Madhya-Iila

Capitulo 1

Los pasatiempos medios y finales del Sefior Sri Caitanya

Mahaprabhu

En este capitulo se da un resumen de todos los pasatiempos que Sri
Caitanya Mahaprabhu realizé durante el periodo medio de Sus actividades,
asi como en Sus ultimos seis afios. De todo ello se habla en forma breve.
También se da una descripcion del éxtasis que experimenté Sri Caitanya
Mahaprabhu al recitar el verso que comienza con las palabras yah
kaumara-harah, asi como la explicaciéon de ese éxtasis que Srila Rapa
Gosvami presenta en el verso priyah so ‘vam krsnah. Por haber escrito ese
verso, Srila Rapa Gosvami fue particularmente bendecido por el Sefior.
También se enumeran los muchos libros que escribieron Srila Ripa
Gosvami, Srila Sanatana Gosvami y Srila Jiva Gosvami. Asi mismo, se narra
el encuentro entre Sr1 Caitanya Mahaprabhu, Srila Riipa Gosvami y Srila
Sanatana Gosvami en la aldea de Ramakeli.

VERSO 1

yasya prasadad ajfio 'pi
sadyah sarva-jiiatam vrajet
sa Sri-caitanya-devo me



bhagavan samprasidatu

yasya—de quien, prasadat—por la misericordia, ajiah api—hasta una
persona que carece de conocimiento; sadyah—de inmediato;
sarva-jiatam—pleno conocimiento, vrajet—puede obtener; sah—ese;
sri-caitanya-devah—Sefor Sri Caitanya Mahaprabhu; me—a mi;
bhagavan—la Suprema Personalidad de Dios; samprasidatu—que conceda
Su misericordia sin causa.

TRADUCCION

Hasta una persona sin conocimiento puede adquirir de inmediato
pleno conocimiento si recibe la bendicién de Sr1 Caitanya Mahaprabhu.
Por ello oro al Sefior que me conceda Su misericordia sin causa.

VERSO 2

vande Sri-krsna-caitanya-
nityanandau sahoditau
gaudodaye puspavantau
citrau San dau tamo-nudau

vande—ofrezco respetuosas reverencias; sri-krsna-caitanya—al Sefior Sri
Krsna Caitanya; nityanandau—y al Sefior Nityananda; saha-uditau—que
han aparecido al mismo tiempo; gauda-udaye—en el horizonte oriental de
Gauda; puspavantau—el Sol y la Luna juntos; citrau—maravilloso;
sam-dau—otorgando bendiciones; tamah-nudau—disipando las tinieblas.

TRADUCCION

Ofrezco mis respetuosas reverencias a Sri Krsna Caitanya y al Sefior
Nityananda, que son como el Sol y la Luna. Han aparecido al mismo
tiempo en el horizonte de Gauda para disipar las tinieblas de la
ignorancia y, de un modo maravilloso, otorgar bendiciones a todos.



VERSO 3

jayatam suratau pangor

mama manda-mater gati
mat-sarvasva-padambhojau

radha-madana-mohanau

Jayatam—itoda gloria a!; su-ratau—los mas misericordiosos, o apegados
con amor conyugal; parigoh—de alguien que es cojo; mama—de mio;
manda-mateh—necio; gati—refugio; mat—mio; sarva-sva—todo;
pada-ambhojau—cuyos pies de loto; radha-madana-mohanau—Radharani
y Madana-mohana.

TRADUCCION

jGloria a los misericordiosos Radha y Madana-mohana! Yo soy cojo y
descarriado; sin embargo, Ellos me dirigen, y Sus pies de loto son todo
para mi.

VERSO 4

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

divyat—brillante; vrnda-aranya—en el bosque de Vrndavana;
kalpa-druma—éarbol de deseos; adhah—debajo de; srimat—sumamente
hermoso; ratna-agara—en un templo hecho de joyas;
simha-asana-sthau—sentados en un trono; srimat—muy hermosos;
radha—Srimati Radharani; srila-govinda-devau—y  Sri Govinda-deva;
prestha-alibhih—por las compafieras mds intimas; sevyamanau—siendo
servidos; smarami—yo recuerdo.

TRADUCCION



En un templo hecho de joyas, en Vrndavana, bajo un arbol de deseos,
Sri Sri Radha-Govinda, servidos por Sus compafieras mds intimas, estan
sentados en un trono refulgente. Yo Les ofrezco humildes reverencias.

VERSO 5

Sriman rasa-rasarambhi
vamsivata-tata-sthitah
karsan venu-svanair gopir
gopinathah sriye 'stu nah

sriman —la forma mas hermosa; rasa—de la danza rasa; rasa-arambhi—el
iniciador de la melosidad; vamsi-vata—el famoso lugar conocido con el
nombre de Vams$ivata; fata—a orillas del Yamuna; sthitah—situado;
karsan—atraer; venu-svanaih—con los sonidos de la flauta; gopih—a todas
las gopis; gopinathah—el amo de todas las gopis; sriye—la opulencia del
amor y el afecto; astu—que sea; nah—sobre nosotros.

TRADUCCION

Que Gopinathaji, que atrae a las gopis con el sonido de Su flauta y que
ha dado comienzo a la muy melodiosa danza rasa a orillas del Yamuna,
en Vamsivata, sea misericordioso con nosotros.

VERSO 6

Jaya jaya gauracandra jaya krpa-sindhu
Jaya jaya Saci-suta jaya dina-bandhu

jaya jaya—jtoda gloria!; gauracandra—a Sri Caitanya Mahaprabhu;
Jaya—itoda gloria!; krpa-sindhu—al océano de misericordia; jaya
jaya—itoda gloria a Ti!; saci-suta—el hijo de Saci; jaya—itoda gloria a Ti!;
dina-bandhu—el amigo de los caidos.

TRADUCCION



jToda gloria a Sr1 Gaurahari, que es un océano de misericordia! iToda
gloria a Ti, oh, hijo de Sacidevi, pues Tt eres el tinico amigo de todas las

almas caidas!
VERSO 7

Jaya jaya nityananda jayadvaita-candra
Jaya srivasadi jaya gaura-bhakta-vrnda

Jaya jaya—itoda gloria!; nityananda—al Sefor Nityananda; jaya
advaita-candra—itoda gloria a Advaita Prabhu!; jaya—jtoda gloria!;
srivasa-adi—a todos los devotos, encabezados por Srivasa Thakura; jaya
gaura-bhakta-vrnda—itoda gloria a los devotos del Seiior Gaurasundara!

TRADUCCION
jToda gloria al Sefior Nityananda y a Advaita Prabhu!, y jtoda gloria a
todos los devotos del Sefior Caitanya encabezados por Srivasa Thakura!
VERSO 8

purve kahilun adi-lilara stitra-gana
yaha vistariyachena dasa-vrndavana

purve—anteriormente; kahiluri—he explicado; adi-lilara—del adi-lila;
stitra-gana—TIa sintesis; yaha—que; vistariyachena—ha explicado
detalladamente; dasa-vrndavana—Vrndavana dasa Thakura.

TRADUCCION
Hasta aqui he explicado en sintesis el adi-Iila [los pasatiempos
iniciales], que ya Vrndavana dasa Thakuracoment6 con todo detalle
VERSO 9

ataeva tara ami stitra-matra kailun
ye kichu visSesa, stitra-madhyei kahilun



ataeva—por lo tanto; tara—de eso; ami—yo; siitra-matra—solo la sintesis;
kailuri—hice; ye kichu—cualesquiera; visesa—aspectos especificos;
stutra-madhyei kahiluri—los he establecido ya en la sintesis.

TRADUCCION

Por esa razdn, solamente he dado una sintesis de esos episodios, y
todo lo que debiera mencionarse especificamente lo he incluido ya en
ella.

VERSO 10

ebe kahi Sesa-lilara mukhya siitra-gana
prabhura asesa lila na yaya varnana

ebe—ahora; kahi—explicar; Sesa-lilara—de los pasatiempos del final;
mukhya—principales; stitra-gana—sintesis; prabhura—del Sefior Caitanya
Mahaprabhu; asesa—ilimitados; lila—pasatiempos; na yaya varnana—no es
posible narrar.

TRADUCCION

No es posible narrar los ilimitados pasatiempos de Sr1 Caitanya
Mahaprabhu, pero ahora deseo explicar los principales episodios y
presentar en sintesis los pasatiempos ocurridos al final.

VERSOS 11-12

tara madhye yei bhaga dasa-vrndavana
caitanya-marngale' vistari' karila varnana

sei bhagera ihan stitra-matra likhiba
tahan ye visesa kichu, ihan vistariba

tara madhye—de entre ellos; yei—la que; bhaga—parte;



dasa-vrndavana—Srila Vrndavana dasa Thakura; caitanya-mangale—en su
libro Caitanya-margala; vistari—de forma detallada; karila varnana—ha
explicado; sei bhagera—de esa parte; ihar—en este libro; siitra-matra—solo
el resumen; likhiba—escribiré; tahan—alli; ye—cualesquiera;
visesa—detalles especiales; kichu—algo; ihan vistariba—explicaré con todo
detalle.

TRADUCCION

De la parte que Vrndavana dasa Thakura explic6 con todo detalle en
su Caitanya-marngala, s6lo daré un resumen. Mas adelante, sin embargo,
desarrollaré los episodios mas relevantes.

VERSO 13

caitanya-lilara vyasa dasa vrndavana
tanra ajiidya karon tanra ucchista carvana

caitanya-lilara vyasa—el Vyasadeva, o compilador de los pasatiempos, del
Sefior Caitanya Mahaprabhu; dasa vindavana—Vrndavana dasa Thakura;
tanira—de él; ajiaya—por su orden; karori—hago; tarira—suyos;
ucchista—de los remanentes de alimento; carvana—masticar.

TRADUCCION

En realidad, el compilador autorizado de los pasatiempos de Sri
Caitanya Mahaprabhu es Srila dasa Vrndavana, la encarnacién de
Vyasadeva. S6lo por su orden trato de masticar los remanentes de su
alimento.

VERSO 14

bhakti kari' sire dhari tannhara carana
Sesa-lilara siitra-gana kariye varnana

bhakti kari—con gran devocion; sire—sobre mi cabeza; dhari—sostengo;



tarihara—sus; carana—pies de loto; sesa-lilara—de los pasatiempos finales;
sttra-gana—el resumen; kariye—hago; varnana—explicar.

TRADUCCION

Poniendo sus pies de loto sobre mi cabeza con gran devocidén, ahora
explicaré de forma resumida los pasatiempos finales del Sefior.

VERSO 15

cabbisa vatsara prabhura grhe avasthana

tahan ye karila lila adi-lila' nama

cabbisa vatsara—durante veinticuatro afios; prabhura—del Sefior; grhe—en
el hogar; avasthana—residir; tahan—alli; ye—todos los que; karila—El
realiz6; lila—pasatiempos; adi-lila nama—reciben el nombre de adi-lila.

TRADUCCION

El Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu permaneci6 en Su hogar durante
veinticuatro afios. Los pasatiempos que realizé en ese periodo reciben el
nombre de adi-Iila.

VERSO 16

cabbisa vatsara Sese yei magha-masa
tara sukla-pakse prabhu karila sannyasa

cabbisa vatsara—de esos veinticuatro afios; sese—al final; yer—que;
magha-masa—el mes de magha (enero-febrero); tara—de ese mes;
sukla-pakse—durante la quincena de cuarto creciente; prabhu—el Sefior;
karila—acept0; sannyasa—la orden de vida de renuncia.

TRADUCCION

Al final de Su vigésimo cuarto afio, durante la quincena de cuarto



creciente del mes de magha, el Sefior acepté la orden de vida de
renuncia, sannyasa.

VERSO 17

sannyasa kariya cabbisa vatsara avasthana
tahan yei Iila, tara ‘Sesa-lila' nama

sannyasa kariya—después de aceptar la orden de sannyasa; cabbisa
vatsara—los veinticuatro afos; avasthana—que permanecié en el mundo
material; tahari—en ese periodo; yer lila—todos los pasatiempos (fueron
realizados); tara—de esos pasatiempos; Sesa-lila—los pasatiempos del final;
nama—Ilamados.

TRADUCCION

Tras aceptar la orden de sannyasa, el Seiior Caitanya permanecié
otros veinticuatro afios en este mundo material. Todos los pasatiempos
que realizé en ese periodo reciben el nombre de Sesa-Iila, los
pasatiempos del periodo final.

VERSO 18

sesa-lilara 'madhya’ antya/, dui nama haya
Iila-bhede vaisnava saba nama-bheda kaya

sesa-lilara—de los Sesa-1ila, 1os pasatiempos finales; madhya—los
intermedios; antya—los finales; dui—dos; nama—nombres; haya—son;
Iila-bhede—por la diferencia de pasatiempos; vaisnava—Ilos devotos del
Sefior Supremo; saba—todos; nama-bheda—distintos nombres;
kaya—dicen.

TRADUCCION

Los pasatiempos finales del Sefior, que tuvieron lugar en Sus dltimos
veinticuatro afios, se denominan madhya [medios] y antya [finales].



Todos los devotos del Sefior se refieren a Sus pasatiempos con respecto a
estas divisiones.

VERSO 19

tara madhye chaya vatsara——gamanagamana
nilacala-gauda-setubandha-vrndavana

tara madhye—en ese periodo; chaya vatsara—durante seis afios;
gamana-agamana—ir y venir; nilacala—de Jagannatha Puri; gauda—a
Bengala; setubandha—y del cabo Comorin; vindavana—a
Vrndavana-dhama.

TRADUCCION

Durante seis de esos veinticuatro afios finales, Sr1 Caitanya
Mahaprabhu viajé por toda la India, desde Jagannatha Puri a Bengala y
desde el cabo Comorin a Vrndavana.

VERSO 20

tahan yei Iila, tara 'madhya-Iila' nama
tara pache lila—'antya-Iila’' abhidhana

tahan—en esos lugares; yei lila—todos los pasatiempos; tara—de esos;
madhya-Ilila—los pasatiempos intermedios; nama—Illamados; tara pache
Iila— todos los pasatiempos posteriores a ese periodo; antya-Iila—ualtimos
pasatiempos; abhidhana—la nomenclatura.

TRADUCCION

Todos los pasatiempos que el Sefior realiz6 en esos lugares se
denominan madhya-I1ila, y los pasatiempos posteriores a ellos reciben el
nombre de antya-Iila.

VERSO 21



adi-lila), 'madhya-lila’, ‘antya-lila' ara
ebe 'madhya-Iilara’ kichu kariye vistara

adi-l1la madhya-lila antya-lila ara—por lo tanto hay tres periodos: adi-lila,
madhya-lila y antya-lila; ebe—ahora; madhya-lilara—del madhya-Ilila;
kichu—algo; kariye—haré; vistara—enumeracion.

TRADUCCION

Por lo tanto, los pasatiempos del Sefior se dividen en tres periodos:
adi-Iila, madhya-Iila y antya-Iila. Ahora explicaré con detalle el
madhya-lila.

VERSO 22

astadasa-varsa kevala nilacale sthiti
apani acari' jive sikhaila bhakti

astadasa-varsa—durante dieciocho anos; kevala—solamente; nilacale—en
Jagannatha Puri; sthiti—permanecer; apani—personalmente;
acari—comportarse; jive—a las entidades vivientes; sikhaila—instruyo;
bhakti—servicio devocional.

TRADUCCION

Durante dieciocho afios seguidos, el Sefior St Caitanya Mahaprabhu
permaneci6 en Jagannatha Purl y, con Su ejemplo personal, instruy6 a
todas las entidades vivientes acerca de la actitud de servicio devocional.

VERSO 23

tara madhye chaya vatsara bhakta-gana-sange
prema-bhakti pravartaila nrtya-gita-range

tara madhye—en ese periodo; chaya vatsara—durante seis afios;
bhakta-gana-sarige—con todos los devotos; prema-bhakti—el servicio



amoroso del Sefor; pravartaila—introdujo; nrtya-gita-rarige—en cuestion
de cantar y bailar.

TRADUCCION

De esos dieciocho afios en Jagannatha Puri, Sri Caitanya Mahaprabhu
paso seis de ellos con Sus muchos devotos. Cantando y bailando,
introdujo el servicio amoroso del Sefor.

VERSO 24

nityananda-gosanire pathaila gauda-dese
teriho gauda-desa bhasaila prema-rase

nityananda-gosanire—a Nityananda Gosvami; pathaila—envio;
gauda-dese—a Bengala; teriho—Fl; gauda-desa—la regién conocida con el
nombre de Gauda-deSa, Bengala; bhasaila—inundo6; prema-rase—con amor
extatico por Krsna.

TRADUCCION

El Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu envi6 a Nityananda Prabhu de
Jagannatha Puri a Bengala, que se conoce también con el nombre de
Gauda-desa, y el Sefior Nityananda Prabhu inund6 aquel pais con el
servicio amoroso trascendental del Sefior.

VERSO 25

sahajei nityananda krsna-premoddama
prabhu-ajnaya kaila yahan tahan prema-dana

sahajei—por naturaleza; nityananda—el Sefor Nityananda Prabhu;
krsna-prema-uddama—muy inspirado en el servicio amoroso trascendental
del Sefior Krsna; prabhu-ajiaya—por la orden del Sefior; kaila—hizo; yahan
tahan—por todas partes; prema-dana—reparto de ese amor.



TRADUCCION

Sri Nityananda Prabhu, por naturaleza, goza de gran inspiracién en
ofrecer al Sefior Krsna servicio amoroso trascendental. Al recibir la orden
de Sri Caitanya Mahaprabhu, llevé a todos los rincones aquel servicio
amoroso.

VERSO 26

tanhara carane mora koti namaskara
caitanyera bhakti yeriho laoyaila samsara

tanihara carane—a Sus pies de loto; mora—mis; koti—ilimitadas;
namaskara—reverencias; caitanyera—del Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu;
bhakti—el servicio devocional; yeriho—aquel que; laoyaila—hizo adoptar;
samsara—al mundo entero.

TRADUCCION

Ofrezco innumerables reverencias a los pies de loto de Sri Nityananda
Prabhu, que es tan bondadoso que propago el servicio de Sr1 Caitanya
Mahaprabhu por todo el mundo.

VERSO 27

caitanya-gosani yanre bale 'bada bhai
tertho kahe, mora prabhu caitanya-gosani

caitanya-gosaiii—el Seior Sr1 Caitanya Mahaprabhu; yarnre—a quien;
bale—dice; bada bhai—hermano mayor; teriho—El; kahe—dice; mora
prabhu—Mi Sefior; caitanya-gosafii—el amo supremo, el Sefior Caitanya
Mahaprabhu.

TRADUCCION

En Sus tratos con Nityananda Prabhu, Caitanya Mahaprabhu solia



llamarle «<hermano mayor», mientras que Nityananda Prabhu Se dirigia a
El considerandole Su Sefor.

VERSO 28

yadyapi apani haye prabhu balarama
tathapi caitanyera kare dasa-abhimana

yadyapi—aunque; apani—personalmente; haye—es; prabhu—el Sefior;
balarama—Balarama; tathapi—aun asi; caitanyera—del Sefior Sri Caitanya
Mahaprabhu; kare—acepta; dasa-abhimana—el concepto de ser el sirviente
eterno.

TRADUCCION

Nityananda Prabhu no es otro que Balarama mismo, y sin embargo
siempre Se considera el sirviente eterno del Sefior Sr1 Caitanya
Mahaprabhu.

VERSO 29

caitanya'seva, ‘caitanya' gao, lao 'caitanya-nama
caitanye' ye bhakti kare, sel mora prana

caitanya seva—servir a Sri Caitanya Mahaprabhu; caitanya gao—cantar
acerca de Sri Caitanya Mahaprabhu; lao—siempre tomar;
caitanya-nama—el nombre del Sefior Caitanya Mahaprabhu; caitanye—al
Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu; ye—todo el que; bhakti—servicio
devocional; kare—ofrece; sei—esa persona; mora—Mia; prana—vida y
alma.

TRADUCCION

Nityananda Prabhu pidi6 a todos que sirviesen a Sri Caitanya
Mahaprabhu, cantasen Sus glorias y pronunciasen Su nombre.
Nityananda Prabhu proclamaba que la persona que ofreciera servicio



devocional a Sr1 Caitanya Mahaprabhu era para El como Su misma vida.

VERSO 30

el mata loke caitanya-bhakti laoyaila
dina-hina, nindaka, sabare nistarila

el mata—de ese modo; loke—la gente; caitanya—del Sefor Caitanya
Mahaprabhu; bhakti—el servicio devocional; laoyaila—hizo que aceptasen;
dina-hina—pobres almas caidas; nindaka—blasfemos; sabare—a todos;
nistarila—El libero.

TRADUCCION

De ese modo, Srila Nityananda Prabhu llevé el culto de Sri Caitanya
Mahaprabhu a todos, sin discriminacién. Aunque eran almas caidas y
blasfemos, con ese proceso se liberaron.

VERSO 31

tabe prabhu vraje pathaila rtipa-sanatana
prabhu-ajiaya dui bhai aila vrndavana

tabe—después de eso; prabhu—el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu;
vraje—a Vrndavana-dhama; pathaila—envio; ripa-sanatana—a los dos
hermanos Riipa Gosvami y Sanatana Gosvami; prabhu-ajiiadya—siguiendo
la orden de Sri Caitanya Mahaprabhu; dui bhai—los dos hermanos;
aila—fueron; vrndavana—a Vrndavana-dhama.

TRADUCCION

El Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu envié entonces a los dos hermanos
Srila Riipa Gosvami y Srila Sanatana Gosvami a Vraja. Siguiendo Su
orden, ambos fueron a Sri Vrndavana-dhama.

VERSO 32



bhakti pracariya sarva-tirtha prakasila
madana-gopala-govindera seva pracarila

bhakti pracariya—propagar el servicio devocional; sarva-tirtha—todos los
lugares de peregrinaje; prakasila—descubrieron; madana-gopala—de St
Radha-Madana-mohana; govindera—de Sri Radha-Govindaji; seva—el
servicio; pracarila—iniciaron.

TRADUCCION

Una vez en Vrndavana, los hermanos predicaron el proceso de
servicio devocional y descubrieron muchos lugares de peregrinaje. En
particular, fueron ellos quienes iniciaron el servicio de Madana-mohana
y Govindajt.

VERSO 33

nana sastra ani' kaila bhakti-grantha sara
miudha adhama-janere teriho karila nistara

/

nana sastra—diversos tipos de Escrituras; ani—reuniendo;
kaila—recopilaron; bhakti-grantha—de libros acerca del servicio
devocional; sara—la esencia; miidha—a los sinvergilienzas;
adhama-janere—y almas caidas; tertho—ellos; karila nistara—liberaron.

TRADUCCION

Riipa Gosvami y Sanatana Gosvami llevaron a Vrndavana diversas
Escrituras y recopilaron su esencia en numerosas Escrituras acerca del
servicio devocional. De ese modo liberaron a todos los sinvergiienzas y
almas caidas.

SIGNIFICADO
Srila Srinivasa Acarya dice en una cancién:

nana-sastra-vicaranaika-nipunau sad-dharma-samsthapakau



lokanam hita-karinau tri-bhuvane manyau saranyakarau
radha-krsna-padaravinda-bhajananandena mattalikau
vande rupa-sanatanau raghu-yugau sri-jiva gopalakau

Bajo la direccién de Srila Riipa Gosvami y Srila Sanatana Gosvami, los Seis
Gosvamis estudiaron diversas Escrituras védicas y extrajeron su esencia, el
servicio devocional del Sefior. 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 Riipa 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 sinvergtienza, un
necio de primera categoria, puede alcanzar la liberaciéon con la practica del
servicio devocional bajo la guia de los Gosvamis.

VERSO 34

prabhu ajiaya kaila saba sastrera vicara
vrajera nigudha bhakti karila pracara

prabhu ajiiaya—siguiendo la orden del Sefior Sr1 Caitanya Mahaprabhu;
kaila—hicieron; saba sastrera—de todas las Escrituras; vicara—estudio
analitico; vrajera—de Sr1 Vrndavana-dhama; nigiidha—muy intimo;
bhakti—servicio devocional; karila—hicieron; pracara—prédica.

TRADUCCION

Los Gosvamis cumplieron la misién de predicar el servicio devocional
basandose en el estudio analitico de todas las Escrituras védicas
confidenciales. Asi lo hicieron de conformidad con la orden de Sri
Caitanya Mahaprabhu. De ese modo podemos entender el muy intimo
servicio devocional de Vrndavana.

SIGNIFICADO



Esto demuestra que el servicio devocional genuino se basa en las
conclusiones de las Escrituras védicas. No se basa en la clase de
sentimientos manifestados por los prakrta-sahajiyas. Los prakrta-sahajiyas
no consultan las Escrituras védicas y son unos degenerados que andan tras
las mujeres y fuman gafija. A veces realizan un ntimero teatral llorando por
el Sefior con ldgrimas en los ojos. Ni que decir tiene que esas lagrimas
borran todas las conclusiones de las Escrituras. Los prakrta-sahajiyas no
comprenden que estin quebrantando las 6rdenes de Sri Caitanya
Mahaprabhu, quien dijo concretamente que para entender Vrndavana y los
pasatiempos de Vrndavana es necesario poseer un conocimiento suficiente
de los sastras (las Escrituras védicas). Asi lo afirma el Srimad-Bhagavatam
(1.2.12): bhaktya sruta-grhitaya. Esto significa que el servicio devocional se
adquiere a partir del conocimiento védico. Tac chraddadhanah munayah.
Los devotos que son realmente serios alcanzan el bhakti, el servicio
devocional cientifico por escuchar las Escrituras védicas (bhaktya
sruta-grhitayd). No se trata de inventarse algo por sentimentalismo,
volverse un sahajiya y defender ese servicio devocional de cosecha propia.
Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, sin embargo, consideraba a esos
sahajiyas mejor situados que a los impersonalistas, que son ateos sin
esperanza. Los impersonalistas no tienen concepto alguno acerca de la
Suprema Personalidad de Dios. La posicién de los sahajiyas es mucho
mejor que la de los sannyasis mayavadis. Es cierto que los sahajiyas no
tienen mucho en cuenta el conocimiento védico, pero sin embargo han
aceptado al Sefior Krsna como Sefor Supremo. La desgracia es que
descarrian a la gente apartandola del auténtico servicio devocional.

VERSO 35

hari-bhakti-vilasa, ara bhagavatamrta
dasama-tippani, ara dasama-carita

hari-bhakti-vilasa—la Escritura denominada Hari-bhakti-vilasa; ara—y;
bhagavatamrta—la Escritura denominada Brhad-bhagavatamrta;
dasama-tippani—comentarios acerca del Décimo Canto del
Srimad-Bhagavatam; ara—y; dasama-carita—poesia acerca del Décimo
Canto del Srimad-Bhagavatam.



TRADUCCION

Sanatana Gosvami redactd, entre otros, los siguientes libros:
Hari-bhakti-vilasa, Brhad-bhagavatamrta, Dasama-tippani y
Dasama-carita.

SIGNIFICADO

En la Primera Ola del libro titulado Bhakti-ratnakara, se dice que Sanatana
Gosvami comprendié el Srimad-Bhagavatam mediante un cuidadoso
estudio, y que lo explicé en su comentario Vaisnava-tosani. Sri Sanatana
Gosvami y Riipa Gosvami, con su experto servicio, propagaron por todo el
mundo todo el conocimiento que habfan adquirido directamente de Sri
Caitanya Mahaprabhu. Sanatana Gosvami dio su comentario
Vaisnava-tosani a Srila Jiva Gosvami para que lo revisase; una vez revisado,
Srila Jiva Gosvami le dio el titulo de Laghu-tosani. Todo lo que puso por
escrito originalmente quedé terminado en el afio 1.476 Saka (1.554 d. de C.).
Srila Jiva Gosvami complet6 el Laghu-tosani en el afio Sakabda 1.504 (1.582
d.de C)).

La recopilaciéon de la materia del Hari-bhakti-vilasa de Sri Sanatana
Gosvami que Srila Gopala Bhatta Gosvami llevé a cabo, es considerada un
vaisnava-smrti. Ese vaisnava-smrti-grantha tiene una extension de veinte
capitulos, denominados vilasas. En el primer vilasa se explica la relacion
que se establece entre el maestro espiritual y el discipulo; también se
explican los mantras. En el segundo vilasa se explica el proceso de
iniciacion. En el tercer vilasa se dan las lineas de comportamiento vaisnava,
con énfasis en la limpieza, en el recuerdo constante de la Suprema
Personalidad de Dios, y en el canto de los mantras dados por el maestro
espiritual iniciador. En el cuarto vilasa se explica el proceso de reformacion,
samskara; otros temas que se explican son: tilaka, la aplicacién de doce
tilakas en doce partes del cuerpo; mudra, las marcas en el cuerpo; mala,
rezar con un rosario; y guru-ptja, la adoraciéon al maestro espiritual. En el
quinto vilasa se nos instruye acerca de como acondicionar un lugar para la
meditacion; también se explican ejercicios respiratorios, la meditacion, y la
adoracién al Sefior Visnu en Su representacion de la salagrama-sila. En el
sexto vilasa se dan las prdacticas necesarias para invitar a la forma
trascendental del Sefior y para banarle. El séptimo vilasa nos instruye



acerca de la manera de recoger las flores con que se adora al Sefior Visnu.
En el octavo vilasa se habla de la Deidad y se dan instrucciones acerca de
codmo preparar el incienso y las ldmparas, como hacer ofrendas, y cémo
danzar, tocar tambores e instrumentos musicales, poner collares de flores a
la Deidad, ofrecer oraciones y reverencias, y neutralizar ofensas. En el
noveno vilasa se dan instrucciones acerca de la manera de recoger hojas de
tulasi, ofrecer oblaciones a los antepasados conforme a los rituales
vaisnavas, y ofrecer alimentos. En el décimo vilasa se habla de los devotos
del Sefor (los vaisnavas, las personas santas). En el undécimo vilasa se
explican detalladamente la adoracién de la Deidad y las glorias del santo
nombre del Sefior. Se nos instruye acerca del canto del santo nombre de la
Deidad, y se comentan las ofensas que pueden cometerse al cantar el santo
nombre, junto con métodos para verse libres de los resultados de esas
ofensas. También se dan explicaciones acerca de las glorias del servicio
devocional y del proceso de entrega. En el duodécimo vilasa se habla del
ekadasi. En el decimotercer vilasa se trata del ayuno, asi como de la
observacion de la ceremonia maha-dvadasi. En el decimocuarto vilasa se
explican los diversos deberes que tienen que realizarse en ciertos meses. En
el decimoquinto vilasa se dan instrucciones acerca de cémo observar el
ayuno de ekadasi sin siquiera beber agua. También se explica como marcar
el cuerpo con los simbolos de Visnu. Contiene ademdas comentarios acerca
de la observancia de caturmasya durante la estacion lluviosa, y acerca de
Janmastami, Parsvaikadasi, Sravana-dvadasi, Rama-navami vy
Vijaya-dasami. El decimosexto vilasa habla de los deberes que deben
seguirse en el mes de karttika (octubre-noviembre), conocido también como
mes de Damodara, o Urja, en el cual se ofrecen velas en la sala de la Deidad
o encima del templo. Se habla también de Govardhana-pija y del
Ratha-yatra. El decimoséptimo vilasa menciona los preparativos para la
adoracion de la Deidad, el canto del maha-mantra y el proceso de japa. En
el decimoctavo vildasa se describen las diversas formas de Sri Visnu. El
decimonoveno vilasa explica la instalacion de la Deidad y los rituales a
observar en el bafio de la Deidad antes de la instalacion. El vigésimo vilasa
trata de la construccion de templos, en relacion con los construidos por los
grandes devotos. Sri  Kaviraja Gosvami da los detalles del
Hari-bhakti-vilasa-grantha en el Madhya-lila (24.329-345). Las explicaciones
que Krsnadasa Kaviraja Gosvami ofrece en esos versos son en realidad una
resefla del contenido de los pasajes recopilados por Gopala Bhatta



Gosvami. Segtin Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, esa recopilacion
de principios regulativos del servicio devocional realizada por Gopala
Bhatta Gosvami no se ajusta estrictamente a nuestros principios vaisnavas.
En realidad, Gopala Bhatta Gosvami s6lo recopild un resumen de las
detalladas explicaciones de los principios regulativos vaisnavas expuestos
en el Hari-bhakti-vilasa. Sin embargo, en opinién de Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Gosvami, seguir estrictamente el Hari-bhakti-vilasa significa
seguir a la perfeccidn los rituales vaisnavas. Asi, afirma que en los pasajes
que Gopala Bhatta Gosvami recopil6 del Hari-bhakti-vilasa original se deja
notar la influencia del smarta-samaja, que los brahmanas de casta siguen
estrictamente. Por esa razén, es muy dificil extraer pautas de conducta
vaisnava del libro de Gopala Bhatta Gosvami. Es mejor consultar el
comentario del Hari-bhakti-vilasa que, con el titulo de Dig-darsini-tika,
elabor¢6 el propio Sanatana Gosvami. Acerca de ese comentario, hay quien
dice que fue redactado por Gopinatha-piija Adhikari, que estaba ocupado
en el servicio de Sri Radha-ramanaji y que era, ademas, uno de los
discipulos de Gopala Bhatta Gosvami.

