian
Sika y caku respectivamente. Durante guru-pdja, cantamos cakudana dila jei. En
algunos cancioneros, las editoriales han optado por sustituir la s por una h, por lo
que podemos encontrarnos con palabras como pakhi (paksi) o sikha (Siksa).

Otra peculiaridad es que los bengalies pronuncian la s simple como sh. Srila
Prabhupada también hacia esto, a veces incluso con palabras en sanscrito, y asi
sus primeros discipulos se acostumbraron a decir prashadam, o incluso prashad,
en lugar de prasadam, y Nrshima en lugar de Nrsimha.

La siguiente es una guia simplificada para la pronunciacién bengali (BN) y sanscrito
(SK).

a — es una a corta como la a en mar.
a — su duracién es el doble de la a corta

BN ai —se pronuncia oi como en oiga

SK ai—como en Tailandia

BN au —ou, se pronuncia como en estadounidense
SK au-—como en auto

BN

SK e —se pronuncia e como en fe
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Guia de Pronunciacion

BN y SK
e—comolaeenfe

i —como laienafirmar T— como laien misa (prolongada).
U — como la u en uno (prolongada).

o0 — como la o en sola, seguida de una u casi imperceptible.
c¢—como la ch de chino

ch— como la ch en chino.

j—como lajen el nombre inglés John

y — como la Il de llamar

n — un sonido nasal, similar al ng en gong

m —también un sonido nasal, similar al ng en gong
r—comorien rio

bh, dh, gh, th etc. — cuando las consonantes van seguidas de una h, la h debe ser
audible.

ph en bengali se pronuncia como f. Por lo tanto, a veces podemos ver biphale
escrito como bifale.

h —la vocal que precede a h se repite, por ejemplo, namah se pronuncia namaha

s, $ —generalmente se pronuncia como la sh en Krishna. Hay una ligera diferencia
entre las dos, pero no es perceptible para la mayoria de los oidos occidentales.

BN

s —muda, no se pronuncia en absoluto
v — generalmente se pronuncia como b
W — ua como en guardar

Cuando dos palabras tienen una vocal al final y al principio respectivamente, como

en seva-adhikara diye, se unen con una y. Por lo tanto, la pronunciacién sonaria
como sevayadhikara diye.

Para una explicacion mas detallada
consulta las guias de pronunciacion en las publicaciones de BBT
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Errores comunes de pronunciacion

Errores comunes de pronunciacion
de oraciones en sanscrito y bengali

En el mundo material, la influencia del tiempo lo degrada todo, no estando exenta
la pronunciacion. Para aprender un verso en sanscrito o una oracion bengali, la
mayoria de nosotros lo memorizamos leyendo las palabras impresas una y otra
vez. Pero, con el tiempo, la memoria tiende a desvanecerse, y se introducen
errores que se convierten en habitos y, si no se corrigen, finalmente se convierten
en un estandar aceptado.

Parece que algo asi ha sucedido y sigue sucediendo en Mayapur. Todos los dias,
desde hace afios, muchos devotos que dirigen las oraciones Nrsirhha después de
Marngala-arati cometen varios errores en el segundo verso. El verso sanscrito
original del Nrsimha Purana dice:

ito nrsimhah parato nrsirnho

yato yato yami tato nrsimhah

bahir nrsimho hrdaye nrsimho
nrsimham adim $aranam prapadye

Sin embargo, en Mayapur, y ahora en muchas partes del mundo, muchos devotos
cantan:

ito nrsimhah parato nrsimha

yato yato yami tato nrsimhah

bahir nrsimha hrdaye nrsimha
narasimham adim saranam prapadye

Uno puede argumentar: «¢Cual es el problema?» Se cambia solo una a por una o.
Es cierto, pero debemos notar que Prabhupada no se encogié de hombros ante
errores como este. Por ejemplo, él personalmente corrigid un error similar (una i
por una e) en una conferencia dada en Londres en 1971: «De modo que ofrecer
respeto al maestro espiritual significa recordar algunas de sus actividades. Asi
como ofrecéis respeto a vuestro maestro espiritual, namas te sarasvate deve
gaura-vani-pracarine. Esta es la actividad de vuestro maestro espiritual, que esta
predicando el mensaje de $ri Caitanya Mahaprabhu y es un discipulo de Sarasvati
Thakura. Namas te sdrasvate. Debéis pronunciarlo sdrasvate, no sarasvatl.
Sarasvati es mi maestro espiritual. Entonces su discipulo es sarasvate. Sarasvate
deve gaura-vani-pracarine”.

