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CALENDARIO VAISNAVA
NOVIEMBRE
Martes 25. Keshava. Krishna-ekadasi. Utpanna Ekadasi

Ayuno

Miércoles 26. Krsna dvadasi Romvper ayuno entre las 8:18
amy las 9:35a.m

DICTEMBRE

Viernes 5. Gran festival para honrar la aparicién de las
Deidades Sri Sri Nitai Chaitanya en Puri Dham, Sri
Chaitanya Saraswat Math.

Miércoles 10. Gaura-ekadasi Moksada Ekadasi Ayuno

Jueves 11. Gauradwadasi Romper ayuno antes de las %:43
a.m

Martes 16. La gran celebracién del Sexagésimo noveno
Aniversario de la Divina Aparicién del Achiryya y
Sevaite del Sri Chaitanya Sarawat Math Orh Vispupad
Paramahamsa Parivrajakichiryya $ri Srimad Bhakti
Sundar Govinda Dev-Goswami Maharaj.

Jueves 18. Festival de la Desaparicién del fundador de los
8ri Chaitanya Saraswat Maths airededor del mundo,
Prabhupada Srila Bhakti Siddhinta Saraswati Goswimi
Thakur

jueves 25.Krsna-ekidasi. Saphala Ekidasi. Ayuno.

Viernes 26. Krishna-dwadasi. Romper ayuno por las 9:51
a.m

ENERO
Jueves 1. Desaparicién de Sri Srila Goswami Prabhu

Jueves 8. Gaura-ekiadasi Putrada Ekidasi Ayuno.

NOTA: Pedimos a los devotos de de América Latina y de todos aquellos lugares que estén interesa-
dos en colaborar con la revista, que envien inforrnacién, sugerencias, fotografias o cualquier otro
matenial noticioso de sus programas, ya sea individual o institucional para ser incluido en las pigi-

nas.

Ademis devotos y persouas en general que deseen brindamos su ayuda econémica o cualquier tipo

de ayuda son bienvenidos y apreciaremos mucho su colaboracién.



EDITORIAL

Cuando obtuvimos el permiso de Srila Govinda Maharaj para producir la revista
AMBROSIA, le prometimos que seria trimestral, pero éste, el nimero cuatro, practica-
mente esta apareciendo al afo y poniendo al descubierto nuestra incapacidad de prestar
un Servicdio regular.

En una ocasién Srila Guru Maharaj dijo que la ofrenda digna a ser ofrecida al Sefior
son nuestras lagrimas de arrepentimiento, “Ven ti con el cuerpo y la mente desnudos, y
no estés delegando tu Servicio a través de tus discipulos, hijos, esposa o dependientes.
Ven, joh jiva! te queremos a ti”. Srila Bhakti Siddhanta Saraswati Thakur le dijo a un san-
nyasi discipulo suyo, quien se encargaba de conseguir donaciones de los grhasthas y
ofrecérselas a Prabhupada, “Tud no me conoces, ti no sabes realmente quien soy..... Al
igual que un Zamindar recoges impuestos y me los entregas, pero ti eres mio, ti eres
completamente mio, no pienses que todo esta hecho al ofrecer tus posesiones obtenidas en
el mercado negro, eso ya Le pertenece al Sefior”. Srila Guru Maharaj dijo, “Hay devotos
que sirven y devotos que dan sus remanentes”. De alguna manera el trabajo realizado al
publicar esta revista esporadicamente es algo asi, una pequefia fraccién de la energia
disponible para el Servicio de los Vaisnavas. Sin embargo, también es verdad que
cualquier contribucién, aunque sea pequefia, puede ser importante para la prédica del
mensaje de Mahaprabhu.

Srila Guru Maharaj nos ensefia que el Servicio no debe detenerse por ninguna
causa, nada debe atemorizarmos. “Ejecutaré mi Servicio y no me pasaré la vida esperando
que alguien venga a ayudarme”. Pero en mi avaricia por conseguir una gota de esa
dulzura liquida y las bendiciones ilimitadas de mis Gurus, no sélo que he esperado la
ayuda y afecto de los devotos, sino que he sido empujado y contagiado por el entusiasmo
incansable de Rama Saran Prabhu, pues gracias a su esfuerzo este nimero cuatro de la
revista Ambrosia ha hecho su aparicién, para el deleite y regocijo de los corazones de los
aspirantes sinceros al Ananya Bhakti, la Devocién exclusiva y la castidad a Sri Guru y Su
Grada.

Imploramos por las bendiciones de Srila Bhakti Sundar Govinda-Dev Goswami
Maharaj , nuestro padre, guia y amigo. Pueda Su Gracia conducirnos felizmente al
Saranagati.

Con toda humildad

Raja Rama Das A.



LAS FALTAS QUE ENCUENTRAS EN LOS DEMAS
QUIZAS SEAN LAS TUYAS

el
Su Divina Gracia Bhakti Raksak Sridhar Dev-Goswami Maharaj

Tomado de la revista Sri Vaisnawa Tosani, Vol 1 #6, Nov-
Dic 1992, publicada en Santa Cruz, Estados Unidos

¥

Queremos juzgar en el caso de los demas: “; Por qué
él ha recibido toda esta misericordia? Tiene tantos
defectos, tantas descalificaciones y una actitud hos-
til. ;Por qué se le deberia aceptar o darle alguna
oportunidad?” Pero queremos misericordia para
nosotros: “No me juzgues porque entonces no ten-
dré esperanzas Mi Sefior”.

Esto es jfiana-siinya-bhakti, “Si vienes a juzgarme,
no tengo esperanzas. Por favor otérgame Tu gracia,
entonces tendré esperanzas. Me acerco y Te me
ofrezco para progresar hacia Ti. Por favor sé muy
clemente conmigo, no consideres mis faltas”. Pero
al momento, al mismo tiempo, decimos: “;Por qué
este hombre descalificado deberia obtener alguna
gracia? ;Por qué recibira misericordia o afecto?”

Esto es hipocresia y causard grandes dificultades
dentro de nosotros. Es una actitud suicida. Esto es
vaisnava-ninda (criticar a los devotos) y vaisnava-
aparadha (ofender a los devotos).

Aquellos que han sido aceptados por El, gradual-
mente seran purificados, sin embargo, nosotros
estamos muy ansiosos de sefialar faltas en ellos.
Esto es muy peligroso para nuestro progreso, es sui-
cida. En mi caso, quiero algo elevado; pero en el
caso de los demas, no toleramos el mismo compor-
tamiento del Sefior. Esta es una posicion muy peli-
grosa. Generalmente este es el fundamento del
vaisnava-aparadha. Alguien ha sido aceptado por
el Sefior y gradualmente esta purificandose, aun asi
damos mas atencién a las faltas que tiene, las difi-
cultades que atin permanecen en él.
Particularmente estas faltas atraen nuestra atencion.

Entonces, el resultado es que estas faltas seran
transferidas a mi. Esta es la realidad de la experien-
cia en esta linea: que si en una forma especial hago
énfasis en las faltas de un devoto, ellas seran trans-
feridas a mi. Hemos visto que esto ha pasado tanto
en nuestra experiencia como también en los Sastras.

Asi que debemos ser muy cuidadosos de no sefialar
las faltas en las précticas y en el comportamiento de
otros Vaisnavas. Solamente en el caso del Guruy,
cuando es empoderado por el Supremo, puede co-
rregir a sus discipulos. Como el Guardidn, con un
ojo amoroso, puede sefialar los defectos en su dis-
cipulo y ayudarlo a superarlos.

Alli debe haber un corazon afectuoso, nada de
envidia o algo por el estilo, mas bien por su buena
voluntad quiere remover los defectos del estudiante
carifioso. Esa es la esencia del Siksi-guru o del
Dikséa-guru. Desde esta posicion uno puede detec-
tar las faltas de los estudiantes en esta linea, y ayu-
darles sinceramente a deshacerse de ellas. - De otra
manera, si somos atraidos por esas faltas, éstas ven-
dran a nosotros y tendremos que pagar por esto,
como algo préactico. Esto estd basado en la
razon y en los consejos escriturales.

Debemos ser muy cuidadosos. También en la lite-
ratura Vaisnava se nos advierte que debemos ser
muy cuidadosos acerca del vaisnava-aparadha, el
cual viene del espiritu celoso de competicién y de la
envidia. Esto es muy perjudicial para nuestra vida
espiritual; asi, todos debemos ser muy cuidadosos,
y especialmente no estar atraidos por ningin defec-



to en los demaés. Si percibimos algo, debemos diri-
girmos a la autoridad superior, “Yo dudo que este
sea el caso de este caballero, pero verifique usted
por favor”. Sienfatizamos mucho en ello, ya sea en
oposicién o en cualquier otra forma, este defecto
sera transferido a nosotros. “Estoy siendo devora-
do. Mi mente ha entrado en contacto con esa falta y
ella esta consumiéndome como si fuera su alimen-
to”. Como una reaccion, entra en el sistema mental
del critico y obtiene su satisfaccién alli. Este es un
secreto comercial, y también es el secreto de nuestra
vida devocional. Debemos estar alertas y ser cuida-
dosos acerca de estas virtuales dificultades en el
sendero de nuestra vida devocional.

Asi, hemos sido advertidos, tat te ‘nukampam
susamiksamano. Este juicio calculador ha sido
desaprobado. Nuestro parametro para medir las
cosas no tiene cabida alli. En la escuela devocional
entraremos en contacto con un nuevo alfabeto, el
viejo ya no sirve. Jfiana-$unya-bhakti, abandona
todo el orgullo de tu experiencia pasada; tu
conocimiento por experiencia de este mundo mor-
tal, no sirve aqui, no sera aplicado aqui. En este
lugar todas las cosas son con respecto al Infinito, la
Bondad Autocratica. Con nuestras bocas, hablamos
todas estas grandes cosas; el Bien Absoluto, la
Verdad Absoluta, pero no conocemos Sus caracteris-
ticas. El puede revelarse a Si Mismo, y cuidadosa-
mente debemos tomar en cuanta Su naturaleza.

Jiiana-$unya, abandona el orgullo de tu experiencia
y de tu propio juicio. No es asi; aqui hay una nueva
ley, en la tierra del Autécrata y la Bondad. El
primer paso es abandonar todo el orgullo de nues-
tra experiencia previa y comenzar una nueva vida,
jiiana-$unya-bhakti. Aqui se aplican las leyes del
Infinito, no las leyes de este mundo finito. Como
sujeto puedo dominar aqui, pero tengo que entrar
en ese dominio como un objeto del sujeto. El es el
sujeto, y yo soy el objeto alli. Soy poseedor de una
particula de espiritu alli. Y eso también depende de
Su dulce voluntad. En cualquier momento puedo
ser desalojado. Eso no es una democracia, sino una
monarquia, una dictadura. Vivir en la tierra de la
dictadura y no en la de la ley democratica. Jiiane
prayasam udapasya namanta eva: y tratar lo mejor
que podamos de encontrar misericordia, gracia,
bondad y compasién en todas partes, porque
cualquier cosa que este dictador hace es el Bien
Absoluto. Debemos ser entrenados de esta manera.
El es el dictador mas alto, no tiene fallas. Pueda
que entendamos o no, sin embargo, cualquier cosa
que el dictador ordene es para nuestra ayuda. No

hay ley en la que podamos basar nuestro juicio y
hacer comentarios.

Nuestra insistencia en la ley alli, no s6lo es absolu-
tamente inutil, sino incluso errada y ofensiva.
Tenemos que adquirir esa conciencia y no es irra-
zonable, jfidne prayasa. Newton dijo, “Solo estoy
recogiendo guijarros en la orilla del océano del
conocimiento” El era un hombre de este mundo,
aun asi tuvo la sinceridad y el coraje para esta
declaracién: “El conocimiento es un océano infinito,
y yo estoy en la orilla recogiendo algunos guijarros”.