Con respecto al Brhad-bhagavatamrta, sefialaremos que consta de dos
partes, que tratan el tema de la préctica del servicio devocional. La primera
de ellas es un estudio analitico del servicio devocional, en la cual se
describen, entre otros planetas, la Tierra, los planetas celestiales,
Brahma-loka, y Vaikuntha-loka. También se da una explicacién acerca de
los devotos, en la cual se trata de los devotos intimos, los devotos muy
intimos y los devotos completos. La segunda parte trata de las glorias del
mundo  espiritua, y se conoce con el nombre de
Goloka-mahatmya-niriipana; también se refiere al proceso de renuncia del
mundo material. Explica ademas el verdadero conocimiento, el servicio
devocional, el mundo espiritual, el amor por Dios, el logro del destino en la
vida, y la bienaventuranza del mundo. Asi, cada parte contiene siete
capitulos, que forman un total de catorce.

El dasama-tippani es wun comentario del Canto Décimo del
Srimad-Bhagavatam. El mismo comentario recibe también el titulo de
Brhad-vaisnava-tosani-tika. En el Bhakti-ratnakara se dice que el
Dasama-tippani fue terminado en 1.476 Sakabda (1.554 d. de C.).

VERSO 36



el saba grantha kaila gosani sanatana
riipa-gosani kaila yata, ke karu ganana

el saba—todas estas; grantha—Escrituras; kaila—redact6; gosani

sanatana—Sanatana Gosvami; riipa-gosanii—Rupa Gosvami; kaila—hizo;
yata—todos; ke—quién; karu ganana—puede contar.

TRADUCCION

Hemos dado los titulos de cuatro libros de Sanatana Gosvami. Srila

Riipa Gosvami también redacté6 muchos libros, tantos que nadie podria
contarlos.

VERSO 37

pradhana pradhana kichu kariye ganana
laksa granthe kaila vraja-vilasa varnana

pradhana pradhana—los més importantes; kichu—algunos; kariye—hago;
ganana—enumeracion; laksa—cien mil; granthe—en versos; kaila—hizo;

vraja-vilasa—de los pasatiempos del Sefior en Vrndavana;
varnana—narracion.

TRADUCCION
Asi pues, haré una lista de los principales libros de Srila Ripa
Gosvami, que ha narrado los pasatiempos de Vrndavana en versos.
VERSO 38
rasamrta-sindhu, ara vidagdha-madhava

ujjvala-nilamani, ara lalita-madhava

rasamrta-sindhu—el Bhakti-rasamrta-sindhu; ara—y;

vidagdha-madhava—el Vidagdha-madhava; ujjvala-nilamani—el



Ujjvala-nilamani; ara—y; lalita-madhava—el Lalita-madhava.

TRADUCCION

Entre los libros de Srila Riipa Gosvami estan los siguientes:
Bhakti-rasamrta-sindhu, Vidagdha-madhava, Ujjvala-nilamani y
Lalita-madhava.

VERSOS 39-40

dana-keli-kaumudli, ara bahu stavavali
astadasa lila-cchanda, ara padyavali

govinda-virudavali, tahara laksana
mathura-mahatmya, ara nataka-varnana

dana-keli-kaumudi—el Dana-keli-kaumudi; ara—y; bahu
stavavali—muchas oraciones; astadasa—dieciocho;
lila-cchanda—pasatiempos cronoldgicos; ara—y; padyavali—el Padyavali;
govinda-virudavali—el Govinda-virudavali; tahara laksana—Ilas
caracteristicas del libro; mathura-mahatmya—Ilas glorias de Mathura; ara
nataka-varnana—y descripciones del arte dramatico (Nataka-candrika).

TRADUCCION

Srila Riipa Gosvami redacté también los siguientes titulos:
Dana-keli-kaumudji, Stavavali, Lila-cchanda, Padyavali,
Govinda-virudavali, Mathura-mahatmya y Nataka-varnana.

VERSO 41

laghu-bhagavatamrtadi ke karu ganana
sarvatra karila vraja-vilasa varnana

laghu-bhagavatamrta-adi—otra lista, en la que se incluye el
Laghu-bhagavatamrta; ke—quién; karu ganana—puede contar;



sarvatra—en todas partes; karila—hizo; vraja-vilasa—de los pasatiempos
de Vrndavana; varnana—narracion.

TRADUCCION

¢Quién podria contar el resto de los libros escritos por Srila Riipa
Gosvami (comenzando por el Laghu-bhagavatamrta)? En todos ellos ha
hablado de los pasatiempos de Vrndavana.

SIGNIFICADO

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati ha dado una descripciéon de esos libros. El
Bhakti-rasamrta-sindhu es un gran libro que nos instruye acerca de cémo
cultivar el servicio devocional del Sefior Krsna y seguir el proceso
trascendental. Fue terminado en el afio 1.463 Sakabda (1.541 d. de C.). El
libro se divide en cuatro partes: pirva-vibhaga (division oriental),
daksina-vibhaga (division sur), pascima-vibhaga (division occidental) y
uttara-vibhaga (division norte). En la piirva-vibhaga se da una explicaciéon
del cultivo permanente de servicio devocional. Alli se explican los
principios generales del servicio devocional, la puesta en practica del
servicio devocional, el éxtasis del servicio devocional y, finalmente, el logro
de amor por Dios. Vemos entonces que en esa divisiéon del océano de néctar
de la devocion hay cuatro laharis (olas).

En la daksina-vibhaga (divisiéon sur), hay una explicaciéon general de la
melosidad (relacién) llamada bhakti-rasa, que se deriva del servicio
devocional. También hay explicaciones de las etapas conocidas con los
nombres de vibhava, anubhava, sattvika, vyabhicari y sthayi-bhava, todas
ellas pertenecientes a un elevado nivel de servicio devocional. En la
divisiéon daksina-vibhaga hay, por lo tanto, cinco olas. En la divisiéon
occidental (pasScima-vibhaga), se explican los principales humores
trascendentales que se derivan del servicio devocional, y que se conocen
con el nombre de mukhya-bhakti-rasa-nirtipana, es decir, el logro de los
principales humores o sentimientos propios de la practica de servicio
devocional. En esa parte se da una explicacion del servicio devocional con
actitud neutral, de su evolucién hacia un estado de amor y -carifio
(denominado servidumbre), y de sus posteriores evoluciones hacia la
fraternidad, paternidad, o amor paternal, y, por ultimo, hacia el amor



conyugal entre Krsna y Sus devotos. La divisién occidental tiene, por lo
tanto, cinco olas.

En la division norte (uttara-vibhaga), se da una explicacién de las
melosidades indirectas de servicio devocional, es decir, el servicio
devocional basado en la risa, el asombro, la caballerosidad, la piedad, la ira,
el miedo y el horror. También trata de la mezcla de melosidades y de la
incompatibilidad de estas diversas actitudes. Esta parte comprende, por lo
tanto, nueve olas. Presentamos asi un breve esquema del
Bhakti-rasamrta-sindhu.

El Vidagdha-madhava es una obra teatral acerca de los pasatiempos del
Sefior Krsna en Vrndavana. Srila Riipa Gosvami termind este libro en el afio
1.454 Sakabda (1.532 d. de C.). La primera parte de la obra se titula
venu-nada-vilasa;, la segunda parte, manmatha-lekha,; la tercera parte,
radha-sariga; la cuarta parte, venu-harana; la quinta parte,
radha-prasadana;, la sexta parte, sarad-vihara;, y la séptima y ultima parte,
gauri-vihara.

Hay otro libro, Ujjvala-nilamani, que es un relato de amor trascendental que
incluye metéforas, analogias y sentimientos de bhakti muy elevados. El
servicio devocional con actitud de amor conyugal se explica brevemente en
el Bhakti-rasamrta-sindhu, pero en el Ujjvala-nilamani se comenta con todo
detalle. El libro habla de varias clases de amantes, con sus asistentes y con
aquellas que Le son muy queridas a Krsna. También se habla de Srimati
Radharani y de otras amantes femeninas, asi como de varias lideres de
grupo.

Se habla de los mensajeros y de los compafieros constantes, asi como de
otros que Le son muy queridos a Krsna. El libro explica también el proceso
para despertar el amor por Krsna y explica el éxtasis, la posicion
devocional, el éxtasis permanente, el éxtasis perturbado, el éxtasis estable,
las distintas posiciones de distintos vestidos, los sentimientos de
separacion, la atraccion previa, la ira basada en la atraccién, diversos tipos
de asuntos amorosos, la separacion del amado, el encuentro con el amado, y
el disfrute, tanto directo como indirecto, entre el amante y el amado. Todo
ello se explica detalladamente.

De forma semejante, el libro Lalita-madhava es una obra teatral basada en
los pasatiempos de Krsna en Dvaraka. La obra se terminé en el afio 1459
Sakabda. La primera parte trata de las festividades del atardecer; la
segunda, de la muerte de Saﬁkhacﬁda; la tercera, de la locura de Srimati



Radharani; la cuarta, de Radharani yendo al encuentro de Krsna; la quinta,
del logro de Candravali; la sexta, del logro de Lalita; la séptima, del
encuentro en Nava-vrndavana; la octava, del disfrute en Nava-vrndavana;
la novena, de la contemplacion de ilustraciones; y la décima, de la completa
satisfaccion de la mente. Asi pues, la obra entera se divide en diez partes.

El Laghu-bhagavatamrta se divide en dos partes. La primera se titula «El
néctar de Krsna», y la segunda «El néctar del servicio devocional». En la
primera parte se pone de relieve la importancia del testimonio védico. A
continuaciéon hay una descripcién de la forma original de la Suprema
Personalidad de Dios como Sr1 Krsna, y explicaciones de Sus pasatiempos y
de Sus expansiones svamsa (formas personales) y vibhinnamsa. En funciéon
del grado de absorcién, las encarnaciones se denominan avesa y
tad-ekatma. La primera encarnacion se divide en tres purusavataras:
Maha-Visnu, Garbhodakasaylr Visnu vy Ksirodakasayr Visnpu. A
continuaciéon estdn las tres encarnaciones de las modalidades de la
naturaleza: Brahma, Visnu y Mahesévara (Siva). Todos los articulos que se
utilizan en el servicio del Sefior son trascendentales y estin més alla de las
tres cualidades del mundo material. También se da una descripcion de
veinticinco Iila-avataras: Catuhsana (los Kumaras), Narada, Varaha,
Matsya, Yajiia, Nara-narayana Rsi, Kapila, Dattatreya, Hayagriva, Harhsa,
Prénigarbha, Rsabha, Prthu, Nrsirmha, Kiairma, Dhanvantari, Mohinj,
Vamana, Parasurama, Dasarathi, Krsna-dvaipayana, Balarama, Vasudeva,
Buddha y Kalki. También hay catorce encarnaciones de manu: Yajia,
Vibhu, Satyasena, Hari, Vaikuntha, Ajita, Vamana, Sarvabhauma, Rsabha,
Visvaksena, Dharmasetu, Sudhama, YogeSvara y Brhadbhanu. Hay,
ademads, cuatro encarnaciones para los cuatro yugas, cuyos colores son:
blanco, rojo, negruzo y negro (a veces amarillo, como en el caso del Sefior
Caitanya Mahaprabhu). Los diversos tipos de milenios también tienen sus
respectivas encarnaciones. Las categorias denominadas avesa, prabhava,
vaibhava y para constituyen distintas situaciones para las distintas
encarnaciones. Los nombres poseen poder espiritual conforme a
determinados pasatiempos. También se explican la diferencia entre el
poderoso y el poder, y las inconcebibles actividades del Sefior Supremo.

Sri Krsna es la Suprema Personalidad de Dios original, y nadie es mas
grande que El. Fl es la fuente de todas las encarnaciones. En el
Laghu-bhagavatamrta se dan descripciones de Sus encarnaciones parciales,
una descripcion de la refulgencia impersonal del Brahman (que en realidad



es la refulgencia corporal de Sri Krsna), y se habla del caracter
superexcelente de los pasatiempos de Sri Krsna como un ser humano
corriente, de dos brazos, etc. Nada hay que pueda compararse con la forma
de dos brazos del Sefior. En el mundo espiritual (vaikuntha-jagat), no hay
diferencia entre el propietario del cuerpo y el cuerpo en si. En el mundo
material, el propietario del cuerpo se denomina «alma», y el cuerpo se
considera una «manifestacién material». Esa diferencia, sin embargo, no
existe en el mundo Vaikuntha. El Sefior Sri Krsna es innaciente, y Su
advenimiento como encarnacion es perpetuo. Los pasatiempos de Krsna se
dividen en dos partes: manifiestos y no manifiestos. Por ejemplo, cuando
Krsna nace en el mundo material, Sus pasatiempos se consideran
manifiestos. Sin embargo, no debemos pensar que Krsna deja de existir
cuando Sus pasatiempos desaparecen, pues esos pasatiempos contintan de
forma no manifiesta. Sin embargo, los devotos y el Sefior Krsna disfrutan de
diversos humores durante Sus pasatiempos manifiestos. En fin de cuentas,
Sus pasatiempos en Mathura, Vrndavana y Dvaraka son eternos y tienen
lugar de forma perpetua en una u otra region del universo.

VERSO 42

tanira bhratus-putra nama—-—sri-jiva-gosani
yata bhakti-grantha kaila, tara anta nai

tanira—su; bhratuh-putra—sobrino; nama—de nombre;
sri-jiva-gosani—Srila Jiva Gosvami Prabhupada; yata—todos;
bhakti-grantha—libros sobre el servicio devocional; kaila—compil6;
tara—que; anta—final; nai—no hay.

TRADUCCION

El sobrino de Sri Rapa Gosvami, Srila Jiva Gosvami, compil6 tantos
libros acerca del servicio devocional, que no es posible contarlos.

VERSO 43

sri-bhagavata-sandarbha-nama grantha-vistara
bhakti-siddhantera tate dekhaiyachena para



sri-bhagavata-sandarbha-nama—el Bhagavata-sandarbha; grantha—el
libro; vistara—muy detallado; bhakti-siddhantera—de las conclusiones del
servicio devocional; tate—en ese libro; dekhaiyachena—él ha mostrado;
para—el limite.

TRADUCCION

En el Srf Bhagavata-sandarbha, Srila Jiva Gosvami ha escrito en forma
conclusiva acerca de la finalidad suprema del servicio devocional.

SIGNIFICADO

El Bhagavata-sandarbha se conoce también con el nombre de
Sat-sandarbha. En la primera parte, llamada Tattva-sandarbha, se prueba
que el Srimad-Bhagavatam es la evidencia mas autorizada y directa con
respecto a la Verdad Absoluta. El segundo Sandarbha, titulado
Bhagavat-sandarbha, traza una distincion entre el Brahman impersonal y el
Paramatma localizado, y describe el mundo espiritual y el dominio de la
modalidad de la bondad libre de la contaminaciéon de las otras dos
modalidades materiales. En otras palabras, ofrece una descripcion muy
clara de la posicion trascendental conocida con el nombre de suddha-sattva.
La bondad material estd expuesta a la contaminaciéon de las otras dos
cualidades materiales —ignorancia y pasion—, pero, cuando nos situamos
en el plano de suddha-sattva, esa contaminacién no puede darse. Es un
plano espiritual de bondad pura. Se explican también la potencia del Sefior
Supremo y la entidad viviente, y las inconcebibles energias y diversidades
de energias del Sefior. Las potencias se dividen en categorias: interna,
externa, personal, marginal, etc. Se comenta el caracter eterno de la
adoraciéon de la Deidad, la omnipotencia de la Deidad, Su caracter
omnipresente, el hecho de que da refugio a todos, Sus potencias sutiles y
densas, Sus manifestaciones personales, Sus expresiones de forma, cualidad
y pasatiempos, Su posicion trascendental y Su forma completa. También se
afirma que todo lo que pertenece al Absoluto tiene la misma potencia, y que
tanto el mundo espiritual como los habitantes del mundo espiritual y las
tres energias del Sefior en el mundo espiritual son trascendentales. En otros
pasajes se trata de la diferencia entre el Brahman impersonal y la



Personalidad de Dios, la plenitud de la Personalidad de Dios, el objetivo de
todo conocimiento  védico, las potencias personales del Sefor, y la
Personalidad de Dios como autor original del conocimiento védico.

El tercer sandarbha lleva el titulo de Paramatma-sandarbha; en este libro
hay una descripcion de Paramatma (la Superalma), y una explicacion de la
existencia de la Superalma en millones de millones de entidades vivientes.
Se analizan las diferencias entre las encarnaciones cualitativas, y se trata
acerca de las entidades vivientes, maya, el mundo material, la teoria de la
transformacion, la energia ilusoria, la identidad entre este mundo y la
Superalma, y la verdad acerca del mundo material. En relacién con esto, se
presentan las opiniones de Sridhara Svami. Se afirma que la Suprema
Personalidad de Dios, pese a carecer de cualidades materiales, supervisa
todas las actividades materiales. También se trata del modo en que las
encarnaciones lila-avatara responden a los deseos de los devotos, y de las
seis opulencias que caracterizan a la Suprema Personalidad de Dios.

El cuarto sandarbha lleva el titulo de Krsna-sandarbha. En ese libro se
demuestra que Krsna es la Suprema Personalidad de Dios. También se
comentan los pasatiempos y cualidades de Krsna, Su supervision de los
purusa-avataras, etc. Se corroboran las opiniones de Sridhara Svami. La
supremacia de Krsna se resalta en todas las Escrituras. Baladeva,
Sankarsana y otras expansiones de Krsna son emanaciones de
Maha-Sankarsana. Todas las encarnaciones y expansiones existen
simultdneamente en el cuerpo de Krsna, del que se explica que tiene dos
brazos. También hay descripciones del planeta Goloka y de Vrndavana (la
morada eterna de Krsna), asi como acerca de la identidad de Goloka y
Vrndavana, los Yadavas y los pastorcillos de vacas (unos y otros
compafieros eternos de Krsna), el ajuste y la igualdad entre los pasatiempos
manifiestos y no manifiestos, la manifestacion de Sri Krsna en Gokula, las
reinas de Dvaraka como expansiones de la potencia interna y, por encima
de ellas, el cardcter superexcelente de las gopis. Se da también una lista de
los nombres de las gopis y se comenta la posicién suprema de Srimati
Radharani.

El quinto sandharba lleva el titulo de Bhakti-sandarbha. En €l se trata de la
practica directa de servicio devocional, y de como se ajusta ese servicio,
tanto directa como indirectamente. Se analiza el conocimiento de todo tipo
de Escrituras, el establecimiento de la institucién védica de varnasrama, la
superioridad del bhakti con respecto a las actividades fruitivas, etc.



También se afirma que, sin servicio devocional, hasta los brahmanas se
condenan. Se comentan los procesos de karma-tyaga (la ofrenda de los
resultados del karma a la Suprema Personalidad de Dios), y las practicas
del yoga mistico y de la especulacion filoséfica, que se desaprueban por
considerarlas un simple esfuerzo inutil. Se desaconseja la adoracién de
semidioses, y se considera excelsa la adoracion a los vaisnavas. No se ofrece
el menor respeto a los no devotos. Se trata también acerca de la liberaciéon
en el curso de esta misma vida (jivan-mukta), del Sefior Siva en calidad de
devoto, y de la existencia eterna del bhakta y de su servicio devocional. Se
afirma que, por medio del bhakti, se puede obtener el éxito pleno, pues el
bhakti es trascendental a las cualidades materiales. También se habla de
que el ser se manifiesta por medio del bhakti. Se habla, ademas, de la
bienaventuranza del ser, y de como el bhakti, aunque se practique de forma
imperfecta, nos permite alcanzar los pies de loto de la Suprema
Personalidad de Dios. Se ofrecen grandes alabanzas al servicio devocional
inmotivado, y se da una explicaciéon acerca del modo en que cada devoto
puede alcanzar el plano del servicio inmotivado mediante la relaciéon con
otros devotos. Se analizan también las diferencias entre el maha-bhagavata
y el devoto corriente, las caracteristicas de la especulacion filoséfica y de la
adoracién del propio ser, ahangrahopasana, asi como las caracteristicas del
servicio devocional y de la perfeccién imaginaria, ademas de la aceptacion
de principios regulativos, el servicio al maestro espiritual, el
maha-bhagavata (devoto liberado) y el servicio que se le ofrece, el servicio a
los vaisnavas en general, los principios de escuchar, cantar, recordar y
servir los pies de loto del Sefor, las ofensas en la adoracion, los efectos de
las ofensas, las oraciones, el ocuparse como sirviente eterno del Seior, el
hacer amistad con el Sefior, y el entregarlo todo por complacerle. También
se habla del raganuga-bhakti (amor espontaneo por Dios), de la finalidad
concreta de volverse devoto del Sefior Krspa, y se hace un estudio
comparativo de otros estados de perfeccion.

El sexto sandarbha es el titulado Priti-sandarbha, y es una tesis acerca del
amor por Dios. En €l se afirma que, mediante el amor por Dios, alcanzamos
la liberacion perfecta y el objetivo supremo de la vida. Se hace una
distincion entre el estado liberado del personalista y del impersonalista, y
se trata acerca de la liberacion en el curso de la vida, diferenciandola de la
liberaciéon del cautiverio material. De todas las clases de liberacidon, se
considera que la més sublime es la que se basa en el servicio amoroso al



Sefior; se muestra que la perfeccion més elevada de la vida consiste en el
encuentro directo con la Suprema Personalidad de Dios. La liberacién que
se alcanza de inmediato se opone a la liberaciéon que se logra mediante un
proceso gradual. Tanto la comprension del Brahman como el encuentro con
la Suprema Personalidad de Dios se consideran liberaciéon en esta misma
vida, pero el encuentro con la Suprema Personalidad de Dios, tanto interna
como externamente, se muestra como algo superexcelente, muy por encima
de la experiencia trascendental de la refulgencia del Brahman. Se ofrece un
estudio comparativo de la liberacién en sus formas de salokya, samipya y
sariipya. Samipya es mejor que salokya. Se establece que, de todas las
formas de liberacion, el servicio devocional es la que mejores condiciones
ofrece, y también se trata de como obtenerlo. Se habla también del estado
trascendental que se alcanza después de llegar al plano devocional, que es
la posicion exacta de amor por Dios. Otros temas son: las caracteristicas
marginales del amor trascendental, y como se despierta; la diferencia entre
lo que se llama amor y el amor trascendental en el plano del amor por
Dios; y diversos tipos de humores y melosidades que se disfrutan al
saborear los asuntos lujuriosos de las gopis, que son diferentes de la lujuria
mundana, la cual, a su vez, es una representacién simbdlica del amor puro
por Krsna. Se habla también del bhakti mezclado con especulacion
tilosofica, del caracter excepcional del amor de las gopis, de la diferencia
entre el servicio devocional opulento y el servicio devocional amoroso, de
la excelsa posicion de los habitantes de Gokula, de la posiciéon
progresivamente sublime de los amigos de Krsna, de los gopas y las gopis
que sienten amor paternal por Krsna, y, por ultimo, del caracter
superexcelente del amor de las gopis y de Srimati Radharani. Se habla
también de la manifestacion de sentimientos espirituales por el simple
hecho de imitarlos, y de como esas melosidades son muy superiores a las
melosidades corrientes del amor mundano; se describen diversos éxtasis, el
despertar del éxtasis, las cualidades trascendentales, la distinciéon de
dhirodatta, el cardcter supremamente atractivo del amor conyugal, los
rasgos extaticos, los rasgos extdticos permanentes, las melosidades,
divididas en cinco rasgos trascendentales de servicio amoroso directo, y el
servicio amoroso indirecto, tratado en siete divisiones. Por ultimo se
comenta la superposiciéon de rasas, y se habla de santa (neutralidad),
servidumbre, aceptar refugio, amor paternal, amor conyugal, el disfrute
trascendental directo y en separacidn, la atraccion previa, y las glorias de



Srimati Radharani.

VERSO 44

gopala-campu-name grantha-mahasiira
nitya-lila sthapana yahe vraja-rasa-ptira

gopala-campii—el Gopala-campi; name—de nombre; grantha—la obra
literaria trascendental; maha-siira—muy formidable; nitya-lila—de los
pasatiempos eternos; sthapana—establecimiento; yahe—en la cual;
vraja-rasa—las melosidades trascendentales disfrutadas en Vrndavana;
pura—completas.

TRADUCCION

La mas famosa y formidable obra literaria trascendental es el libro
titulado Gopala-campi. En ese libro se establecen los pasatiempos
eternos del Sefior, y se explican con todo detalle las melosidades
trascendentales que se disfrutan en Vrndavana.

SIGNIFICADO

En su Anubhasya, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura ofrece la
siguiente informacion acerca del Gopala-campii. El libro se divide en dos
partes. La primera es la titulada «Ola oriental», y la segunda, «Ola norte».
En la primera parte hay treinta y tres suplicas, y en la segunda, treinta y
siete. En la primera parte, que se terminé en 1.510 Sakabda (1.588 d. de C.),
se tratan los siguientes temas: (1) Vrndavana y Goloka; (2) la muerte de la
demonia Piitana, el regreso de las gopis a casa siguiendo la instruccion de
madre Yasoda, el bafio del Sefior Krsna y Balarama, snigdha-kantha y
madhu-kantha; (3) el sueno de madre Yasoda; (4) la ceremonia de
Janmastami; (5) el encuentro entre Nanda Maharaja y Vasudeva, y la
muerte de la demonia Pitana; (6) los pasatiempos de levantarse de la cama,
la liberacion del demonio Saka’_ca, y la ceremonia de concesiéon de nombre;
(7) 1la muerte del demonio Trnavarta, el Seiior Krsna comiendo tierra, las
travesuras infantiles del Sefior Krsna, y el Sefior Krsna como ladrén; (8)
batiendo el yogur, Krsna mamando del pecho de madre Yasoda, la ruptura



del pote de yogur, Krsna atado con cuerdas, la liberacion de los dos
hermanos (yamalarjuna), y la lamentacion de madre Yasoda; (9) la entrada
en Sri Vrndavana; (10) la muerte de Vatsasura, Bakasura y Vyomasura; (11)
la muerte de Aghasura y la confusion del Sefior Brahma; (12) pastando las
vacas en el bosque; (13) cuidando a las vacas y castigando a la serpiente
Kaliya; (14) la muerte de Gardabhasura (el demonio asno), y las alabanzas a
Krsna; (15) la atracciéon previa de las gopis; (16) la muerte de Pralambasura,
y devorando el incendio del bosque; (17) el intento de las gopis de dirigirse
a Krsna; (18) el levantamiento de la colina Govardhana; (19) bafando a
Krsna con leche; (20) el regreso de Nanda Maharaja de la prision de Varuna,
y la visién de Goloka-Vrndavana por parte de las gopis; (21) la celebracion
de los rituales en Katyayani-vrata y la adoraciéon de la diosa Durga; (22)
pidiendo comida a las esposas de los brahmanas que celebraban sacrificios;
(23) el encuentro de Krsna y las gopis; (24) Krsna disfrutando la compaiiia
de las gopis, la desaparicion de Radha y Krsna del lugar, y las gopis
saliendo en Su busqueda; (25) la reaparicion de Krsna; (26) la determinacion
de las gopis; (27) los pasatiempos en las aguas del Yamuna; (28) Nanda
Maharaja liberado de las fauces de la serpiente; (29) diversos pasatiempos
en lugares solitarios; (30) la muerte de Saflkhacﬁc_ia y el Hori; (31) la muerte
de Aristasura; (32) la muerte del demonio Kes:; (33) la aparicion de Sri
Narada Muni, y un comentario sobre el afio en que se termin el libro.

En la segunda parte, titulada Uttara-campii, se comentan los siguientes
temas: (1) atraccidon por Vrajabhtimi; (2) las crueles actividades de Akriira;
(3) Krsna parte hacia Mathura; (4) descripcion de la ciudad de Mathura; (5)
la muerte de Karhsa; (6) la separacion de Nanda Maharaja de Krsna y
Balarama; (7) la entrada de Nanda Maharaja en Vrndavana sin Krsna y
Balarama; (8) los estudios de Krsna y Balarama; (9) de coémo fue devuelto el
hijo del maestro de Krspa y Balarama; (10) la visita de Uddhava a
Vrndavana; (11) Radharani hablando con el abejorro mensajero; (12) el
regreso de Uddhava de Vrndavana; (13) la captura de Jarasandha; (14) la
muerte del yavana Jarasandha; (15) el casamiento de Balarama; (16) la boda
de Rukmini; (17) siete casamientos; (18) la muerte de Narakasura, la flor
parijata traida del cielo, y el casamiento de Krsna con 16.000 princesas; (19)
la victoria sobre Banasura; (20) un relato del regreso de Balarama a Vraja;
(21) la muerte de Paundraka (el Visnu de imitacion); (22) la muerte de
Dvivida, y pensamientos de Hastinapura; (23) la partida hacia Kuruksetra;
(24) de como los habitantes de Vrndavana y Dvaraka se encuentran en



Kuruksetra; (25) Krsna consulta con Uddhava; (26) la liberacion del rey; (27)
la celebracion del sacrificio rajasiiya; (28) la muerte de Salva; (29) Krsna
medita en regresar a Vrndavana; (30) Krsna vuelve a visitar Vrndavana; (31)
resolviendo los impedimentos puestos por Srimati Radharani y otros; (32)
todo completo; (33) la residencia de Radha y Madhava; (34) adornando a
Srimati Radharani y a Krsna; (35) la ceremonia de matrimonio de Srimati
Radharani y Krsna; (36) el encuentro de Srimati Radharani y Krsna; y (37) la
entrada en Goloka.