La siguiente oracién, también de $r7 Caitanya-caritamrta (Madhya 8.5), la cantd
el Sefior cuando visité Jiyada-nrsimha.

En Mayapur, se canta para saludar a Nrsimhadeva a las 7 am:

Sri-nrsimha, jaya nrsimha, jaya jaya nrsimha
prahladesa jaya padma-mukha-padma-bhrnga
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Errores comunes de pronunciacion

Aqui también es bastante comln que se cometan errores. He oido cualquiera de
las siguientes variaciones:

$ri-nrsimha, jaya nrsimha, jaya jaya narasimhadeva
$ri-nrsimha, jaya nrsimha, jaya jaya jaya nrsimha
$ri-nrsimha, jaya nrsirmha, jaya jaya $ri-nrsimha
$ri-nrsimha, jaya nrsirhha, jaya jaya jaya $ri-nrsimha
jaya nrsimha, $ri-nrsimha, jaya jaya $ri-nrsimha
jaya nrsimha, $ri-nrsimha, jaya jaya nrsimha

Otro mantra que se canta con errores es el mantra Pafica-tattva. Gadadhara tiene
una marca diacritica en la segunda a. En diferentes grabaciones podemos escuchar
a Prabhupada cantar claramente «Gadadhara» enfatizando la segunda a. Sin
embargo, incluso durante su presencia, los devotos comenzaron a cantar todas las
silabas con el mismo énfasis, o incluso enfatizando la primera silaba Gadadhara.
Bhavananda habla de esto en sus recuerdos en ITV: «Durante el festival, los
devotos estaban haciendo kirtan en el templo de Mayapur. Cantaron una melodia
que se prestaba a decir Gadadhar. Era una de esas melodias nuevas. Prabhupada
me llamé y me dijo: ‘Estan cantando Gadadhar, pero es Gadadhar’. Se lo dije a
todo el mundo, pero nadie me hizo caso. Todos continuaron cantando Gadadhar
porque se sincopaba mejor con la melodia. La melodia no debe tener prioridad
sobre el nombre». En las grabaciones de la Sinfonia de Canciones Sagradas, el
mantra Pafica-tattva aparece en varias canciones, en diferentes melodias y
diferentes compases, algunos incluso ektal (lo que cominmente se conoce como
el tiempo 1-2). Pero siempre cantamos «Gadadhara», acentuando la segunda
silaba. No hay dificultad, no importa qué tipo de melodia o compds usemos.

Estrictamente hablando, a menos que se enfatice la segunda silaba, la palabra
gada tiene un significado diferente. Gada significa «maza», mientras que gada
significa «veneno». Nosotros adoramos al portador de la maza, no a un portador
de veneno.

No cabe duda que Srila Prabhupada queria que aprendiéramos la pronunciacién
correcta de los versos sanscritos. En una conferencia en Tokio en 1972 dijo:

De modo que este Bhdagavatam es la esencia del conocimiento védico, y
cuando se recibe a través del sistema parampara de devotos puros, se
vuelve aun mas dulce que antes. Ese es el propdsito. Asi que deberiamos
intentar aprenderlo de memoria, al menos un sloka o dos slokas en una
semana. Al igual que estais cantando tantas canciones, de manera similar,
si cantais uno o dos versos del Srimad-Bhdgavatam, eso os hara avanzar
muy rapidamente hacia la realizacién espiritual. Por lo tanto, nos estamos
esforzando mucho para obtener esta transliteracion, el significado, para
que el lector pueda avanzar y aprovechar al maximo el mantra.

No se trata de demostrar erudicién, de que «sé mucho sanscrito». No.
Simplemente se ofrece con humildad, para aprender el mantra. Todo son
vibraciones trascendentales. El mantra Hare Krsna es el maha-mantra,
pero todos los versos de la Bhagavad-gita, del Srimad-Bhagavatam,
hablados por Krsna, hablados por Vyasadeva, una encarnacion de Krsna,
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Errores comunes de pronunciacion

también son mantras de instruccién infalible. Asi que tratad de aprenderlos
de memoria, cantando. Puedes cantar mirando el libro o lo puedes
aprender de memoria, es lo mismo. Pero tratad de cantar uno o dos slokas
cada dia. Cantad. [Prabhupada ensefia a sus alumnos a pronunciar cada
palabra del verso.]