Asi es aun en referencia al conocimiento de este
mundo, qué decir del conocimiento del Infinito;
desconocido e incognoscible. Desconocido e
incognoscible. Debemos ser valientes. Asi como
Colén: él trajo sus barcos a las costas de América.
El tuvo la valentia. Tenemos que hacer flotar nues-
tro pequefio barco en el océano de lo desconocido e
incognoscible. Y las leyes seran de ese tipo. Las
leyes del mas elevado océano, que puede que no
sean aplicadas en las aguas o mares locales.
Tenemos que estudiar una cosa nueva: la Verdad
Revelada. Si vamos a medir el Infinito con la ley
del finito, entonces ese intento para nosotros no ten-
dra esperanza. Tenemos que tener pensamientos
puros acerca de esa tierra, ese nivel, ese mundo
desconocido. Un devoto dijo en el Srimad-
Bhagavatam:
svayarh samuttirya sudustararh dyuman
bhavarnavam bhimam adabhra-sauhrdah
bhavat-padambhoruha-navam atra te
nidhaya yatah sad-anugraho bhavan

(Bhag. 10:2:31)
Los santos han cruzado ese océano insuperable, ese
océano temible con olas espantosas y muchos ani-
males acuaticos. Por Tu gracia ellos cruzan ese
océano y envian de vuelta el barco, al que se lo com-
para con los Pies de Loto del Sefior. Con la ayuda
de Tus Pies de Loto cruzan ese océano, por la gracia
de Tus Santos Pies. Para que otros crucen el mismo
océano, ellos envian de vuelta el barco hasta aqui.
Nos entregan su experiencia respecto al océano;
c6mo, donde, de qué manera han cruzado, qué difi-
cultades han tenido. Tus devotos son tan magninimas,
que después de usar el barco de Tus Pies de Loto para
quzar, lo envian nuevamente de vuelta para nasotros.

Debido a que su amistad por las personas en gene-
ral es muy clara y pura, Ta siempre estas favore-
ciendo a esos devotos. Asi, no puedes rehusar mi
pedido. Permite que Tus Pies de Loto vengan de
nuevo a este lado para que otros también puedan



cruzar.

El conocimiento es nuestro enemigo, porque el
conocimiento en este mundo es mal guiado, es el
fundamento para una mala guia. No importa cuan
amplio sea, es s6lo una parte pequefia del Infinito.
Hemos colectado, reunido y empujado en nuestro
cerebro tantas malas guias, falsas representaciones,
todas ellas llenas de Maya, la comprension errada.
Ellos son nuestros enemigos, y por medio de
fuentes puras, tenemos que apartarlos y reemplazar-
los con cosas fresaas, que se encuentran en el otro mundo.
Pero una aosa es la teoria y otra la practica.

Srila Riipa Goswami dice en el Bhakti-rasamrta-
sindhu (1.1.36),

jiianatah sulabha muktir

bhuktir yajinatipunyatah

seyam sadhana-sahasrair

hari-bhaktih-sudurlabha
Cultivando nuestro conocimiento del alma,
podemos facilmente alcanzar mukti, o sea, emandi-
pacién o liberacién de este célculo errado. Aunque
no es tan fécil, aun asi, en forma comparativamente
facil, se puede renunciar a todo, considerando la
naturaleza malvada del medio ambiente.
Eliminando, eliminando, eliminando, eliminandolo
todo. Luego alcanzar algo asi como un suefio pro-
fundo, eso es mukti: un profundo suefio perma-
nente. Podemos conseguir nuestros objetos de dis-
frute por medio de yajiia, la actividad altruista. Si
hacemos actividades altruistas, entonces como una
reaccién, eso vendrd a nosotros para nuestra satis-
faccion, nuestro placer.

Pero nuestra Devocién verdadera a Hari no es tan
facil. Sadhana-sahasrair, hay mil tipos de aspira-
ciones y prdcticas, aun asi es sudurlabha, puede y
no puede ser adquirido. Porque esa es la amistad
con la autocracia, el alcance de la amistad con la
autocracia. Nuestro disfrute, eso es trabajo y renun-
cia. Si damos un trabajo, un préstamo a otra per-
sona, eso puede volver a nosotros. Asi, con la
ayuda de nuestro trabajo y la distribucién de ese
trabajo, podemos conseguir facilmente futuro dis-
frute. Y también practicando nuestro disgusto, un
sincero disgusto con el presente medio ambiente
mortal, podemos animar a nuestro ego hadia la sal-
vacién, hadia la completa renunciacién, por medio
de cortar toda conexi6én con el medio ambiente. Asi
como un profundo suefio, el samadhi. Pero tener
una afectuosa conexién con el Autécrata Infinito,
eso es raramente adquirido, hari-bhaktih-
sudurlabha. Y el proceso gradual por el cual uno

puede adquirir eso, también se encuentra en el
Bhakti-rasamrta-sindhu de Ripa Goswami:
klesaghni subhada moksa-
laghuta-krt sudurlabha
sandrananda-visesatma
$ri-krsnakarsini ca sa
(B.rs. 1:1:17)
Si entramos en contacto apropiadamente con la
linea de la Devocion, el primer resultado que expe-
rimentaremos serd klesaghni: que todas esas
propensiones que afligen nuestra mente, gradual-
mente se acabaran. Luego $ubhada, la propuesta
de muchas cosas sutiles, una felicidad mas fina ven-
dré, talvez para desviarnos de este sendero.
Moksa-laghuta-krt: el tercer resultado que encon-
tramos serd que mukti, la mera renunciacion, el
alivio del lado negativo, sera considerado un logro
muy pequefio. SOlo retirarse del lado negativo no
esnada. Esta conciendia se despertara dentro de nosotros.

Sudurlabha, si solamente podemos sentir o experi-
mentar que la meta de la renunciacién no es nada o
es de un orden inferior, ;s6lo por eso obtendremos
Bhakti? No, seguro que no. No hay garantia.
Todavia esta lejos de nosotros.

Sandrananda-visesatma, luego si de alguna manera
por casualidad entramos en contacto con esa sus-
tancia, esa realidad, entonces encontraremos un
despertar basico de la felicidad. Esa infinita felici-
dad se nos estd aproximando, viniendo hacia
nosotros. Sri-k;sr_\ikarsigi ca sa. Si podemos con-
tinuar nuestra actividad devocional en una linea
apropiada, veremos que El viene a nosotros como
Krsna Mismo. En la concepcién de la conciencia de
Krsna, en el concepto Krsna, El viene a usted como
Krsna. Krsna significa la corporificacién en pleno
de todos los tipos deseables de éxtasis. Se estd
aproximando... 0 se nos estd permitiendo tener Su
mas cercana concepcion para la satisfacciéon de
nuestras actividades devocionales en la vida. En
esta forma, las cosas progresan.

iMorir para vivir! jSumergirse profundamente en la
realidad'! Jfana-sinya-bhakti, éste es el mundo de
la rendicion, el drea de la rendicién es tan elevada,
noble, grande y satisfactoria. Eso puede venir; sélo
eso puede llevarnos al plano del amor y el afecto.
Tenemos esperanza de ver y vivir en ese plano de
amor y afecto. No s6lo este afecto y amor mun-
dano, sino el amor del Absoluto. Por lo tanto se
requiere una completa rendicién, disposicién a Su
misericordia, total rendicién a Su gradia.

La reaccién viene en la forma del amor. Otorguele



su més elevada contribucién de fe, entonces El des-
pertara y vendra para aceptarle a usted en Su rega-
20. De esta manera, si no hay riesgo no hay ganan-
cia. Y riesgo hacia la apropiada y completa
Devocién. No se trata de la suma total de algunas
actividades o algun tipo de estudio, no. Concierne
en forma préctica al alma, a nuestra existencia inter-
na. Dar y recibir, debe ocurrir desde la parte mas
interna de nuestro corazén. No se trata de
conocimiento superficial o labor corporal o trabajo
mental. Todo eso es superficial. El trato es de
corazon a corazén y debe ser completo, porque alli
el mundo es inconmesurable y no existe la muerte:
es eterno.

Asf, jiane prayasam udapasya. En este mundo
estamos orgullosos de nuestro moha, nuestra mania
por el conocimiento y por la energfa mundana, ya
sea corporal o mental, asf como por el conodmiento
de tantas cosas falsas. Pero El puede retirarlo todo.
Los dentificos han descubierto o inventado alguna
ley particular, pero si El se retira de allf entonces no
habra nada. Todo es sostenido por Su deseo. De
esta manera estdn ahf muchas cosas. “Que haya
agua, y hubo agua. Que haya luz, y hubo luz”.
¢Qué pasa entonces, si podemos encontrar fé en
esto? Todo estd destinado y disefiado por El. Asi,
(cudl es la utilidad de algin incidente temporal? El
puede hacer o deshacer. La ley puede cambiar al
lado opuesto por Su dulce deseo. Asf, el origen del
mundo se debe a un disefiador independiente, un
gran maestro de alucinacién, un mago, un hipno-
tista. El hipnotismo es también una parte muy
pequena. Es el mas grande hipnotista, todo
depende de Su fuerza mental. El puede mostrar
una parte y el todo.

El ciego Dhrtarastra le pidi6 al Sefior, “Remueve mi
ceguera, quiero ver Tu excelsa y noble figura que
los demaés estan viendo”. “No, no. No es necesario
que la remueva. Solamente Yo digo ve, y ti Me
veras”. Sin quitarle la ceguera, por Su deseo,
Dhrtarastra vio. El ordené: “Sf, td puedes verme
aun con ceguera”. Estando ciego, él pudo ver.
Entonces ;qué clase de percepcién es EI? Asi, los
ojos no son indispensables para verle. Tampoco es
necesaria la preparacion mental que respalda al ojo.
El orden6, “Mirame”, y Dhrtarastra pudo ver sin
ojos. El pudo ver sin la mentalidad de la vision. El
era janmandha, ciego de nacimiento. No tenia idea
de ningun color ni de ninguna figura, porque él era
janmandha, habfa nacido ciego. Pero aun asi, él
pudo ver por Su orden. Tal es Su posicién.

Y si tratamos de aproximarnos a El, entonces ;qué

clase de mentalidad o actitud deberfamos tener?
Debemos aproximamos a El con anhelo. ;Cual sera
la vida al hacer el viaje hacia esa tierra? Es fadl, es
dificil. Es facil porque es nuestra tendencia nacida
desde dentro, es nuestro hogar. Pero ahora estamos
lejos del hogar. Ese hogar es mi propiedad; asf hay
esperanza que pueda llegar allf algin dfa. Es mi
hogar, no encuentro satisfacciéon en ninguna otra
parte; tengo que ir alld, a mi hogar. Pero estoy lejos
de la comodidad del hogar. Es3 es la dificultad: lo
he perdido. ;Alguna pregunta sobre esto?

Jiiane prayasam udapasya, la erudiccion es veneno.
(Esté listo para admitir esto? Todo lo que ha
adquirido no tiene sentido, es como caminar ardua-
mente en el lodo. Es una tergiversacién. Es un
conocimiento fraudulento. El bolsillo no esta lleno
de dinero, sino con cosas initiles. El cerebro esta
lleno de cosas engafiosas. ;Estd preparado para
admitir esto? No de inmediato. ;Qué dice? Le
hemos dado mucha importancia. Muchos de
nosotros nos jactamos de nuestro conocimiento,
hacemos alarde de nuestra experiencia. Pero la
escuela del Bhakti coloca el martillo en la cabeza del
conocimiento; mas bien, serd mejor la ignorancia
que el conocimiento. ;Puede aceptar esto?