VERSO 45

el mata nana grantha kariya prakasa
gosthi sahite kaila vrndavane vasa

el mata—de ese modo; nana—diversos; grantha—libros; kariya—hacer;
prakasa—publicacion; gosthi—familiares; sahite—con; kaila—hicieron;
vrndavane—en Vrndavana; vasa—residencia.

TRADUCCION

De ese modo, Srila Riipa Gosvami, Sanatana Gosvami y su sobrino
Srila Jiva Gosvami, asi como la practica totalidad de sus familiares,
vivieron en Vrndavana y publicaron importantes libros acerca del
servicio devocional.

VERSO 46

prathama vatsare advaitadi bhakta-gana
prabhure dekhite kaila, niladri gamana

prathama—el primero; vatsare—en el af\o; advaita-adi—encabezados por
Advaita Acarya; bhakta-gana—todos los devotos; prabhure—al Sefior;
dekhite—ver; kaila—hicieron; niladri—a Jagannatha Puri; gamana—ir.

TRADUCCION

El primer afio después de que Sri Caitanya Mahaprabhu aceptase la



orden de vida de renuncia, todos los devotos, con Sri Advaita Prabhu a
la cabeza, fueron a ver al Sefior a Jagannatha Puri.

VERSO 47

ratha-yatra dekhi' tahan rahila cari-masa
prabhu-sange nrtya-gita parama ullasa

ratha-yatra—el festival de los carros; dekhi—ver; tahan—alli;
rahila—permanecieron; cari-masa—cuatro meses; prabhu-sarige—con el
Sefior; nrtya-gita—cantando y danzando; parama—el més grande;
ullasa—placer.

TRADUCCION

Tras asistir a la ceremonia de Ratha-yatra en Jagannatha Puri, todos
los devotos pasaron alli cuatro meses, disfrutando enormemente de la
compaiifa de Sri Caitanya Mahaprabhu y celebrando kirtana [canto y
danzal].

VERSO 48

vidaya samaya prabhu kahila sabare
pratyabda asibe sabe gundica dekhibare

vidaya—partir; samaya—en el momento; prabhu—el Sefior; kahila—dijo;
sabare—a todos; pratyabda—cada afio; asibe—debéis venir; sabe—todos;
gundica— Gundica; dekhibare—para ver.

TRADUCCION

A la hora de despedirse, el Sefior pidi6 a todos los devotos: «Por
favor, venid aqui todos los afios a ver el festival Ratha-yatra, en que el
Sefior Jagannatha viaja hasta el templo de Gundica».

SIGNIFICADO



El templo de Gundica se encuentra en Sundaracala. Los tres carros del
Sefior Jagannatha, Baladeva y Subhadra son empujados desde el templo de
Puri hasta el templo de Gundica en Sundaracala. En Orissa, ese festival de
Ratha-yatra se conoce como el viaje de Jagannatha a Gundica. Mientras
otros lo mencionan con el nombre de festival Ratha-yatra, los habitantes de
Orissa se refieren a él con el nombre de Gundica-yatra.

VERSO 49

prabhu-ajiaya bhakta-gana pratyabda asiya
gundica dekhiya ya'na prabhure miliya

prabhu-ajidya—siguiendo la orden del Sefior Sr1 Caitanya Mahaprabhu;
bhakta-gana—todos los devotos; pratyabda—cada afio; asiya—venir alli;
gundica—el festival de Gundica-yatra; dekhiya—ver; ya na—regresar;
prabhure—con el Sefior; miliyd—reunirse.

TRADUCCION

Siguiendo la orden de Sri Caitanya Mahaprabhu, todos los devotos
solian visitar al Sefior Caitanya Mahaprabhu todos los afios. Veian el
festival de Gundica en Jagannatha Puri y, pasados cuatro meses,
regresaban a sus hogares.

VERSO 50

vimsati vatsara aiche kaila gatagati
anyonye dunhara dunha vina nahi sthiti

vimsati—veinte; vatsara—anos; aiche—asi; kaila—hicieron; gata-agati—ir y
venir; anyonye—mutuamente; durihara—del Sefior Caitanya y los devotos;
durihd—los dos; vina—sin; nahi—no hay; sthiti—paz.

TRADUCCION

Esos encuentros siguieron produciéndose durante veinte afios
consecutivos, y la situacién llegé a ser tan intensa que el Sefior y los



devotos no podian ser felices si no se veian.

VERSO 51

sesa ara yei rahe dvadasa vatsara
krsnera viraha-lila prabhura antara

sesa—al final; ara—el resto; yei—todo lo que; rahe—queda; dvadasa
vatsara—doce anos; krsnera—del Sefior Krsna; viraha-Iila—los
pasatiempos de separacion; prabhura—el Sefor; antara—dentro.

TRADUCCION

El Sefior consagro los dltimos doce afios de Su vida a saborear dentro
de Su corazoén los pasatiempos de Krsna con sentimientos de separacion.

SIGNIFICADO

Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu disfruté de la posicién de las gopis con
sentimientos de separacion de Krsna. Cuando Krsna dej6 a las gopis y fue a
Mathura, las gopis lloraron por El durante el resto de sus vidas, con
intensos sentimientos de separacion. El Sefior Caitanya Mahaprabhu
recomendd particularmente esos sentimientos extaticos de separacion,
manifestdndolos en Su propia vida.

VERSO 52

nirantara ratri-dina viraha unmade
hase, kande, nace, gaya parama visade

nirantara—sin cesar; ratri-dina—noche y dia; viraha—de separacion;
unmade—con locura; hase—rie; kande—llora; nace—danza; gaya—canta;
parama—gran; visade—con tristeza.

TRADUCCION

Con esa actitud de separacidn, el Sefior Caitanya Mahaprabhu parecia



loco dia y noche. A veces reia, y a veces lloraba; a veces danzaba, y a
veces cantaba con enorme tristeza.

VERSO 53

ye kale karena jagannatha darasana
mane bhave, kuruksetre pafiachi milana

ye kale—en esas ocasiones; karena—hace; jagannatha—el Sefor
Jagannatha; darasana—visitar; mane—dentro de la mente; bhave—piensa;
kuru-ksetre—en el campo de Kuruksetra; pafiachi—he obtenido;
milana—encuentro.

TRADUCCION

En esas ocasiones, Sri Caitanya Mahaprabhu solia visitar al Sefior
Jagannatha. Sus sentimientos entonces se correspondian exactamente
con los de las gopis cuando vieron a Krsna en Kuruksetra tras una larga
separacion. Krsna habia ido a visitar Kuruksetra con Su hermano y Su
hermana.

SIGNIFICADO

Con ocasion de un yajiia (sacrificio) que celebré en Kuruksetra, Krsna invitd
a todos los habitantes de Vrndavana a que fueran a verle. El corazén del
Sefior Caitanya siempre estaba lleno de sentimientos de separacién de
Krsna, pero tan pronto como tenia oportunidad de visitar el templo de
Jagannatha, quedaba completamente absorto en los pensamientos de las
gopis que fueron a ver a Krsna a Kuruksetra.

VERSO 54

ratha-yatraya age yabe karena nartana
tahan ei pada matra karaye gayana

ratha-yatraya—en el festival de los carros; age—frente a; yabe—cuando;
karena—hace; nartana—danzar; tahan—alli; ei—esta; pada—estrofa;



matra—solamente; karaye—hace; gayana—cantar.

TRADUCCION

Cuando danzaba ante el carro, durante el festival, Caitanya
Mahaprabhu siempre cantaba las siguientes dos lineas.

VERSO 55

seita parana-natha painu
yaha lagi' madana-dahane jhuri genu

seita—a ese; parana-natha—Senor de Mi vida; painu—he obtenido;
yaha—quien; lagi —por; madana-dahane—en el fuego del deseo lujurioso;
Jhuri—ardiendo; genu—estoy.

TRADUCCION

«He obtenido al Sefior de Mi vida, por quien ardia en el fuego de los
deseos lujuriosos.»

SIGNIFICADO
En el Srimad-Bhagavatam (10.29.15), se afirma:

kamam krodham bhayam sneham
aikyam sauhrdam eva ca
nityam harau vidadhato
yanti tan-mayatam hi te

La palabra kama significa deseo lujurioso, bhaya significa temor, y krodha
significa ira. Quien, por una u otra razén, acude a Krsna, alcanza el éxito en
la vida. Las gopis acudieron a Krsna con deseos lujuriosos. Krsna era un
muchacho muy hermoso, y ellas querian estar con El y disfrutar de Su
compafifa. Pero ese deseo lujurioso es diferente de la lujuria del mundo
material. Tiene el mismo aspecto, pero en realidad es la forma mas elevada
de atraccion por Krsna. Caitanya Mahaprabhu era un sannyasi; Se fue del
hogar y lo dej6 todo. Ciertamente, no era posible que ningin deseo



lujurioso Le arrastrase. Por lo tanto, cuando empledé la palabra
madana-dahane («en el fuego del deseo lujurioso»), queria decir que,
debido al amor puro por Krsna, estaba ardiendo en el fuego de la
separacion de Krsna. Siempre que veia a Jagannatha, ya fuese en el templo
o durante el Ratha-yatra, Caitanya Mahaprabhu solia pensar: «Ahora he
obtenido al Sefior de Mi vida y Mi alma».

VERSO 56

el dhuya-gane nacena dvitiya prahara

krsna lafa vraje yai e-bhava antara

el dhuya-gane—en la repeticion de esa cancién; nacena—El danza; dvitiya
prahara—el segundo periodo del dia; krsna lania—llevar a Krsna; vraje
yai—he de ir de vuelta a Vrndavana; e-bhava—este éxtasis; antara—dentro.

TRADUCCION

El Sefior Caitanya Mahaprabhu solia cantar esa cancién [seita
parana-nathal especialmente en la parte final del dia. Entonces pensaba:
«Voy a llevar a Krsna de vuelta a Vrndavana». Ese éxtasis llenaba
siempre Su corazon.

SIGNIFICADO

Siempre absorto en el éxtasis de Srimati Radharani, Sri Caitanya
Mahaprabhu sentia la misma separacion de Krsna que Srimati Radharani
habia sentido cuando Krsna Se marché de Vrndavana a Mathura. Ese
sentimiento de éxtasis es de gran ayuda para alcanzar el amor por Dios en
separacion. Sri Caitanya Mahaprabhu nos ha enseiiado a todos que no
debemos estar excesivamente ansiosos de ver al Sefior, sino que debemos
cultivar sentimientos extéaticos de separacion. De hecho, es mejor cultivar
sentimientos de separacion que desear verle directamente. Cuando las
gopis de Vrndavana, los habitantes de Gokula, se encontraron con Krsna en
Kuruksetra durante el eclipse de Sol, querian llevarse a Krsna de regreso a
Vrndavana. También Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu sentia ese éxtasis en
cuanto veia a Jagannatha en el templo o en el carro del Ratha-yatra. A las



gopis de Vrndavana no les gustaba la opulencia de Dvaraka. Querian
llevarse a Krsna a la aldea de Vrndavana y disfrutar de Su compaiiia en los
bosques. Sri Caitanya Mahaprabhu, que danzaba en éxtasis durante el
festival de Ratha-yatra cuando el Sefior Jagannatha iba a Gundica, también
sentia ese éxtasis.

VERSO 57

ei bhave nrtya-madhye pade eka sloka
sei Slokera artha keha nahi bujhe loka

el bhave—en ese éxtasis; nrtya-madhye—mientras danza; pade—recita;
eka—uno; sloka—verso; sei slokera—de ese verso; artha—el significado;
keha—nadie; nahi—no; bujhe—entiende; loka—persona.

TRADUCCION

Absorto en ese éxtasis, SrT Caitanya Mahaprabhu recitaba un verso
cuando danzaba frente al Sefior Jagannatha. Practicamente nadie pudo
comprender el sentido de aquel verso.

VERSO 58

yah kaumara-harah sa eva hi varas ta eva caitra-ksapas
te conmilita-malati-surabhayah praudhah kadambanilah
sa caivasmi tathapi tatra surata-vyapara-lila-vidhau
reva-rodhasi vetasi-taru-tale cetah samutkanthate

yah—Ila misma persona que; kaumara-harah—quien me robo el corazén en
mi juventud; sah—€l; eva hi—ciertamente; varah—amante; tah—estas;
eva—ciertamente; caitra-ksapah—mnoches de Luna del mes de caitra;
te—estas; ca—y; unmilita—que han dado fruto; malati—de flores malati,
surabhayah—fragancias; praudhah—llenas; kadamba—con la fragancia de
la flor kadamba; anilah—Ilas brisas; sa—esa misma; ca—también;
eva—ciertamente; asmi—yo soy; tatha api—aunque; tatra—alli;
surata-vyapara—en intercambios intimos; /ila—de pasatiempos; vidhau—al
modo de; reva—del rio Reva; rodhasi—en la orilla; vetasi—llamado Vetasr;



taru-tale—bajo el arbol; cetah—mi mente; samutkanthate—ardo en deseos
de ir.

TRADUCCION

«Esa misma persona que en mi juventud me robd el corazon, es ahora
de nuevo mi amo. Son las mismas noches de Luna del mes de caitra, la
misma fragancia de las flores malati, y la misma dulce brisa del bosque
de kadambas. Y, aunque en nuestra intimidad yo sigo siendo la misma
amante, mi mente no es feliz aqui. Ardo en deseos de regresar a aquel
lugar, a la orilla del Reva, bajo el arbol Vetasi. Eso es lo que deseo.»

SIGNIFICADO
Este verso aparece en el Padyavali (386), una antologia de versos recopilada

por Srila Riipa Gosvami.

VERSO 59

ei Slokera artha jane ekale svariipa
daive se vatsara tahan giyachena riipa

ei—este; slokera—del verso; artha—el significado; jane—conoce; ekale—el
unico; svarupa—Svartipa Damodara; daive—por casualidad; se
vatsara—ese afo; tahan—alli; giyachena—fue; rijgpa—Srila Rupa Gosvami.

TRADUCCION

Este verso parece expresar el anhelo mutuo que sienten un muchacho
y una muchacha corrientes, pero, en realidad, s6lo Svartipa Damodara
conocia su profundo significado. Por casualidad, un afio se encontraba
también alli Riipa Gosvami.

VERSO 60

prabhu-mukhe sloka suni’ sri-riipa-gosani
sei slokera artha-sloka karila tathai



prabhu-mukhe—en los labios del Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu;
sloka—el verso; suni—al escuchar; sri-ripa-gosani—Srila Ripa Gosvami;
sei—ese; slokera—del primer verso; artha—dando el significado;
sloka—otro verso; karila—compuso; tathai—inmediatamente.

TRADUCCION

Aunque sélo Svartipa Damodara conocia el significado del verso,
Riipa Gosvami, al escucharlo de labios de Sr1 Caitanya Mahaprabhu,
compuso inmediatamente otro verso, que explicaba el sentido del verso
original.

VERSO 61

sloka kari' eka tala-patrete likhiya
dapana vasara cale rakhila guiijiya

sloka kari—componer el verso; eka—uno; tala-patrete—en una hoja de
palmera; likhiya—escribir; apana—su propia; vasara—de la residencia;
cale—en el techo; rakhila—guardo6; gunjiya—metio.

TRADUCCION

Después de componer ese verso, Ripa Gosvami lo escribi6 en una
hoja de palmera y lo puso sobre el techo de la cabafia en que vivia.

VERSO 62

sloka rakhi' gela samudra-snana karite
hena-kale aila prabhu tanihare milite

sloka rakhi—guardando el verso de esa forma; gela—fue;
samudra-snana—a bafarse al mar; karite—para hacer; hena-kale—mientras
tanto; aila—lleg6; prabhu—el Sefior Sr1 Caitanya Mahaprabhu; tarihare—a



él; milite—para visitar.

TRADUCCION

Mientras Srila Riipa Gosvami, después de componer aquel verso y
dejarlo sobre el techo de su casa, fue a bafiarse al mar, el Sefior Caitanya
Mahaprabhu lleg6 a la choza para visitarle.

VERSO 63

haridasa thakura ara ripa-sanatana
Jagannatha-mandire na ya'na tina jana

haridasa thakura—Srila Haridasa Thakura; ara—y; ripa-sanatana—Srila
Riipa Gosvami y Srila Sanatana Gosvami; jagannatha-mandire—en el
templo del Sefior Jagannatha; na—no; ya na—entrar; tina jana—tres
personas.

TRADUCCION

Para evitar agitaciones, tres grandes personalidades —Haridasa
Thakura, Srila Riipa Gosvami y Srila Sanatana Gosvami— no entraban
en el templo de Jagannatha.

SIGNIFICADO

En el templo de Jagannatha sigue todavia vigente el sistema de no permitir
la entrada de quienes no siguen estrictamente la cultura védica conocida
con el nombre de hinduismo. En el pasado, Srila Haridasa Thakura, Srila
Riipa Gosvami y Srila Sanatana Gosvami habian estado muy ligados a los
musulmanes. Haridasa Thakura habia nacido en una familia musulmana, y
Srila Riipa Gosvami y Srila Sanatana Gosvami habian abandonado su
posicién en la sociedad hindd al ser nombrados ministros del gobierno
musulmén. Habian llegado incluso a cambiarse de nombre, pasando a
llamarse Sakara Mallika y Dabira Khasa. Asi pues, habian sido
supuestamente expulsados de la sociedad brahmana. Por esa razém, y
llevados de su humildad, no entraban en el templo de Jagannatha, aunque



la Suprema Personalidad de Dios, Jagannatha, en Su forma de Caitanya
Mahaprabhu, iba a verles personalmente todos los dias. También a los
miembros de nuestra Asociacién para la Conciencia de Krisna se les niega a
veces la entrada en algunos templos de la India. Mientras sigamos
ocupados en cantar el mantra Hare Krsna, no debemos dolernos de ello.
Krsna mismo estd personalmente con los devotos que cantan Su santo
nombre, y no debemos lamentarnos si no podemos entrar en algin templo
en particular. El Sefior Caitanya Mahaprabhu nunca aprobd esas
prohibiciones dogmaticas. El hecho de que visitase a diario a personas a las
que se consideraba indignas de entrar en el templo de Jagannatha nos
indica que Caitanya Mahaprabhu nunca aprobé esas prohibiciones. Sin
embargo, para no ocasionar agitaciones innecesarias, esas grandes
personalidades nunca entraban en el templo de Jagannatha.

VERSO 64

mahaprabhu jagannathera upala-bhoga dekhiya
nija-grhe ya'na ei tinere miliya

maha-prabhu—Sri Caitanya Mahaprabhu; jagannathera—del Sefior
Jagannatha; upala-bhoga—ofrenda de alimento sobre la piedra;
dekhiya—después de ver; nija-grhe—a Su propia residencia; ya' na—va;
el—a esos; tinere—tres; miliya—visitar.

TRADUCCION

Sr1 Caitanya Mahaprabhu solia ver todos los dias la ceremonia de
upala-bhoga en el templo de Jagannatha; a continuacién, camino a Su
residencia, solia visitar a esas tres grandes personalidades.

SIGNIFICADO

Upala-bhoga es un determinado tipo de ofrenda que se realiza sobre una
losa de piedra detras de la Garuda-stambha. Esa losa de piedra recibe el
nombre de upala. Todos los alimentos se ofrecen en la sala del templo,
debajo mismo del altar de Jagannatha. Ese bhoga, sin embargo, se ofrecia
sobre la losa de piedra, a la vista de todo el mundo; por esa razén recibe el



nombre de upala-bhoga.

VERSO 65

el tina madhye yabe thake yei jana
tanire asi' apane mile——prabhura niyama

el tina madhye—de esos tres; yabe—cuando; thake—queda; yei jana—Ila
persona que; tarnire—a él; asi—venir; apane mile—va a ver personalmente;

prabhura—de Sri Caitanya Mahaprabhu; niyama—costumbre.

TRADUCCION
Siuno de los tres no estaba, iba a ver a los otros. Asi solia hacerlo cada
dia.
VERSO 66

daive asi' prabhu yabe trdhvete cahila
cale gonja tala-patre sei sloka paila

daive—por casualidad; asi—al llegar alli; prabhu—el Sefior; yabe—cuando;
urdhvete—sobre el techo; cahila—mir6; cale—en el techo; gorjja—metida;
tala-patre—la hoja de palmera; sei—ese; sloka—verso; paila—cogio.

TRADUCCION

Cuando lleg6 a la choza de Srila Rapa Gosvami, Sri Caitanya
Mahaprabhu vio casualmente la hoja de palmera en el techo y ley6 el

verso.
VERSO 67

sloka padi' ache prabhu avista ha-iya
rupa-gosani asi' pade dandavat hana



sloka padi—al leer el verso; ache—permanecio; prabhu—el Sefior;
avista—en éxtasis; ha-iya—estar; rijpa-gosani—Srila Ripa Gosvami;
asi—al venir; pade—se postrd; dandavat—como una vara; hafna—volverse.

TRADUCCION

Al leer aquel verso, Sr1 Caitanya Mahaprabhu qued6 sumido en el
éxtasis. En ese estado Le encontré Srila Riipa Gosvami, quien, nada mas
verle, se postré en el suelo tendiéndose como una vara.

SIGNIFICADO

La palabra danda significa «vara» o «palo». Las varas y los palos caen
derechos. Del mismo modo, cuando ofrecemos reverencias a un superior
con las ocho arigas (partes) del cuerpo, lo que hacemos es ofrecer dandavat.
A veces solamente ofrecemos la palabra «dandavats», pero sin postrarnos.
En todo caso, dandavat significa postrarse derecho como una vara ante un
superior.

VERSO 68

uthi' mahaprabhu tanre capada mariya
kahite lagila kichu kolete kariya

uthi—levantarse; mahaprabhu—Sri Caitanya Mahaprabhu; tarire—a Riipa
Gosvami; capada mariya—dar una palmada; kahite—decir;
lagila—comenz6; kichu—algo; kolete—en el regazo; kariya—sentar.

TRADUCCION

Cuando Riipa Gosvami se tendi6 ante El como una vara, Sri Caitanya
Mahaprabhu Se levant6 y le dio una palmada. Después, sentandole en Su
regazo , le dijo lo siguiente.

VERSO 69

mora Slokera abhipraya na jane kona jane



mora manera katha tumi janile kemane?

mora—Mio; slokera—del verso; abhipraya—significado; na—no;
jane—conoce; kona—ninguna; jane—persona; mora—Mia; manera—de la
mente; kathd—]la intencidn; tumi—t1; janile—entendida; kemane—coémo.

TRADUCCION

«Nadie conoce el significado de mi verso —dijo Caitanya
Mahaprabhu—. ;Cémo pudiste comprender Mi intencién?»

VERSO 70

eta bali' tarire bahu prasada kariya
svartipa-gosanire sloka dekhaila lafia

eta bali—tras decir esto; tarire—a Rupa Gosvami; bahu—tanta;
prasada—misericordia; kariya—mostrar; svariipa-gosafire—a Svartpa
Gosvami; sloka—el verso; dekhaila—mostro; lanna—Illevandose.

TRADUCCION

Diciendo esto, el Sefior Caitanya Mahaprabhu bendijo de diversas
formas a Ruipa Gosvami y Se llevo el verso; més tarde se lo ensefi6 a
Svartipa Gosvami.

VERSO 71

svartipe puchena prabhu ha-iya vismite
mora manera katha ripa janila kemate

svariipe—a Svartipa Gosvami; puchena—pregunt6; prabhu—el Sefior;
ha-iya—quedando; vismite—estupefacto; mora—Mia; manera—de la
mente; kathd—intencién; riipa—Riupa Gosvami; janila—entiende;
kemate—como.



TRADUCCION

Tras mostrar el verso a Svartipa Damodara, Caitanya Mahaprabhu le
pregunto, lleno de asombro, como era posible que Riipa Gosvami
hubiera comprendido las intenciones de Su mente.

SIGNIFICADO

Nosotros tuvimos la fortuna de recibir una bendicién semejante de Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami al presentarle un ensayo en la
celebracion de su cumpleafios. Se sinti6 tan complacido con aquel ensayo
que solia llamar a sus devotos madés intimos para ensefidrselo. ;Cémo
pudimos comprender las intenciones de Srila Prabhupada?

VERSO 72

svartiipa kahe——yate janila tomara mana
tate jani, haya tomara krpara bhajana

svariipa kahe—Svaripa Damodara contestd; yate—puesto que;
janila—conocia; tomara—Tuya; mana—intencion; tate—por lo tanto;
jani—puedo entender; haya—él es; tomara—Tuya; krpara—de la
misericordia; bhajana—receptor.

TRADUCCION

Srila Svariipa Damodara Gosvami contest6 al Sefior Caitanya
Mahaprabhu: «Si Riipa Gosvami puede comprender Tu mente y Tus
intenciones, es sin duda porque goza de la bendicién especial de Tu
Sefioria».

VERSO 73

prabhu kahe, tare ami santusta hana
alinigana kailu sarva-sakti saficariya




prabhu kahe—el Sefior dijo; tare—a él; ami—Yo; santusta hafia—estando
muy satisfecho; alirigana kailu—abracé; sarva-sakti—todas las potencias;
sancariya—otorgando.

TRADUCCION

El Sefior dijo: «<Me senti tan complacido con Riipa Gosvami que le

abracé y le otorgué todas las potencias necesarias para predicar el culto
del bhakti.

VERSO 74

yogya patra haya giidha-rasa-vivecane
tumio kahio tare giidha-rasakhyane

yogya—adecuado; patra—receptor; haya—es; giidha—intimas; rasa—las
melosidades; vivecane—en analizar; tumio—ta también; kahio—instruye;
tare—a él; giidha—intimas; rasa—las melosidades; akhyane—en explicar.

TRADUCCION

«Considero a Srila Riipa Gosvami perfectamente capacitado para
entender las melosidades intimas del servicio devocional, y te
encomiendo a ti que le expliques mas profundamente el servicio
devocional.»

VERSO 75

e-saba kahiba age vistara karifa
saniksepe uddesa kaila prastava paina

e-saba—todos estos; kahiba—contaré; age—mads tarde; vistara—detalle;
karina—haciendo; sariksepe—brevemente; uddesa—referencia; kaila—hice;
prastava—oportunidad; paina—recibiendo.



TRADUCCION

Mas tarde contaré todos estos hechos con mas detalle. Aqui s6lo he
dado una breve referencia.

VERSO 76

priyvah so 'vam krsnah saha-cari kuru-ksetra-militas
tathaham sa radha tad idam ubhayoh sanigama-sukham
tathapy antah-khelan-madhura-murali-paficama-juse
mano me kalindi-pulina-vipinaya sprhayati

priyvah—muy querido; sah—El a yam—este; krsnah—Sefor Krsna;
saha-cari—joh, Mi querida amiga!; kuru-ksetra-militah—a quien se
encuentra en el campo de Kuruksetra; tatha—también; aham—Yo; sa—esa;
radha—Radharani; tat—eso; idam—esta; ubhayoh—de Nosotros dos;
sarigama-sukham—Ila felicidad del encuentro; tatha api—aun asi;
antah—dentro; khelan—entonar; madhura—dulce; murali—de la flauta;
paficama—Ila quinta nota; juse—que hace las delicias; manah—Ia mente;
me—Mia; kalindi—del rio Yamuna; pulina—en la orilla; vipinaya—los
arboles; sprhayati—desea.

TRADUCCION

[Habla Srimati Radharani:] «Mi querida amiga, hoy he vuelto a
encontrarme con Mi viejo amigo, Mi muy querido Krsna, en este campo
de Kuruksetra. Yo soy la misma Radharani, y de nuevo volvemos a estar
juntos. Todo es muy agradable, pero Yo preferiria ir a la orilla del
Yamuna y estar bajo los arboles de aquellos bosques. Deseo escuchar el
sonido de Su dulce flauta entonando la quinta nota en el bosque de
Vrndavana».

SIGNIFICADO

Este verso aparece también en el Padyavalf (387), recopilado por Srila Riipa
Gosvami.



VERSO 77

ei Slokera sanksepartha suna, bhakta-gana
Jagannatha dekhi' yaiche prabhura bhavana

ei—este; slokera—del verso; sariksepa-artha—una breve explicacion;
suna—escuchad; bhakta-gana—joh, devotos!; jagannatha—al Sefior
Jagannatha; dekhi —después de ver; yaiche—tal y como; prabhura—del
Sefior Caitanya; bhavana—el pensamiento.

TRADUCCION

Ahora, joh, devotos!, escuchad por favor una breve explicacién de
este verso. Asi pensaba el Sefior Caitanya Mahaprabhu después de haber
visto la Deidad de Jagannatha.

VERSO 78

Sri-radhika kuruksetre krsnera darasana
yadyapi payena, tabu bhavena aichana

Sri-radhika—Srimati Radharani; kuru-ksetre—en el campo de Kuruksetra;
krsnera—del Sefior Krsna; darasana—encuentro; yadyapi—aunque;
payena—Ella obtiene; tabu—aun asi; bhavena—piensa; aichana—de este
modo.

TRADUCCION

El tema de Sus pensamientos era Srimati Radharani, que Se encontr6
con Krsna en el campo de Kuruksetra y que, a pesar de haberse
encontrado con Krsna, pensaba en El de la siguiente manera.

VERSO 79

raja-vesa, hati, ghoda, manusya gahana



kahan gopa-vesa, kahan nirjana vrndavana

raja-vesa—galas de rey; hati—elefantes; ghoda—caballos;
manusya—hombres; gahana—multitudes; kahari—doénde; gopa-vesa—las
ropas de pastorcillo; kahari—doénde; nirjana—solitario;
vrndavana—Vrndavana.

TRADUCCION

Ella pensaba en El en la serena y tranquila atmésfera de Vrndavana,
vestido como un pastorcillo de vacas. Pero en Kuruksetra iba vestido con
galas de rey, y llevaba un séquito de elefantes, caballos y multitudes de
hombres. Alli la atmésfera no era propicia para Su encuentro.

VERSO 80

sei bhava, sei krsna, sei vrndavana
yabe pai, tabe haya vanchita ptrana

sel bhava—esa circunstancia; sei krsna—ese Krsna; sei vindavana—ese
Vrndavana; yabe pai—si obtengo; tabe—entonces; haya—es;
vafichita—objeto deseado; piirana—satisfecho.

TRADUCCION

Al encontrarse con Krsna y pensar en la atmdsfera de Vrndavana,
Radharani suspiraba porque Krsna La llevase de nuevo a Vrndavana y
satisficiese Su deseo en aquella tranquila atmdsfera.