Entonces, tenéis que estudiar asi. Hay tantos $lokas. Yo estoy haciendo
un gran esfuerzo, no para ganar dinero, no solo para vender. Los libros son
sobre todo para mis discipulos. Todos tenéis que leer el sanscrito tal como
lo he ensefiado. Practicad. ¢ Por qué tanto esfuerzo para dar los sindnimos
y la transliteracion? Si cantais este mantra, la vibracion limpiara la
atmosfera. Y dondequiera que vayais, a cualquier lugar del mundo, si
podéis cantar estos mantras, la gente os va a recibir como dioses,
especialmente en la India. Ofreceran mucho respeto.

Pronunciar correctamente las oraciones en sanscrito complacerd a Srila
Prabhupada. Solo se requiere un poco de conciencia y determinacidon. Entonces, a
largo plazo, incluso los malos habitos pueden superarse. «Querer es poder».
Mayapur es la Sede Mundial de ISKCON, y el resto del mundo sigue su ejemplo: yad
yad acarati sresthas tat tad evetaro janah. Esto conlleva una gran responsabilidad.
Nrsimhhadeva merece ser elogiado con el mismo mantra que solia cantar Sri
Caitanya Mahaprabhu, la version genuina. ¢ Cudl es la dificultad?
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El Fundador-Acarya

Su Divina Gracia A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada, Fundador-Acarya de la
Asociacién Internacional para la Conciencia de Krishna, nacié en Calcuta, India, en
1896, en una familia vaisnava, con el nombre de Abhay Charan De.

Desde el comienzo de su infancia, fue educado en un estilo de vida devocional
y aprendio a ver todo en relacion con el Sefior Supremo.
En 1922 conocié a su maestro
espiritual, Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvatl Thakura, y once afios
después aceptd iniciacion y
recibié su nuevo nombre, Abhay
Charanaravinda.
En su primera reunién con Srila
Bhaktisiddhanta en 1922, le habia
pedido a Abhay Charan que
transmitiera el conocimiento
védico por medio del idioma
inglés. Asi pues, como discipulo,
en los afios subsiguientes escribid
un comentario en inglés sobre la
Bhagavad-gita, y en 1944,
entonces sin ayuda, comenzé una

revista quincenal, Back to Godhead.
En 1947 la Sociedad Gaudiya vaisnava, reconociendo su erudicién filoséfica y su
devocion, le honré con el titulo de «Bhaktivedanta». En 1950, a la edad de 54 afios,
A. C. Bhaktivedanta se retird de la vida de casado, y cuatro afios después adoptd
la vida de vanaprastha (retirado) para dedicar mas tiempo a sus estudios y a
escribir, y viajé a la sagrada ciudad de Vrndavana donde vivio en condiciones muy
humildes en el histérico templo medieval de Radha-Damodara. Alli durante varios
afios, se dedicé al estudio profundo y a escribir. En 1959 aceptd la orden de vida
de renuncia (sannyasa) y el titulo Swami. En Radha-Damodara, A. C. Bhaktivedanta
Swami comenzd a trabajar en la obra maestra de su vida, una traduccién en varios
volimenes con comentarios sobre el Srimad-Bhagavatam (Bhagavata Purdna) de
18.000 versos en 12 cantos.

En 1965 tras publicar el Primer Canto en tres volumenes, llegé a Estados
Unidos para cumplir la misién de su maestro espiritual. En julio de 1996 en Nueva
York, después de casi un afio de grandes dificultades, establecié la Asociacion
Internacional para la Conciencia de Krishna (ISKCON). En una década y bajo su
cuidadosa guia, la Sociedad crecié hasta convertirse en una confederacién mundial
de casi cien ashrams, escuelas, templos, institutos y comunidades rurales.
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El Fundador-Acarya

Srila Prabhupada también inspird la construccién de un gran centro
internacional en Mayapur en Bengala Occidental, donde se encuentra «El Templo
del Planetario Védico». Otro proyecto similar es el magnifico Templo Krishna-
Balarama con la Casa de huéspedes internacional en Vrndavana, India. En estos
centros la gente de Occidente puede ir a vivir para obtener una experiencia en
directo de la cultura védica.