El conocimiento es mas peligroso que la ignorandia.
Porque la gente educada es relativamente orgullosa
y estan confiados que tienen una posicion mas ele-
vada, y sacarlos de esa posiciéon es muy diffcil.
Cualitativamente en este mundo, ellos estan en una
posicion més alta que los trabajadores ordinarios.
Asf, estan seguros que “Estamos en una posicion
superior”. Sacarlos de esa posidon orgullosa es més difidl
queremover a un trabajador ondinario de su ignoranda

Es fécil educar a una persona sin educacion, pero es
muy dificil educar a los que creen tener educacion.
Ellos estan firmemente fijos allf. “Esto es algo supe-
rior”. El no se movera ficilmente ni siquiera una
pulgada de esa posicion. La compaiifa de las per-
sonas ordinarias, almas mal guiadas de la calle, es
un poco mejor. Pero la compaiifa, la influencia, de
los asi llamados eruditos es més peligrosa. Ese tipo
de veneno sutil es muy diffcil de remover. Ellos
tienen orgullo, “Yo sé que tengo una posicién maés
alta que las masas ordinarias”. Ese tipo de ego, ese
ego sutil, es muy diffcil de remover. Las personas
ordinarias piensan, “Sf, somos culpables”. Un hom-
bre religioso ordinario piensa, “Sf, yo soy un hom-
bre religioso”. Es muy diffcil removerlo de su asf
llamada religién, su asf llamada fe.



LA RELIGION UNIVERSAL

por

Su Divina Gracia Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami Maharaj

Este artfculo es una transcripcion de una charla realizada
en Quito durante la visita de varios dfas que Srila
Govinda Maharaj realizé a Ecuador, en Julio de 1994,
como parte de su segunda gira mundial. Mds de 200
devotos y amigos vinieron desde distintos lugares de
Ecuador y Colombia para tomar su santa, gloriosa y di-
vina asociacién. La reunidn se realiz6 en el Srila Sridhar
Swami Seva ASram , ubicado a la sombra de los bellos
volcanes que rodean el valle de los Chillos a pocos minu -
tos fuera de Quito.

En este dfa Srila Govinda Maharaj pidi6 que se le hicie-
ran preguntas.

Devoto: La vida religiosa estd declinando en Kali-
yuga. ;Podrfa comentarnos algo al respecto?

Srila Govinda Maharij: Realmente estamos viendo
que la disposicién de 4nimo en todos los pafses del
mundo estd cambiando, la gente que pertenece a
muchas diferentes religiones estd buscando una
religiéon comun bajo una misma sombra. Aun pafses
como Rusia, Hungrfa y Polonia, que fueron comu-
nistas, ahora quieren tener una religién comiin. A
nadie le gusta el sectarismo. Quieren saber lo que
es nuestra religién, o qué es una religién que no
pertenece a una casta, credo o pafs en particular.
Esta idea fue dada hace miles de afios. Uno de los
Upanisads dice, Srnvantu visve amrtasya putrah.
Todos venimos de la misma llama trascendental
como un rayo de esa llama. Tenemos el mismo
poder que existe en esa incandescencia trascenden-
tal y eso se llama conciendia, y esa conciencia tiene
una forma consciente. Tenemos tres tipos de poten-
cias que vienen de esa incandescencia trascenden-
tal: una es la voluntad, la segunda es el sentimiento
y la tercera es el pensamiento. Cada alma o forma
trascendental estd hecha de estas tres cualidades.
Estas cualidades vienen desde el rayo del mundo
trascendental. Se da un ejemplo con el sol y los
rayos del sol. El sol emite rayos y esos rayos pasan
a través de sodo el Universo. Estamos viviendo por
todo el Universo como parte y parcela de los rayos
del sol. Las cualidades que existen en ese mundo
trascendental también existen en todas las jiva
almas.

. ™
Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswimi
Mahiraj Achiryya Sevaite del Sri Chaitanya

Saraswat Math
Entonces ;qué es religién? Debe haber sélo una
religién, no muchas. Originalmente habfa s6lo una
religién, kalena nasta pralaye, vaniyam veda
samjiita (Prapanna-jivanamrtam 9:34), pero cuan-
do desciende a este mundo se manifiesta en varias
formas y con muchos diferentes sentimientos. Las

Escrituras que tratan sobre l6gica dicen que no te-

nemos una existencia permanente, ni pertenecemos

a ningun pais. Allf no hay sectarismo. Ellas dicen

lo que es la verdadera religién de la jiva alma (y eso

es Jiva-dharmma). Ellas dan como ejemplo el agua

y la fluidez. La religién del agua es la fluidez. La

religién del sol y del fuego es una sensacién ardi-

ente. El cielo, el fuego, el agua y la tierra tienen un
tipo de religién. Todas las jivas existen en un cuer-
po consciente y su religién es sentimiento, pen-
samiento y deseo, y su cualidad natural es la de
estar siempre atrafdas por algo més grande. Todas
las jiva almas tienen la tendencia a ser atrafdas por
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una personalidad mas grande. Si alguien vive en
una villa, un pueblo o la selva, tendré la tendencia a
buscar un lugar mas grande. En la India aun
mucha gente vive en la selva o en el area rural, y
tienen la tendencia a adorar a algo mas grande
como el sol, un gran drbol o a una montana. Ellos
adoran cualquier cosa grande que esté en su area.
Nadie esta satisfecho con este medio ambiente
mundano ilusorio. Quieren conectarse con un
plano superior o con algo méas grande. Esa es la
razén porque nuestras Escrituras, que no son sec-
tarias, dicen que debemos ir al plano donde con-
seguiremos nuestra propia sa-tisfaccién. Todos
quieren estar completamente sa-tisfechos, no par-
cialmente satisfechos. Su tendencia es ir donde
puedan conseguir satisfaccién completa, la cual esta
en el mundo trascendental, pero ellos no saben
dénde esta ese mundo o cémoir alli o si es que con-
seguiran satisfaccién alli. Por lo tanto, ellos estan
siempre tratando de buscarlo, obtienen indicios de
algo més elevado, pero no pueden llegar a una con-
clusién como dénde esté o qué es.

Los Rsis y Munis tienen una vision clara y pueden
ver el mundo trascendental y este mundo a la vez.
El conocimiento trascendental desciende a través de
ellos a este mundo. Ha sido revelado en varios
pafses, de tiempo en tiempo. En la India se ha reve-
lado muchas veces. En otros paises no ha sido reve-
lado completamente. Los Munis y los Rsis tienen
una visién muy clara del mundo trascendental y de
este plano mundano, asi ellos pueden ensefiarnos el
proceso para ir alli. Ellos dan una conexién con el
mundo trascendental, el cual satisfard a las jiva
almas quienes estdn existiendo en cuerpos trascen-
dentales. Nada en este mundo puede satisfacer el
cuerpo consciente. La tnica satisfaccién vendra a
través del conocimiento trascendental, que
desciende del mundo trascendental y que depende
también de la condicién de la capacidad del alma
para recibirlo. La naturaleza del cuerpo del alma
condicionada consciente es que siempre esta tratan-
do de obtener ese conocimiento y debido a eso se
expresa en una variedad de formas en este mundo.

Otras filosofias, ademas de la filosoffa hindi, como
el Cristianismo, Budismo e Islamismo, estin siem-
pre tratando de ajustarse y armonizarse con el
mundo trascendental. En el Islamismo, Alé esta en
la posicién més elevada. Ellos dicen que debemos
adorar a Ala. A través de sus oraciones tratan de
satisfacer a Ald. Ellos no han dicho cual es Su
Forma, dénde El vive o cuédles son Sus Actividades.
Dicen que es el mas grande, pero no han dicho si El

puede tomar una forma y volverse el més pequefio.
Lo que los mahometanos dieron al mundo tiene un
honor y posicién grandes, ya que del 20 a 30% de la
poblacién del mundo sigue al Islam.

En el Cristianismo, Dios es el Padre y Jests es el
Hijo de Dios. Dios vive en el Cielo, y el Cielo se
describe en la Biblia, pero no se lo describe en
forma completa. Nosotros sabemos que la relacién
de padre e hijo y padre e hija no es suficiente para la
jiva alma. Nuestro cuerpo consciente tiene las cuali-
dades de pensar, sentir y desear. Si yo deseo algo,
quiero tener una relacién con Dios como una
esposa, un sirviente, un amigo, un maestro o un
amante; no sera posible satisfacer estos deseos en el
concepto de padre e hijo. S6lo serd posible satisfa-
cer a mi ser y a mi religion si tengo la oportunidad
de tener uno de los cinco tipos de Relaciones
Divinas con el Sefior. Un ejemplo es que no quere-
mos perder nada de lo que hay en nuestra casa. Si
tenemos leche, no la debemos guardar mas de tres
dias. Si tenemos fruta en nuestro cuarto, ésta se
pudrird. Cuando alguien abandona su cuerpo, éste
se deteriorara. Necesitamos aquel tipo de satisfac-
cién donde todo es trascendental y no se deteriora.
Ese mundo existe y nuestra conexiéon con él es muy
natural.

Todos necesitan libertad, pero todos quieren usar la
libertad para su propio propésito. La libertad esta
dentro de nosotros. Solamente necesitamos conec-
tarnos con ese mundo trascendental. En las escri-
turas el proceso de conexién con el mundo trascen-
dental es llamado Jiva-dharmma, y es entregado de
manera no sectaria. Es la religion natural de la jiva
alma. Ese conocimiento ha existido desde antes de
la época de Mahaprabhu. Ha existido desde el
nacimiento de la jiva alma en la naturaleza materi-
al. Mahaprabhu lo redescubrié y lo entregé en una
nueva forma. Ha sido presentada en el Brahma-
samhitd. Necesitamos una conexion con el mundo
trascendental, ninguna otra conexién puede satis-
facer nuestros cuerpos conscientes. Somos
seguidores de ese tipo de religién. No tenemos
ningun tipo de atraccion hacia la religion de castas,
nacionalismos, etc.

Hace algunos afios un sannyasi hindd vino al
Occidente y fue honrado como un representante de
la religién de la India. Cuando él diofuna charla en
los Estados Unidos, con todos los lideres religiosos
del mundo presentes, comenzé diciendo que todos
somos hermanos y hermanas. Cuando la audiencia
escucho esto, estaban encantados. Pensaron, “;De



qué manera somos todos nosotros hermanos y her-
manas de un sannyasi?” Los Upanisads expresan
también esto:

$rvantu visve amrtasya putrah
ittigthata jagrata, prapya varan nibodhata
ksurasya dhara nisita dartyaya
durgam pathas tat kavayo vadanti
(Katha Upanisad 1.3.14)

raso vai sah rasam hy evayam labdhanandi bha-
vati
(Taittiriya Upanisad 2.7)

“La misma cualidad est4 presente en el corazén de
todos”, y muchas de las Escrituras no sectarias nos
muestran donde esta el mundo trascendental, el
lugar donde conseguiremos satisfaccién completa.

El proceso dado por Chaitanya Mahaprabhu no es
nuevo. Antes de Chaitanya Mahaprabhu habfan
muchas religiones manifestadas en este mundo y
todas ellas tenfan una instruccién similar. Todas
ellas dedfan que se cantara el Nombre de su Sefior.
La gente que segufa cada religién cantaba el
Nombre de su Sefior, pero la manifestacién plena de
la liberacion trascendental del Nombre del Sefior
fue entregada y distribuida al mundo por
Chaitanya Mahaprabhu. Otras religiones dicen que
se cante el Nombre del Sefior, pero no dicen nada

acerca de la Forma del Sefior. El la dio, y dijo: “La
Forma plena del Sefior, el Poder y el Poderoso, se
manifestara con todos sus adornos en tu corazén en
una forma completa. S6lo es necesario conseguir
esa vibracién trascendental a través del canal
apropiado”. Chaitanya Mahaprabhu no pas6 por alto a
las otras religiones, pero entreg6 Su propio ideal acabado.