VERSO 81

ahus ca te nalina-nabha padaravindam
yogesvarair hrdi vicintyam agadha-bodhaih
samsara-kipa-patitottaranavalambam
geham jusam api manasy udiyat sada nah



ahuh—Tlas gopis dijeron; ca—y; te—Tus; nalina-nabha—;oh, Sefior, cuyo
ombligo es como una flor de loto!; pada-aravindam—pies de loto;
yoga-isvaraih—por los grandes yogis misticos; hrdi—dentro del corazén;
vicintyam—ser objeto de meditacion; agadha-bodhaih—que eran fil6sofos
muy eruditos; samsara-kiipa—el oscuro pozo de la existencia material;
patita—de los caidos; uttarana—liberadores; avalambam—el tinico refugio;
geham—asuntos familiares; jusam—de aquellos ocupados; api—aunque;
manasi—en las mentes; udiyat—que se manifiesten; sada—siempre;
nah—nuestras.

TRADUCCION

Las gopis dijeron: «Querido Sefior, cuyo ombligo es como una flor de
loto, Tus pies de loto son el tnico refugio para aquellos que han caido en
el profundo pozo de la existencia material. Grandes yogis misticos y
filésofos muy eruditos adoran Tus pies y meditan en ellos. Nosotras
deseamos que esos pies de loto puedan también manifestarse en
nuestros corazones, aunque no sSOmos mas que personas corrientes
ocupadas en asuntos domésticos».

SIGNIFICADO
Este es un verso del Srimad-Bhagavatam (10.82.48) .

VERSO 82

tomara carana mora vraja-pura-ghare
udaya karaye yadi, tabe vancha piire

tomara—Tus; carana—pies de loto; mora—mio; vraja-pura-ghare—en el
hogar en Vrndavana; udaya—manifestarse; karaye—yo hago; yadi—si;
tabe—entonces; varicha—deseos; ptire—se cumplen.

TRADUCCION

Las gopis pensaron: «Querido Sefor, si Tus pies de loto vuelven de
nuevo a nuestro hogar, a Vrndavana, nuestros deseos se habran



cumplido».

SIGNIFICADO

En su Anubhasya, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura comenta: «Las
gopis estdn ocupadas en el servicio del Sefior de un modo puro, sin
motivaciones personales. No estdn cautivadas por la opulencia de Krsna, ni
por la comprensiéon de que El es la Suprema Personalidad de Dios». Las
gopis sentfan una inclinacién natural por amar a Krsna, pues El era un
joven y atractivo muchacho de la aldea de Vrndavana. Como muchachas
aldeanas que eran, las gopis no sentian mucha atraccién por el campo de
Kuruksetra, donde Krsna habia ido con elefantes, caballos y galas de rey. En
verdad, no les gustaba mucho ver a Krsna en aquella atmoésfera. Krsna no
Se sentia atraido por la opulencia o la belleza personal de las gopis, sino por
su servicio devocional puro. Del mismo modo, las gopis sentian atracciéon
por Krsna vestido como pastorcillo de vacas, y no con aquella sofisticada
indumentaria. El Sefior Krsna es inconcebiblemente poderoso. Para llegar a
comprenderle, los grandes yogis y personas santas abandonan todas las
ocupaciones materiales y meditan en El. Del mismo modo, las personas que
estdn demasiado atraidas por el disfrute material, por realzar su opulencia
material, por mantener a su familia o por liberarse de los enredos del
mundo material, se refugian en la Suprema Personalidad de Dios. Pero las
gopis son ajenas a esas actividades y motivaciones; no son expertas en
realizar esas actividades auspiciosas. Puesto que ya gozan de iluminaciéon
trascendental, simplemente ocupan sus sentidos purificados en el servicio
del Sefioren la remota aldea de Vrndavana. Las gopis no sienten interés ni
por las &ridas especulaciones, ni por las artes, ni por la musica, ni por
ninguna otra condiciéon de la vida material. Los conceptos de disfrute
material y renunciaciéon no existen para ellas. Su tinico deseo es ver regresar
a Krsna para que disfrute con ellas de pasatiempos espirituales
trascendentales. Las gopis sélo quieren que El Se quede en Vrndavana, de
forma que puedan ofrecerle servicio, para complacerle. No hay en ello ni el
més minimo rastro de complacencia personal de los sentidos.

VERSO 83

bhagavatera sloka-giuidhartha visada karifa
ripa-gosani sloka kaila loka bujhaina



bhagavatera—del Srimad-Bhagavatam; sloka—el verso; giidha-artha—
significado confidencial; visada—explicacion detallada; karinia—hacer;
riipa-gosani—Srila Ripa Gosvami; sloka—el verso; kaila—redact6; loka—a

TRADUCCION

En un verso, Srila Ripa Gosvami ha explicado el significado
confidencial del verso del Srimad-Bhagavatam para que la gente pueda
entenderlo.

VERSO 84

ya te lila-rasa-parimalodgari-vanyaparita
dhanya ksauni vilasati vrta mathuri madhuribhih
tatrasmabhis catula-pasupi-bhava-mugdhantarabhih
samvitas tvam kalaya vadanollasi-venur viharam

ya—esa; te—Tus; lila-rasa—de las melosidades saboreadas en los
pasatiempos; parimala—Ila fragancia; udgari—propagar;
vanya-aparita—llena de bosques; dhanya—gloriosa; ksauni—Ila tierra;
vilasati—disfruta; vrta—rodeada; mathuri—el distrito de Mathura;
madhuribhih—por las bellezas; tatra—alli; asmabhih—por nosotras;
catula—vacilante; pasupi-bhava—con disfrute extatico como gopis;
mugdha-antarabhih—por aquellas cuyo corazén es hechizado;
samvitah—rodeado; tvam—T1; kalaya—haz, por favor; vadana—en la
boca; ullasi—tocar; venuh—con la flauta; viharam—pasatiempos y juegos.

TRADUCCION

Las gopis continuaron: «Querido Krsna, la fragancia de las
melosidades de Tus pasatiempos se extiende por los bosques de la
gloriosa tierra de Vrndavana, que estd rodeada de la dulzura del distrito
de Mathura. En la propicia atmdsfera de esa maravillosa tierra, Tt
puedes disfrutar de Tus pasatiempos, con Tu flauta danzando en Tus



labios, y rodeado por nosotras, las gopis, que siempre tenemos el
corazon hechizado por Tus impredecibles emociones extaticas».

SIGNIFICADO
Este verso es del Lalita-madhava (10.38) de Srila Riipa Gosvami.

VERSO 85

ei-mata mahaprabhu dekhi' jagannathe
subhadra-sahita dekhe, vamsi nahi hate

ei-mata—de ese modo; mahaprabhu—Sri Caitanya Mahaprabhu;
dekhi—después de ver; jagannathe—al Sefior Jagannatha;
subhadra—Subhadra; sahita—con; dekhe—El ve; vamsi—Ia flauta;
nahi—no; hate—en la mano.

TRADUCCION

De ese modo, cuando veia a Jagannatha, Sri Caitanya Mahaprabhu
veia que el Sefior estaba con Su hermana Subhadra y que en Su mano no
llevaba la flauta.

VERSO 86

tri-bhaniga-sundara vraje vrajendra-nandana
kahan paba, ei vaficha bade anuksana

tri-bhariga—doblado en tres puntos; sundara—hermoso; vraje—en
Vrndavana; vrajendra-nandana—el hijo de Nanda Maharaja;
kahan—doénde; paba—obtendré; ei—este; varicha—deseo; bade—aumenta;
anuksana—sin cesar.

TRADUCCION

Absorto en el éxtasis de las gopis, el Sefior Caitanya Mahaprabhu
deseaba ver al Sefior Jagannatha en Su forma original de Krsna, el hijo de



Nanda Maharaja, en Vrndavana, tan hermoso con Su cuerpo curvado en
tres puntos. Su deseo de ver esa forma aumentaba sin cesar.

VERSO 87

radhika-unmada yaiche uddhava-darsane
udghiirna-pralapa taiche prabhura ratri-dine

radhika-unmada—Ia locura de Srimati Radharani; yaiche—tal y como;
uddhava-darsane—al ver a Uddhava; udghiirna-pralapa—decir cosas sin
sentido debido a la locura; taiche—del mismo modo; prabhura—del Sefior
Caitanya; ratri-dine—noche y dia.

TRADUCCION

Del mismo modo que Srimati Radharani decia cosas sin sentido a un
abejorro en presencia de Uddhava, Sri Caitanya Mahaprabhu, en Su
éxtasis, hablaba como un loco y decia cosas sin sentido dia y noche.

SIGNIFICADO

Esta unmada (locura) no es una locura corriente. Cuando Sri Caitanya
Mahaprabhu hablaba incoherentemente, casi como un loco, Se encontraba
en el éxtasis del amor trascendental. El sentimiento de la persona que se
halla en ese estado de éxtasis trascendental supremo es el del hechizado en
presencia del hechizador. Cuando el hechizador y el hechizado se separan,
se produce un estado de confusién, mohana. En ese estado de confusion
debido a la separacion, sobreviene el aturdimiento, y en ese momento se
manifiestan todos los signos corporales del éxtasis trascendental, que se
reflejan en un estado de inconcebible locura. Eso es lo que se denomina
locura trascendental. En ese estado, hay conversaciones imaginarias y se
experimentan emociones propias de los locos. Uddhava explic6 a Krsna la
locura de Srimati Radharani diciendo: «Mi querido Krsna, los sentimientos
de separacion de Srimati Radharani son tan intensos que, a veces, Se hace la
cama entre los arboles del bosque, rifie con una nube azul o vaga sin
paradero por las densa oscuridad del bosque. Su estado ahora es como el de
una mujer loca».



VERSO 88

dvadasa vatsara Sesa aiche gonaila
el mata Sesa-lila tri-vidhane kaila

dvadasa—doce; vatsara—anos; sesa—finales; aiche—de ese modo;
gonaila—pasaron; el mata—de este modo; sesa-lila—los pasatiempos
finales; tri-vidhane—de tres maneras; kaila—realizo.

TRADUCCION

Sr1 Caitanya Mahaprabhu pasé Sus tltimos doce afios absorto en esa
locura trascendental. De ese modo, realizé Sus pasatiempos finales de
tres maneras.

VERSO 89

sannyasa kari' cabbisa vatsara kaila ye ye karma
ananta, apara tara ke janibe marma

sannyasa kari—después de aceptar la orden de renuncia; cabbisa
vatsara—veinticuatro afos; kaila—hizo; ye ye—cualesquiera;
karma—actividades; ananta—ilimitadas; apara—insuperables; tara—de
eso; ke—quién; janibe—conocerd; marma—el significado.

TRADUCCION

Todos los pasatiempos que Sri Caitanya Mahaprabhu realizé en los
veinticuatro afios que siguieron a Su entrada en la orden de renuncia
fueron ilimitados e insondables. ;Quién puede entender el significado
de esos pasatiempos?

VERSO 90

uddesa karite kari dig-darasana
mukhya mukhya lilara kari sttra ganana



uddesa—indicacion; karite—hacer; kari—yo hago; dig-darasana—un
repaso general; mukhya mukhya—Ilos principales; lilara—de los
pasatiempos; kari—yo hago; siitra—sintesis; ganana—enumeracion.

TRADUCCION

Para hacer mencion de ellos, voy a hacer una breve sintesis general de
los principales pasatiempos.

VERSO 91

prathama siitra prabhura sannyasa-karana
sannyasa kari' calila prabhu sri-vrndavana

prathama—primera; stitra—sintesis; prabhura—del Sefor;
sannyasa-karana—aceptar la orden de sannyasa; sannyasa kari —tras
aceptar la orden de renuncia; calila—fue; prabhu—el Sefior;
Sri-vrndavana—hacia Vrndavana.

TRADUCCION

Este es el primer resumen: Después de aceptar la orden de sannyasa,
Caitanya Mahaprabhu parti6 hacia Vrndavana.

SIGNIFICADO

Es obvio que estas declaraciones constituyen un verdadero relato de la
entrada de Sri Caitanya Mahaprabhu en la orden de vida de renuncia. Su
aceptacion de la orden de renuncia no puede en absoluto compararse a la
entrada en la orden de sannyasa por parte de los mayavadis Caitanya
Mahaprabhu, después de aceptar la orden de sannyasa, queria ir a
Vrndavana. No era como los sannyasis mayavadis, que desean fundirse en
la existencia del Absoluto. Para el vaisnava, entrar en la orden de sannyasa
significa liberarse de todas las actividades materiales y consagrarse por
entero al servicio amoroso trascendental del Sefor. Asi lo confirma Srila
Rupa Gosvami (Brs. 1.2255): anasaktasya visayan yatharham



upayuijatah/ nirbandhah krsna-sambandhe yuktam vairagyam ucyate.
Para el vaisnava, la orden de renuncia significa abandonar por completo el
apego a las cosas materiales y ocuparse sin interrupcion al servicio amoroso
trascendental del Sefior. Los sannyasis mayavadis, sin embargo, no conocen
la manera de ocuparlo todo en el servicio del Sefior. Como carecen de
formaciéon devocional, creen que los objetos materiales son intocables.
Brahma satyam jagan m7ithya. Los mayavadis piensan que el mundo es
falso, pero los sannyasis vaisnavas no comparten esa idea. Los vaisnavas
dicen: «;Por qué tendria que ser falso el mundo? Es una realidad, y esta
hecho para el servicio de la Suprema Personalidad de Dios».

La renunciacién, para el sannyasi vaisnava, significa no aceptar nada
para el disfrute personal de los sentidos. Servicio devocional significa
ocuparlo todo en satisfacer a la Suprema Personalidad de Dios.

VERSO 92

premete vihvala bahya nahika smarana
radha-dese tina dina karila bhramana

premete—con amor extatico por Krsna; vihvala—sobrecogido;
bahya—externo; nahika—no hay; smarana—recuerdo; radha-dese—en los
paises Radha; tina dina—tres dias; karila—hizo; bhramana—viajar.

TRADUCCION

Mientras caminaba hacia Vrndavana, Sri Caitanya Mahaprabhu Se vié
dominado por el amor extatico por Krsna y perdi6 todo recuerdo del
mundo externo. De ese modo camind sin parar durante tres dias por la
region de Radha-desa, el pais por donde no fluye el rio Ganges.

VERSO 93

nityananda prabhu mahaprabhu bhulaiya
ganga-tire lana aila 'vamuna'baliya

nityananda prabhu—el Sefior Nityananda Prabhu; mahaprabhu—a Sri
Caitanya Mahaprabhu; bhulaiya—engafiando; gariga-tire—en la orilla del



Ganges; lana—tomando; aila—llevd; yamuna—el rio Yamuna;
baliya—informando.

TRADUCCION

En primer lugar, el Sefior Nityananda engafi6 a Sri Caitanya
Mahaprabhu llevandole por la orilla del Ganges y diciéndole que era el
rio Yamuna.

VERSO 94

santipure acaryera grhe agamana
prathama bhiksa kaila tahan, ratre sankirtana

santipure—en la ciudad de Santipura; dcaryera—de Advaita Acarya;
grhe—al hogar; agamana—Illegar; prathama—primera; bhiksa—aceptar
limosna; kaila—hizo; tahar—alli; ratre—por la noche;
sankirtana—celebracion de canto congregacional.

TRADUCCION

Tres dias después, el Sefior Caitanya Mahaprabhu lleg6 a la casa de
Advaita Acarya en Santipura, donde acept6 limosna. Esa fue la primera
vez que acept6 limosna. Por la noche, celebr6 alli canto congregacional.

SIGNIFICADO

Parece ser que, en Su éxtasis trascendental, Sri Caitanya Mahaprabhu Se
olvid6 de comer durante tres dias seguidos. Entonces Nityananda Prabhu
Le engafi6, diciéndole que el rio Ganges era el Yamuna. Absorto en el
éxtasis de ir a Vrndavana, el Sefior Se alegr6 mucho de ver el Yamuna,
aunque en realidad se trataba del Ganges. De ese modo, después de tres
dias, el Sefior fue llevado a casa de Advaita Prabhu en Santipura, donde
acepté alimentos. En el tiempo que permanecié alli, el Sefior vio a Su
madre, Sacidevi, y todas las noches realizé canto en congregacién con todos
los devotos.



VERSO 95

mata bhakta-ganera tahan karila milana
sarva samadhana kari' kaila niladri-gamana

mata—la madre; bhakta-ganera—de los devotos; tahar—en ese lugar;
karila—hizo; milana—encuentro; sarva—todos; samadhana—disposiciones;
kari—realizar; kaila—hizo; niladri-gamana—ir a Jagannatha Purl.

TRADUCCION

En la casa de Advaita Prabhu, Se encontré con Su madre y con todos
los devotos de Mayapura. Después de dejar todo bien dispuesto, partié
hacia Jagannatha Puri.

SIGNIFICADO

Sri Caitanya Mahaprabhu sabia muy bien que Su entrada en la orden de
sannyasa era un durisimo golpe para Su madre. Por esa razén, con la
colaboracién de Sri Advaita Acarya, llamé a Su madre y a todos los devotos
de Mayapura y Les vio por ultima vez después de haber aceptado
sannyasa. Su madre se sinti6 abrumada de dolor al verle con la cabeza
afeitada. Nunca mas podria ver Su hermoso cabello. Después de que los
devotos consolasen a madre Saci, el Seiior Caitanya Mahaprabhu le pidi6
que cocinase para El, pues llevaba tres dias sin comer y tenia mucha
hambre. Su madre acept6 inmediatamente y, dejando a un lado todo lo
demas, cocin6 para Sri Caitanya Mahaprabhu durante todos los dias que
permanecio en la casa de Sri Advaita Prabhu. Entonces, pasados unos dias,
Sri Caitanya Mahaprabhu pidi6 permiso a Su madre para ir a Jagannatha
Puri. A pedido de Su madre, establecié en Jagannatha Purt Su centro de
actividades después de haber entrado en la orden de sannyasa. Con ello,
todo quedaba bien dispuesto, de modo que, con el permiso de Su madre, Sri
Caitanya Mahaprabhu parti6 hacia Jagannatha Puri.

VERSO 96

pathe nana lila-rasa, deva-darasana



madhava-purira katha, gopala-sthapana

pathe—en el camino; nana—diversos; lila-rasa—pasatiempos
trascen-dentales; deva-darasana—uvisitar los templos; madhava-purira—de
Madha-vendra Puri; katha—episodios; gopala—de Gopala; sthapana—la
instalacion.

TRADUCCION

En el camino hacia Jagannatha Puri, Caitanya Mahaprabhu llev6 a
cabo muchos otros pasatiempos. Visit6 varios templos y escuché la
historia de Madhavendra Puri y la instalacién de Gopala.

SIGNIFICADO

Este Madhava Puri es Madhavendra Puri. Otro Madhava Puri es
Madhavacarya, que era el maestro espiritual de un devoto en la linea de
sucesién de Gadadhara Pandita y que escribi6 el libro titulado Sr7
Mangala-bhasya. Madhavacarya, sin embargo, es diferente de
Madhavendra Puri, a quien se menciona en este verso.

VERSO 97

ksira-curi-katha, saksi-gopala-vivarana
nityananda kaila prabhura danda-bhafijana

ksira-curi-katha—la narracion del robo de la leche condensada;
saksi-gopala-vivarana—Ia narracion de Gopala el testigo;
nityananda—Nityananda Prabhu; kaila—hizo; prabhura—del Sefior;
danda-bhafijjana—romper la vara de sannyasa.

TRADUCCION

El Sefior Caitanya Mahaprabhu escuché de labios de Nityananda
Prabhu las historias de Ksira-curi Gopinatha y de Gopala el testigo.
Después, Nityananda Prabhu rompi6 la vara de sannyasa del Sefior
Caitanya Mahaprabhu.



SIGNIFICADO

Ksira-curl Gopinatha esta situado a unos seis kilometros de la estacion de
BaleSvara en Remuna, en el Ferrocarril del Nordeste, anteriormente
conocido con el nombre de Ferrocarril de Bengala-Mayapura. Esa estacion
se halla a unos kilémetros del famoso nudo ferroviario de Kargapura
(Balasore). Hace un tiempo, el cuidado del templo se confi6 a
Syamasundara Adhikari, de Gopivallabha-pura, en la frontera del distrito
de Medinipura. Syamasundara Adhikari era un descendiente de
Rasikananda Murari, el principal discipulo de Syamananda Gosvami.

Unos kilémetros antes de la estacion de Jagannatha Puri, se encuentra una
pequeia estacion llamada Saksi-gopala. Cerca de esa estacion esta la aldea
de Satyavadi, donde esté situado el templo de Saksi-gopala.

VERSO 98

kruddha hana eka gela jagannatha dekhite
dekhiya miircchita hafia padila bhiimite

kruddha—enfadado; hafia—volverse; eka—solo; gela—fue; jagannatha—al
Sefior Jagannatha; dekhite—para ver; dekhiya—después de ver a
Jagannatha; miircchita—inconsciente; hana—volviéndose; padila—cayo;
bhiimite—al suelo.

TRADUCCION

Cuando Nityananda Prabhu Le rompio6 la vara de sannyasa, Caitanya
Mahaprabhu Se mostré muy enfadado y abandoné Su compaiiia para
continuar solo hacia el templo de Jagannatha. Cuando entré en el templo
de Jagannatha y vio al Sefior Jagannatha, inmediatamente perdio el
conocimiento y cayé desmayado al suelo.

VERSO 99

sarvabhauma lafia gela apana-bhavana
trtiya prahare prabhura ha-ila cetana



sarvabhauma—Sarvabhauma Bhattacarya; lana—llevar; gela—fue;
apana-bhavana—a su propia casa; trtiya prahare—por la tarde;
prabhura—del Sefior Caitanya Mahaprabhu; ha-ila—hubo;
cetana—conciencia.

TRADUCCION

Cuando el Sefior Caitanya Mahaprabhu vio al Sefior Jagannatha en el
templo y cay6 inconsciente, Sarvabhauma Bhattacarya Le llev6 a su casa.
El Sefior permaneci6 inconsciente hasta por la tarde, cuando acabé por
recobrar la conciencia.

VERSO 100

nityananda, jagadananda, damodara, mukunda
pache asi' mili' sabe paila ananda

nityananda—Nityananda; jagadananda—Jagadananda; damodara—
Damodara; mukunda—Mukunda; pache asi —venir; mili —reunirse;
sabe—todos; paila—obtuvieron; ananda—placer.

TRADUCCION

El Sefior habia dejado la compaiia de Nityananda y habia ido solo al
templo de Jagannatha, pero mas tarde fueron a verle Nityananda,
Jagadananda, Damodara y Mukunda. Cuando Le vieron, se sintieron
muy complacidos.

VERSO 101

tabe sarvabhaume prabhu prasada karila
apana-isvara-miirti tanre dekhaila

tabe—en ese momento; sarvabhaume—a Sarvabhauma Bhattacarya;
prabhu—el Senor Sr1 Caitanya Mahaprabhu; prasada karila—concedid



misericordia; apana—Su propia; iSvara-miirti—forma original como Sefior;
tanre—a él; dekhaila—mostro.

TRADUCCION

Después, el Sefior Caitanya Mahaprabhu concedié Su misericordia a
Sarvabhauma Bhattacarya mostrandose ante El como el Sefior, en Su
forma original.

VERSO 102

tabe ta' karila prabhu daksina gamana
kirma-ksetre kaila vasudeva vimocana

tabe ta—a continuacion; karila—hizo; prabhu—el Sefior Caitanya
Mahaprabhu; daksina—al sur de la India; gamana—viajar;
kiirma-ksetre—al lugar de peregrinaje llamado Kiirma-ksetra; kaila—hizo;
vasudeva—Vasudeva; vimocana—liberacion.

TRADUCCION

Después de conceder Su misericordia a Sarvabhauma Bhattacarya, el
Sefior parti6 hacia el sur de la India. Cuando lleg6 a Kiirma-ksetra, liber6
a una persona llamada Vasudeva.

VERSO 103

Jiyada-nrsimhe kaila nrsimha-stavana
pathe-pathe grame-grame nama-pravartana

Jjiyada-nrsimhe—el lugar de peregrinaje conocido con el nombre de
Jiyada-nrsithha; kaila—hizo; nrsimmha—a Nrsithha; stavana—orar;
pathe-pathe—en el camino; grame-grame—cada aldea;
nama-pravartana—introduccion del santo nombre del Sefior.



TRADUCCION

Después de visitar Kiirma-ksetra, el Sefior visitd, en el sur de la India,
el templo de Jiyada-nrsimha, y ofreci6é oraciones al Sefior Nrsimhadeva.
En el camino, llevé el canto del maha-mantra Hare Krsna a todas las

aldeas.

VERSO 104

godavari-tira-vane vrndavana-bhrama
ramananda raya saha tahani milana

godavari-tira—en la orilla del rio Godavari; vane—en el bosque;
vrndavana-bhrama—confundié con Vrndavana; ramananda
raya—Ramananda Raya; saha—con; tahani—alli; milana—encuentro.

TRADUCCION

Un dia, el Sefior confundié un bosque a orillas del rio Godavari con
Vrndavana. Alli fue donde tuvo lugar Su encuentro con Ramananda

Raya.
VERSO 105

trimalla-tripadi-sthana kaila darasana
sarvatra karila krsna-nama pracarana

trimalla—un lugar llamado Trimalla, o Tirumala; tripadi—y Tripadi, o
Tirupati; sthana—los lugares; kaila—hizo; darasana—uvisita; sarvatra—por
todas partes; karila—hizo; krsna-nama—el santo nombre del Sefior Krsna;

pracarana—predicar.

TRADUCCION

El Sefior visité los lugares Tirumala y Tirupati, donde predic6



ampliamente el canto del santo nombre del Sefor.

SIGNIFICADO

Este lugar sagrado esta situado en el distrito de Tanjore (Chittoor), en el sur
de la India. El templo de Tirupati se halla en el valle de Venkatacala, y en su
interior hay una Deidad del Sefior Ramacandra. En lo alto de Venkatacala
estd el famoso templo de Balajl.

VERSO 106

tabe ta' pasandi-gane karila dalana
ahovala-nrsimhadi kaila darasana

tabe ta—a continuacion; pasandi-gane—a los ateos; karila—hizo;
dalana—someter; ahovala-nrsimha-adi—Nrsimhadeva, llamado Ahovala o
en Ahovala; kaila—hizo; darasana—visita.

TRADUCCION

Tras visitar los templos de Tirumala y Tirupati Sr1 Caitanya
Mahaprabhu tuvo que someter a algunos ateos. Seguidamente visit6 el
templo de Ahovala-nrsimha.

SIGNIFICADO

El templo de Ahovala esta situado en Daksinatya, en el distrito de Karnula,
subdivision administrativa de Sarbela. Este famoso templo es muy
apreciado por la gente en todo el distrito. Hay ademas otros ocho templos,
que reciben el nombre colectivo de Nava-nrsimha. El trabajo arquitecténico
y los abundantes relieves artisticos de esos templos son maravillosos. Sin
embargo, y como se afirma en la gaceta local, el Karnula Manual, la obra no
estd todavia completa.

VERSO 107

sri-raniga-ksetra aila kaverira tira
sri-raniga dekhiya preme ha-ila asthira



sri-raniga-ksetra—al lugar en que esta situado el templo de Ranganatha;
aila—tue; kaverira—del rio Kavert; tira—la orilla; sri-ranga
dekhiya—después de ver el templo; preme—con amor por Dios;
ha-ila—qued¢; asthira—agitado.

TRADUCCION

Cuando lleg6 a la tierra de Sri Ranga-ksetra, a orillas del Kaveri, Sri
Caitanya Mahaprabhu visit6 el templo de Sri Ranganatha, donde Se vio
abrumado por el éxtasis del amor por Dios.

VERSO 108

trimalla bhattera ghare kaila prabhu vasa
tahani rahila prabhu varsa cari masa

trimalla bhattera—de Trimalla Bhatta; ghare—en la casa; kaila—hizo;
prabhu—el Sefor; vasa—residencia; tahani—alli; rahila—vivi6; prabhu—el
Senor; varsa—Ila estacion de las lluvias; cari—cuatro; masa—meses.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu vivi6 en la casa de Trimalla Bhatta durante
los cuatro meses de la estacion de las lluvias.

VERSO 109

Sri-vaisnava trimalla-bhatta -parama pandita
gosanira panditya-preme ha-ila vismita

Sri-vaisnava trimalla-bhatta—Trimalla Bhatta era un sri vaisnava;
parama—muy elevado; pandita—sabio erudito; gosanira—del Sefior
Caitanya Mahaprabhu; panditya—erudicion; preme—asi como en el amor
por Dios; ha-ila—estaba; vismita—asombrado.



TRADUCCION

Sri Trimalla Bhatta era, a la vez que un miembro de la comunidad $ri-
vaisnava, un sabio erudito; por eso, cuando vio a Caitanya Mahaprabhu,
que, ademas de gran erudito, era un gran devoto del Sefior, se sintié6 muy
asombrado.

VERSO 110

caturmasya tanha prabhu sri-vaisnavera sane
gonaila nrtya-gita-krsna-sankirtane

caturmasya—observancia de los cuatro meses de la estacion de las lluvias;
tannha—alli; prabhu—el Sefior; sri-vaisnavera sane—con los sri-vaisnavas;
gonaila—pas6; nrtya—danzar; gita—cantar; krsna-sarnikirtane—en cantar el
santo nombre del Senor Krsna.

TRADUCCION

El Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu pasé los meses de caturmasya con
los sri-vaisnavas, danzando, cantando y glorificando el santo nombre del
Sefor.

VERSO 111

caturmasya-ante punah daksina gamana
paramananda-puri saha tahani milana

caturmasya-ante—al final del periodo de caturmasya; punah—de nuevo;
daksina gamana—yviajar por el sur de la India; paramananda-puri—
Paramananda Puri; saha—con; tahani—alli; milana—encontrar.

TRADUCCION

Finalizado el periodo de caturmasya, el Sefior Caitanya Mahaprabhu
continud Su viaje por el sur de la India. En ese viaje Se encontré con



Paramananda Puri.

VERSO 112

tabe bhattathari haite krsna-dasera uddhara
rama-japi vipra-mukhe krsna-nama pracara

tabe—después de esto; bhatta-thari—un bhatthathari; haite—la liberacion;
krsna-dasera—de Krsnadasa; uddhara—Ila liberacion; rama-japi—que
cantan el nombre del Sefior Rama; vipra-mukhe—a los brahmanas;
krsna-nama—el nombre del Sefior Krsna; pracara—predicar.

TRADUCCION

Después de esto, el Sefior Caitanya Mahaprabhu liber6 a Su sirviente,
Krsnadasa, de las garras de un bhattathari. Caitanya Mahaprabhu
predicé entonces que el nombre del Sefior Krsna debe ser cantado
también por los brahmanas que estan acostumbrados a cantar el nombre
del Sefior Rama.