Sin embargo, la contribucidn mas significativa de Prabhupada son sus libros

muy respetados por la comunidad académica por su autoridad, profundidad y
claridad, los cuales se utilizan como libros de texto estdndar en numerosas
universidades. Sus escritos han sido traducidos a mas de ochenta idiomas. El
Bhaktivedanta Book Trust, establecido en 1972 para publicar las obras de Su Divina
Gracia, se ha convertido en la mayor editorial del mundo de libros en el campo de
la religion y la filosofia de la India.
En los ultimos diez afios de su vida (1967-1977), a pesar de su avanzada edad,
Prabhupada dio la vuelta al mundo doce veces en giras de conferencias que lo
llevaron a seis continentes. A pesar de llevar un programa tan vigoroso, continué
escribiendo prolificamente. Los escritos de Su Divina Gracia A. C. Bhaktivedanta
Swami Prabhupada constituyen una verdadera biblioteca de filosofia, religidn,
literatura y cultura védica.
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El Autor

Bhakti Gauravani Goswami nacio en Alemania en
1951. En Hamburgo, en el verano de 1971,
mientras realizaba el servicio militar obligatorio,
conocié a unos devotos. Después de leer el Sri
[sopanisad con los comentarios de Srila
Prabhupada y recibiendo orientacién de sus
discipulos del templo de ISKCON Hamburgo, se
volvio vegetariano, se afeitd la cabeza, y vivid
g (hasta donde las circunstancias se lo
i . | permitieron) una vida devocional en el ejército.
h i Para ayudarlo a concentrarse los devotos le
1 : pidieron que tradujera el Segundo Canto de
Srimad-Bhagavatam al aleman. Poco después de su alta, viajé a Paris en junio de
1972 para encontrarse con Srila Prabhupada quien lo acepté como su discipulo y
le dio el nombre espiritual Vedavyasa dasa.

Durante los siguientes ocho afios, Vedavyasa dasa tradujo los libros de su
maestro espiritual al aleman y dirigié el BBT aleman. Después de trasladarse a
Espafia en 1981, supervisé la impresion del BBT espafiol y ayudd en la
administraciéon de los templos espafioles. En 1982, conocié a su futura esposa,
Rasamrta devi dasi, con quien crié cuatro hijos.

En 1985, establecid la oficina europea del BBT espafiol y organizé la traduccién

y produccién de los libros de Prabhupada en espafiol. Durante los siguientes diez
afios se publicaron el Srimad-Bhdgavatam y varias otras obras, y el Sr7 Caitanya-
caritdmrta fue traducido y preparado para su publicacidn.
Con motivo de la celebracién del centenario de Srila Prabhupada, Vedavyasa
escribié y publicé un libro llamado Srila Prabhupéda y sus discipulos en Alemania,
donde narra la historia de ISKCON en Alemania de 1969 a 1977 y presenta los
recuerdos de los discipulos de Prabhupada.

En el afio 2007, él y su esposa ingresaron en la orden de vida de retirados,
vanaprastha. Siete afios mas tarde, después de 32 aifos de matrimonio, Vedavyasa
dasa entré en la orden de vida de renuncia. En el auspicioso dia de Gaura Purnima,
en el afio 2014, recibid iniciacion sannydsa y su nuevo nombre Bhakti Gauravani
Goswami de Su Santidad Prahladananda Swami en Sridhama Mayapur.

En la actualidad, Bhakti Gauravani Goswami estd volviendo a traducir los libros
de Srila Prabhupada al aleman, incorporando su madurada comprensién sobre las
ensefianzas de su maestro espiritual en la nueva edicion. También prosigue sus
propios proyectos de escritura y grabacion y continta viajando y predicando en
Europa, América del Sur e India.
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El Proyecto

Desde el comienzo de mi vida devocional me habian intrigado los bhajanas que se
cantaban en los templos. El sanscrito y el bengali parecian estar disefiados para
glorificar a Krsna. La combinacion de filosofia y musica me resultaba fascinante.
Durante los dos afios siguientes me familiaricé con muchas de las canciones que
nuestros dcaryas predecesores habian compuesto, y queria compartirlas con
otros, combinando el sonido con una presentacién visual para mejorar la
experiencia.

Eso fue en 1975, décadas antes de que las computadoras hicieran posible que
las presentaciones audiovisuales fueran algo muy sencillo. En aquellos dias, un
proyector de diapositivas tenia que ser suficiente, lo que implicaba muchas horas
de preparacion de fotografias apropiadas, a menudo tomando primeros planos de
las pinturas de los libros de Prabhupada. Los tiempos han cambiado. Con la llegada
de la era digital, la combinacion de imagenes y sonido se ha vuelto muy facil.