Esta idea es dada en otro Upanisad:

apani-pado javano grahita
pasyaty achaksuh sa Srnoty akarnah
(Svetasvatara Upanisad 3.19)

“El no tiene manos y piernas como nosotros, pero
puede coger cosas muy rdpidamente y puede cami-
nar a cualquier sitio que desee”. Pasyaty achaksuh,
“El no tiene ojos como nosotros, pero puede verlo
todo”. Y sa $rnoty akarnah, “El no tiene oidos
como nosotros, pero lo puede escuchar todo”. La
conclusién de este conocimiento trascendental
acabado (perfecto y completo), es que tanto el
Poder y el Poderoso pueden descender en nuestro
corazln, s6lo es necesario hacer un sitio para que
Ellos aparezcan. Esta es la ensefianza de Chaitanya
Mahaprabhu, y es aplicable para todas las jiva
almas.

En la grifica los devotos junto con Srila Govinda Mahairij a la entrada de nuestro Srila
Sridhar Swami Seva Asrama de la ciudad de Quito-Ecuador
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NUESTRA AFORTUNADA ASOCIACION

por

Su Divina Gracia Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami Mahairaj

Una conferencia realizada en San José, Estados Unidos,
el 28 de Junio de 1992. Tomada de la revista Sri
Chaitanya Saraswati: The Voice of Sri Chaitanya Dev,
No. 2, 1994, publicada en Londres, Inglaterra.

Mis queridos y afectuosos hermanos espirituales,
respetables Vaisnavas, caballeros, sefioras y miseri-
cordiosos devotos. Me siento tan afortunado que
por la misericordia de los devotos sea capaz de visi-
tar a todos ustedes aqui, en esta filial del Sri
Chaitanya Saraswat Math en América. Me siento
muy afortunado porque todos ustedes estan si-
guiendo las concepciones de Srila Guru Maharaj y
Srila Swami Maharaj y me han dado la posicién que
fue deseada por ambos. Pero yo soy un alma muy
insignificante y caida. Realmente no soy capaz de
continuar la linea y conceptos de Srila Guru
Maharaj sin la misericordia de los devotos. Todos
ustedes son muy afectuosos conmigo, y creo que
con vuestra misericordia serd posible continuar
nuestro programa de predicar las concepciones de
Srila Guru Maharaj. Ustedes me han dado un
asiento, y Srila Guru Maharaj también me lo ha
dado. Estan siguiendo lo que él dio. Pero estoy
muy avergonzado porque realmente no tengo califi-
cacién. S6lo puedo depender de la misericordia de
los Vaisnavas, y por su misericordia serd posible
continuar. Esta es mi Ginica esperanza.

Cuando Su Divina Gracia Srila A.C. Bhaktivedanta
Swami Maharaj vino al Occidente estaba solo.
Durante un afio, traté muy arduamente de predicar
la Conciencia de Krsna. No tenfa un solo hombre
para asistirle, pero no estaba desanimado.
Mantenia plena fe en su Gurudeva, Orh Visnupada
Srila Bhakti Siddhanta Saraswatii Goswami Thakur
Prabhupada, y en la orden que le habfa dado,
“Usted tiene calificacién en el lenguage inglés y
especialmente tiene un espfiritu predicador, asf que
trate de predicar la Conciencia de Krsna en el
mundo de habla inglesa”. Esta era su riqueza y a
través de ella nunca estaba sin esperanza. Pero yo
escuché directamente de él, que en el comienzo,
cuando trat6 de predicar, encontré6 muchas dificul-
tades.

Yo me unf a la misién cuando tenia 17 afios, en

1947. Siento que en esa época tuve Su misericordia.
Aunque €] era un grhasta, pude ver que su tenden-
cia a la prédica era verdaderamente tnica. Srila
Swami Maharaj era un hombre de negocios en ese
entonces. Tenfa un laboratorio, Laboratorios
Vimaltone, y encima del laboratorio tenfa dos cuar-
tos para la prédica de Guru Maharaj. Realmente él
querfa sacar a Guru Maharaj para la prédica en
Calcuta y en otros lugares. Guru Maharaj no queria
predicar de nuevo en una forma muy amplia, pero
Srila Swami Maharaj era muy entusiasta de animar-
le, porque sabfa que especialmente Guru Mahar3j
podia predicar la Conciencia de Krsna y ademas
que Guru Maharaj era totalmente dedicado sin
ninguna otra distracciéon. La amistad de ellos era
muy bella e fntima. El trat6 de predicar con la
ayuda de Guru Maharaj, pero Guru Maharaj no
mostraba mucho entusiasmo en ese entonces. Pero
continué intentandolo. Con unos pocos brah-
machiris, Srila Swami Maharaj comenz6 a predicar
en Calcuta. El era un hombre de negocios y cuando
los clientes venian a verle por los negodios, les pre-
dicaba la Conciencia de Krsna. De esta manera sus
negocios no eran muy exitosos. Realmente ésta fue
la dificultad que enfrent6 para continuar bien en los
negocios. El no pudo hacerlo porque su humor era
muy elevado y su tendencia siempre era hacia la
prédica. Aun en los periédicos, colocaba anuncios
que ‘si alguién queria dar su templo o si alguién
queria ayudarnos, estabamos listos para tomarlo’, y
vinieron llamadas de muchos lugares. Tom6 unos
pocos brahmacharis, de los cuales yo era uno, y
otros dos més, y trat6 de predicar. Fue muy dificil.
El estaba actuando como un grhastha y yo era un
brahmachari en ropas azafranes. El me daba la
Vyasasana, y antes me ensefiaba algunos §lokas del
Srimad-Bhagavatam. Me decfa, “Recita estos ver-
sos y luego yo daré una explicacién”. Este era el
método de prédica.

Su tendencia para predicar la Conciencia de Krsna
era muy exclusiva. Y Mahaprabhu, Nityananda
Prabhu y Prabhupada no estin ciegos: ellos notaron
su tendencia. Eventualmente abandoné el hogar.
Su hermana, Srimati Bhavatarini Didi, tenfa mucha
consideracién devocional por Srila Guru Maharaj.
También ella habfa servido a Srila Bhakti Siddhanta



Saraswati Prabhupada. Ella quizo tomar iniciacién
en el mantra de Srila Guru Maharaj, pero en ese
tiempo Guru Maharaj no estaba iniciando a nadie y
la envi6 a Srila Goswami Maharaj. Ella consideraba
a Srila Guru Maharaj como su Guru, asi que tomé
iniciacién de Srila Goswami Maharaj; pero siempre
continué sirviendo a Srila Guru Maharaj. De esta
manera, ambos, hermano y hermana, fueron muy
afectuosos con Srila Guru Maharaj.

Asf, cuando Srila Swami Maharaj quizo predicar
exclusivamente y nadie le ayudé, a pesar de eso no
se desanim6. Después de tomar sannyasa, vino al
Occidente, a América. Decidié6 comenzar en
América, porque pensé que su Guru Maharaj, Srila
Bhakti Siddhanta Saraswati Goswami Prabhupada,
habfa tratado de predicar en Inglaterra y Europa,
enviando a muy calificados sannyasis y finalmente
a Sripad Aprakrta Prabhu, quien después del san-
nyasa fue conocido como Srila Bhakti Saranga
Goswami Maharaj; ellos habfan predicado alli, pero
aparentemente eso no fue muy notorio.
Establecieron un Math y predicaron a algunos de
los més elevados miembros de la sociedad, o sea, a
la realeza, etc, pero en forma general esa prédica de
hecho no fue muy notable. Srila Bhakti Siddhanta
Saraswati Goswami Prabhupada trat6 muy dura-
mente de predicar. Generalmente se consideraba
que si alguién lograba establecer algo en Londres,
conocido en esa época como ‘Bilat’ en Bengala, al
volver a India obtendria mucho respeto. Srila
Bhakti Siddhanta Saraswati Prabhupada queria
aprovechar esa oportunidad, “Si podemos estable-
cer nuestra misién en Inglaterra firmemente,
entonces todos los hinddes daran mucho respeto a
los conceptos de la Misién Gaudiya”. Mas su deseo
fue satisfecho més tarde, tras su partida, por Srila
AC. Bhaktivedanta Swami Prabhupada.

¢Quién Es Prabhupada?

‘Prabhupiada’ fue primero Srila Bhakti Siddhanta
Saraswati Goswami Thakur y, més tarde, en la
forma de Srila A.C. Bhaktivedanta Swami. Srila
Guru Maharaj muy felizmente estuvo de acuerdo
con esto, “Sf, Prabhupada, él puede llevar este titu-
lo”. Algunos otros discipulos de Srila Bhakti
Siddhanta Saraswati Goswami Prabhupada, no
estaban muy felices de oir que la palabra
Prabhupada fuera usada por alguién maés, excepto
directamente su Guru. Aun asf encontramos que en
un sentido general la palabra Prabhupada no es el
titulo mds extremadamente elevado. Nos dirigimos
a los devotos como Prabhu, y Prabhupada se

refiere a un sannyasi. Llamamos a los brah-
macharis de Prabhu, y Pada es el titulo de un san-
nyasi. Por supuesto es muy respetable. También es
un titulo heredado por los Gurus Jati-Goswamis.
Ellos se refieren a todos sus Gurus como
Prabhupada. Asi hay muchos Prabhupadas en
India. Pero cuando Bhakti Siddhdnta Saraswati
Goswami Thakur predicé en una forma muy
amplia el concepto de Sri Chaitanya Mahaprabhu
por toda India, y todo el mundo se dirigia a él
como Prabhupada, entonces el titulo asumié una
posicién muy especial. Pero cuando nos dirigimos
a nuestro Gurudeva como Om Visnupada, la pa-
labra Visnupada es mas elevada que Prabhupada.
Pero ahora a la palabra Prabhupada se la ha dado
una nueva connotacién, ‘aquel que puede predicar
la verdadera Conciencia de Krsna por todo el
mundo’. Ese es ahora el significado de
Prabhupada. Y esto ha sucedido por la grandeza
de Srila Bhakti Siddhanta Saraswati Goswami
Thikur y algo mé&s tarde por Srila A.C.
Bhaktivedanta Swami Maharaj.

De todas maneras, la intencién de Srila Swami
Maharij era predicar la Conciencia de Krsna por la
orden de su Gurudeva, Srila Bhakti Siddhanta
Saraswati Thakur, y él 1o intent6 muy arduamente.
Pero estaba solo. Nadie le ayud6, ni siquiera sus
hermanos espirituales. Aun asf, Guru Maharaj esta-
ba siempre detras de él y siempre le daba mucha
inspiracién. El queria hacer una misién liderada
por Guru Maharaj, y lo propuso muchas veces.
Primero hubo la ‘Liga de Devotos’, luego la
‘Sociedad Internacional para la Conciencia de
Krsna’. Propuso que Guru Maharaj liderara una
mision en 1948-1949, pero Guru Maharaj no estuvo
muy entusiasmado de aceptar tal cargo porque
queria retirarse. Y ademas ya habfa aceptado el
humor de retiro. jPero, de hecho, por la prédica de
Srila Swami Maharaj, Guru Maharaj ‘nuevamente
obtuvo su Servicio’!