SIGNIFICADO

En el distrito de Malabar hay un grupo de brahmanas conocidos con el
nombre de nambudaris, cuyos sacerdotes son los bhattatharis. Los
bhattatharis conocen muy bien la magia negra tantrica, con la que pueden
matar a una persona, someterla o destruirla y arruinar su vida. Los
bhattatharis son muy expertos en esa magia negra, y uno de ellos hechizé al
sirviente personal de Sri Caitanya Mahaprabhu, que acompanaba al Sefior
en Sus viajes por el sur de la India. ST Caitanya Mahaprabhu Se las arreglé
para liberar a Krsnadasa de las garras del bhattathari. Sri Caitanya
Mahaprabhu es bien conocido con el nombre de Patita-pavana, el salvador
de todas las almas caidas, y asi lo demostr6 con Su modo de actuar en
relacion con Su sirviente personal, Krsnadasa, a quien salvé. A veces en
Bengala la palabra bhattathari se escribe incorrectamente: bhattamari.

VERSO 113

sri-ranga-puri saha tahani milana



rama-dasa viprera kaila duhkha-vimocana

sri-rariga-puri— Sri Ranga Puri; saha—con; tahani—alli;
milana—encontrar; rama-dasa—de nombre Ramadasa; viprera—del
brahmana; kaila—hizo; duhkha-vimocana—Iliberacién de todos los
sufrimientos.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu Se encontré entonces con St Ranga Puri, y
alivi6é de todos sus sufrimientos a un brahmana llamado Ramadasa.

VERSO 114

tattva-vadi saha kaila tattvera vicara
apanake hina-buddhi haila tan-sabara

tattva-vadi—un sector de la Madhvacarya-sampradaya; saha—con;
kaila—hizo; tattvera—de la Verdad Absoluta; vicara—debate;
apanake—ellos mismos; hina-buddhi—considerarse inferiores en calidad;
haila—era; tan-sabara—de todos los grupos antagonistas.

TRADUCCION

Caitanya Mahaprabhu tuvo también un debate con la comunidad
tattvavadi, a raiz del cual los tattvavadis se sintieron vaisnavas
inferiores.

SIGNIFICADO

La secta tattvavadi forma parte de la comunidad vaisnava de Madhvacarya,
pero en su comportamiento se apartan de los estrictos principios vaisnavas
de Madhvacarya. En Uttararadhi tienen un monasterio, uno de cuyos
directores se llam6 Raghuvarya Tirtha Madhvacarya.



VERSO 115

ananta, purusottama, sri-janardana
padmanabha, vasudeva kaila darasana

ananta—Anantadeva; purusottama—Purusottama; sri-janardana—Sri
Janardana; padma-nabha—Padmanabha; vasudeva—Vasudeva;
kaila—hizo; darasana—visita.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu visit6 entonces los templos de Anantadeva,
Purusottama, Sr1 Janardana, Padmanabha y Vasudeva, todos ellos
templos de Visnu.

SIGNIFICADO

En el distrito de Trivandrum (Thiruvananthapuram) hay un templo de
Ananta Padmanabha Visnu. Dicho templo es muy famoso en aquella
region. Otro templo de Visnu, el templo de Sri Janardana, estd a unos
treinta y tres kildmetros al norte del distrito de Trivandrum, cerca de la
estacion de ferrocarril de Varkala.

VERSO 116

tabe prabhu kaila sapta-tala vimocana
setu-bandhe snana, ramesvara darasana

tabe—a continuacion; prabhu—el Sefor; kaila—hizo;
sapta-tala-vimocana—liberacion de los arboles Sapta-tala; setu-bandhe—en
el cabo Comorin; snana—banarse; ramesvara—templo de Rames$vara;
darasana—visita.

TRADUCCION

Después de eso, el Sefior Caitanya Mahaprabhu liber6 a los famosos



arboles Sapta-tala, Se bafi6 en Setubandha Ramesvara y visit6 el templo
del Sefnor Siva conocido con el nombre de Rame$vara.

SIGNIFICADO

Se dice que los arboles Sapta-tala eran unas palmeras muy viejas y enormes.
Durante la lucha entre Vali y su hermano Sugriva, el Sefior Ramacandra,
poniéndose de parte de Sugriva, mat6 a Vali disparandole desde detras de
uno de esos famosos arboles. En Su viaje por el sur de la India, el Sefior
Caitanya Se abrazé a aquellos arboles, los cuales entonces se liberaron,
elevandose directamente hasta Vaikuntha.

VERSO 117

tahani karila kiirma-purana sravana
maya-sita nileka ravana, tahate likhana

tahani—alli; karila—hizo; kiirma-purana—del Kiirma Purana;
sravana—escuchar; maya-sita—una falsa Sita; nileka—raptada;
ravana—por Ravana; tahate—en ese libro; likhana—se afirma.

TRADUCCION

En Rames$vara, Sr1 Caitanya Mahaprabhu tuvo oportunidad de leer el
Kiirma Purana, donde descubrié que la forma de Sita raptada por
Ravana no era la verdadera Sita, sino una simple representacion o
sombra.

SIGNIFICADO

El Kirma Purana dice que esa sombra de Sita es la que fue puesta en el
fuego para probar su castidad. Quien entré en el fuego era Maya-sita, pero
quien sali6 de él fue la verdadera Sita.

VERSO 118

suniya prabhura anandita haila mana
rama-dasa viprera katha ha-ila smarana



suniya—al escuchar esto; prabhura—del Sefior Caitanya Mahaprabhu;
anandita—muy feliz; haila—se volvid; mana—Ila mente; rama-dasa—de
nombre Ramadasa; viprera—con el brahmana; katha—de la conversacion;
ha-ila—hubo; smarana—recuerdo.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu Se alegré mucho de leer acerca de la falsa
Sita, y record6 Su encuentro con Ramadasa Vipra, que estaba muy triste
de que Ravana hubiese raptado a madre Sita.

VERSO 119

sel puratana patra agraha kari' nila
ramadase dekhaiya duhkha khandaila

sei—esa; puratana—yvieja; patra—pagina; agraha—con gran entusiasmo;
kari—hacer; nila—tomo; rama-dase—al brahmana Ramadasa;
dekhaiya—mostrando; duhkha—desdicha; khandaila—alivio.

TRADUCCION

De hecho, el Sefior Caitanya Mahaprabhu arranc6 ansiosamente
aquella pagina del Kiirma Purana, aunque el libro era muy viejo, y mas
tarde se la ensefi6 a Ramadasa Vipra, quien vio asi aliviado su
sufrimiento.

VERSO 120

brahma-samhita, karnamrta, dui punthi pana
dui pustaka lafa aila uttama janina

brahma-samhita—el libro titulado Brahma-samhita, karnamrta—el libro
titulado Krsna-karnamrta; dui—dos; purthi—Escrituras; pafnia—obtener;



dui—dos; pustaka—libros; lana—llevando; aila—regreso; uttama—muy
buenos; janina—saber.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu encontré también otros dos libros: la
Brahma-sambhita y el Krsna-karnamrta. Sabiendo que eran dos libros
excelentes, Se los llev6 para mostrarlos a Sus devotos.

SIGNIFICADO

En los dias de antafio no existia la imprenta, y todas las Escrituras
importantes se conservaban manuscritas en grandes templos. Caitanya
Mahaprabhu hall6 los textos manuscritos de la Brahma-samhita y del
Krsna-karnamrta, y, sabiendo que eran obras muy autorizadas, Se las llevé
consigo para mostrarlas a Sus devotos. Lo hizo, por supuesto, con el
permiso del director del templo. Hoy en dia, tanto la Brahma-samhita como
el Krsna-karnamrta pueden conseguirse en versién impresa, con los
comentarios de Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura.

VERSO 121

punarapi nilacale gamana karila
bhakta-gane meliya snana-yatra dekhila

punarapi—de nuevo; nilacale—a Jagannatha Purl; gamana—ir de regreso;
karila—hizo; bhakta-gane—con todos los devotos; meliya—reunirse;
snana-yatra—la ceremonia de bafio del Sefor Jagannatha; dekhila—vio.

TRADUCCION

Después de recoger esos libros, Sr Caitanya Mahaprabhu regres6 a
Jagannatha Puri. Por aquel entonces se estaba celebrando la ceremonia
del bafio de Jagannatha, y El la contemplé.

VERSO 122



anavasare jagannathera na pana darasana
virahe alalanatha karila gamana

anavasare—en ausencia; jagannathera—del Sefior Jagannatha; nd—no;
pana—obtener; darasana—yvisita; virahe—sintiendo la separacion;
alalanatha—del lugar conocido con el nombre de Alalanatha; karila—hizo;
gamana—ir.

TRADUCCION

Cuando Jagannatha estuvo ausente del templo, Caitanya
Mahaprabhu, al no poder verle, sinti6 la separacion y Se marché de
Jagannatha Puri a un lugar conocido con el nombre de Alalanatha.

SIGNIFICADO

Alalanatha se conoce también con el nombre de Brahma-giri. Estd a unos
veintidos kilémetros de Jagannatha Puri, también al lado de la playa. En
Alalanatha hay otro templo de Jagannatha. En la actualidad, debido a la
gran afluencia de gente que viene a ver el templo, hay también una
comisaria de policia y una oficina de correos.

La palabra anavasara se emplea cuando no se puede ver a Sri Jagannathaiji
en el templo. Después de la ceremonia de bafo (snana-yatra),
aparentemente el Sefior Jagannatha Se enferma. Entonces Le llevan a Sus
habitaciones privadas, donde nadie puede verle. De hecho, en ese periodo
se restaura el cuerpo de la Deidad de Jagannatha. Eso se denomina
nava-yauvana. Durante la ceremonia de Ratha-yatra, el Sefor Jagannatha
sale de nuevo ante el publico. Asi pues, por un periodo de quince dias
después de la ceremonia de bafio, los visitantes no pueden ver a
Jagannatha.

VERSO 123

bhakta-sane dina kata tahani rahila
gaudera bhakta aise, samacara paila

bhakta-sane—con los devotos; dina kata—algunos dias; tahani—alli, en



Alalanatha; rahila—permanecio6; gaudera—de Bengala; bhakta—devotos;
aise—venir; samacara—noticias; paila—recibio.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu pasé algunos dias en Alalanatha. Estando
alli, recibi6 la noticia de que todos los devotos de Bengala estaban de
camino hacia Jagannatha Puri.

VERSO 124

nityananda-sarvabhauma agraha karina
nilacale aila mahaprabhuke la-ina

nityananda—el Sefior Nityananda Prabhu; sarvabhauma—Sarvabhauma
Bhattacarya; agraha karina—mostrar gran ansiedad; nilacale—a Jagannatha
Puri; aila—de vuelta; mahaprabhuke—Sri Caitanya Mahaprabhu;
la-ina—Illevar.

TRADUCCION

Cuando los devotos de Bengala llegaron a Jagannatha Puri,
Nityananda Prabhu y Sarvabhauma Bhattacarya hicieron grandes
esfuerzos por llevar a Sr1 Caitanya Mahaprabhu de regreso a Jagannatha
Puri.

VERSO 125

virahe vihvala prabhu na jane ratri-dine
hena-kale aila gaudera bhakta-gane

virahe—con sentimientos de separacion; vihvala—abrumado; prabhu—el
Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu; na—no; jane—conoce; ratri-dine—dia y
noche; hena-kale—en ese momento; aila—llegaron; gaudera—de Bengala;
bhakta-gane—todos los devotos.



TRADUCCION

Finalmente, el Sefior Caitanya Mahaprabhu marché de Alalanatha y
regresO a Jagannatha Purl; alli pasaba el dia y la noche abrumado por la
separacion de Jagannatha. Su pesar no tenia limites. Durante esos dias,
todos los devotos de las diversas regiones de Bengala, y especialmente
de Navadvipa, llegaron a Jagannatha Puri.

VERSO 126

sabe mili' yukti kari' kirtana arambhila
kirtana-avese prabhura mana sthira haila

sabe mili —reunirse todos juntos; yukti kari —tras considerarlo
debidamente; kirtana—canto en congregacion del santo nombre;
arambhila—comenz0; kirtana-avese—con el éxtasis del kirtana;
prabhura—del Sefior Caitanya Mahaprabhu; mana—Ila mente;
sthira—calmada; haila—se volvio.

TRADUCCION

Tras considerarlo debidamente, todos los devotos reunidos
comenzaron a cantar el santo nombre. La mente del Sefior Caitanya se
calmoé asi con el éxtasis del canto.

SIGNIFICADO

El Sefior Jagannatha es absoluto en toda circunstancia, de modo que Su
persona, Su forma, Su imagen, Su kirtana son todos ellos idénticos. Esa es la
razon de que Caitanya Mahaprabhu Se calmase tan pronto como escucho el
canto del santo nombre del Sefior. Anteriormente, habia sentido una gran
tristeza debido a la separacion de Jagannatha. La conclusion es que alli
donde los devotos puros celebran un kirtana, el Seior hace inmediatamente
acto de presencia. Al cantar los santos nombres del Sefior, nos relacionamos
con el Sefior personalmente.



VERSO 127

pturve yabe prabhu ramanandere milila
nilacale asibare tanre ajia dila

purve—antes de esto; yabe—mientras; prabhu—el Sefior Sr1 Caitanya
Mahaprabhu; ramanandere—Sri Ramananda Raya; milila—encontro;
nilacale—a Jagannatha Purl; asibare—venir; tanire—a él; ajia dila—ordeno.

TRADUCCION

Un tiempo antes, mientras recorria el sur de la India, Sri Caitanya
Mahaprabhu habia tenido un encuentro con Ramananda Raya a orillas
del Godavari. En esa ocasion, decidieron que Ramananda Raya dimitiria
de su puesto como gobernador y regresaria a Jagannatha Puri para vivir
con Sri Caitanya Mahaprabhu.

VERSO 128
raja-ajia lana tertho aila kata dine
ratri-dine krsna-katha ramananda-sane

raja-ajiia—el permiso del rey, Prataparudra; lafia—tras obtener;
ternho—Ramananda Raya; aila—regreso; kata dine—unos dias despusés;
ratri-dine—dia y noche; krsna-katha—conversaciones acerca del Sefior
Krsna y Sus pasatiempos; ramananda-sane—en compaiiia de Ramananda
Raya.

TRADUCCION

Siguiendo la orden de Sri Caitanya Mahaprabhu, Sri Ramananda Raya
se despidi6 del rey y regresé a Jagannatha Puri. Tras su llegada, Sri
Caitanya Mahaprabhu disfruté6 mucho hablando dia y noche con él
acerca del Sefior Krsna y Sus pasatiempos.



VERSO 129

kasi-misre krpa, pradyumna misradi-milana
paramananda-puri-govinda-kasisvaragamana

kasi-misre krpa—Su misericordia a Kasi Misra; pradyumna
misra-adi-milana—encuentro con Pradyumna Misra;
paramananda-puri—Paramananda Puri; govinda—Govinda;
kasisvara—KasiSvara; agamana—venir.

TRADUCCION

Tras la llegada de Ramananda Raya, Sri Caitanya Mahaprabhu
concedié Su misericordia a Kasi Misra y Se entrevist6 con Pradyumna
Misra y otros devotos. Por aquel entonces, tres grandes personalidades
—Paramananda Puri, Govinda y Kasi§vara—, fueron a ver al Sefior
Caitanya a Jagannatha Puri.

VERSO 130

damodara-svartipa-milane parama ananda
sikhi-mahiti-milana, raya bhavananda

damodara-svaripa—Svartipa Damodara; milane—en estar con;
parama—gran; ananda—placer; sikhi-mahiti—Sikhi Mahiti;
milana—encuentro; raya bhavananda—Bhavananda, el padre de
Ramananda Raya.

TRADUCCION

Mas adelante, el Sefior recibi6é a Svariipa Damodara Gosvami, y Se
sinti6 muy complacido con él. Después recibi6 a Sikhi Mahiti y a
Bhavananda Raya, el padre de Ramananda Raya.

VERSO 131



gauda ha-ite sarva vaisnavera 4gamana
kulina-grama-vasi-sanige prathama milana

gauda ha-ite—de Bengala; sarva—todos; vaisnavera—de los vaisnavas;
agamana—llegada; kulina-grama-vasi—los habitantes de Kulina-grama;
sarige—con ellos; prathama—primer; milana—encuentro.

TRADUCCION

Todos los devotos de Bengala fueron llegando poco a poco a
Jagannatha Puri. En esa ocasion, también los habitantes de Kulina-grama
fueron a ver a Sr1 Caitanya Mahaprabhu por primera vez.

VERSO 132

narahari dasa adi yata khanda-vasi
sivananda-sena-sarige milila sabe asi

narahari dasa—Narahari dasa; adi—encabezando la lista; yata—todos;
khanda-vasi—los devotos del lugar conocido con el nombre de Khanda;
sivananda-sena—Sivananda Sena; sarige—con; milila—recibio;
sabe—todos; asi—alli venidos.

TRADUCCION

Otro dia llegaron también Narahari dasa y otros habitantes de
Khanda, junto con Sivananda Sena, y Sri Caitanya Mahaprabhu Les
recibi6 a todos.

VERSO 133

snana-yatra dekhi' prabhu sange bhakta-gana
saba lana kaila prabhu gundica marjana

snana-yatra—la ceremonia de bafio; dekhi —ver; prabhu—el Sefior
Caitanya Mahaprabhu; sarige—con Bl bhakta-gana—los devotos; saba—a



todos; lanid—llevando; kaila—hizo; prabhu—el Sefior Caitanya
Mahaprabhu; gundica marjana—lavar y limpiar el templo de Gundica.

TRADUCCION

Después de ver la ceremonia de bafio del Sefior Jagannatha, Sri
Caitanya Mahaprabhu lavé y limpi6 el templo de Sr1 Gundica con la
ayuda de muchos devotos.

VERSO 134

saba-sange ratha-yatra kaila darasana
ratha-agre nrtya kari' udyane gamana

saba-sarige—con todos ellos; ratha-yatra—el festival de los carros;
kaila—hizo; darasana—ver; ratha-agre—frente al carro; nrtya—danzar;
kari—hacer; udyane—en el jardin; gamana—ir.

TRADUCCION

Después de esto, el Sefior Caitanya Mahaprabhu y todos los devotos
vieron el Ratha-yatra, la ceremonia del festival de los carros. Caitanya
Mahaprabhu en persona danzé ante el carro, y después de danzar Se
retiré a un jardin.

VERSO 135

prataparudrere krpa kaila sei sthane
gaudiya-bhakte ajia dila vidayera dine

prataparudrere—al rey Prataparudra; krpa—misericordia; kaila—hizo; sei
sthane—en ese jardin; gaudiya-bhakte—a todos los devotos de Bengala;
ajfia—la orden; dila—dio; vidayera—de partida; dine—en el dia.

TRADUCCION



En ese jardin, el Sefior Caitanya Mahaprabhu concedié Su
misericordia al rey Prataparudra. Después de esto, cuando los devotos
bengalies estaban a punto de regresar a sus hogares, el Sefior dio a casi
todos ellos 6rdenes especificas.

VERSO 136

pratyabda asibe ratha-yatra-darasane
el chale cahe bhakta-ganera milane

prati-abda—cada afio; asibe—vosotros debéis venir; ratha-yatra—el festival
de los carros; darasane—para ver; ei chale—con ese pretexto; cahe—desea;
bhakta-ganera—de todos los devotos; milane—el encuentro.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu deseaba reunirse con todos los devotos de
Bengala cada afio. Por eso les orden6 que viniesen a ver el festival de
Ratha-yatra todos los afos.

VERSO 137

sarvabhauma-ghare prabhura bhiksa-paripati
sathira mata kahe, yate randi ha-uk sathi

sarvabhauma-ghare—en la casa de Sarvabhauma Bhattacarya;
prabhura—del Sefior; bhiksa—comer; paripati—suntuosamente; sathira
mata—la madre de Sathi, que era la hija de Sarvabhauma Bhattacarya;
kahe—dice; yate—por el cual; randi—viuda; ha-uk—que quede;
sathi—Sathi, la hija.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu fue invitado a cenar a casa de Sarvabhauma
Bhattacarya. Mientras comia suntuosamente, el yerno de Sarvabhauma
Bhattacarya [el marido de su hija Sathi] Le critic6. Debido a ello, la



madre de Sathi le maldijo orando por que Sathi quedase viuda. En otras
palabras, maldijo a su yerno con la muerte.

VERSO 138

varsantare advaitadi bhaktera agamana
prabhure dekhite sabe karila gamana

varsa-antare—al final del afio; advaita-adi—encabezados por Advaita
Acarya; bhaktera—de todos los devotos; agamana—venir a Jagannatha
Puri; prabhure—al Sefior; dekhite—para ver; sabe—todos ellos;
karila—hicieron; gamana—ir a Jagannatha Purl.

TRADUCCION

Pasado un afio, todos los devotos de Bengala, encabezados por
Advaita Acarya, volvieron de nuevo a ver al Sefior. En verdad, una gran
multitud de devotos lleg6 a Jagannatha Purl.

VERSO 139

anande sabare niya dena vasa-sthana
sivananda sena kare sabara palana

anande—con gran placer; sabare—a todos los devotos; niya—llevando;
dena—da; vasa-sthana—alojamiento; sivananda sena—Sivananda Sena;
kare—hacer; sabara—de todos; palana—sustento.

TRADUCCION

Cuando todos los devotos de Bengala hubieron llegado, Sr1 Caitanya
Mahaprabhu les provey6 de alojamiento, y Sivananda Sena fue el
encargado de velar por sus necesidades.

VERSO 140

sivanandera sange aila kukkura bhagyavan



prabhura carana dekhi’ kaila antardhana

vanandera sarige—con Sivananda Sena; aila—vino; kukkura—un perro;
bhagyavan—atortunado; prabhura—del Sefor; carana—los pies de loto;
dekhi—ver; kaila—hizo; antardhana—desaparecer.

TRADUCCION

Un perro que venia acompafiando a Sivananda Sena y a los devotos
tuvo tan buena fortuna que, después de ver los pies de loto del Sefior
Caitanya Mahaprabhu, se liberé y fue de regreso al hogar, de vuelta a
Dios.

VERSO 141

pathe sarvabhauma saha sabara milana
sarvabhauma bhattacaryera kasite gamana

pathe—en el camino; sarvabhauma—Sarvabhauma Bhattacarya; saha—con;
sabara—de todos; milana—encuentro; sarvabhauma bhattacaryera—del
devoto llamado Sarvabhauma Bhattacarya; kasite—a Varanasi; gamana—ir.

TRADUCCION
Todos los devotos se encontraron en el camino con Sarvabhauma
Bhattacarya, que se dirigia hacia Varanasi.
VERSO 142

prabhure milila sarva vaisnava asiya
jJala-krida kaila prabhu sabare la-iya

prabhure—el Seior Caitanya Mahaprabhu; milila—recibi6; sarva—a todos;
vaisnava—los devotos; asiya—llegar a Jagannatha Puri; jala-krida—jugar
en el agua; kaila—realiz6; prabhu—el Sefior; sabare—a todos los devotos;



la-iya—llevando.

TRADUCCION

A su llegada a Jagannatha Puri, todos los vaisnavas fueron a ver a Sri
Caitanya Mahaprabhu. Mas tarde, Sr1 Caitanya Mahaprabhu jugé en el
agua, llevando consigo a todos los devotos.

VERSO 143

saba lana kaila gundica-grha-sammarjana
ratha-yatra-darasane prabhura nartana

saba lania—llevando a todos; kaila—realiz6; gundica-grha-sammarjana—la
limpieza del templo de Gundica; ratha-yatra—el festival de los carros;
darasane—en ver; prabhura—del Sefor; nartana—danza.

TRADUCCION

En primer lugar, el Sefior limpié concienzudamente el templo de
Gundica. A continuacion, todos vieron el festival de Ratha-yatray la
danza del Sefior ante el carro.

VERSO 144

upavane kaila prabhu vividha vilasa
prabhura abhiseka kaila vipra krsnadasa

upavane—en el jardin que bordea la carretera; kaila—realiz6; prabhu—el
Sefior Caitanya Mahaprabhu; vividha—diversos tipos de;
vilasa—pasatiempos; prabhura—del Sefior Caitanya Mahaprabhu;
abhiseka—bafo; kaila—hizo; vipra—el brahmana; krsna-dasa—de nombre
Krsnadasa.

TRADUCCION



En el jardin que bordea la carretera que va desde el templo de
Jagannatha a Gundica, el Sefior Caitanya Mahaprabhu realiz6 varios
pasatiempos. Un brahmana llamado Krsnadasa llev6 a cabo la ceremonia
de bario del Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu.

VERSO 145

gundicate nrtya-ante kaila jala-keli
hera-paficamite dekhila laksmi-devira keli

gundicate—en la vecindad del templo de Gundica; nrtya-ante—después de
danzar; kaila—realiz6; jala-keli—juego en el agua; hera-paficamite—en el
dia de Hera-paficami; dekhila—vieron; laksmi-devira—de la diosa de la
fortuna; keli—las actividades.

TRADUCCION

Después de danzar en el templo de Gundica, el Sefior jugb en el agua
con Sus devotos, y en el dia de Hera-paficami, todos ellos vieron las
actividades de la diosa de la fortuna, Laksmidevi.

VERSO 146

krsna-janma-yatrate prabhu gopa-vesa haila
dadhi-bhara vahi' tabe laguda phiraila

krsna-janma-yatrate—en la ceremonia de cumpleafios de Krsna; prabhu—el
Sefior Caitanya Mahaprabhu; gopa-vesa—vestido como un pastorcillo de
vacas; haila—estaba; dadhi-bhara—un balancin con vasijas de yogur;

vahi —llevar; tabe—en esa ocasion; laguda—una vara; phiraila—hizo dar
vueltas.

TRADUCCION

En Janmastami, el dia del cumpleafios de Krsna, Sri Caitanya
Mahaprabhu Se vistié como un pastorcillo de vacas. En esa ocasién, llevé



sobre los hombros un balancin del que pendian vasijas de yogur y tomo6
una vara y la hizo dar vueltas en el aire.

VERSO 147

gaudera bhakta-gane tabe karila vidaya
sangera bhakta lafia kare kirtana sadaya

gaudera—de Gauda-desa (Bengala); bhakta-gane—a los devotos;
tabe—entonces; karila—dio; vidaya—despedida; sarigera—de compaiiia
constante; bhakta—devotos; lannia—llevar; kare—hace; kirtana—canto en
congregacion; sadaya—siempre.

TRADUCCION

Después de esto, Sri Caitanya Mahaprabhu Se despidi6 de todos los
devotos de Gauda-desa [Bengalal, y continué cantando con los devotos
intimos que permanecian constantemente con El.

VERSO 148

vrndavana yaite kaila gaudere gamana
prataparudra kaila pathe vividha sevana

vrndavana yaite—para ir a Vrndavana; kaila—hizo; gaudere—a Bengala;
gamana—ir; prataparudra—el rey Prataparudra; kaila—realiz6; pathe—en
el camino; vividha—diversos; sevana—servicios.

TRADUCCION

Para visitar Vrndavana, el Sefior fue a Gauda-desa [Bengalal. En el
camino, el rey Prataparudra ofreci6 diversos servicios para complacer al
Sefor.

VERSO 149

puri-gosani-sange vastra-pradana-prasanga



ramananda raya aila bhadraka paryanta

puri-gosani-sanige—con Purt Gosvami;
vastra-pradana-prasariga—episodios de intercambiar ropa; ramananda
radya—Ramananda Raya; aila—fue; bhadraka—un lugar llamado Bhadraka;
paryanta—hasta.

TRADUCCION

En el camino a Vrndavana a través de Bengala, se produjo el episodio
del intercambio de ropa con Purl Gosafii. Sr1 Ramananda Raya
acompailé al Sefior hasta la ciudad de Bhadraka.

VERSO 150

asi' vidya-vacaspatira grhete rahila
prabhure dekhite loka-sarighatta ha-ila

asi—al llegar a Bengala; vidya-vacaspatira—de Vidya-vacaspati;
grhete—en el hogar; rahila—permanecio; prabhure—al Sefior Caitanya
Mahaprabhu; dekhite—para ver; loka-sarighatta—multitudes de gente;
ha-ila—habia alli.

TRADUCCION

Cuando Sri Caitanya Mahaprabhu llegé a Vidyanagara, en Bengala,
camino de Vrndavana, Se detuvo en casa de Vidya-vacaspati, que era el
hermano de Sarvabhauma Bhattacarya. Al llegar de improviso el Sefior
Caitanya Mahaprabhu, grandes multitudes se dirigieron hacia la casa
para verle.

VERSO 151

paiica-dina dekhe loka nahika visrama
loka-bhaye ratre prabhu aila kuliya-grama



panica-dina—durante cinco dias seguidos; dekhe—ver; loka—gente;
nahika—no hay; visrama—descanso; loka-bhaye—por temor a la
muchedumbre; ratre—de noche; prabhu—el Sefior; aila—fue;
kuliya-grama—al lugar conocido con el nombre de Kuliya.

TRADUCCION

Durante cinco dias consecutivos, se formé una gran muchedumbre
que, deseosa de ver al Sefior, no Le daba ni un momento de descanso.
Temeroso de la multitud, el Sefior Caitanya Mahaprabhu Se marché por
la noche y fue a la ciudad de Kuliya [la actual Navadvipal.

SIGNIFICADO

Si tenemos en cuenta las afirmaciones del Caitanya-bhagavata y la
explicaciéon de Locana dasa Thakura, queda claro que la actual ciudad de
Navadvipa en el pasado se conocia con el nombre de Kuliya-grama.
Durante Su estancia en Kuliya-grama, Sri Caitanya Mahaprabhu concedi6
Su gracia a Devananda Pandita y liberé a Gopala Capala y a muchos otros
que, en el pasado, habian cometido ofensas a Sus pies de loto. Por aquel
entonces, para pasar de Vidyanagara a Kuliya-grama, habia que cruzar uno
de los ramales del Ganges. Esos viejos lugares existen todavia hoy.
Cinadanga estaba antiguamente situada en Kuliya-grama, que en la
actualidad recibe el nombre de Kolera Gaifija.

VERSO 152

kuliya-gramete prabhura suniya agamana
koti koti loka asi' kaila darasana

kuliya-gramete—en aquel lugar conocido con el nombre de Kuliya-grama;
prabhura—del Sefior; suniya—escuchar; agamana—acerca de la llegada;
koti koti—cientos de miles; Joka—de personas; asi—venir;
kaila—recibieron; darasana—audiencia.

TRADUCCION



Al enterarse de la llegada del Sefior a Kuliya-grama, cientos de miles
de personas acudieron a verle.

VERSO 153

kuliya-grame kaila devanandere prasada
gopala-viprere ksamaila Srivasaparadha

kuliya-grame—en la aldea de Kuliya-grama; kaila—mostr6; devanandere
prasada—misericordia para con Devananda Pandita; gopala-viprere—y al
brahmana Gopala Capala; ksamaila—perdono; srivasa-aparadha—la ofensa
a los pies de loto de Srivasa Thakura.

TRADUCCION

Entre las actividades que Sri Caitanya Mahaprabhu realizé6 en esa
ocasién, podemos mencionar particularmente el favor mostrado a
Devananda Pandita y el haber perdonado la ofensa del brahmana Gopala
Capala a los pies de loto de Srivasa Thakura.