Durante la dltima década (2010-2019), dondequiera que me invitaran a
predicar, solia dar seminarios en PowerPoint sobre las canciones de los acaryas
vaisnavas. Cuando los participantes se me acercaban después del seminario
pidiendo un CD con las canciones que habiamos estudiado, tenia que
decepcionarlos. No tenia ninguno. Las solicitudes continuaban y finalmente, en
2017, comencé a contemplar cdmo hacerlo. No queria simplemente grabar
algunas canciones. Eso lo habia hecho en el pasado y, en cualquier caso, ya habia
tantas grabaciones de tantos devotos disponibles. Si iba a embarcarme en un
proyecto asi, tenia que ser diferente. Queria que la gente no solo escuchara las
canciones, queria que asimilaran el significado y se sintieran inspirados vy
animados a cantar estos bhajans ellos mismos.

Cada cancidén necesitaba un coro invitando al oyente a cantar con ellos. Y se
necesitaba un cancionero que ofreciera mas que Unicamente las transliteraciones
y traducciones. Nuestras canciones vaisnavas son un tesoro de conocimiento
trascendental, y Srila Prabhupada estaba muy familiarizado con su contenido, y
solia citar las canciones de los dcdryas cientos de veces en sus libros y
conferencias. El lector y oyente debe escuchar hablar a Prabhupada, y con este
fin, he incluido citas en Sinfonia de Canciones Sagradas para casi cada una de las
108 canciones.

La grabacidn digital tiene muchas ventajas sobre la tecnologia analdgica, una
de ellas es la tremenda flexibilidad que ofrece. Muchos devotos colaboraron y
brindaron sus voces para los coros, pero cuantos mas, mejor. Me encantaria ver
crecer los coros y expandir la sinergia cada vez mas.

Aqui es donde tu, querido lector, querida lectora, puedes colaborar. Si deseas
participar en este proyecto en curso, por favor, contactame. Visita mi pagina web
—www.spiritualsoundspace.com— para obtener informacién de contacto,
noticias, actualizaciones y enlaces de descarga.
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Indice de Canciones

AD7Z

El primer nimero indica la pagina del texto original en bengali o sanscrito,
El segundo numero indica la pagina de la traduccién y del comentario.

Advaitastaka

Ajfia-tahal (Nadiya-godrume)
Akrodha paramananda

Aksepa (Gora Pah)

Amara jivana

Ami yamuna puline

Anadi karama phale

Ara kena maya-jale
Arunadaya-kirtana | (Udila aruna)
Arunadaya-kirtana Il (Jiv jago)
Atma-nivedana

Avatara-sara

Bhajahl re mana

Bhaja bhaja hari

Bhaja bhakata-vatsala (Bhoga-arati)
Bhoga-arati (Bhaja bhakata-vatsala)
Bhuliya tomare

Boro sukher khabor gai (Dalalera-gita)
Brahma-sambhita (Cintamani)
Brahma-stotra

Caitanyastaka
Ceto-darpana-marjanam (Siksastaka)
Cintamani (Brahma-sambhita)
Corastaka

Dalalera-gita (Boro sukher khabor gai)
Damodarastaka (Namamisvararm)
Dasavatara-stotra (Pralaya payodhi jale)
Dhana, jana, deha, geha

Dhana mora nityananda

Durlabha manava janma

Dusta mana!

E dusta hrdaye kama

Ei boro karuna koro (Vaisnave-vijfiapti)
Ekhana bujhinu

Emana durmati
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146
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526
373
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246
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Gaura-arati (Kiba jaya)

Gauranga bolite habe (Lalasamayi)

Gauranga karuna koro

Gaurangera-duti pada (Savarana-s$ri-gaura-mahima)
Gaura-nityanandera daya (Parama karuna)

Gay gora madhur svare
Godruma-candra-bhajana-upadesa (Yadi te hari-pada)
Gopinatha

Gora Pahi (Aksepa)

Govardhanastaka

Govinda jaya jaya

Gurudeva!

Guru-parampara (Krsna hoite catur-mukha)
Guru-vandana (Sri-guru-carana-padma)

Gurvastaka (Samsara)

(Hari) haraye namah (Nama-sankirtana)

Hari hari! Biphale (Ista-deve vijfiapti)

He govinda, he gopala

Jagannathastaka (Kadacit kalindi...)