Asi, cuando Srila Swami Maharaj vino por primera
vez al Occidente por un afio, trat6 de predicar la
Conciencia de Krsna muy duramente. Yo escuché
directamente de su boca de loto, “En Nueva York,
yo no tenia alimentos ni dinero”. El tenfa un deseo
tan grande en el corazén, que Nityananda Prabhu,
Mahaprabhu y su Gurudeva no pudieron tolerar
sus penalidades. Asf que le dieron la més gloriosa
super-posicién de predicador de la Conciencia de
Krsna. Hace dos dias, en Hawaii, cuando los devo-
tos hicieron para mi un arreglo para un encuentro
publico en un parque, vi allf dos grandes 4rboles, e



Om Visnupad Srila Bakti Raksak Sridhar Dev-Goswiami Mahiraj y Om Visnupad A-C. Bhaktivedanta
Swami Maharaj Prabhupada compartiendo la Vyasasana en la ceremonia de inaguracién del
Chandrodaya Mandir de Swami Mahiraj Prabhupada. Junto al micréfono O Vispapsd Srila Bhakti
Sundar Govinda Dev-GoswamiMahiraj, quien actualmente es el Presidente-Acharyya del S1i Chaitanya
Saraswat Math

inmediatamente recordé cémo Srila Swami Maharaj
habia comenzado, sentado bajo un arbol con tan
s6lo un par de karatalas, cantando Hare Krsna.
Pero viendo eso Mahaprabhu y Nityananda Prabhu
no pudieron tolerar, y le dieron la posicién de
supremo predicador de la Conciencia de Krsna.

El tuvo mucha austeridad cuando vino aqui y lo
intentd con mucho ahinco. Pero recuerdo el dia
cuando vine por primera vez al Occidente. Tengo
tantos amigos bienquerientes, discipulos de Srila
Guru Maharaj y Srila Swami Maharaj, ellos me han
dado mucho afecto y la oportunidad de predicar la
Conciencia de Krsna. Estan invitindome de todo
corazon a estos paises occidentales. ;Como estas
cosas han venido a mi? La tnica causa es Srila
Swami Maharaj. El cavé un tinel a través de la
montana del ego accidental. El cavé un gran tinel
y yo estoy pasando a través de ese tinel. Aunque
fue extremadamente dificil para él cuando comen-
70, yo estoy muy animado. Asi, no podemos sino
sentirnos agradecidos con é! por esto.

Por la misericordia de Srila Guru Maharaj y Srila
Swami Maharaj, tengo muchos amigos devotos en
este mundo occidental y también en el hemisferio
austral como en Australia. Todos estos amigos son
ahora muy entusiastas para predicar la Conciencia

de Krsna. Yo puedo ser un alma caida muy
insignificante y descalificada, pero ellos estén si-
guiendo las instrucciones de Srila Guru Maharaj. El
me encargd su mision y odo el mundo sabe esto, y
cuando Guru Maharaj dijo que ‘este hombre es cali-
ficado y serd capaz de continuar mi sucesién’, yono
pude negarme. Pero aunque no siento que tenga
tales calificaciones, (mi descalificacién) no se
percibe, ya que tengo muchos amigos que son califi-
cados devotos de Srila Guru Maharaj y Srila Swami
Maharaj, ellos saben qué es qué y pueden convertir
a un cuervo en Garuda. Estoy muy endeudado con
todos ustedes. Me estin dando mucho respeto, me
estdn dando todo, mas ;qué puedo darles yo a us-
tedes? No tengo nada para darles. Srila Swami
Maharaj les ha dado tanto, y Srila Guru Maharaj les
ha dado atn mas. Por el bien de las almas condi-
cionadas, Srila Swami Maharaj hizo muchos arre-
glos para la prédica de la Conciencia de Krsna y
Guru Maharaj otorg6 sustento.

Es una especial concepcion mia de ambos Gurus
que uno es Avatara (Encarnacién) y el otro es
Avatari (Origen de Todas las Encarnaciones).
Realmente, Mahaprabhu vino como Yugavatara, y
Srila Swami Maharaj vino como predicador del
Yugavatara., Pero dentro de Mahaprabhu habfa otra
Forma. Asf, en una manera similar puedo ver a



Srila Swami Maharij y a Srila Guru Maharij: una
Forma como un Avatara y otra como Avatari.
Todos ustedes saben que Guru Maharaj nos dio el
concepto més fino y Srila Swami Maharaj hizo
todos los arreglos. El arregld los recipientes de la
Concienda de Krsna: hizo el suelo, preparo el te-
rreno y planté la semilla; otorgé la oportunidad. Y
Guru Maharaj dio muy buen sustento. Esta es mi
idea, y considero que tengo en ambos a mi Siksa y
Diksa Gurus. Pero esto es algo externo o mas bien
general. El significado interno es ain més profun-
do. Sin duda habra unos pocos que puedan negar-
lo, pero la mayoria de las almas afortunadas obten-
dran o ya habran obtenido, esa riqueza de la
Condiencia de Krsna.

Ahora el canto del Hare Krsna Mahamantra esta en
todas partes del mundo. ;Quién lo conocia antes?
¢{Quién sabfa de los Nombres de Mahaprabhu
Chaitanyadev, Nityananda Prabhu, el Paficha-
Tattva y Radha-Krsna, antes de Srila Swami
Maharaj? Nadie sabfa nada acerca de Ellos. En esta
manera los devotos son muy afortunados. Ahora
no solo saben acerca de Ellos, sino que también Les
estan entregando sus vidas. Srila Guru Maharaj
acostumbraba mencionar una cancién de Vasudev
Ghosh,

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

“Si Gauranga Mahaprabhu no hubiera aparecido en
este mundo, ;como hubieramos podido compren-
der la posicion de Sri Sri Radha-Krsna y Su Prema,
esa Belleza y Amor Supremos? Nunca nos
hubiéramos enterado de ello”.

En esta forma somos muy afortunados que ahora
hemos obtenido esta concepcién; puede que no ple-
namente, puede ser sélo un porcentaje, pero real-
mente eso es suficiente para la diminuta alma. Eka
bindu jagat dubay,

tan s6lo una gota de tal misericordia y Krsna-prema
puede inundar el mundo. Ellos nos han entregado
eso y por su misericordia nos estamos iluminando y
estamos tratando de practicar la Conciencia de
Krsna. La Conciencia de Krgna es la mas profunda
concepcién de la Forma de Dios. Podemos oir de
muchas, muchas Formas del Sefior, pero en la
Suprema Personalidad de Dios, Sri Krsna, Su Amor,
Belleza, Efulgendia, todo, essuperlativo y supremo.
Y este conocimiento ha sido dado a este mundo por

Srila Guru Maharaj y Srila Swami Maharaj.

Yo también me considero muy afortunado de haber
tenido su misericordia y, desde mi juventud, fueron
muy misericordiosos y afectuosos conmigo. He
recibido mucho de ellos, y por eso estoy siempre
alerta de cémo servirlos y también de cémo puedo
servir a los devotos. Su concepcién era Servicio a
los Vaisnavas, Servicio a Sri Sri Guru-Gauranga-
Gandharvva-Govindasundar y Su Misién. Este era
el deseo de Guru Maharaj. Cuando daba iniciacion
a un buscador sincero, y le preguntaban qué
Servicio él deseaba de ellos, Guru Maharaj siempre
respondia, “Sirva a las Deidades, los devotos y el
Sri Chaitanya Saraswat Math”. El Servicio a los
Vaisnavas y a Sri Sri Guru-Gauranga es la meta de
nuestra vida, y a través de eso lograremos todo: Sri
Sri Radha-Krsna y Sus Pasatiempos en Vrmdavan.
Aunque desde aquf no podemos ver y sentir tales
cosas, cuando en forma apropiada sirvamos al Guru
y al Vaisnava, lo obtendremos todo. Esta era su
concepcion y, en la forma mas fina, ellos nos han
dado muchas cosas. Todo el mundo dio mucho
respeto a la concepcién de Guru Maharaj, y le
entregd la mas alta posicidn. No sélo los discipulos
de Srila Bhakti Siddhanta Saraswati Goswami
Thakur, sino que él mismo otorgd a Srila Guru
Maharaj una posicién extremadamente alta. Asf,
naturalmente muchos de sus hermanos espirituales
fueron muy afectuosos con él y también le otor-
garon tal alta posicién .

El ultimo dia antes de que Srila Bhakti Siddhanta
Saraswati Goswami Thakur quisiera dejar este
mundo, él llamé a sus mas intimos asociados, y
cuando ellos se reunieron en su cuarto le ordené a
Srila Guru Maharaj que cantara, Sri-Ripamaiijari
pada, sei mora sampada, sei mora bhajana-piijana.
Guru Maharaj no estaba en el cuarto en ese momen-
to y SrilaBhakti Siddhanta Saraswati dijo, “Llamen
a Sridhar Maharij”. En ese entonces Guru Maharaj
estaba haciendo ronda nocturna en el cuarto de
Srila Siddhanta Saraswati Goswami Thakur. Todo el
mundo hacia turnos de dos horas y Guru Mahar3j
tomo el horario mas dificil para su ronda, que era el
de las dos a las cuatro de la mafiana. Todos sentian
suefio a esa hora y Guru Maharaj la aceptd para su
turno. Después de las cuatro de la mafiana cuando
el hombre del préximo turno habia venido, Guru
Maharaj se iba a descansar por un rato. El no dor-
mia en ese momento sélo descansaba, porque den-
tro de una hora empezarfa el arati y todos solfan
juntarse alli. Asi, cuando estaba descansando de
esta manera, vino la llamada de Srila Bhakti



Siddhanta Saraswati Goswami Thakur. Guru
Maharaj acudi6 allf y su Gurudeva le orden¢, “Oh
$ridhar Maharaj, cante Sri-Riipamanjari pada, sei
mora sampada”. Cada uno sabfa que Srila Bhakti
Siddhanta Saraswati dejarfa el mundo y asi todos
permanecfan muy atentos. Guru Mahar3j no pudo
cantar muy bien porque él era timido y de alguna
manera dudé en cantar esa elevada cancién. En ese
tiempo, Sri Kufijabihari Vidyabhiisana Prabhu, el
secretario de la Gaudiya Math (més tarde Srimad
B.V. Tirtha Maharaj), era el lider en la adminis-
tracién; él sefial6 a un cierto Brahmachari que podia
cantar muy bellamente y le inst6 a que cantara en
vez de Guru Maharaj. Por supuesto, era su derecho
. dirigir quien podfa cantar, €l era un intimo sirviente
de Prabhupada y era el secretario. Pero
Prabhupada se rehus6. Cuando ese Brahmachari
Prabhu comenzé a cantar, Prabhupada dijo: “No
quiero ofr el tono de la cancién, Sridhar Maharaj
debe cantar”. Todos estaban muy sorprendidos.
Guru Maharaj también estaba muy ansioso, pero
comenzd a cantar, y tras completar la cancién
Prabhupada dijo: “Estoy feliz”. Entonces ordené a
otros cantar algunas canciones como tuhu daya-
sagara tarayite prani, y otras. Pero desde ese dfa,
todos los hermanos de Guru Maharaj dijeron
muchas veces, y yo lo escuché de ellos directa-
mente, “Nosotros no habfamos visto antes como la
transmision de corazén a corazon era posible, pero
ese dfa vimos como Prabhupadda transmitié su
poder de la Ripa-nuga Sampradaya (a Guru
Maharaj)”. Después de eso, todo el mundo dio un
elevado respeto a Guru Maharaj como un
Sampradiya Acharyya de la Linea Riipanuga.

En ese tiempo habfan muchos sannyasis y grhastas
sumamente exaltados y altamente calificados que
eran discipulos de Srila Bhakti Siddhanta Saraswati
Goswami Thakur. Por supuesto, también habfan
muchos brahmacharis. Después de la partida de
Srila Bhakti Siddhanta Saraswati Goswami Thakur
Prabhupada muchos de tales exaltados discipulos
brahmachiris y grhastas tomaron sannyasa de Srila
Guru Maharaj.