VERSO 154

pasandi nindaka asi' padila carane
aparadha ksami' tare dila krsna-preme

pasandi—ateos; nindaka—blasfemos; asi —ir alli; padila—postrarse;
carane—a los pies de loto del Sefior; aparadha ksami—perdonandoles sus
ofensas; tare—a ellos; dila—dio; krsna-preme—amor por Krsna.

TRADUCCION

Muchos ateos y blasfemos fueron a postrarse a los pies de loto del
Sefior, quien, a Su vez, les perdond y les dio amor por Krsna.

VERSO 155



vrndavana yabena prabhu suni' nrsimhananda
patha sajaila mane paiya ananda

vrndavana—a Vrndavana; yabena—va a ir; prabhu—el Sefior; suni—al
escuchar; nrsimhananda—Nrsithhananda; patha—el camino;
sajaila—decor6; mane—en la mente; paiya—obteniendo; ananda—placer.

TRADUCCION

Sr1 Nrsimhananda Brahmacari, cuando supo que el Sefior Caitanya
Mahaprabhu iba a ir a Vrndavana, se sintié muy complacido y comenzd
a decorar Su camino mentalmente.

VERSO 156

kuliya nagara haite patha ratne bandhaila
nivrnta puspa-sayya upare patila

kuliya nagara—la ciudad de Kuliya; haite—desde; patha—el camino;
ratne—con joyas; bandhaila—construyo; nivrnta—sin tallo;
puspa-Sayya—alfombra de flores; upare—en lo alto; patila—extendio.

TRADUCCION

En primer lugar, Nrsimhananda Brahmacari medit6 en una amplia
carretera que salia de la ciudad de Kuliya. Primero la adorné toda con
piedras preciosas, y luego extendié sobre ella una alfombra de flores sin
tallo.

VERSO 157

pathe dui dike puspa-bakulera sreni
madhye madhye dui-pase divya puskarini

pathe—en el camino; dui dike—en ambos margenes; puspa-bakulera—de
arboles de flores bakula; sreni—hileras; madhye madhye—en medio;



dui-pase—en ambos lados; divya—trascendentales; puskarini—lagos.

TRADUCCION

Mentalmente decor6 ambos margenes de la carretera con arboles de
flores bakulay, a cada trecho, en ambos margenes, situd lagos de
naturaleza trascendental.

VERSO 158

ratna-bandha ghata, tahe praphulla kamala
nana paksi-kolahala, sudha-sama jala

ratna-banidha—construidos con joyas; ghata—lugares para bafarse;
tahe—alli; praphulla—plenamente floridas; kamala—flores de loto;
nana—diversas; paksi—de aves; kolahala—vibraciones; sudha—néctar;
sama—como; jala—agua.

TRADUCCION

Esos lagos, en los que habia lugares para bafiarse construidos con
joyas, estaban llenos de flores de loto en todo su esplendor. Habia
pajaros de dulces trinos, y el agua era igual al néctar.

VERSO 159

Sitala samira vahe nana gandha lafna
kanaira natasala’ paryanta la-ila bandhifna

sitala—muy frescas; samira—brisas; vahe—soplar; nana—diversas;
gandha—fragancias; lafia—llevando; kanaira nata-sala—el lugar conocido
con el nombre de Kanai Natasala; paryanta—hasta; la-ila—siguio;
bandhifna—construyendo.



TRADUCCION

Por todo el camino soplaban refrescantes brisas, que traian la
fragancia de diversas flores. De ese modo, hizo llegar Su carretera hasta
Kanai Natasala.

SIGNIFICADO

Kanai Natasala estda a unos 225 kiloémetros de Calcuta, en la linea de
circunvalacion del ferrocarril del Este. La estacion de ferrocarril se llama
Talajhadi; Kanai Natasala estd a unos tres kildmetros de esa estacion.

VERSO 160

age mana nahi cale, na pare bandhite
patha-bandha na yaya, nrsimha haila vismite

age—mas alla; mana—Ila mente; nahi—no; cale—va; na—no es;
pare—capaz; bandhite—construir la carretera; patha-bandha—construccion
de la carretera; na yaya—no es posible; nrsimha—Nrsimhananda
Brahmacari; haila—quedo; vismite—perplejo.

TRADUCCION

En su mente, Nrsimhananda Brahmacari no podia proseguir con su
carretera mas alla de Kanai Natasala. Sin comprender por qué no podia
completar la carretera, se sentia perplejo.

VERSO 161

niscaya kariya kahi, Ssuna, bhakta-gana
ebara na yabena prabhu sri-vrndavana

niscaya—seguridad; kariya—hacer; kahi—yo digo; suna—por favor,
escuchad; bhakta-gana—mis queridos devotos; ebara—esta vez; na—no;
yabena—ira; prabhu—el Sefior Caitanya Mahaprabhu; sri-vrndavana—a
Vrndavana.



TRADUCCION

Con gran seguridad se dirigi6 a los devotos y les dijo que el Sefior
Caitanya no iria a Vrndavana aquella vez.

SIGNIFICADO

Srila Nrsirhhananda Brahmacari era un gran devoto del Sefior Caitanya
Mahaprabhu; por eso, cuando supo que, desde Kuliya, Sri Caitanya
Mahaprabhu Se dirigia a Vrndavana, en su mente, pese a que no tenia
riquezas materiales, comenz6 a construir un camino o carretera muy
atractivo para que Caitanya Mahaprabhu caminase por él. En versos
anteriores se ofrece una breve descripcion de ese camino. Sin embargo, ni
siquiera mentalmente pudo llevar la carretera mas alla de Kanai Natasala.
Por esa razén, lleg6 a la conclusion de que Caitanya Mahaprabhu no irfa a
Vrndavana aquella vez.

Para el devoto puro, no hay diferencia entre construir un camino
materialmente o construirlo en la mente. Ello se debe a que la Suprema
Personalidad de Dios, Janardana, es bhava-grahi, sabe apreciar el
sentimiento. Para El, un camino hecho con joyas reales y un camino hecho
con joyas mentales, son lo mismo. La mente, aunque sutil, también es
materia, de modo que el Sefor acepta por igual ambos caminos, tanto si
estdn hechos de materia densa como si son de materia sutil, siempre que
estén hechos como un servicio para la Suprema Personalidad de Dios. El
Sefior acepta la actitud de Su devoto, y ve en qué medida esta dispuesto a
servirle. El devoto es libre de servir al Sefior tanto en el plano de la materia
densa como en el de la materia sutil. Lo importante es que el servicio esté

en relacion con la Suprema Personalidad de Dios. Asi lo confirma la
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 devocion una hoja, una flor, fruta o agua,
Yo lo aceptaré». Lo realmente importante es el bhakti (la devocién). La
devocién pura no estd contaminada por las modalidades de la naturaleza



material. Ahaituky apratihata: Ninguna circunstancia material puede
impedir el servicio devocional incondicional. Esto significa que para servir
a la Suprema Personalidad de Dios no hace falta ser muy rico. Hasta el
hombre mds pobre puede servir a la Suprema Personalidad de Dios si tiene
devocién pura. Si no tiene motivaciones ocultas, no hay circunstancia
material que pueda impedir su servicio devocional.

VERSO 162

kananira natasala’ haite asiba phirifia
janibe pascat, kahilu niScaya karifa

kananira nata-sala—el lugar conocido con el nombre de Kanai Natasala;
haite—de donde; asiba—vendra; phirina—regresar; janibe—sabréis;
pascat—mas tarde; kahilu—yo digo; niScaya—seguridad; karina—hacer.

TRADUCCION

Nrsithhananda Brahmacari dijo: «El Sefior ird a Kanai Natasalay, a
continuacién, vendra de regreso. Vosotros podréis comprobarlo mas
tarde, pero yo os lo digo ahora con toda seguridad».

VERSO 163

gosani kuliya haite calila vrndavana
sanige sahasreka loka yata bhakta-gana

gosani—el Senor Caitanya Mahaprabhu; kuliya haite—de Kuliya;
calila—emprendid; vrndavana—hacia Vrndavana; sarige—con EL
sahasreka—miles; loka—de gente; yata—todos; bhakta-gana—los devotos.

TRADUCCION

Cuando el Sefior Caitanya Mahaprabhu emprendi6 el camino de
Kuliya a Vrndavana, miles de hombres Le seguian, y todos ellos eran



devotos.

VERSO 164

yahan yaya prabhu, tahan koti-sarikhya loka
dekhite aise, dekhi' khande duhkha-soka

yahan—dondequiera; yaya—va; prabhu—el Sefior; tahari—en todas partes;
koti-sanikhya loka—un ilimitado numero de personas; dekhite aise—venian
a verle; dekhi —después de ver; khande—elimina; duhkha—infelicidad;
Soka—pesar.

TRADUCCION

En todos los lugares que el Sefior visitaba, iban a verle muchedumbres
enormes. Cuando Le veian, desaparecian toda su infelicidad y sus
pesares .

VERSO 165

yahan yahan prabhura carana padaye calite
se mrttika laya loka, garta haya pathe

yahan yaharr—dondequiera; prabhura—del Sefior; carana—pies de loto;
padaye—tocar; calite—mientras caminaba; se—ese; mrttika—polvo;
laya—tomar; loka—la gente; garta—un agujero; haya—se forma alli;
pathe—en el camino.

TRADUCCION

Alli donde el Sefior tocaba el suelo con Sus pies de loto, la gente
acudia inmediatamente a recoger el polvo. En verdad, recogian tanto que
formaban muchos agujeros en el camino.

VERSO 166



aiche cali, aila prabhu ramakeli’ grama
gaudera nikata grama ati anupama

aiche—de ese modo; cali—caminando; aila—llegd; prabhu—el Sefior Sri
Caitanya Mahaprabhu; rama-keli grama—a la aldea de Ramakeli;
gaudera—Bengala; nikata—cerca de; grama—Ila aldea; ati—muy;
anupama—exquisita.

TRADUCCION

Un dia, el Sefior Caitanya Mahaprabhu lleg6 a una aldea llamada
Ramakeli. Esa aldea esta en la frontera de Bengala y es de una belleza
exquisita.

SIGNIFICADO

Ramakeli-grama esta situado a orillas del Ganges, en la frontera de Bengala.
Srila Riipa y Sanatana Gosvamis tenian su hogar en esa aldea.

VERSO 167

tahan nrtya kare prabhu preme acetana
koti koti loka aise dekhite carana

tahan—alli; nrtya—danzar; kare—realiz6; prabhu—el Sefor Caitanya
Mahaprabhu; preme—con amor por Dios; acetana—inconsciente; koti
koti—incontables; loka—personas; aise—vinieron; dekhite—para ver;
carana—Sus pies de loto.

TRADUCCION

Mientras hacia sarnkirtana en Ramakeli-grama, el Sefior danzaba y a
veces perdia el conocimiento debido al amor por Dios. Mientras estuvo
en Ramakeli-grama, una ilimitada cantidad de personas vino a ver Sus
pies de loto.



VERSO 168

gaudesvara yavana-raja prabhava sunina
kahite lagila kichu vismita hana

gauda-isvara—el rey de Bengala; yavana-raja—el rey musulman;
prabhava—influencia; sunina—al escuchar; kahite—decir;
lagila—comenz6; kichu—algo; vismita—sorprendido; hafia—volverse.

TRADUCCION

Cuando el rey musulmén de Bengala tuvo noticia de que Caitanya
Mahaprabhu atraia con Su influencia a incontables personas, se
sorprendi6é mucho y hablé de la siguiente manera.

SIGNIFICADO

Por aquel entonces, el rey musulman de Bengala era Nawab Hussain Shah
Badasaha.

VERSO 169

vina dane eta loka yanra pache haya
sel ta' gosana, iha janiha niscaya

vind—sin; dane—caridad; eta—tantas; loka—personas; yarira—a quien;
pache—tras; haya—se vuelven; sei ta—E]l ciertamente; gosaiia—un profeta;
itha—esto; janiha—sé; niScaya—con certeza.

TRADUCCION

«Esa persona a quien tanta gente sigue sin que les dé caridad, tiene
que ser un profeta. Tengo plena certeza de ello».

VERSO 170



kaji, yavana ihara na kariha himsana
apana-icchaya buluna, yahan urihara mana

kaji—magistrado; yavana—musulman; thara—de El: na—no;
kariha—hacer; himsana—envidia; apana-icchaya—a Su propia voluntad;
buluna—déjale ir; yahar—alli donde; urthara—de El; mana—mente.

TRADUCCION

El rey musulman ordené al magistrado: «Que la envidia no te lleve a
molestar a ese profeta hindd. Déjale hacer Su voluntad alla donde vaya».

SIGNIFICADO

Hasta un rey musulman podia entender la posicién trascendental de Sri
Caitanya Mahaprabhu como profeta; por esa razén, ordené al magistrado
local que no Le molestase y que Le dejase hacer lo que quisiera.

VERSO 171

kesava-chatrire raja varta puchila
prabhura mahima chatri udaiya dila

kesava-chatrire—de la persona llamada Kesava Chatri; raja—el rey;
varta—noticias; puchila—pregunt6; prabhura—del Sefior;
mahima—glorias; chatri—Kesava Chatrl; udaiya—sin dar importancia;
dila—dio.

TRADUCCION

Cuando el rey musulman pidi6 a su asistente, KeSava Chatri, nuevas
de la influencia de Sri Caitanya Mahaprabhu, Kesava Chatri, aunque lo
sabia todo acerca de Caitanya Mahaprabhu, trat6 de evitar la
conversacion quitando importancia a las actividades de Caitanya
Mahaprabhu.



SIGNIFICADO

Kesava Chatri actué con diplomacia cuando el rey le pregunté por Sri
Caitanya Mahaprabhu. Aunque lo sabia todo acerca de El, tenfa miedo de
que el rey musulman Le considerase un enemigo, de modo que no dio
importancia a las actividades del Sefior. De esa forma, el rey musulman Le
consideraria un hombre corriente y no Le causaria problemas.

VERSO 172

bhikhari sannyasi kare tirtha paryatana
tarire dekhibare aise dui cari jana

bhikhari—mendigo; sannyasi—mendicante; kare—hace; tirtha—de lugares
sagrados; paryatana—viajar; tanre—a El; dekhibare—ver; aise—ir; dui cari
Jana—so6lo unas pocas personas.

TRADUCCION

Kesava Chatri inform¢ al rey musulman de que Caitanya
Mahaprabhu era un simple mendicante que visitaba los lugares de
peregrinaje, de modo que s6lo unas cuantas personas iban a verle.

VERSO 173

yavane tomara thani karaye lagani
tanira himsaya labha nahi, haya ara hani

yavane—tu sirviente musulmén; tomara—tuyo; thani—lugar;
karaye—hace; lagani—instigacion; tarira—de El; himsaya—sentir envidia;
labha nahi—no hay beneficio; haya—hay; ara—mas bien; hani—pérdida.

TRADUCCION

Kesava Chatri dijo: «Tu sirviente musulman siente envidia de El y
esta tramando algo en Su contra. Mi opinién es que no debes prestarle



mucha atencién, pues nada ganas con ello. Mas bien saldras perdiendo».

VERSO 174

rajare prabodhi' kesava brahmana pathana
calibara tare prabhure pathaila kahina

rajare—al rey; prabodhi —tranquilizar; kesava—de nombre Kesava Chatri;
brahmana—un brahmana; pathania—enviar alli; calibara tare—para que Se
fuese; prabhura—al Sefior; pathaila—envi6; kahifia—decir.

TRADUCCION

Después de tranquilizar al rey con esas palabras, Kesava Chatri envi6
un mensajero brahmana al Sefior Caitanya Mahaprabhu, pidiéndole que
Se marchase sin demora.

VERSO 175

dabira khasere raja puchila nibhrte
gosafira mahima teriho lagila kahite

dabira khasere—Dabira Khasa (ése era entonces el nombre de Rupa
Gosvami); raja—el rey; puchila—pregunt6; nibhrte—en privado;
gosanira—del Senor Caitanya Mahaprabhu; mahima—glorias; tertho—¢l;
lagila—comenz06; kahite—a hablar.

TRADUCCION

En privado, el rey pregunt6 a Dabira Khasa [Srila Rapa Gosvami],
quien comenzo a hablar acerca de las glorias del Sefor.

VERSO 176

ye tomare rajya dila, ye tomara gosana
tomara dese tomara bhagye janmila asifa



ye—aquel que; tomare—a ti; rajya—reino; dila—dio; ye—el que;
tomara—ta; gosana—profeta; tomara dese—en tu pais; fomara
bhagye—por tu buena fortuna; janmila—ha nacido; asiia—venir.

TRADUCCION

Srila Ripa Gosvami dijo: «La Suprema Personalidad de Dios, que te
dio este reino y a quien td consideras un profeta, ha nacido en tu pais
por tu buena fortuna.

VERSO 177

tomara marngala vafiche, karya-siddhi haya
ihara asirvade tomara sarvatra-i jaya

tomara—tuya; mangala—buena fortuna; variche—El desea; karya—de
administracion; siddhi—la perfeccion; haya—es; ithara—de EL
asirvade—por las bendiciones; tomara—tuya; sarvatra-i—en todas partes;
jaya—victoria.

TRADUCCION

«Ese profeta siempre desea tu buena fortuna. Por Su gracia, toda tu
administracién funciona bien. Por Sus bendiciones, lograras la victoria
en todas partes.

VERSO 178

more kena pucha, tumi pucha apana-mana
tumi naradhipa hao visnu-amsa sama

more—a mi; kena—por qué; pucha—ta preguntas; tumi—tu;
pucha—pregunta; apana-mana—a tu propia mente; tumi—tu;
nara-adhipa—el rey de la gente; hao—tu eres; visnu-amsa sama—el
representante de la Suprema Personalidad de Dios.



TRADUCCION

«;Por qué me preguntas a mi? Es mejor que preguntes a tu propia
mente. Puesto que eres el rey del pueblo, eres el representante de la
Suprema Personalidad de Dios. Por lo tanto, puedes entenderlo mejor
que yo.»

VERSO 179

tomara citte caitanyere kaiche haya jiiana
tomara citte yei laya, sei ta' pramana

tomara citte—en tu mente; caitanyere—del Sefior Caitanya Mahaprabhu;
kaiche—cémo; haya—hay; jiana—conocimiento; tomara—tuya;
citte—mente; yei—todo lo que; laya—toma; sei ta’' pramana—eso es
evidencia.

TRADUCCION

Con estas palabras, Srila Riipa Gosvami informé al rey acerca de que
su propia mente era el medio para conocer a Sri Caitanya Mahaprabhu.
Asi le aseguré que lo que su mente dictaminase podia ser considerado
evidencia.

VERSO 180

raja kahe, suna, mora mane yei laya
saksat isvara ihan nahika samsaya

raja kahe—el rey contestd; suna—escucha; mora—mia; mane—mente;
yei—que; laya—toma; saksat—personalmente; iSvara—la Suprema
Personalidad; ihan—El; nahika—no hay; samsaya—duda.

TRADUCCION

El rey contest6: «Considero a Sr1 Caitanya Mahaprabhu la Suprema
Personalidad de Dios. No me cabe la menor duda».



VERSO 181

eta kahi' raja gela nija abhyantare
tabe dabira khasa aila apanara ghare

eta kahi —tras decir esto; raja—el rey; gela—fue; nija—propia;
abhyantare—a la residencia privada; tabe—en ese entonces; dabira
khasa—Srila Riipa Gosvami; aila—regresd; apanara—a su propia; ghare—a
la residencia.

TRADUCCION

Después de esta conversacion con Riipa Gosvami, el rey se retird a su
residencia privada. Riipa Gosvami, conocido entonces como Dabira
Khasa, regres6 también a su casa.

SIGNIFICADO

El monarca es, ciertamente, el representante de la Suprema Personalidad de
Dios. Como se afirma en la Bhagavad-gita: sarva-loka-mahesvaram: La
Suprema Personalidad de Dios es el propietario de todos los sistemas
planetarios. Cada planeta tiene que ser regido por un rey, jefe de gobierno o
jefe ejecutivo. A esa persona se la considera el representante del Sefor
Visnu, la Suprema Personalidad de Dios, y, desde esa posicion, debe velar
por los intereses del pueblo. Por esa razon, el Sefior Visnu, en la forma de
Paramatma, da al rey toda la inteligencia necesaria para cumplir con sus
deberes de gobierno. Srila Ripa Gosvami, teniendo esto en cuenta,
pregunto al rey la opinién de su mente acerca de Sri Caitanya Mahaprabhu,
y le indic6 que lo que pensase acerca de El, fuese lo que fuese, era correcto.

VERSO 182

ghare asi' dui bhai yukati karifnia
prabhu dekhibare cale vesa lukana

ghare asi —tras regresar a su casa; dui bhai—los dos hermanos;



yukati—argumentos; kariia—hacer; prabhu—al Sefior Caitanya
Mahaprabhu; dekhibare—ver; cale—ir; vesa—vestidos; lukafi&—ocultos.

TRADUCCION

Ya de vuelta en su casa, Dabira Khasa y su hermano, después de
muchas deliberaciones, decidieron ir a ver al Sefior de incégnito.

VERSO 183

ardha-ratre dui bhai aila prabhu-sthane
prathame milila nityananda-haridasa sane

ardha-ratre—en la oscuridad de la noche; dui bhai—los dos hermanos;
aila—tueron; prabhu-sthane—al lugar donde estaba el Sefor Caitanya;
prathame—primero; milila—se encontraron; nityananda-haridasa—el
Sefior Nityananda y Haridasa Thakura; sane—con.

TRADUCCION

Asi, en la oscuridad de la noche, los dos hermanos, Dabira Khasa y
Sakara Mallika, fueron a ver a Sr1 Caitanya Mahaprabhu de incégnito.
Primero se encontraron con Nityananda Prabhu y Haridasa Thakura.

VERSO 184

tanra dui-jana janaila prabhura gocare
riupa, sakara-mallika aila toma' dekhibare

tanira—ellos; dui-jana—dos personas; janaila—informaron; prabhura—del
Sefior Caitanya Mahaprabhu; gocare—en la presencia; riipa—Ripa
Gosvamyi; sakara-mallika—y Sanatana Gosvami; aila—han venido; foma —a
Ti; dekhibare—para ver.

TRADUCCION



Sri Nityananda Prabhu y Haridasa Thakura dijeron al Sefior Caitanya
Mahaprabhu que dos personalidades, Sri Ripa y Sanatana, habian
venido a verle.

SIGNIFICADO

Sakara Mallika era el nombre de Sanatana Gosvami, y Dabira Khasa, el de
Riipa Gosvami. Esos eran los nombres con que se les conocia en calidad de
sirvientes del rey musulmdan; eran, por lo tanto, nombres musulmanes.
Como funcionarios del gobierno, los hermanos habian adoptado toda clase
de costumbres musulmanas.

VERSO 185

dui guccha trna dunhe dasane dharina
gale vastra bandhi' pade dandavat hana

dui—dos; guccha—unas pocas; trna—de paja; durthe—ambos; dasane—en
los dientes; dharifia—sujetar; gale—en el cuello; vastra—tela;
bandhi—envolver; pade—postrarse; dandavat—como varas;
hana—volverse.

TRADUCCION

Con gran humildad, los dos hermanos se pusieron entre los dientes
unas pajas y, envolviéndose el cuello con una pieza de tela, se postraron
ante el Sefior tendidos como varas en el suelo.

VERSO 186

dainya rodana kare, anande vihvala
prabhu kahe, utha, utha, ha-ila mangala

dainya—humildad; rodana—llorar; kare—hacer; anande—en éxtasis;
vihvala—abrumados; prabhu kahe—el Sefior dijo; utha utha—levantaos,



levantaos; ha-ila manigala—os deseo toda buena fortuna.

TRADUCCION

Al ver al Sefior Caitanya Mahaprabhu, ambos hermanos no cabian en
si de jubilo y, debido a su humildad, se pusieron a llorar. El Sefior

Caitanya Mahaprabhu les pidi6é que se levantasen y les aseguré toda
buena fortuna.

VERSO 187

uthi' dui bhai tabe dante trna dhari
dainya kari' stuti kare karayoda kari

uthi —levantarse; dui—dos; bhai—hermanos; tabe—entonces; dante—en

los dientes; trna—paja; dhari—sostener; dainya kari—con toda humildad;
stuti kare—ofrecer oraciones; kara-yoda—manos juntas; kari—hacer.

TRADUCCION

Los dos hermanos se levantaron y, poniéndose de nuevo unas pajas

entre los dientes, ofrecieron humildemente oraciones con las manos
juntas.

VERSO 188
Jaya jaya Sri-krsna-caitanya daya-maya

patita-pavana jaya, jaya mahasaya

jaya jaya—jtoda gloria!; sri-krsna-caitanya—al Sefor Sri Caitanya
Mahaprabhu; daya-maya—el més misericordioso; patita-pavana—el

salvador de las almas caidas; jaya—ijgloria!; jaya—igloria!; mahasaya—a la
gran personalidad.

TRADUCCION



«jToda gloria a Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu, el mas
misericordioso salvador de las almas caidas! jToda gloria a la Suprema
Personalidad!

VERSO 189

nica-jati, nica-sangi, kari nica kaja
tomara agrete prabhu kahite vasi laja

nica-jati—clasificados entre los caidos; nica-sarigi—en relaciéon con almas
caidas; kari—hacemos; nica—abominable; kaja—trabajo; tomara—de Tij;
agrete—trente a; prabhu—;joh, Sefor!; kahite—decir; vasi—nos sentimos;
laja—avergonzados.

TRADUCCION

«Sefior, nosotros pertenecemos a la mas baja de las clases, y nuestras
compaiiias y empleo son también muy bajos. Por eso no podemos
presentarnos ante Ti. En Tu presencia, nos sentimos muy avergonzados.

SIGNIFICADO

Los dos hermanos, Riipa y Sanatana (por aquel entonces Dabira Khasa y
Sakara Mallika), se presentaron como miembros de una familia muy baja,
pese a que habian nacido en una familia brahmana muy respetable,
originaria de Karnata. De modo que pertenecian a la casta brahmana. Pero,
por desgracia, debido al contacto con sus responsabilidades en el gobierno
musulmén, habian adquirido las costumbres y el modo de actuar de los
musulmanes. Por esa razén, se presentaron como nica-jati. La palabra jati
significa «nacimiento». Segun los sastras, hay tres clases de nacimientos. El
primero consiste en nacer del vientre de la madre, el segundo es la
aceptacion del proceso reformador, y el tercero consiste en ser aceptado por
el maestro espiritual (iniciaciéon). Quien se emplea en una profesion
abominable o se relaciona con personas que por naturaleza son
abominables, acaba por ser abominableél mismo. Rijpa y Sanatana,
mientras fueron Dabira Khasa y Sakar Mallika, se relacionaron con
musulmanes, que por naturaleza estan en contra de la cultura brahminica y



de la proteccién de las vacas. En el Srimad-Bhagavatam (Canto Séptimo), se
afirma que toda persona entra en determinada clasificacion. Se puede
identificar a las personas conforme a las caracteristicas especiales que se
mencionan en los sastras. Si mostramos determinados signos, pertenecemos
a determinada casta. Dabira Khasa y Sakara Mallika pertenecian a la casta
brahmana, pero, debido a que trabajaban sirviendo a los musulmanes,
vieron degenerar sus hdabitos originales y adquirieron las costumbres de la
comunidad musulmana. Puesto que apenas manifestaban ninguna de las
caracteristicas de la cultura brahminica, se identificaron con la casta mas
baja. En el Bhakti-ratnakara se afirma claramente que Sakara Mallika y
Dabira Khasa, debido a su relacion con hombres de baja clase, se
presentaron como miembros de esas clases inferiores. Sin embargo, en
realidad habian nacido en respetables familias brahmanas.

VERSO 190

mat-tulyo nasti papatma
naparadhi ca kascana
parihare 'pi lajja me
kim bruve purusottama

mat—yo; tulyah—como; na asti—no hay; papa-atma—hombre pecador; na
aparadhi—ni ofensor; ca—también; kascana—todo el que; parihare—en
pedir perdén; api—incluso; lajja—avergonzado; me—de mi; kim—qusé;
bruve—diré yo; purusa-uttama—ioh, Suprema Personalidad de Dios!

TRADUCCION

«”Querido Sefior, hemos de informarte de que nadie es mas
pecaminoso que nosotros, y de que no existe peor ofensor. Incluso si
quisiéramos mencionarte nuestras actividades pecaminosas, la
vergiienza nos lo impediria. jQué decir entonces de abandonarlas!”».

SIGNIFICADO
Este verso es del Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.154), de Srila Ripa Gosvami.



VERSO 191

patita-pavana-hetu tomara avatara
ama-ba-i jagate, patita nahi ara

patita-pavana—liberacion de los caidos; hetu—a fin de; tomara—Tuya;
avatara—encarnacion; ama-ba-i—que nosotros; jagate—en este mundo;
patita—caidos; nahi—no hay; ara—mas.

TRADUCCION

Los dos hermanos oraron: «Querido Sefior, Tt Te has encarnado para
liberar a las almas caidas. Debes tener en cuenta que en este mundo
nadie ha caido tan bajo como nosotros.

VERSO 192

Jagai-madhai dui karile uddhara
tahan uddharite Srama nahila tomara

Jagai-madhai—los dos hermanos Jagai y Madhai; dui—dos; karile—Tu
hiciste; uddhara—Iliberacion; tahan—alli; uddharite—liberar;
Srama—esfuerzo; nahila—no hubo; tomara—de Ti.

TRADUCCION

«T1 has liberado a los dos hermanos Jagai y Madhai, pero para
liberarles no tuviste que hacer mucho esfuerzo.

VERSO 193

brahmana-jati tara, navadvipe ghara
nica-seva nahi kare, nahe nicera kiirpara

brahmana-jati—nacidos en una familia brahmana; tara—ellos;



navadvipe—el sagrado lugar de Navadvipa-dhama; ghara—su casa;
nica-seva—servicio a personas degradadas; nahi—no; kare—hacen;
nahe—no; nicera—de personas bajas; kiirpara—un instrumento.

TRADUCCION

«Los hermanos Jagai y Madhai pertenecian a la casta brahmana, y
habitaban en el sagrado lugar de Navadvipa. Nunca sirvieron a personas
de baja clase, ni fueron instrumento de actividades abominables.

VERSO 194

sabe eka dosa tara, haya papacara
papa-rasi dahe namabhasei tomara

sabe—en total; eka—una sola; dosa—falta; tara—de ellos; haya—ellos estan;
papa-acara—apegados a actividades pecaminosas; papa-rasi—montafias de
actividades pecaminosas; dahe—son quemadas;
nama-abhasei—simplemente por un tenue reflejo del canto del santo
nombre; fomara—de Tu Sefnoria.

TRADUCCION

«Jagai y Madhai sélo tenian un defecto: eran adictos a las actividades
pecaminosas. Sin embargo, el mas tenue reflejo del canto de Tu santo
nombre puede reducir a cenizas montafias enteras de actividades
pecaminosas.