Jaya jaya advaita-acarya

Jaya Radha-Madhava

Jaya radhe, jaya krsna (Sri-vraja-dhama-mahimamrta)
Je anila prema-dhana

Jiv jago (Arunadaya-kirtana I)

Kabe gaura-vane (Siddhi-lalasa)

Kabe habe bolo

Kadacit kalindi-tata-vipina (Jagannathastaka)
Kali-kukkura-kadana

Kali-yuga-pavana

Kena hare krsna

Kevalastaka

Kiba jaya jaya goracandera (Gaura-arati)

Krpa koro vaisnava thakura

Krsna-bhakti vina

Krsna-candra guna-sagara (Bahirmukha ha’ye)
Krsna deva bhavantam vande

Krsna he!

Krsnotkirtana-gana-nartana- (Sri $ri sad-gosvamyastaka)
Krsna tava punya (Prayers to the lotus feet of Lord Krsna)
Krsna tvadiya-pada-pankaja (Mukunda-mala-stotra)
Kunti-stotra
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Laksmi-nrsimha-namastottara

Lalasamayt (Gauranga bolite)
Madhurastaka

Mama mana mandire

Manah-siksa (Nitai-pada-kamala)

Manasa, deha, geha

Mangalacarana

Markine bhagavate-dharma
Mukunda-mala-stotra (Krsna tvadiya-pada-pankaja)
Nadiya-godrume (Ajfia-tahal )
Nama-sankirtana (Hari haraye namah)
Namamisvaram (Damodarastaka)
Namaste narasirnhaya

Narada Muni

Nava gaura-varam (Saci-sutastaka)

Nitai guna mani

Nitai ki nama eneche

Nitai-pada-kamala

Nityanandastaka

Nrsimha Oraciones (Namaste narasimhaya)
Ohe! vaisnava thakura

Om namo bhagavate narasimhaya
Oraciones a Nrsimha

Oraciones a Tulast

Parama-karuna (Gaura-nityanandera daya)
Prabhu tava pada-yuge

Prahlada-Siksa & stotra

Pralaya-payodhi jale (Dasavatara-stotra)
Pranamas

Prasada-sevaya (Sarira avidya jala)

Prayers to the lotus feet of Lord Krsna (Krsna tava punya)

Radha-krsna bol

Radha-krsna prana-mora (Sakhi-vrnde vijiiapti)
Radhe jaya jaya madhava-dayite (Radhika-stava)
Radhikastaka

Radhika-stava (Radhe jaya jaya)

Saci-sutastaka (Nava gaura-varam)
Saci-tanayastaka (Ujjvala-varana)
Sad-gosvamyastaka (Krsnotkirtana...)
Sakhi-vrnde vijiiapti

Samsara (Gurvastaka)
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Saparsada-bhagavad-viraha-janita-vilapa (Ye anila prema)
Sarira avidya jala

Sarvasva tomara carane
Savarana-$ri-gaura-mahima (Gaurangera duti pada)
Savarana-$ri-gaura-pada (Sri krsna caitanya prabhu)
Siddhi-lalasa (Kabe gaura-vane)

Siksastaka (Ceto-darpana-marjanam)
Sri-guru-carana-padma (Guru-vandana)
Sri-guru-vandana

Sri krsna caitanya prabhu daya kara more

Sri krsna caitanya prabhu jive daya kari
Sriman-mahaprabhura-$ata-nama
Sri-rlipa-mafijari-pada

Sri éri sad-gosvamy-astaka (Krsnotkirtana)
Sri-vraja-dhama-mahimamrta (Jaya radhe jaya krsna)
Suddha-bhakata-carana-renu

Suna mora duhkhera kahini

Sukadeva-stotra

Tataila saikate

Thakura vaisnava gana

Tulast Oraciones

Tumi sarvesvaresvara

Tuwa bhakti-pratikula

Udila aruna (Arunadaya-kirtana I)

Ujjvala-varana (Saci-tanayastaka)

Vaisnave-vijfiapti (Ei boro karuna koro)

Vande krsna nanda-kumara

Vasanti-rasa (Vrndavana-ramya-sthana)
Vibhavari-sesa

Vidyara-vilase

Vrndavana-ramya-sthana (Vasanti-rasa)
Vrndavanastaka

Yadi gaura na haita

Yadi te hari-pada (Godruma-candra-bhajana)
Yasomati-nandana

Ye anilo prema-dhana

719

76
92
45
106
107
54
148
98
98
107
36
177
55
118
110
49
41
162
34
64
196
46
48
78
130
65
201
109
182
37
109
132
68
88
184
76

357
400
284
426
419
305
518
397
407
431
259
584
307
457
438
295
272
546
252
330
624
287
292
359
482
334
627
442
591
264
442
485
340
388
594
355