Srila Swami Maharaj también querfa tomar san-
nyisa de Srila Guru Mahiraj, y se acercé a él para
ello. Pero su amistad era muy cercana y Guru
Maharaj conocfa toda la historia de su familia.
Después de todo, ellos vivieron juntos practica-
mente como la misma familia por mucho tiempo.

Asf, Srila Guru Maharaj dijo que si él le daba san- -

nyasa inmediatamente y si como resultado de eso
surgfan problemas, tendria que llevar a cuestas

alguna responsabilidad ante la familia de Srila
Swami Maharaj. Si esto llegaba a suceder eso le
harfa sentir muchos inconvenientes. Aconsejé a
Srila Swami Maharaj que primero fuera a Vrndavan
y esperara por unos seis meses. Pero Srila Swami
Maharaj dijo, “iNo, no tengo tiempo. Necesito san-
nyasa inmediatamente, después de eso iré!”
Entonces Srila Swami Maharaj dijo que su hermana,
Srimati Bhavatarini Didi, ya le habfa prometido
cuidar de su familia. Ella le habfa dicho, “Dada,
acepta sannyasa. Los negocios no son tu vida, ti
no puedes hacer negodos. iSal y predica!” Ella le
dio la esperanza que de alguna manera cuidaria de
su familia. Pero debido a que Srila Guru Maharaj y
Srila Swami Maharaj eran amigos intimos muy
queridos, Guru Maharaj dudé. Pero cuando él
insisti6, Guru Maharaj dijo: “Yo le di sannyasa a
Srila Kesava Maharaj, asf si quieres sannyasa de my,
puedes tomar el mantram de él y eso serd también
muy bueno, no hay problema”.

El Origen del Nombre Bhaktivedanta

Entonces Srila Swami Maharaj pregunté que nom-
bre tomarfa y Srila Guru Maharaj dijo,
“Bhaktivedanta, este es tu nombre, y puedes tomar
cualquier titulo junto con éste”. Ese nombre tam-
bién se lo habfa sido dado Srila Guru Maharaj pre-
viamente. En esta forma Srila Guru Maharaj era
muy exaltado en la Sampradiya de Srila Bhakti
Siddhanta Saraswati Goswami Thakur, y todo el
mundo le daba mucho honor. No solamente eso,
sino que si hab{a algtn disturbio en la Sampradaya
o si alguién tropezaba con algin asunto particular-
mente dificil, inmediatamente venfan ante Srila
Guru Maharaj para consultarle y luego segufan sus
consejos. De hecho, practicamente todos los her-
manos prominentes de Srila Guru Maharaj tomaron
sannyasa de él tras la partida de Srila Bhakti
Siddhanta Saraswati, y aquellos que no lo hicieron
tomaron el consejo de Guru Maharjj relativo a la
persona apropiada de quien podfan tomar san-
nyasa, de manera que el honor apropiado su
Sannyisa-guru serfa preservado. Srila Madhava
Maharaj también era una personalidad muy exalta-
da. El dijo a Guru Maharaj, “Después de
Prabhupada, ti eres mi Guru”. Aunque Srila Guru
Maharaj no le dio sannyasa, él le pidi6, “Aun asf
pienso que ti eres mi Sannyasa-guru, pero aunque
no me des sannyasa, dime el nombre”. Y Guru
Maharaj le dio dos propuestas, una de las cuales era
Sri Bhakti Dayita Madhava, que él acept6. Entonces
Srila Madhava Mahar3j le dio a Guru Maharaj com-
pletas dandavats (Postradas obediencias) y fue a



tomar sannyasa de otro sannyasi. Todos los devo-
tos eran muy exaltados en la época de Srila Bhakti
Siddhanta Saraswati Prabhupada, pero después de
su partida todos ellos dieron maximo honor y
respeto a Srila Guru Maharaj como su Guru.

Guru Maharaj era muy firme en la mas profunda
concepcién de la Rupanuga Sampradaya, y por eso
todos le dieron mucho respeto, pero él nunca estaba
ansioso de recibirlo. Aun asi, ellos siempre se lo
dieron. Guru Maharaj no iba a ninguna parte, pero
todos venfan a verlo y siempre se sentian muy satis-
fechos. Por ejemplo, Srila Goswami Maharaj
sostenfa una posicién muy alta en ese momento, y
en una conferencia que dio, la cual yo grabé, dijo,
“Estamos muy entusiastas de predicar la
Conciencia de Krsna, y cuando estamos predicando,
tenemos de tiempo en tiempo la ansiedad de cono-
cer la opinién de Srila Sridhar Maharaj acerca de
nuestra prédica. Estamos ansiosos de conocer cémo
él considera nuestra prédica. Si él piensa que esta
bien, entonces jsentimos que obtenemos el doble de
energfa!”

Cuando un leén camina, después de un rato mira

atrds. Luego va maés lejos y de nuevo mira atrés.
Esa es la naturaleza del le6én. Esto se llama
sithhavalokanam en sénscrito. Asi en efecto, Srila
Goswami Maharaj estaba diciendo, “Estamos predi-
cando con toda nuestra energfa, pero luego
miramos atrds para ver ‘;qué piensa Srila Sridhar
Maharaj acerca de esto?”, entonces él afiadia, “Este
es el sentimiento de todos nosotros hoy dia en este
encuentro”.

Srila Swami Maharaj, después de una gira mundial,
cuando volvia a India, siempre se encontraba con
Srila Sridhar Maharij. Cuando describfa los even-
tos y resultados de su gira, Guru Maharaj se ponia
muy feliz de ofr y Srila Swami Maharaj también
estaba muy feliz que “todo est4 siendo aceptado
por Srila Sridhar Maharaj”. Ellos tuvieron muchas
discusiones en los puntos mas finos de la concep-
cién de Krsna. Estas discusiones fueron muy ele-
vadas y soy afortunado porque tuve la oportunidad
de ofrlas. Ellos también fueron muy afectuosos con-
migo. Es natural. Nosotros éramos unos pocos
brahmacaris, y yo permanec{ con Guru Maharaj
todo el tiempo, asf automédticamente ellos me
dieron su afecto. En mi juventud estuve con Srila
Swami Maharaj en su casa y estaba a cargo de la

filial del Srl Chaitanya Saraswat Math alli. en el 7
de la Sita Kanta Banerjee Lane. Y Srila Guru
Maharaj me ordené aprender el Bhagavad-gita con

Srila Swami Maharaj siempre que Guru Maharaj se
encontraba fuera de Calcuta. Guru Mahdraj tam-
bién me envié a predicar con él muchas veces. No
solamente eso, yo solfa ir a predicar tienda por tien-
da en el Bara Bazaar, pero en ese tiempo no habfa
libros para distribuir. Srila Swami Maharaj me dijo,
“Distribuya esta revista, De Vuelta al Supremo”. El
habia publicado dos o tres ediciones, pere debido a
la falta de fondos no lo pudo continuar. Asf, tenia
una gran cantidad almacenada en su cuarto.
;Quién la distribuirfa? No habia nadie. Asf, cuando
me junté, Srila Swami Maharij me dijo, “Toma las
revistas De Vuelta al Supremo y distribiyelas de
puertaen puerta”. Y de esa manera yo fui el primer
distribuidor de la revista De Vuelta al Supremo.

Asf la riqueza ha venido a mi de muchas maneras.
Riqueza significa, el afecto de los Gurus. Tal vez yo
sea muy descalificado. Ni siquiera he estudiado en
el colegio. Yo era un chico malcriado. El profesor
me golpeaba casi todos los dias, y yo permanecia
fuera. De esta manera, no hubo mucho adelanto en
la escuela. No tengo miedo. Muchos son temerosos
de invitar las preguntas, pero yo siento que es muy
bueno para mi, si alguien me hace preguntas. Es
por la misericordia de Guru Maharaj y los
Vaisnavas. Siempre estoy declarando, “Las pregun-
tas son muy buenas para mf, ustedes pueden hacer
cualquier pregunta acerca de la Conciencia de
Krsna”. No tengo miedo porque he escuchado
desde hace mucho tiempo a Guru Maharaj y por
tanto alguna idea ha crecido en mi, y por la miseri-
cordia de ellos cualquier cosa que no sepa también
vendrd a mi. Como el inglés. jAhora puedo hablar,
pero mi amigo aquf recuerda muy bien los dfas
cuando viajamos juntos en un tren y no pudimos
hablar ni siquiera una sola palabra el uno al otro!
Pero ahora yo puedo hablar....

Por la misericordia de Srila Guru Maharaj, después
que Srila Swami Maharaj partié, Guru Maharaj
acept6 sus sirvientes y seguidores en muchas for-
mas. El era un amigo muy cercano y afectuoso de
Srila Swami Maharaj, y esa es la razén por la cual
tras la partida de Srila Swami Maharaj acept6 a sus
seguidores, a sus asociados, y trat6 de continuar el
movimiento de Conciencia de Krsna felizmente. Y
ahora, como ustedes pueden ver, estd continuando.




MAHAPRABHU APARECE EN NUESTROS CORAZONES

por

éripid Bhakti Pavana Janardan Maharaj

Tomado de la revista Sri Vaisnava Tosani, Vol 6 #1,
Marzo-Abril 1997, publicada en Santa Cruz, Estados
Unidos.

nadiya-udoyagiri, pirnachandra gaurahari,
krpa kori’ hila udoya
papa-tamo haila nasa, tri-jagatera ullasa,
jaga-bhari’ hari-dhvani hoya
(Sri Chaitanya-charitamrta, Adi-lila 13.98)

“Por Su misericordia sin causa, la luna llena,
Gaurahari, surgi6 en el Distrito de Nadia, al cual se
lo compara con Udoyagiri, donde el sol se hace visi-
ble primero. Su aparicién en el cielo disipa la
oscuridad de la vida pecaminosa. Los tres mundos
se llenan de regocijo y resuenan con el Santo
Nombre del Sefior”.

El Mismo Sri Chaitanya
Mahaprabhu mostré cémo
hemos de recibir al Sefior en
nuestros corazones cuando
realizé Su pasatiempo de
limpiar el templo de
Gundicha. El Sefior, junto
con Sus devotos, limpié el
templo meticulosamente, en
anticipacién a la llegada del
Sefior Jagannatha;
Mahéaprabhu en ciertos
momentos utilizé6 Su propia
ropa y Sus lagrimas para
limpiar el templo.

Srila Bhakti Siddhanta
Saraswati Thakur ha co-
mentado que Mahéaprabhu
demostré personalmente
cé6mo se debe recibir al
Sefior en un corazén puro y
apacible. En el Bhagavad-
gita, Sri Krsna declara que El esté en el corazén de
cada ser viviente y que por Su sola misericordia uno
puede ser bendecido con la facultad de recordarlo,
con el conocimiento de la relacién eterna de uno
con el Sefior y con la indiferenda hacia la existencia
material. Aunque la residencia natural del Sefior es
en nuestro corazon, aun asi debemos li{!ﬁpiarlo y

eliminar la contaminacién que hay dentro de él, si
hemos de recibir apropiadamente al Sefior en la
simhasana, o el altar de nuestro corazén, y vamos
adorarlo verdaderamente.

A veces en la casa de los adoradores profesionales,
se mantiene una Deidad en un altar y se la exhibe,
frecuentemente con la esperanza de reunir dinero.
Tal tipo de “Devocién” lucrativa y calculada no es
algo nuevo; existe desde el comienzo del tiempo y
sélo es algo que parece Devocién, el disfraz asumi-
do por los practicantes externos de todas las reli-
giones. Aun el mismo Cristo tuvo que sacar a los
explotadores de las mismas gradas del tempio.