SIGNIFICADO

Srila Rupa Gosvami y Sanatana Gosvami se presentaron diciendo que eran
més bajos que los dos hermanos Jagai y Madhai, a quienes Sri Caitanya
Mahaprabhu liberé. Cuando Riipa y Sanatana se compararon a Jagai y
Madhai, se consideraron inferiores, pues el Sefior no habia tenido dificultad
en liberar a aquellos dos hermanos borrachos. Ello se debi6 a que, si bien es
cierto que eran adictos a las actividades pecaminosas, en otros aspectos de
su vida eran brillantes. Pertenecian a la casta brahmana de Navadvipa, y



esos brahmanas eran piadosos por naturaleza. Aunque, por las malas
compaiiias, se habian vuelto adictos a ciertas actividades pecaminosas,
todas esas cosas indeseables se desvanecieron por el simple hecho de cantar
el santo nombre del Sefior. Otro aspecto a su favor era que, como miembros
de una familia brahmana, no se ponian al servicio de nadie. Los sastras
prohiben estrictamente que los brahmanas se pongan al servicio de nadie.
La idea es que aceptar un amo es aceptar la ocupaciéon de los perros. En
otras palabras, un perro sin amo no esta bien situado y, a menudo, por
complacer a su amo, esos perros ofenden a muchas personas. S6lo por
complacer al amo, ladran a personas inocentes. De manera similar, el que
tiene que servir a otro, tiene que realizar actividades abominables conforme
a las 6rdenes de su jefe. Por esa razon, al comparar su situacion con la de
Jagai y Madhai, Dabira Khasa y Sakara Mallika vieron que Jagai y Madhai
estaban mucho mejor situados que ellos. Jagai y Madhai nunca se pusieron
al servicio de personas de baja clase, ni se vieron obligados a realizar
actividades abominables siguiendo 6rdenes de un amo de baja clase. Jagaiy
Madhai pronunciaron el nombre de Sri Caitanya Mahaprabhu con
intenciones blasfemas, pero por el simple hecho de haber cantado Su
nombre, se liberaron inmediatamente de las reacciones de sus actividades
pecaminosas. De ese modo, mas tarde llegaron a salvarse.

VERSO 195

tomara nama lana tomara karila nindana
sei nama ha-ila tara muktira karana

tomara—Tuyo; nama—santo nombre; lana—tomando; tomara—de Ti;
karila—hicieron; nindana—blasfemar; sei—ese; nama—santo nombre;
ha-ila—fue; tara—de ellos; muktira—de liberacion; karana—Ila causa.

TRADUCCION

«Jagai y Madhai pronunciaron Tu santo nombre con intencién de
blasfemar contra Ti. Por fortuna, ese santo nombre fue la causa de su
liberacion.



VERSO 196

Jagai-madhai haite koti koti guna
adhama patita papi ami dui jana

Jagai-madhai—Jagai y Madhai; haite—que; koti koti—millones y millones;
guna—de veces; adhama—degradados; patita—caidos; papi—pecaminosos;
ami—nosotros; dui—dos; jana—personas.

TRADUCCION

«Nosotros dos somos millones y millones de veces més bajos que
Jagai y Madhai. Somos méas degradados, caidos y pecaminosos que ellos.

VERSO 197

mleccha-jati, mleccha-sevi, kari mleccha-karma
go-brahmana-drohi-sange amara sarigama

mleccha-jati—pertenecientes a la casta de comedores de carne;
mleccha-sevi—sirvientes de los comedores de carne; kari—hacemos;
mleccha-karma—trabajo de comedores de carne; go—las vacas;
brahmana—Ilos brahmanas; drohi—los que son enemigos de; sarige—con;
amara—nuestra; sarigama—compania.

TRADUCCION

«En realidad pertenecemos a la casta de los comedores de carne, pues
es a ellos a quienes servimos. En verdad, nuestras actividades y las suyas
son las mismas. Como siempre nos relacionamos con esas personas,
somos enemigos de las vacas y de los brahmanas.»

SIGNIFICADO

Hay dos clases de comedores de carne: el que nace en una familia de
personas que comen carne, y el que ha aprendido a relacionarse con



quienes comen carne. De la historia de Srila Riipa y Sanatana Gosvamis
(anteriormente Dabira Khasa y Sakara Mallika), podemos aprender que, por
el simple hecho de relacionarnos con personas que comen carne, acabamos
por adquirir sus mismas cualidades. En la India actual, hay muchos
supuestos brahmanas en altos cargos del gobierno, pero el estado financia
mataderos de vacas y hace propaganda en contra de la civilizaciéon védica.
El primer principio de la civilizaciéon védica consiste en evitar el comer
carne y el consumo de drogas y sustancias embriagantes. En la India actual
se fomentan el consumo de alcohol, drogas y carne, y los supuestos
brahmanas eruditos que autorizan ese estado de cosas, estan sin duda,
degradados, segtin la norma que Srila Riipa Gosvami y Sanatana Gosvami
dan en este verso. Para justificar un buen salario, esos supuestos brahmanas
expiden licencias para la apertura de mataderos, y no protestan contra esas
abominables actividades. Despreciando los principios de la cultura védica y
apoyando la matanza de vacas, lo que hacen es degradarse al nivel de los
mlecchas y yavanas. Los mlecchas son las personas que comen carne, y los
yavanas los que se han desviado de la cultura védica. Por desdicha, esos
mlecchas y yavanas tienen en sus manos el poder ejecutivo. ;Qué paz y
prosperidad puede haber entonces en el estado? El rey o presidente tienen
que ser representantes de la Suprema Personalidad de Dios. Cuando
Maharaja Yudhisthira asumié el gobierno de Bharata-varsa (que en el
pasado comprendia todo el planeta, con todos sus mares y tierras), lo hizo
con la aprobacion de autoridades como Bhismadeva y el Sefior Krsna. De
ese modo, gobernd el mundo entero conforme a principios religiosos. Sin
embargo, en la actualidad, los jefes de estado no se preocupan de los
principios religiosos. Las leyes se someten a la votacion de politicos
irreligiosos, y sus resoluciones entran en vigor aunque vayan en contra de
los principios de los sastras. Los presidentes y jefes de estado se vuelven
pecaminosos por consentir esas abominables actividades. Sanatana y Rupa
Gosvamis confesaron su culpa en esa clase de actividades; por eso, aunque
habian nacido en una familia brahmana, se consideraron mlecchas.

VERSO 198

mora karma, mora hate-galaya bandhiya
ku-visaya-vistha-garte diyache phelaiya



mora—nuestras; karma—actividades; mora—nuestras; hate—por las
manos; galaya—por el cuello; bandhiya—atar; ku-visaya—de abominables
objetos para el placer de los sentidos; vistha—del excremento; garte—en la
fosa; diyache phelaiya—haber sido arrojados.

TRADUCCION

Los dos hermanos, Sakara Mallika y Dabira Khasa, expusieron muy
humildemente que, debido a sus abominables actividades, habian sido
atados por el cuello y las manos y arrojados a un pozo lleno de
abominables objetos para el disfrute material de los sentidos, que eran
como excremento.

SIGNIFICADO

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura ha explicado ku-visaya garta de la
siguiente manera: «Debido a las actividades de los sentidos, quedamos
sujetos a muchos procesos de complacencia sensorial y, de ese modo,
enredados en las leyes de la naturaleza material. Ese enredo se denomina
visaya. Los procesos de complacencia sensorial que toman la forma de
actividades piadosas se denominan su-visaya. La palabra su significa
“buenos”, y visaya significa “objetos de los sentidos”. Cuando esas
actividades de complacencia sensorial toman la forma de condiciones
pecaminosas, se denominan ku-visaya, mal disfrute de los sentidos. En todo
caso, tanto ku-visaya como su-visaya son actividades materiales y, por
serlo, se las compara con el excremento. En otras palabras, son cosas que
deben evitarse. Para liberarnos de su-visaya y ku-visaya, debemos
ocuparnos en el servicio amoroso trascendental de Krsna, la Suprema
Personalidad de Dios. Las actividades de servicio devocional estan libres de
la contaminacién de las cualidades materiales. Por lo tanto, para liberarnos
de las reacciones de su-visaya y ku-visaya, debemos emprender el proceso
de conciencia de Krsna. De ese modo, nos salvaremos de la contaminacion».
En relacién con esto, Srila Narottama dasa Thakura dice en una cancién:

karma-kanda, jiana-kanda, kevala visera bhanda
amrta baliya yeba khaya
nana yoni sada phire, kadarya bhaksana kare



tara janma adhah-pate yaya

Tanto su-visaya como ku-visaya entran en la categoria de karma-kanda.
Existe otro kanda (plano de actividad), denominado jAana-kanda, el plano
de la especulacion filoséfica acerca de los efectos de ku-visaya y su-visaya,
que pretende descubrir los medios para alcanzar la liberacion del enredo
material. En el plano de jAiana-kanda se pueden abandonar los objetos de
ku-visaya y su-visaya. Esa, sin embargo, no es la perfeccién de la vida. La
perfeccion es trascendental a jAana-kanda y a karma-kanda; se da en el
plano del servicio devocional. Si no cultivamos servicio devocional en el
plano de conciencia de Krsna, tendremos que permanecer en el mundo
material y soportar el ciclo de nacimientos y muertes debido a los efectos de
jAana-kanday karma-kanda. Por esa razén, Narottama dasa Thakura dice:

nana yoni sada phire, kadarya bhaksana kare
tara janma adhah-pate yaya

«Pasamos por diversas especies de vida, y comemos toda clase de
porquerias. De ese modo arruinamos nuestra existencia». El hombre que, en
el plano material de existencia, estd apegado a ku-visaya o a su-visaya, se
halla en la misma posicion que el gusano del excremento. Al fin y al cabo,
sea fresco o sea seco, el excremento es excremento. De forma similar, las
actividades materiales puede que sean piadosas o impias, pero todas ellas
son materiales, y por ello se las compara al excremento. Los gusanos no
pueden salir del excremento por su propio esfuerzo; del mismo modo,
aquellos que estan demasiado apegados a la existencia material no pueden
liberarse del materialismo y volverse conscientes de Krsna repentinamente.
Hay un apego. Asf lo explica Prahlada Maharaja en el Srimad-Bhagavatam
(7.5.30) :

matir na krsne paratah svato va
mitho 'bhipadyeta grha-vratanam

adanta-gobhir visatam tamisram
punah-punas-carvita-carvananam

«Aquellos que estdn decididos a permanecer en el mundo material y
disfrutar de la complacencia sensorial no pueden volverse conscientes de
Krsna. Debido a su apego por las actividades materiales, no pueden
alcanzar la liberacién, ni con las instrucciones de personalidades



superiores, ni con su propio esfuerzo, ni con las resoluciones dictadas en
grandes conferencias. Como tienen los sentidos descontrolados,
gradualmente descienden a las regiones mds oscuras de la existencia
material para repetir el mismo proceso de nacimiento y muerte en especies
de vida deseables o indeseables».

VERSO 199

ama uddharite balr nahi tri-bhuvane

patita-pavana tumi sabe toma vine

ama—a nosotros; uddharite—liberar; bali—poderoso; nahi—no hay;
tri-bhuvane—en los tres mundos; patita-pavana—liberador de los caidos;
tumi—T4; sabe—solamente; foma—T1; vine—excepto.

TRADUCCION

«No hay en los tres mundos nadie lo bastante poderoso como para
liberarnos. T eres el inico salvador de las almas caidas; por lo tanto,
aparte de Ti, no hay nadie.

VERSO 200

ama uddhariya yadi dekhao nija-bala
'patita-pavana’' nama tabe se saphala

ama—a nosotros; uddhariya—por liberar; yadi—si; dekhao—T1 muestras;
nija-bala—Tu propia fuerza; patita-pavana—salvador de los caidos;
nama—este nombre; tabe—entonces; se—eso; sa-phala—exitoso.

TRADUCCION

«Si Ta nos liberas con Tu fuerza trascendental, ciertamente seras
conocido con el nombre de Patita-pavana, el salvador de las almas
caidas.



VERSO 201

satya eka bata kahon, Suna, daya-maya
mo-vinu dayara patra jagate na haya

satya—verdad; eka—una; bata—palabra; kahori—decimos; suna—por
favor, escucha; daya-maya—ijoh, Sefior plenamente misericordioso!;
mo-vinu—excepto nosotros; dayara—de misericordia; patra—objetos;
Jagate—en el mundo; nda—no; haya—hay.

TRADUCCION

«Queremos decirte algo que es completamente cierto. Simplemente
esctichanos, joh, misericordioso Sefior! En los tres mundos no hay nadie
mas necesitado de misericordia que nosotros.

VERSO 202

more daya kari' kara sva-daya saphala
akhila brahmanda dekhuka tomara daya-bala

more—a nosotros; daya—misericordia; kari—mostrar; kara—hacer;
sva-daya—Tu propia misericordia; sa-phala—exitosa; akhila—por todo;
brahmanda—el universo; dekhuka—que sea visto; tomara—Tuyo;
daya-bala—poder de misericordia.

TRADUCCION

«Nadie ha caido tan bajo como nosotros; por eso, al mostrarnos Tu
misericordia, Tu misericordia alcanza su maximo esplendor. jQue el
poder de Tu misericordia se manifieste por todo el universo!

VERSO 203

na mrsa paramartham eva me
srnu vijiapanam ekam agratah



yadi me na dayisyase tada
dayaniyas tava natha durlabhah

na—no; mrsa—ftalsa; parama-artham—Ilena de significado;
eva—ciertamente; me—mia; Srnu—escucha, por favor;
vijiapanam—exposicion; ekam—una; agratah—primera; yadi—si; me—a
mi; na dayisyase—T1 no mostraras misericordia; tada—entonces;
dayaniyah—candidato para la misericordia; tava—Tuya; natha—;joh,
Sefor!; durlabhah—dificil de encontrar.

TRADUCCION

«“Permite, querido Sefior, que Te presentemos una informacion. No es
falsa en absoluto, sino que esta llena de significado. Es ésta: si no eres
misericordioso con nosotros, entonces Te serd enormemente dificil
encontrar candidatos mas adecuados para Tu misericordia.”

SIGNIFICADO

Este es un verso del Stotra-ratna (47), de Sr1 Yamunacarya.

VERSO 204

apane ayogya dekhi’' mane pan ksobha
tathapi tomara gune upajaya lobha

apane—nosotros mismos; ayogya—muy inadecuados; dekhi —ver;
mane—en la mente; par—obtener; ksobha—lamentacion; tathapi—aun asi;
tomara—Tus; gune—en cualidades trascendentales; upajaya—hay;
lobha—atraccion.

TRADUCCION

«Nos sentimos muy deprimidos de no ser merecedores de Tu
misericordia. Pero hemos sabido de Tus cualidades trascendentales, y
por ello nos sentimos muy atraidos a Ti.



VERSO 205

vamana yaiche canida dharite cahe kare
taiche ei vaficha mora uthaye antare

vamana—un enano; yaiche—como; carida—la Luna; dharite—atrapar;
cahe—quiere; kare—hace; taiche—del mismo modo; ei—este;
vaficha—deseo; mora—nuestra; uthaye—despierta; antare—dentro de la

mente.

TRADUCCION

«En verdad, somos como un enano que quiere atrapar la Luna.
Aunque en absoluto lo merecemos, en nuestra mente surge el deseo de

recibir Tu misericordia.

VERSO 206

bhavantam evanucaran nirantarah
prasanta-nihsesa-mano-rathantarah
kadaham aikantika-nitya-kirikarah
praharsayisyami sanatha-jivitam

bhavantam—a Ti, eva—ciertamente; anucaran—servir;
nirantarah—siempre; prasanta—calmados; nihsesa—todos;
manah-ratha—deseos; antarah—otros; kada—cuando; aham—yo;
aikantika—exclusivo; nitya—eterno; kinkkarah—sirviente;
praharsayisyami—me llenaré de dicha; sa-natha—con un amo cualificado;
Jivitam—vivir.

TRADUCCION

«“Aquel que Te sirve constantemente se libera de todos los deseos
materiales y goza de perfecta paz. ;Cuando llegaré yo a ocuparme en Tu
servicio eterno y permanente, sintiendo siempre la dicha de tener un



amo tan bueno?”»

SIGNIFICADO

En Sus ensefianzas a Sanatana Gosvami, Sri Caitanya Mahaprabhu ha
explicado que todas las entidades vivientes son sirvientes eternos de la
Suprema Personalidad de Dios. Esa es la posicién constitucional de todas
las entidades vivientes. Como el perro o el siervo que se sienten muy
satisfechos de tener un amo competente y perfecto, o como el nifio que esta
completamente satisfecho de tener un padre capacitado, la entidad viviente
se siente satisfecha cuando se ocupa por completo en el servicio del Sefior
Supremo. En esas circunstancias, sabe que tiene un amo competente que le
salvara de todo tipo de peligros. El Sefior Supremo garantiza Su proteccion
a todas las entidades vivientes; si una entidad viviente no se refugia en El,
vivird llena de ansiedad. Esa vida de ansiedad es lo que se denomina
existencia material. Para vivir completamente satisfechos y libres de
ansiedad, debemos elevarnos a la posicion de servir eternamente al Sefior
Supremo. Este verso también es del Stotra-ratna (43) de Sri Yamunacarya.

VERSO 207

suni' mahaprabhu kahe, suna, dabira-khasa

tumi dui bhai——mora puratana dasa

suni—al escuchar esto; mahaprabhu—el Sefior Caitanya Mahaprabhu;
kahe—dice; sSuna—por favor, escucha; dabira khasa—Dabira Khasa;
tumi—vosotros; dui bhai—dos hermanos; mora—Mios; puratana—viejos;
dasa—sirvientes.

TRADUCCION

Tras escuchar la oracién de Dabira Khasa y Sakara Mallika, Sri
Caitanya Mahaprabhu dijo: «Mi querido Dabira Khasa, td y tu hermano
sois viejos sirvientes Mios.

VERSO 208

aji haite durihara nama rupa’ 'sanatana



dainya chada, tomara dainye phate mora mana

aji haite—desde este dia; durthara—de vosotros dos; nama—estos nombres;
riipa—Sri Riipa; sanatana—Sri Sanatana; dainya chada—dejad a un lado
vuestra humildad; tomara—vuestra; dainye—humildad; phate—rompe;
mora—Mio; mana—corazon.

TRADUCCION

«Mi querido Sakara Mallika, desde este dia vuestros nombres seran
Srila Ruipa y Srila Sanatana. Ahora, por favor, abandonad esa actitud,
pues vuestra humildad Me rompe el corazon.

SIGNIFICADO

Con esas palabras, Sri Caitanya Mahaprabhu dio iniciacién a Dabira Khasa
y Sakara Mallika. Ambos acudieron al Sefior con toda humildad, y el Sefior
les aceptd como Sus viejos sirvientes, Sus sirvientes eternos, y Les cambio el
nombre. A raiz de esto, podemos entender la importancia fundamental de
que el discipulo cambie de nombre después de la iniciacion.

sanikha-cakrady-urdhva-pundra-
dharanady-atma-laksanam
tan nama-karanam caiva
vaisnavatvam ihocyate

«Después de la iniciacién, el nombre del discipulo debe cambiar para
indicar que es un sirviente del Sefior Visnu. A partir de entonces, el
discipulo también debe empezar a marcarse el cuerpo con tilaka
(irdhva-pundra), en especial la frente. Esas marcas son espirituales, los
signos del perfecto vaisnava». Este verso procede del Uttara-khanda del
Padma Purana. Los miembros de la sahajiya-sampradaya no se cambian el
nombre; por lo tanto, no se les puede considerar gaudiya vaisnavas. Si una
persona no se cambia de nombre después de la iniciacién, debe entenderse
que va a continuar bajo la influencia del concepto corporal de la vida.

VERSO 209



dainya-patri likhi' more pathale bara bara
sel patri-dvara jani tomara vyavahara

dainya-patri—humildes cartas; likhi —escribiendo; more—a Mi;
pathale—vosotros enviasteis; bara bara—una y otra vez; sei—esas;
patri-dvara—por las cartas; jani—puedo comprender; tomara—vuestra;

vyavahara—conducta.

TRADUCCION

«Me habéis escrito varias cartas mostrando vuestra humildad. Por
ellas, puedo comprender vuestra conducta.

VERSO 210

tomara hrdaya ami jani patri-dvare
toma sikhaite sloka pathaila tomare

tomara—vuestro; hrdaya—corazon; ami—Yo; jani—comprender;
patri-dvare—por esas cartas; toma—a vosotros; sikhaite—para instruir;
sloka—un verso; pathaila—Yo envié; tomare—a vosotros.

TRADUCCION

«Por vuestras cartas, pude comprender vuestro corazon. Por eso, y
para instruiros, os envié el siguiente verso.

VERSO 211

para-vyasanini nari
vyagrapi grha-karmasu
tad evasvadayaty antar
nava-sariga-rasayanam

para-vyasanini—apegada a otro hombre; nari—una mujer; vyagra



api—aunque muy cuidadosa; grha-karmasu—en las tareas del hogar; tat
eva—eso solamente; asvadayati—saborea; antah—dentro de si;
nava-sariga—de nueva compaifiia; rasa-ayanam—melosidad.

TRADUCCION

«“Una mujer casada que se enamora de otro hombre, se muestra muy
absorta en las tareas del hogar, pero en su corazén siempre esta
saboreando sentimientos de unién con su amante.”

VERSO 212

gauda-nikata asite nahi mora prayojana
toma-dunha dekhite mora ihan agamana

gauda-nikata—a Bengala; asite—para venir; nahi—no habia ninguna;
mora—Mia; prayojana—necesidad; toma—a vosotros; durtha—dos;
dekhite—para ver; mora—Mia; ihari—aqui; agamana—venida.

TRADUCCION

«En realidad, Yo no tenia ninguna razén para venir a Bengala. Si he
venido, ha sido sélo para veros a vosotros.

VERSO 213

el mora manera katha keha nahi jane
sabe bale, kene aila ramakeli-grame

el—esta; mora—M1ia; manera—de la mente; katha—intenciones;
keha—nadie; nahi—no; jane—conoce; sabe—todo el mundo; bale—dice;
kene—por qué; aila—has venido; ramakeli-grame—a esta aldea de
Ramakeli.

TRADUCCION



«Todos se preguntan por qué he venido a esta aldea de Ramakeli.
Nadie conoce Mis razones.

VERSO 214

bhala haila, dui bhai aila mora sthane
ghare yaha, bhaya kichu na kariha mane

bhala haila—fue muy bueno; dui bhai—vosotros, los dos hermanos;
aila—vinisteis; mora—Mio; sthane—al lugar; ghare—hogar; yaha—id;
bhaya—miedo; kichu—ningain; nda—no; kariha—tengais; mane—en la
mente.

TRADUCCION

«Es muy bueno que hayais venido a verme. Ahora podéis regresar a
casa. No temadis nada.

VERSO 215

Janme janme tumi dui——kinkara amara
acirate krsna tomaya karibe uddhara

Janme janme—vida tras vida; fumi—vosotros; dui—dos;
kinkara—sirvientes; amara—MIios; acirate—muy pronto; krsna—el Sefior
Krsna; tomaya—de vosotros dos; karibe—haré; uddhara—liberacion.

TRADUCCION

«Vida tras vida, habéis sido Mis sirvientes eternos. Estoy seguro de
que Krsna os liberard muy pronto.»

VERSO 216

eta bali durihara sire dharila dui hate
dui bhai prabhu-pada nila nija mathe



eta bali—tras decir esto; durihara sire—sobre la cabeza de ambos;
dharila—puso; duir—dos; hate—manos; dui bhai—los dos hermanos;
prabhu-pada—Tlos pies de loto del Sefior; nila—tomaron; nija mathe—sobre
sus propias cabezas.

TRADUCCION

El Sefior puso entonces Sus manos sobre la cabeza de los dos
hermanos. Ellos, a su vez, pusieron inmediatamente sobre su cabeza los
pies de loto del Sefior.

VERSO 217

donha alingiya prabhu balila bhakta-gane
sabe krpa kari' uddharaha dui jane

dorihd—a ambos; alirigiya—abrazar; prabhu—el Sefor; balila—dijo;
bhakta-gane—a los devotos; sabe—todos vosotros; krpa—misericordia;
kari—mostrando; uddharaha—liberad; dui—a las dos; jane—personas.

TRADUCCION

Después de esto, el Sefor les abrazé y pidi6 a todos los devotos que
fuesen misericordiosos con ellos y les liberasen.

VERSO 218

dui jane prabhura krpa dekhi' bhakta-gane
‘hari’ 'hari' bale sabe anandita-mane

dui jane—a las dos personas; prabhura—del Sefor; krpa—Ila misericordia;
dekhi—al ver; bhakta-gane—todos los devotos; hari hari—el santo nombre
del Sefior; bale—cantar; sabe—todos; anandita—llenos de alegria;
mane—en la mente.



TRADUCCION

Al ver la misericordia que el Sefior habia tenido con los dos hermanos,
todos los devotos se pusieron muy contentos y comenzaron a cantar el
santo nombre del Sefior: «jHari! jHari!».

SIGNIFICADO

Srila Narottama dasa Thakura dice: chadiya vaisnava seva nistara peyeche
keba: Sin servir a un vaisnava, es imposible liberarse. El maestro espiritual
inicia al discipulo a fin de liberarle; si el discipulo cumple la orden del
maestro espiritual y no ofende a otros vaisnavas, podrd avanzar sin
dificultades. Por esa razén, Sri Caitanya Mahaprabhu pidié a todos los
vaisnavas alli presentes que fuesen misericordiosos con los dos hermanos,
Riipa y Sanatana, a quienes el Sefior acababa de iniciar. El vaisnava, al ver
que otro vaisnava ha recibido la misericordia del Sefior, se siente muy feliz.
Los vaisnavas no son envidiosos. Cuando un vaisnava, por la misericordia
del Sefior, recibe de El el poder para propagar el santo nombre del Sefior
por todo el mundo, los demds vaisnavas, si son verdaderos vaisnavas, se
sienten muy contentos. Ciertamente, quien siente envidia del éxito de un
vaisnava, no es un vaisnava, sino una persona mundana corriente. La
envidia y los celos son propios de la gente mundana, no de los vaisnavas.
¢Por qué razén iba un vaisnava a sentir envidia de otro vaispava que tiene
éxito en propagar el santo nombre del Sefior? El verdadero vaisnava se
siente muy complacido de aceptar a ese vaisnava que otorga la misericordia
del Sefior. Alguien que viste hébitos vaisnavas pero es una persona
mundana, no debe recibir respeto, sino que debe ser rechazado. Asi lo
ordenan el sastra (upeksa). La palabra upeksa significa desdén. La persona
envidiosa debe ser desdefiada. El predicador tiene el deber de amar a la
Suprema Personalidad de Dios, hacer amistad con los vaisnavas, mostrarse
misericordioso con los inocentes, y rechazar o desdefiar a los que son
envidiosos o tienen celos. En el movimiento para la conciencia de Krsna hay
mucha gente envidiosa vestida con hébitos vaisnavas, y no se les debe tener
en cuenta para nada. De nada vale servir a una persona envidiosa vestida
de vaisnava. Cuando Narottama dasa Thakura dice chadiya vaisnava seva
nistara peyeche keba, se refiere a verdaderos vaisnavas, no a personas
envidiosas o celosas vestidas de vaisnavas.



VERSO 219

nityananda, haridasa, srivasa, gadadhara
mukunda, jagadananda, murari, vakresvara

nityananda—el Seior Nityananda; haridasa—Haridasa Thakura;
Srivasa—Srivasa Thakura; gadadhara—Gadadhara Pandita;
mukunda—Mukunda; jagadananda—Jagadananda; murari—Murari;
vakresvara—Vakre$vara.

TRADUCCION

Con el Sefor estaban todos los vaisnavas que solian acompaiarle,
como Nityananda Prabhu, Haridasa Thakura, Srivasa Thakura,
Gadadhara Pandita, Mukunda, Jagadananda, Murari y Vakre§vara.

VERSO 220

sabara carane dhari, pade dui bhai
sabe bale, dhanya tumi, paile gosani

sabara—de todos ellos; carane—los pies de loto; dhari—tocar;
pade—postrarse; dui bhai—los dos hermanos; sabe bale—todos los
vaisnavas dicen; dhanya tumi—sois tan afortunados; paile gosafii—habéis
obtenido el refugio de los pies de loto del Sefior Caitanya Mahaprabhu.

TRADUCCION

Conforme a las instrucciones de Sri Caitanya Mahaprabhu, los dos
hermanos, Riipa y Sanatana, se apresuraron a tocar los pies de loto de
esos vaisnavas, todos los cuales se sintieron muy felices y les felicitaron
por haber recibido la misericordia del Sefor.

SIGNIFICADO

Este es el comportamiento de los verdaderos vaisnavas. Cuando vieron que



Riipa y Sanatana eran tan afortunados que habian recibido la misericordia
del Sefior, se sintieron muy complacidos, e, inmediatamente, felicitaron a
los dos hermanos. La persona envidiosa disfrazada de vaisnava no siente
ninguna felicidad al ver que otro vaisnava logra el éxito y recibe la
misericordia del Sefior. Por desdicha, en la era de Kali hay muchas personas
mundanas vestidas de vaisnavas; Srila Bhaktivinoda Thakura las ha
calificado de discipulos de Kali. Kali-cela, son sus palabras. Asi nos revela
que existe otro tipo de vaisnavas, pseudo-vaisnavas, con la nariz pintada de
tilaka y las cuentas de un kanthi en torno al cuello. Esos seudo vaisnavas
andan tras el dinero y las mujeres, y sienten envidia de los vaisnavas que
alcanzan el éxito. Aunque se hacen pasar por vaisnavas, su unico interés al
vestirse como los vaisnavas es ganar dinero. Bhaktivinoda Thakura dice,
por lo tanto, que esos seudo vaisnavas no son vaisnavas, sino discipulos de
Kali-yuga. Para que un discipulo de Kali se convierta en un acarya, no basta
la decisiéon de un tribunal supremo de justicia. La eleccion de un acarya
vaisnava no es competencia de una votacion mundana. El acarya vaisnava
brilla con luz propia, y no precisa de ningin tribunal de justicia. Tal vez
algun falso acarya trate de suplantar al vaispava apoyandose en el
veredicto del tribunal supremo, pero Bhaktivinoda Thakura dice que ese
farsante no es mas que un discipulo de Kali-yuga.

VERSO 221

saba-pasa ajiia magi' calana-samaya
prabhu-pade kahe kichu kariya vinaya

saba—todos ellos; pasa—de; ajia—orden; magi—tomar;
calana-samaya—en el momento de partir; prabhu-pade—a los pies de loto
del Sefior; kahe—dicen; kichu—algo; kariya—hacer; vinaya—exponer.

TRADUCCION

Después de pedir permiso a todos los vaisnavas alli presentes, los dos
hermanos, en el momento de partir, presentaron una humilde sugerencia
a los pies de loto del Sefior.



VERSO 222

ihan haite cala, prabhu, ihan nahi kaya
yadyapi tomare bhakti kare gauda-raja

ihan haite—de este lugar; cala—por favor, mérchate; prabhu—querido
Sefior; thari—en este lugar; nahi kaya—no hay otra ocupacion;
yadyapi—aunque; tomare—a Ti; bhakti—respeto; kare—muestra;
gauda-raja—el rey de Bengala.