Hemos escuchado que una vez un orador profe-
sional dio un discurso de
bhagavat-saptaha, o un
programa para recitar el
Srimad-Bhigavatam
durante siete dias, imitando
a la divina conversacion
entre Maharaj Pariksit y
Sukadeva Goswami.
Después que el orador pro-
fesional habia terminado y
se habfa ido, Gaura Ki$ora
Das Babaji pidi6 a un hom-
bre que limpiara el lugar
donde el programa se habfa
llevado a cabo con estiércol
de vaca. Incrédulo, ese
hombre le pregunté por
qué, pues allf se habfa
hablado el Bhagavatam.
Gaura Ki$ora Das Babaji
replicé, “;Escuché usted el
‘Bhagavatam? Yo sélo
escuché taka, taka, taka
(dinero, dinero, dinero)”.

Srila Bhaktivedanta Swami Prabhupida, citando el
comentario de Srila Saraswati Thakur, ha descrito la
contaminacién que puede acumularse en nuestro
corazén. Esta puede venir en la forma de kuti-nati
(mania de criticar y conducta diplomatica no dignas

de un Gaudiya-vaisnava), pratisthasa (el deseo de
nombre y fama), jiva-himsa (conducta cruel y trato



insensible hacia los demés), nigseddhachara (aceptar
cosas no sancionadas por el Sastra), kima (lujuria)
y pija (un deseo excesivo de ser adorado por los
demés, el cual puede finalmente conducirlo a uno a
ser coronado como un Achiryya).

Srila Bhakti Raksak Sridhar Dev-Goswami Maharij
revel6 una vez que aun una adiccién o las activi-
dades ilfcitas pueden no ser tan perjudiciales para
el avance espiritual de uno como abrigar deseos por
kamini (el disfrute o explotacion de otros para la
propia satisfaccion mundana de uno), kanak
(dinero) y pratistha (nombre y fama). “Estos son
nuestros verdaderos enemigos”, declaré.

Por supuesto, se nos ha advertido en el Srimad-
Bhagavatam que se deben evitar cinco actividades,
si vamos a guardamos de los efectos perjudiciales
de Kali-yuga. Ellos son dyutar, juegos de apuestas
o diplomacia; panam, intoxicacion; striyah, rela-
ciones sexuales ilicitas; siina, matanza de animales
O comer carne; y jata-ripam, acumulacién de
riqueza destinada a proveerlo a uno de toda clase
de facilidades mundanas.

Sin duda se nos ha advertido sobre estas activi-
dades, pero habiendo escuchado y repetido por
tanto tiempo co6mo hemos de evitar la conducta
ilicita, uno también debe considerar el ejemplo
dado por Mahaprabhu en la limpieza del templo de
Gundicha, o sea tener cuidado de purificar el
corazén de uno y no volverse complaciente con las
trampas externas de la Devocién. Si unonolleva al
corazoén las ensefianzas de Mahaprabhu, seré dificil
oontinuar manteniendo aun los requisitos previos desti-
nados a permitirle comenzar la practica de la
Devocién.

En el verso del Chaitanya-charitamrta, nadiya-
udoyagiri, pirnachandra gaurahari, Srila Krsna
Das Kaviraj Goswami comienza la hermosa descrip-
cién poética del descenso de Mahaprabhu a este
muy afortunado mundo. En el Gaura-Piarnima, el
dfa de luna llena en que apareci6é Sri Chaitanya
Mahaprabhu, yo he escuchado de nuestro Divino
Guardién, Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-
Goswami Maharaj, cantar, con la asamblea de devo-
tos cantando en respuesta, los versos que describen
la aparicion de Mahaprabhu. Todos danzan en
forma entusiasta y los devotos levantan el 4nimo
extiticamente tocando mrdangas y karatalas. Con
Srila Govinda Maharaj presente, los devotos se
ponen tremendamente extaticos y el templo com-
pleto, el Nath Mandir, retumba con el Prema-

Sankirttan revelado en el mas hermoso Dham, la
Morada de los Pasatiempos eternos de
Mahaprabhu. Al orar somos transportados a Sri
Navadwip Dham , al refugio del Sri Chaitanya
Saraswat Math, el lugar de los Divinos Pasatiempos
de Srila Guru Maharaj, con la luna llena de Gaura-
Parnima sobre nuestras cabezas y los devotos invo-
cando la presencia del Sefior a través del Sarikirttan
y sus oraciones, como lo hicieron Sri Adwaita
Acharyya y Haridas Thakur (y Bengala toda), para
proclamar el advenimiento del Sefior.

No podemos comenzar a enterder nuestra ilimitada
buena fortuna. Los seguidores de Sri Chaitanya
Mahaprabhu hemos sido bendecidos por nuestro
eterno bienqueriente, Srila Riipa Goswami mismo,
quien ha invocado bendiciones sobre nosotros en
estas palabras:

anarpita—charimh chirat karunayavatirnah kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasarh svabhakti-
$riyam
harih purata-sundara-dyuti-kadamba-sandipitah
sada hrdaya-kandare sphuratu vah $achi-nan-
danah
(Sri Chaitanya-charitamrta, Adi-lila 1.4)

“"Pueda ese Sefior, Quien es conocido como el hijo
de Srimati Sachidevi, estar situado trascendental-
mente en el lugar més interno de tu corazoén.
Resplandeciente con el radiante oro fundido, El ha
descendido en la era de Kali por Su misericordia sin
causa para otorgar lo que nunca antes ninguna
Encarnacién ha ofrecido: la absorcién mas sublime
en el Servicio Devocional en ujjvala-rasa, amor
conyugal”. En esta manera venimos bajo el refugio
de Sri Chaitanya Mahaprabhu, Quien es Krsna
enriquecido y cubierto con el humor de Srimati
Radharani. Por Su misericordia, los verdaderos
seguidores de Srila Riipa Goswami son bendecidos:
sada hrdaya-kandare sphuratu vah $achi-nandanak;
pueda ese Divino Sefor, Sri Chaitaya Mahaprabhu ser
revelado en el centro de su corazoén.

Hemos recibido tanta gracia desde arriba, las bendi-
ciones de nuestros Divinos Guardianes, quienes nos
han dado una gran esperanza. Ellos nos han dado
el Suddha-nama, el Santo Nombre, el cual tiene el
poder de limpiar el corazén y extinguir la hoguera
de la existencia material. Ellos nos han mostrado
cémo recibir al Sefior en nuestro corazén. Por su
misericordia pueda ese resplandeciente Sefior
Dorado aparecer en nuestros corazones puros y
residir ahf por siempre.
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EL LUGAR DONDE NO HAY TEMOR
Una explicacién de Ia cancién Bhajahuiii re mana de Sri Govinda Das
por
Su Divina Gracia Srila A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada

Tomado de la revista Sri Vaisnava Tosani, Vol 1 turbada, si nos est4 arrastrando hacia
#6, Nov-Dic 1992, publicada en Santa Cruz, algtin otro lado, entonces es muy dificil
Estados Unidos. concentrarse en cualquier asunto. Esto es
préctico. Por lo tanto, el sistema de yoga se
propone controlar la mente. Es un proceso

(1) mecanico para controlar la mente, debido a

bhajahu re mana $ri-nanda-nandana- que sin una mente serena nadie puede
abhaya-caranaravinda re hacer ningin progreso espiritual. Pero
durlabha manava-janama sat-sange nuestro sistema Vaisnava consiste en ocu-
taroho e bhava-sindhu re par la mente directamente en el Servicio
Devocional de manera que no pueda

2 salirse del campo del Servicio. Ese es nue-

$ita atapa bata barigana stro sistema y es practico. Si concentramos

e dina jamini jagi re nuestra mente en los Pies de Loto de
biphale sevinu krpana durajana Krsna, $ravanam kirttanam visnoh
capala sukha-laba lagi‘ re smaranam pada-sevanari, luego automati-
camente la mente estaré bajo control. Los

(©) yogis tratan artifidalmente de controlar la

e dhana, yaubana, putra, parijana mente, pero fallan. Hay muchos ejemplos
ite ki ache paratitire de grandes, muy grandes yogis que han

kamala-dala-jala, jivana talamala
bhajahun hari-pada niti re

(4)

Sravana, kirttana, smarana, vandana,
pada-sevana, dasya re
pujana, sakhi-jana, atma-nivedana
govinda-dasa-abhilasa re

Este era uno de los bhajans favoritos de Srila
Prabhupada y en muchos de los programas
Srila Govinda Maharaj lo suele cantar.

Esta es una cancién compuesta por el poeta
Govinda Dasa. El se esta dirigiendo a su
mente debido a que, después de todo, ten-
emos que trabajar con la cooperaciéon de
nuestra mente. Si nuestra mente esta per-
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caido. Asi, no es posible que halgo que se
ha hecho en forma artificial pueda ser per-
fecto. Por lo tanto, sistema de control de la
mente quiere decir que usted debe dar a su
mente una ocupacion mejor. Esta es la
dencia o el secreto del éxito. De esta man-
era, Govinda Dasa estd tratando de fijar la
mente en los Pies de Loto de Krsna, a los
cuales se los conoce como abhaya-carana.
Abhaya significa el lugar donde no hay
temor. De la misma manera como deposi-
tamos nuestro dinero en un banco confi-
able porque pensamos que ahl no hay
temor de perderlo. Eso se llama abhaya,
sin ningin temor, y carana quiere decir
pies de loto.

Asi, Govinda Dasa le esta aconsejando a
nuestra mente, hu’ re mana, “Mi querida
mente”. Bhajahu’ re mana. Bhaja signifi-

ca estar ocupado en el Servicio Devocional.
Bhajahi re mana $ri-nanda-nandana, en el
Servicio de Krsna, el hijo de Nanda. Hay
muchos, muchos Krsnas, pero nosotros
estamos interesados en un Krsna en parti-
cular, Quien aparece como el hijo de
Nanda Maharaj y como el hijo de
Vasudeva. Por lo tanto, para que nosotros
idetifiquemos a una persona en particular,
él dice su nombre, el nombre de su padre,
entonces esa persona queda perfectamente
identificada. De esta manera, él dice, §ri-
nanda-nandana. Bhajahu re mana sri-
nanda-nandana-abhaya-caranaravinda re.
Sus Pies de Loto son seguros. Tomemos
refugio en ellos. Hay muchos $lokas acer-
ca de esto en el Srimad-Bhigavatam.

Samasrita ye pada-pallava-plavam
mahat-padam punya-yaso murareh
bhavambhudhir vatsa-padam param
padam
padam padam yad vipadar na tesam
(Bhag. 10:14:58)

La creaciéon material completa esta des-
cansando bajo los Pies de Loto de Krsna.
Asi, si tal gigantesca creacién puede des-
cansar ahi y yo soy un insignificante y
diminuto ser viviente, si tomo refugio en
los intrépidos Pies de Loto de Krsna,
entonces mi seguridad est4 garantizada.
Bhajaha re mana s$ri-nanda-nandana-
abhaya-caranaravinda re.

Durlabha manava-janama sat-sange taro-
ho e bhava-sindhu re. Durlabha quiere
decir que esta forma humana de vida se
obtiene muy raramente. Durlabha mana-
va-janama. Asi que para fijar nuestra
mente en los Pies de Loto de Krsna, es
necesario que vivamos en la Asodiacién de
Devotos. Sino vivimos en la Asodacién de
Devotos y tratamos de fijar nuestra mente
en los Pies de Loto de Krsna de manera



independiente, eso no serd posible. Sera
muy dificil. Por lo tanto, él dice sat-sange,
en la Asociacién de Devotos. Taroho e
bhava-sindhu re. El verdadero propésito
de la vida es cruzar sobre el océano de la
ignoranda. Si fijamos nuestra mente en los
Pies de Loto de Krsna en la Asodacién de
Devotos, podremos cruzar muy facilmente
el océano de la ignorancia, la existencia
material.

Entonces ;cual es mi tarea actual? Mi tarea
actual es sita atapa bata barisana e dina
jamini jagi re. Mi ocupacién material es
tal que no me importa el frio severo. No
me importa el calor ardiente. No me
importa que me pateen. Trabajo ardua-
mente dia y noche. Sita atapa bata
barisana e dina jamini jagi re. Y ;para
qué? Biphale sevinu krpana durajana,
para el servicio de krpana durajana.
Krpana durajana significa intrusos, la asi
llamada socdedad material, amistad, amor,
etc. Ellos son realmente intrusos. No
pueden darme una vida de verdadero
avance espiritual. Pero estamos ocupados
en el servicio de la sociedad, la amistad, el
amor, los nacionalismos, el socialismo, etc.
Tenemos varias ocupaciones, pero eso es
biphale. Biphale quiere dedr sin ningiin
provecho. El resultado sera que yo he crea-
do un derto tipo de mentalidad con el fin
de proteger los asi llamados pais, sociedad
y familia. Y en el momento de la muerte,
tendré que aceptar un cuerpo de acuerdo a
mi mentalidad. De esta manera la gente
esta aceptando tantos medios abominables
para llevar a cabo sus asuntos de socedad,
amistad y amor.

El efecto es que estan desarrollando un tipo
de mentalidad que no es humana y en su
préxima vida veran las consecuendias, al
ser forzados a aceptar un cuerpo de acuer-
do a esa mentalidad. Por tanto, se dice,

krpana durajana. Krpana significa avaro.
Esto no nos dara ninguna inteligencia,
ninguna iluminacién de la verdadera
necesidad de mi vida, pero aun asi estamos
ocupados en el servicio de tales durajanas,
intrusos.

Biphale sevinu krpana durajana capala
sukha-laba lagi’ re. Hay una pequeiia feli-
cidad, de otro modo, ;co6mo puede un
hombre trabajar tan duro dia y noche? Esa
felicidad es el placer sexual, el cual es
capala, fluctuante. Esa felicddad es como
una gota de agua en el desierto. El desierto
requiere agua, pero si usted coge un poco
de agua y la desparrama a su alrededor,
icual es el valor de esa agua?
Similarmente, nosotros estamos anhelantes
de felicdidad eterna. ;Qué nos darédn esta
sodedad, los amigos y el amor? I asi, sim-
plemente estamos desperdidando nuestro
tiempo con el fin de obtener felicidad de
esta asi llamada forma de vida matenalista,




manteniendo la sociedad, la amistad y tan-
tas otras cosas. Simplemente desperdician-
do el tiempo, biphale. Biphale quiere
decir sin ningin resultado. Biphale sev-
inu krpana durajana capala sukha-laba
lagi’ re.

“No importa, yo disfrutaré personalmente.
Tengo una vida por delante. Puedo ganar
dinero. No me importa mi familia”.
Realmente esto esta sucediendo en este
mismo momento. A nadie le importa su
familia, pues estan ocupados solamente en
mantenerse a si mismos, utilizando sus
jovenes vidas en tantas actividades para
producir dinero. Asi, el poeta Govinda
Dasa esta advirtiendo, “Mi querida mente,
acepto que ahora tienes tu juventud y
puedes disfrutar”. Entonces dice, e dhana,
yauvana, putra, parijana ithe ki ache
paratiti re, “;Piensas que hay algun tipo de
felicidad verdadera o trascendental en esta
acumulacion de riqueza al ganar dinero y
en esta juventud que te permite disfrutar
de la sociedad, la amistad y el amor (e
dhana, yauvana, putra, parijana)?” Ithe ki
ache paratiti re. Es como una gota de agua
sobre una hoja de loto. Kamala-dala-jala,
jivana talamala. La existencia de esta agua
(sobre la hoja de loto) es fluctuante. Puede
caer en cualquier momento. Realmente,
todo este placer de la juventud o los nego-
cios para producir dinero pueden acabarse
en cualquier momento. Asi que usted no
puede creer o poner su fe en ese tipo de
felicidad. pero eso no es bueno porque se
puede terminar en cualquier momento.
Estas personas estdn ocupadas en construir
rascacielos, hacer balances bancarios, tener
carros a motor y en tantas otras cosas que
tratan de disfrutar, pero se estdn olvidando
que en cualquier momento se pueden
acabar. Asi, es como mantener agua sobre
una hoja de loto (kamala dala jala). No
permanece, es fluctuante, y puede caer en

cualquier momento. El ejemplo es muy
bello.

Por eso él esta aconsejando, “No haga esto,
no haga esto, no haga esto”, tantas cosas
negativas. Entonces la mente hara a
Govinda Dasa la siguiente pregunta,
“;Realmente, qué quiere que haga? Usted
me esta negando todas estas ocupaciones
materiales. De acuerdo, pero, ;cudl es su
propuesta positiva?” El dice, “Si, mi pro-
puesta positiva es esta: Sravana, kirttana,
smarana, vandana, pada-sevana, dasya re
pujana, sakhi jana, atma-nivedana govin-
da-dasa-abhilasa re. Este abhaya-
caranaravinda, Krsna, permiteme cantar
Tus glorias, Sravana kirttana. Permiteme
recordarte, servirte, ser tu amigo, per-
miteme ofrecerte todo lo que yo tengo.
Estos son mis deseos. Si ti, mi mente, bon-
dadosamente cooperas conmigo, entonces
yo lo podré hacer”.

De esta manera ésta es una cancién muy
instructiva, el resumen de la misién de la
vida humana. Alguien quien siga estos
principios, sera verdaderamente feliz en
forma trascendental.




23

VISITA DE UN SADHU AL ECUADOR

por
Madana Gopal Das y Rama Saran Das

Los devotos y amigos del Srila Sridhar Swami Seva
ASram tuvimos la oportunidad inestimable de
podernos asodar con un gran amigo y sirviente inti-
mo de Srila Bhakti Sundar Govinda Dev-Goswami
Maharaj. Durante unos dfas, en el mes de Julio de
este afo, Sripad Bhakti Pavana Janardan Maharaj
estuvo de visita en Ecuador por invitacién de Sri
Rija Rama Prabhu y Srimati Revati Didi, trayendo
alivio y sustento espiritual a nuestras vidas.

Sripad Janardan Maharaj es un discipulo iniciado
por Su Divina Gracia Srila A.C. Bhaktivedanta
Swami Maharaj Prabhupada. de quien también
recibié sannyasa en 1972. Durante varios anos fue
miembro del cuerpo de gobierno (GBC) de la insti-
tucion fundada por su Guru, la Sociedad
Internacional para la Conciencia de Krsna
(ISKCON). Después de la desaparicion de Srila
Prabhupada, busca refugio a los pies de loto de
Srila Bhakti Raksak Sridhar Dev-Goswami Maharaj,

el Guardian de la Devocién, en el Sri Chaitanya
Saraswat Math. En ese lugar y bajo la gufa de Srila
Sridhar Maharaj, es instruido acerca de las realiza-
ciones mas profundas y elevadas del Bhakti y tiene
la oportunidad de conocer a Srila Bhakti Sundar
Govinda Maharaj, quien mas tarde seria el sucesor
de Srila Sridhar Maharaj. Srila Govinda Maharaj
habia estado desde el comienzo acompaiiando fiel-
mente a la Misi6én de su Maestro, y en él Janardan
Mahiariaj pudo constatar la calidad de un devoto
genuino en la lfnea de la Ripanuga Sampradaya.
Esos afnos en la asociacién de estos dos grandes
Vaisnavas renuevan su entusiasmo y confianza en
el Servicio a Sri Chaitanya Mahaprabhu y a
Nityananda Prabhu. Actualmente Sripad Janardan
Maharaj apoya y coordina las actividades de la
Misién de Srila Bhakt Sundar Govinda Mahiraj en
Soquel, California, Estados Unidos.

Durante su estadia ‘en Quito, Janardan Mahar3j vio
con agrado que los devotos del Asram le hacian



recordar la modalidad de los devotos del Math en
Navadwip, en espedal por los bhajans conducidos
por Rdja Rima Prabhu y por el ambiente pacifico de
la atmésfera. Diariamente, en las mafanas,
Janardan Maharaj dio lecturas del Bhagavat-gita,
haciendo comentarios comparativos entre las ver-
siones de Srila Guru Maharaj y Srila Swami
Maharaj Prabhupada. En las noches se leyeron dis-
cursos de Srila Govinda Mahiraj con comentarios y
anécdotas sobre nuestro amado Gurudev por parte
de Jandrdan Mahirdj y Raja Rama Prabhu. Fueron
varios dfas de intensa actividad en los que incluso
se hizo un viaje de prédica a Ibarra, una ciudad a
poaas horas de Quito, en donde Janardan Mahar3j
recibi6, de parte de una sociedad esotérica y
humanista local, una placa recordatoria por su labor
misionera.

Un buen grupo de devotos y devotas habia estado
durante mucho tiempo esperando ansioso por la
misericordia de Srila Govinda Mahiraij, buscando
tener una conexién como sus discfpulos. Asf,
Sﬁpéd Bhakti Pavana Janardan Maharaj trajo esa
misericordia en nombre de Srila Govinda Maharjj y,
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como su Rtvik , su representante, otorg6 inicia-
ciones de Harinama y también en el Gayatri-
mantra. Esto llen6 de jubilo el ambiente del Srila
Sridhar Swami.Seva Asram, que recibi6 con una
linda fiesta a todos estos nuevos hermanos y her-
manas, en el dia de la desaparicién de Srila
Lokanath Goswami Prabhu.

Desde el primer dfa pudimos apreciar su presencia
en nuestro Aram, puesto que Maharaj con su entu-
siasmo y dedicacién acompaié a los devotos en
todos los programas, desde el mangala arati hasta
bien avanzada la noche, siempre entregéndonos
Kryna-kathi, leyendo las Escrituras, instruyendo a
los devotos, haciendo bhajan y déndole generosa-
mente su asociacién a quien la buscara. A la hora
de su partida se despidi6 con la promesa de volver
pronto a visitarnos y con su invitacién siempre fres-
ca a la Gran Fiesta del Servicio Devocional en la
linea de Srila Guru Maharaj y Srila Govinda
Maharaj, en donde habra abundante prasada (mi-
sericordia) para satisfacer plenamente nuestros
corazones.

OFRENDA DE VYASA-PUJA

PARA SRILA BHAKTI SUNDAR GOVINDA MAHARA]
por Vaisnava Charan Das A. y Priya Jita Devi Dasi

Danzan las estrellas en un mar de lotos y jazmines
adornando la corte celestial de Sri Krsna
que sonrie complacido en Su magnificencia
al contemplar el advenimiento de Su hijo predilecto.
Viniste al mundo como simple mortal
como nexo entre lo crefble e increfble
lo maravilloso y lo fantastico
entre el Sefior y nosotros los comunes.
Eres simbolo viviente de la humildad y el Servicio
doblegando con tu ejemplo y ensefianza
a la irreligiosidad que nos lleva a ciegas ante el des-
tino.

Lleno de pasiones, incertidumbres y necedades.
Ti eres nuestra tabla de salvacién en este mar
bravio.

De tus labios emanan tiernos y sensatos consejos.
Tu dulce figura demuestra la grandeza de tu alma.
Permite que nosotros, los més cafdos de esta tierra
podamos seguir bebiendo el néctar de tu compaiifa.
Te ofrecemos nuestras humildes reverencias con
todo nuestro corazdn.

Pidiendo por tu salud eterna,iC  Salvador de la
Humanidad!.
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