TRADUCCION

Los hermanos dijeron: «Querido Sefior, aunque el rey de Bengala,
Nawab Hussain Shah, siente mucho respeto por Ti, aqui ya no Te queda
nada por hacer. Por favor, vete de este lugar.

VERSO 223

tathapi yavana jati, na kari pratiti
tirtha-yatraya eta sanighatta bhala nahe riti

tathapi—aun asi; yavana jati—de casta musulmana; nd—no; kari—hacer;
pratiti—confianza; tirtha-yatraya—en ir de peregrinaje; efa—asi;
sanghatta—multitud; bhala—buena; nahe—no; riti—etiqueta.

TRADUCCION

«El rey, aunque se muestra respetuoso contigo, pertenece a la clase
yavana, y no hay que fiarse de él. Pensamos que, en Tu peregrinaje a
Vrndavana, no es necesario que vayas acompafiado de tan enorme
multitud.

VERSO 224

yara sange cale ei loka laksa-koti
vrndavana-yatrara e nahe paripati



yara—de quien; sarige—en compafiia; cale—siguen; ei—esta; loka—gente;
laksa-koti—cientos de miles; vrndavana-yatrara—de ir a Vrndavana;
e—éste; nahe—no; paripati—método.

TRADUCCION

«Querido Sefior, vas a Vrndavana con una muchedumbre de cientos
de miles de personas; ésa no es la manera adecuada de hacer una
peregrinacion.»

SIGNIFICADO

A veces, con fines lucrativos, se organizan peregrinaciones multitudinarias
a diversos lugares de peregrinacion, cobrando una cierta cantidad. Es un
negocio muy rentable, pero Riipa y Sanatana Gosvamis, expresando su
parecer ante el Sefior Caitanya Mahaprabhu, no dieron su aprobacién a esas
peregrinaciones multitudinarias. De hecho, el Sefior Caitanya visitd
Vrndavana solo; si llevé consigo a un sirviente, fue porque Sus devotos Se
lo pidieron. Nunca visit6 Vrndavana con grandes muchedumbres
obedeciendo a intereses comerciales.

VERSO 225

yadyapi vastutah prabhura kichu nahi bhaya
tathapi laukika-Iila, loka-cesta-maya

yadyapi—aunque; vastutah—de hecho; prabhura—del Sefior;
kichu—ningun; nahi—no hay; bhaya—miedo; tathapi—aun asi;
laukika-Iila—los pasatiempos en general; loka-cesta-maya—en los que se
comportan como alguien comun y corriente.

TRADUCCION

Aunque Sr1 Caitanya Mahaprabhu era Sr1 Krsna mismo, el Sefior
Supremo, y no tenia miedo de nada, para ensefiar a los ne6fitos c6mo
actuar, Se comporté como un ser humano.



VERSO 226

eta bali' carana vandi' gela dui-jana
prabhura sei grama haite calite haila mana

eta bali—tras decir esto; carana vandi—tras ofrecer oraciones a los pies de
loto del Sefior Caitanya; gela—regresaron; dui-jana—los dos hermanos;
prabhura—de Sri Caitanya Mahaprabhu; sei—esa; grama—aldea; haite—de
donde; calite—irse; haila—habia; mana—Ila mente.

TRADUCCION

Habiendo dicho esto, los dos hermanos ofrecieron oraciones a los pies
de loto del Sefior y regresaron a sus hogares. El Sefior Caitanya
Mahaprabhu dese6 entonces irse de aquella aldea.

VERSO 227

prate cali’ aila prabhu 'kanaira natasala
dekhila sakala tahan krsna-caritra-Iila

prate—por la manana; cali —partiendo; aila—fue; prabhu—el Sefior;
kanaira natasala—al lugar llamado Kanai Natasala; dekhila—vio;
sakala—todos; tahan—alli; krsna-caritra-lila—los pasatiempos de Krsna.

TRADUCCION

Por la mafiana, el Sefior Se marchd y fue a un lugar llamado Kanai
Natasala. Alli contemplé muchos pasatiempos del Sefior Krsna.

SIGNIFICADO

En aquellos dias, en Bengala habia muchos lugares conocidos con el
nombre de Kanai Natasala, donde se guardaban ilustra-ciones de los
pasatiempos del Sefior Krsna. La gente solia ir alli a verlas. Eso se denomina
krsna-caritra-lila. En Bengala existen todavia muchos lugares conocidos con



el nombre de hari-sabha. Este nombre indica el lugar en que la gente del
pueblo se retine para cantar el maha-mantra Hare Krsna y hablar de los
pasatiempos del Sefior Krsna. La palabra kanai significa «del Sefior Krsna»,
y natasala se refiere al lugar en que se muestran los pasatiempos. Podria ser
que los lugares actualmente conocidos con el nombre de hari-sabha, en el
pasado hubiesen recibido el nombre de Kanai Natasala.

VERSO 228

sel ratre prabhu tahan cinte mane mana
sanige sanighatta bhala nahe, kaila sanatana

sel ratre—esa noche; prabhu—el Sefior; tahan—alli; cinte—piensa;
mane—dentro de la mente; mana—la mente; sarige—con EL
sanighatta—multitudes de personas; bhala nahe—no es bueno; kaila
sanatana—Sanatana ha hablado asi.

TRADUCCION

Esa noche, el Sefior medit6 en la sugerencia de Sanatana Gosvami de
que no debia ir a Vrndavana seguido de tanta gente.

VERSO 229

mathura yaiba ami eta loka sange
kichu sukha na paiba, habe rasa-bhange

mathura—el lugar sagrado conocido con el nombre de Mathura; yaiba—iré;
ami—Yo; eta—tanta; loka—gente; sarige—con; kichu—ninguna;
sukha—felicidad; na—no; paiba—obtendré; habe—habra;
rasa-bharnige—una perturbacion en la atmosfera.

TRADUCCION

El Sefior penso: «Si voy a Mathura con toda esta muchedumbre tras de
Mi, no sera una situacion muy feliz, pues se perturbara la paz de la



atmosfera».

SIGNIFICADO

Sri Caitanya Mahaprabhu confirma que visitar un lugar sagrado como
Vrndavana con tanta gente no es mds que una perturbacién. Si visitaba
aquellos sagrados lugares de esa forma, no encontraria la felicidad que
deseaba.

VERSO 230

ekaki yaiba, kimva sange eka jana
tabe se sobhaye vrndavanere gamana

ekaki—solo; yaiba—iré; kimva—o; sarige—con; eka—una; jana—persona;
tabe—so6lo entonces; se—eso; Sobhaye—resulta hermoso; vindavanere—a
Vrndavana; gamana—ir.

TRADUCCION

El Sefior decidi6 que iria solo a Vrndavana, o que, a lo sumo, llevaria
un solo acompanante. De ese modo, ir a Vrndavana seria algo muy
agradable.

VERSO 231

eta cinti pratah-kale ganiga-snana kari
nilacale yaba'bali' calila gaurahari

eta cinti—pensando asi; pratah-kale—por la mafiana; gariga-snana—bafio
en el Ganges; kari—hacer; nilacale yaba—voy a ir a Nilacala (Jagannatha
Puri); bali—decir; calili—parti6; gaurahari—Sri Caitanya Mahaprabhu.

TRADUCCION

Pensando asi, a la mafiana siguiente el Sefior Se bafi6 en el Ganges y
parti6 hacia Nilacala diciendo: «Voy a ir alli».



VERSO 232

el mata cali’ cali' aila Santipure
dina parnca-sata rahila acaryera ghare

el mata—de ese modo; cali' cali—caminando; aila—fue; Santipure—a
Santipura; dina parnca-sata—cinco o siete dias; rahila—permanecio;
acaryera ghare—en la casa de Advaita Acarya.

TRADUCCION
Caminando sin parar, Sri Caitanya Mahaprabhu llegé a Santipura y Se
quedé entre cinco y siete dias en casa de Advaita Acarya.
VERSO 233

saci-devi ani' tanre kaila namaskara
sata dina tanra thani bhiksa-vyavahara

saci-devi—madre Sacidevi; ani —llamarla; tarire—al Sefior Caitanya
Mahaprabhu; kaila—hizo; namaskara—reverencias; sata dina—siete dias;
tanra thani—de Sacidevi; bhiksa-vyavahara—aceptar lo que cocinaba.

TRADUCCION

Aprovechando la oportunidad, $r1 Advaita Acarya Prabhu mandé
llamar a madre Sacidevi, la cual se instal6 en Su casa durante siete dias
para preparar la comida de Sr1 Caitanya Mahaprabhu.

VERSO 234

tanra ajia lana punah karila gamane
vinaya kariya vidaya dila bhakta-gane

tanra ajiia lana—tras pedir permiso a Sacidevi; punah—de nuevo;



karila—hizo; gamane—partir; vinaya kariya—con palabras agradables;
vidaya—despedida; dila—dio; bhakta-gane—a todos los devotos.

TRADUCCION

Con el permiso de Su madre, el Sefior Caitanya Mahaprabhu parti6é
entonces hacia Jagannatha Puri. Como los devotos Le seguian, El
humildemente les pidi6 que se quedasen y Se despidi6 de ellos.

VERSO 235

Jana dui sanige ami yaba nilacale
amare miliba asi' ratha-yatra-kale

Jjana—personas; dui—dos; sarige—con; ami—Yo; yaba—iré; nilacale—a
Jagannatha Purl; amare—conmigo; milibs—reunios; asi—yendo alli;
ratha-yatra-kale—durante la época del festival de los carros.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu pidi6 a todos los devotos que regresasen,
pero dejo que Le acompafiasen dos de ellos. Ademas, pidi6 a todos los

devotos que fuesen a verle a Jagannatha Puri con ocasién del festival de
los carros.

VERSO 236

balabhadra bhattacarya, ara pandita damodara
dui-jana-sange prabhu aila nilacala

balabhadra bhattacarya—Balabhadra Bhattacarya; ara—y; pandita
damodara—Damodara Pandita; dui-jana—dos personas; sarige—con;
prabhu—el Sefor; aila—regres0; nilacala—a Jagannatha Purl.

TRADUCCION



Las dos personas que acompaiiaron a $r1 Caitanya Mahaprabhu a
Jagannatha Puri [Nilacala] fueron Balabhadra Bhattacarya y Damodara
Pandita.

VERSO 237

dina kata tahan rahi’ calila vrndavana
lukana calila ratre, na jane kona jana

dina kata—unos dias; tahari—en Jagannatha Puri; rahi —tras quedarse;
calila—parti6; vindavana—hacia Vrndavana; lukana—en secreto;
calila—parti6; ratre—por la noche; na jane—no sabia; kona—alguna;
jana—persona.

TRADUCCION

Después de pasar unos dias en Jagannatha Puri, una noche el Sefior
parti6 hacia Vrndavana, en secreto y sin que nadie lo supiera.

VERSO 238

balabhadra bhattacarya rahe matra sarge
jharikhanda-pathe kasri aila maha-rarige

balabhadra bhattacarya—Balabhadra Bhattacarya; rahe—permanece;
matra—solamente; sarige—con El; jhari-khanda-pathe—siguiendo el
camino que atravesaba Jharikhanda (Madhya Pradesh); kasi—a Benarés
(Varanasy); aila—llegd; maha-rarige—con gran placer.

TRADUCCION

Cuando Sri Caitanya Mahaprabhu Se marché de Jagannatha Puri a
Vrndavana, s6lo Balabhadra Bhattacarya Le acompafiaba. De ese modo,
siguiendo el camino que atravesaba Jharikhanda, lleg6 a Benarés
[Varanasi] con gran placer.



VERSO 239

dina cara kasite rahi' gela vrndavana
mathura dekhiya dekhe dvadasa kanana

dina cara—s0lo cuatro dias; kasite—en Benares; rahi —tras permanecer;
gela—parti6 hacia; vindavana—el sagrado lugar de Vrndavana;
mathura—el sagrado lugar de Mathura; dekhiya—después de ver;
dekhe—visita; dvadasa—doce; kanana—bosques.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu sélo pasé en Benarés cuatro dias, y luego
parti6é hacia Vrndavana. Después de ver la ciudad de Mathura, visit6 los
doce bosques.

SIGNIFICADO

Por lo general, quienes visitan la zona de Vrndavana en la actualidad,
también visitan doce lugares, los doce bosques. Empiezan en Mathura,
donde se halla Kamyavana. De ahi van a Talavana, Tamalavana,
Madhuvana, Kusumavana, Bhandiravana, Bilvavana, Bhadravana,
Khadiravana, Lohavana, Kumudavana y Gokulamahavana.

VERSO 240

Iila-sthala dekhi’ preme ha-ila asthira
balabhadra kaila tanire mathurara bahira

Iila-sthala—todos los lugares sagrados de los pasatiempos del Sefior Krsna;
dekhi—visitar; preme—con gran éxtasis; ha-ila—Se puso; asthira—agitado;
balabhadra—Balabhadra; kaila—ayudo; tanire—al Sefor Caitanya
Mahaprabhu; mathurara—de la ciudad de Mathura; bahira—fuera.

TRADUCCION



En Su visita a los doce lugares de los pasatiempos de Sri Krsna, Sri
Caitanya Mahaprabhu estaba muy agitado por el éxtasis. Como pudo,
Balabhadra Bhattacarya se las arregl6 para sacarle de Mathura.

VERSO 241

ganga-tira-pathe lafia prayage aila
sri-riipa asi' prabhuke tathai milila

ganga-tira-pathe—el camino de la orilla del Ganges; lafid—siguiendo;
prayage—a Allahabad; aila—lleg6; sri-riipa—Sri Riipa; asi—llegar alli;
prabhuke—con el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu; tathai—alli; milila—se
reunio.

TRADUCCION

Tras marcharse de Mathura, el Sefior sigui6 el camino que va por la
orilla del Ganges, hasta que finalmente lleg6 al sagrado lugar de Prayaga
[Allahabad]. Fue alli donde Srila Riipa Gosvami fue a reunirse con el
Sefor.

VERSO 242

dandavat kari' ripa bhiimite padila
parama anande prabhu alingana dila

dandavat kari—ofreciendo reverencias; riipa—Srila Riipa Gosvami;
bhiimite—en el suelo; padila—se postrd; parama—grande; anande—lleno
de dicha; prabhu—el Sefior; alingana—abrazo; dila—dio.

TRADUCCION

En Prayaga, Rupa Gosvami se postr6 en el suelo para ofrecer
reverencias al Sefior, y el Sefior le abrazé lleno de dicha.

VERSO 243



sri-rupe siksa karai' pathaila vrndavana
apane karila varanasi agamana

sri-rupe siksa karai—ensefar a Srila Ripa Gosvami; pathaila—envio;
vrndavana—hacia Vrndavana; apane—FEl mismo; karila—hizo; varanasi—a
Benarés; agamana—ir.

TRADUCCION

Después de instruir a Srila Ripa Gosvami en el Dasaévamedha-ghata
de Prayaga, Caitanya Mahaprabhu le orden6 que fuese a Vrndavana. El
Sefior entonces regres6 a Varanasl.

VERSO 244

kasite prabhuke asi' milila sanatana
dui masa rahi' tanre karaila siksana

kasite—a Varanasi; prabhuke—el Sefor; asi—al llegar; milila—encontro;
sanatana—Sanatana; dui—dos; masa—meses; rahi —permanecer; tarire—a
él; karaila—hizo; Siksana—instruccion.

TRADUCCION

Cuando el Sefior Caitanya Mahaprabhu lleg6é a Varanasi, Sanatana
Gosvami fue a verle. El Sefior pas6 alli dos meses e instruy6
perfectamente a Sanatana Gosvami.

VERSO 245

mathura pathaila tanre diya bhakti-bala
sannyasire krpa kari' gela nilacala

mathura—a Mathura; pathaila—envio; tanire—a él; diya—dar;
bhakti-bala—la fuerza de la devocion; sannyasire—a los sannyasis
mayavadis; krpa—misericordia; kari—dar; gela—regreso; nilacala—a



Jagannatha Purl.

TRADUCCION

Después de instruir punto por punto a Sanatana Gosvami, Sri
Caitanya Mahaprabhu le envi6é a Mathura dotado del poder del servicio
devocional. En Benarés también concedié Su misericordia a los sannyasis
mayavadis. Después regres6 a Nilacala [Jagannatha Puri].

VERSO 246

chaya vatsara aiche prabhu karila vilasa
kabhu iti-uti, kabhu ksetra-vasa

chaya vatsara—seis aios; aiche—de ese modo; prabhu—el Sefior;
karila—hizo; vilasa—pasatiempos; kabhu—a veces; iti-uti—aqui o all3;
kabhu—a veces; ksetra-vasa—residir en Jagannatha Puri.

TRADUCCION

El Sefior pas6 seis afios viajando por toda la India. Iba de un lugar a
otro, realizando Sus pasatiempos trascendentales, y a veces pasaba un
tiempo en Jagannatha Puri.

VERSO 247

anande bhakta-sarige sada kirtana-vilasa
Jagannatha-darasana, premera vilasa

anande—con gran deleite; bhakta-sarige—con devotos; sada—siempre;
kirtana—de cantar; vilasa—disfrute; jagannatha—al Sefior Jagannatha;
darasana—uvisitar; premera—de éxtasis; vilasa—pasatiempos.

TRADUCCION

En Jagannatha Puri, el Sefior pasaba el tiempo lleno de jtbilo,



haciendo sarkirtanay visitando el templo de Jagannatha con gran
éxtasis.

VERSO 248

madhya-lilara kailun ei siitra-vivarana
antya-lilara sttra ebe suna, bhakta-gana

madhya-lilara—del madhya-Iila, la parte media de Sus pasatiempos;
kailuri—he hecho; ei—este; siifra—resumen; vivarana—relato;
antya-lilara—de los pasatiempos finales, antya-Iila; siitra—resumen;
ebe—ahora; suna—escuchad; bhakta-gana—todos los devotos.

TRADUCCION

He presentando asi un resumen del madhya-Iila, los pasatiempos
intermedios del Sefior. Ahora, joh, devotos!, tened la bondad de escuchar
el resumen de los pasatiempos finales del Sefior, antya-Iila.

VERSO 249

vrndavana haite yadi nilacale aila
athara varsa tahan vasa, kahan nahi gela

vrndavana haite—de Vrndavana; yadi—aunque; nilacale—a Jagannatha
Puri; aila—regresar; athara—dieciocho; varsa—anos; tahari—en Jagannatha
Puri; vasa—residencia; kahar—a ninguna parte; nahi—no; gela—ftue.

TRADUCCION

A Su regreso de Vrndavana, el Sefior vivié dieciocho afios en
Jagannatha Puri, sin visitar ningtin otro lugar en todo ese tiempo.

VERSO 250

prativarsa aisena tahan gaudera bhakta-gana
cari masa rahe prabhura sarige sammilana



prativarsa—cada afo; aisena—visitar; tahan—alli; gaudera—de Bengala;
bhakta-gana—todos los devotos; cari—cuatro; masa—meses;
rahe—permanecer; prabhura—el Sefior Caitanya Mahaprabhu; sarige—con;
sammilana—reunirse.

TRADUCCION

Durante esos dieciocho afios, todos los devotos de Bengala solian
visitarle en Jagannatha Purl cada afio. Durante cuatro meses seguidos
permanecian alli y disfrutaban de la compaiiia del Sefor.

VERSO 251

nirantara nrtya-gita kirtana-vilasa
acandale prema-bhakti karila prakasa

nirantara—sin parar; nrtya-gita—cantar y danzar; kirtana—de sarnkirtana;
vilasa—disfrute; a-candale—a todos, incluso a la persona mas baja;
prema-bhakti—amor por Dios; karila—hizo; prakasa—manifestacion.

TRADUCCION

En Jagannatha Puri, Sri Caitanya Mahaprabhu Se ocupé en cantar y
danzar ininterrumpidamente. De ese modo disfruté del pasatiempo del
sankirtana. Alli manifest6 Su misericordia sin causa, el amor puro por
Dios, a todos, incluyendo a los més bajos de los hombres.

VERSO 252

pandita-gosani kaila nilacale vasa
vakresvara, damodara, sarikara, haridasa

pandita-gosani—Gadadhara Pandita; kaila—hizo; nilacale—en Jagannatha
Puri; vasa—vivir; vakresvara—VakreSvara; damodara—Damodara Pandita;



Sankara—Sankara; hari-dasa—Haridasa Thakura.

TRADUCCION

En Jagannatha Puri, el Sefior vivia con Pandita Gosaiii y otros
devotos, entre los cuales estaban Vakres§vara, Damodara, Sankara y
Haridasa Thakura.

VERSO 253

Jagadananda, bhagavan, govinda, kasisvara
paramananda-puri, ara svartipa-damodara

Jjagadananda—J]agadananda; bhagavan—Bhagavan; govinda—Govinda;
kasisvara—Kasi$vara; paramananda-puri— Paramananda Puri; ara
svartipa-damodara—y Svartipa Damodara, Su secretario.

TRADUCCION
Con el Sefior vivian también Jagadananda, Bhagavan, Govinda,
Kasisvara, Paramananda Puri y Svartipa Damodara.
VERSO 254

ksetra-vasi ramananda raya prabhrti
prabhu-sange ei saba kaila nitya-sthiti

ksetra-vasi—habitantes de Jagannatha Purl; ramananda raya—Ramananda
Raya; prabhrti—y otros; prabhu-sarige—con el Sefior; ei saba—todos ellos;
kaila—hicieron; nitya-sthiti—vivir permanentemente.

TRADUCCION

Srila Ramananda Raya y otros devotos que tenian su residencia en
Jagannatha Puri, también estaban permanentemente con el Sefior.



VERSOS 255-256

advaita, nityananda, mukunda, srivasa
vidyanidhi, vasudeva, murari, yata dasa

prativarse aise sarige rahe cari-masa
tan-saba lana prabhura vividha vilasa

advaita—Advaita; nityananda—Nityananda; mukunda—Mukunda;
Srivasa—Srivasa; vidyanidhi—Vidyanidhi; vasu-deva—Vasudeva;
murari—Murari; yata dasa—todos ellos servidores del Sefior;
prativarse—cada afo; aise—ir alli; sannge—en compafiia; rahe—permanecer;
cari-masa—cuatro meses; tan-saba—todos ellos; lanna—tomar;
prabhura—del Sefior; vividha—diversos; vilasa—pasatiempos.

TRADUCCION

Otros devotos del Sefior, comenzando con Advaita Acarya,
Nityananda Prabhu, Mukunda, Srivasa, Vidyanidhi, Vasudeva y Murari,
solian visitar Jagannatha Purl y pasar cuatro meses seguidos con el
Sefior. El Sefor disfrut6 de diversos pasatiempos en su compaiiia.

VERSO 257

haridasera siddhi-prapti, adbhuta se saba
apani mahaprabhu yanra kaila mahotsava

haridasera—de Thakura Haridasa; siddhi-prapti—abandonar este mundo;
adbhuta—maravilloso; se—esos; saba—todos los sucesos;
apani—personalmente; mahaprabhu—Sri Caitanya Mahaprabhu;
yanra—cuyo; kaila—celebr6; maha-utsava—festival.

TRADUCCION

En Jagannatha Purl abandoné este mundo Haridasa Thakura. Fue un



suceso maravilloso, pues el Sefior mismo celebré el festival de la partida
de Thakura Haridasa.

VERSO 258

tabe ripa-gosanira punar-agamana
tannhara hrdaye kaila prabhu sakti-saficarana

tabe—a continuacion; ripa-gosaiira—de Srila Riipa Gosvami;
punah-agamana—ir alli de nuevo; tarihara—de él; hrdaye—en el corazon;
kaila—hizo; prabhu—el Sefior; sakti-saficarana—invocar poder
trascendental.

TRADUCCION
En Jagannatha Puri, Srila Riipa Gosvami volvié a visitar al Sefior, y el
Sefor infundié en su corazén pleno poder trascendental.
VERSO 259

tabe chota haridase prabhu kaila danda
damodara-pandita kaila prabhuke vakya-danda

tabe—a continuacion; chota haridase—a Haridasa el menor; prabhu—el
Sefior; kaila—hizo; danda—castigo; damodara-pandita—Damodara
Pandita; kaila—hizo; prabhuke—al Sefior; vakya-danda—reiir como
advertencia.

TRADUCCION
Después de esto, el Sefior castigé a Haridasa el menor, y Damodara

Pandita hizo ciertas advertencias al Sefior.

SIGNIFICADO

En realidad, Damodara Pandita era el sirviente eterno del Sefior. En ningtin
momento podia castigar al Sefior, ni tenia deseo alguno de hacerlo, pero Le



hizo ciertas advertencias para evitar que otros blasfemasen contra El. Por
supuesto, tenia que haber sabido que el Sefior es la Suprema Personalidad
de Dios y es libre de actuar como desee. No hay por qué hacerle advertencia
alguna; esa forma de comportarse no es muy del agrado de los devotos
avanzados.

VERSO 260

tabe sanatana-gosanira punar-agamana
Jyaistha-mase prabhu tarnre kaila pariksana

tabe—a continuacion; sanatana-gosanira—de Sanatana Gosvami;
punah-agamana—ir de nuevo; jyaistha-mase—en el mes de jyaistha
(mayo-junio); prabhu—el Sefior; tanre—a él; kaila—hizo;
pariksana—examen.

TRADUCCION

A continuacion, Sanatana Gosvami volvié a visitar al Senor; el Sefor
le prob6 bajo el Sol abrasador del mes de jyaistha.

VERSO 261

tusta hana prabhu tanre pathaila vrndavana
advaitera haste prabhura adbhuta bhojana

tusta hana—muy complacido; prabhu—el Sefor; tarire—a él;
pathaila—envi6 de regreso; vindavana—a Vrndavana; advaitera—de
Advaita Acarya; haste—en las manos; prabhura—del Sefior;
adbhuta—maravilloso; bhojana—festin.

TRADUCCION

Complacido, el Sefior envi6 a Sanatana Gosvami de regreso a
Vrndavana. Después de eso, Sr1 Advaita Acarya aliment6 al Sefior de
forma maravillosa con Sus propias manos.



VERSO 262

nityananda-sange yukti kariya nibhrte
tanre pathaila gaude prema pracarite

nityananda-sarige—con Nityananda Prabhu; yukti—conversacion;
kariya—hacer; nibhrte—en privado; tarnire—a El; pathaila—envi6; gaude—a
Bengala; prema—amor por Dios; pracarite—para predicar.

TRADUCCION

Tras enviar a Sanatana Gosvami de regreso a Vrndavana, el Sefior
consulté en privado a Sr1 Nityananda Prabhu. Entonces Le envi6 a
Bengala a predicar amor por Dios.

VERSO 263

tabe ta' vallabha bhatta prabhure milila
krsna-namera artha prabhu tarihare kahila

tabe ta—a continuacion; vallabha bhatta—Vallabha Bhatta; prabhure—con
el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu; milila—estuvo; krsna-namera—del
santo nom-bre de Krsna; artha—el valor; prabhu—el Sefor; tarthare—a él;
kahila—explico.

TRADUCCION

Poco después, Vallabha Bhatta se entrevist con el Sefior en
Jagannatha Puri, y el Sefior le explicé el valor del santo nombre de Krsnpa.

SIGNIFICADO

Vallabha Bhatta es el fundador de una sampradaya vaisnava del oeste de la
India conocida con el nombre de Vallabhacarya-sampradaya. En el
Caitanya-caritamrta, y concretamente en los Capitulos Séptimo del
Antya-lila y Decimonoveno del Madhya-Iila, hay una larga narracion acerca



de Vallabha Acarya. El Sefior Caitanya Mahaprabhu visité la casa de
Vallabha Acarya en un lugar conocido con el nombre de Adaila-grama,
frente a Prayaga, en la otra orilla del rio. Mas tarde, Vallabha Bhatta fue a
ver a Caitanya Mahaprabhu a Jagannatha Purl para explicarle su
comentario del Srimad-Bhagavatam. Estaba muy orgulloso de su obra, pero
Sri Caitanya Mahaprabhu le corrigié, diciéndole que el vaisnava debe ser
humilde y seguir los pasos de sus predecesores. El Sefor le dijo que su
orgullo de considerarse superior a Sridhara Svami no era en absoluto
propio de un vaisnava.

VERSO 264

pradyumna misrere prabhu ramananda-sthane
krsna-katha sunaila kahi' tanira gune

pradyumna misrere—Pradyumna MisSra; prabhu—el Sefior Caitanya
Mahaprabhu; ramananda-sthane—al lugar en que vivia Ramananda Raya;
krsna-katha—temas; sunaila—hizo escuchar; kahi —tras explicar; tarira—de
Ramananda Raya; gune—las trascendentales cualidades.

TRADUCCION

Tras explicar las trascendentales cualidades de Ramananda Raya, el
Sefior envié a Pradyumna MiSra al lugar en que vivia Ramananda Raya,
y Pradyumna Misra aprendié de él krsna-katha.

VERSO 265

gopinatha pattanayaka ramananda-bhrata
raja maritechila, prabhu haila trata

gopinatha patta-nayaka—Gopinatha Pattanayaka; ramananda-bhrata—el
hermano de Sri Ramananda Raya; raja—el rey; maritechila—condené a
muerte; prabhu—el Sefior Caitanya Mahaprabhu; haila—fue; trata—el
liberador.



TRADUCCION

Después de esto, el Sefior Caitanya Mahaprabhu salvé a Gopinatha
Pattanayaka, el hermano menor de Ramananda Raya, evitando que el rey
le condenase a muerte.

VERSO 266

ramacandra-puri-bhaye bhiksa ghataila
vaisnavera duhkha dekhi' ardheka rakhila

ramacandra-puri-bhaye—por miedo a Ramacandra Puri; bhiksa—la
cantidad de comida; ghataila—disminuy6; vaisnavera—de todos los
vaisnavas, duhkha—desdicha; dekhi—al entender; ardheka—la mitad,;
rakhila—mantuvo.

TRADUCCION

Ramacandra Puri critic6 al Sefior Caitanya Mahaprabhu diciendo que
comia demasiado; el Sefior, entonces, redujo Su comer al minimo. Luego,
sin embargo, como todos los vaisnavas estaban muy apenados, el Sefior
aument6 Su comida hasta la mitad de lo habitual.

VERSO 267

brahmanda-bhitare haya caudda bhuvana
caudda-bhuvane vaise yata jiva-gana

brahmanda-bhitare—en el universo; haya—hay; caudda bhuvana—catorce
sistemas planetarios; caudda-bhuvane—en esos catorce sistemas
planetarios; vaise—habitan; yata—tantas como hay; jiva-gana—entidades
vivientes.

TRADUCCION

En el universo hay catorce sistemas planetarios. Todas las entidades



vivientes habitan en esos sistemas planetarios.

VERSO 268

manusyera vesa dhari' yatrikera chale
prabhura darsana kare asi' nilacale

manusyera—de seres humanos; vesa dhari—vestirse; yatrikera
chale—como si fueran peregrinos; prabhura—del Sefior Caitanya
Mahaprabhu; darsana kare—visita; asi—ir; nilacale—a Jagannatha Purl.

TRADUCCION

Vestidos como seres humanos que van de peregrinaje, todos ellos
solian ir a Jagannatha Puri a visitar a Sr1 Caitanya Mahaprabhu.

VERSO 269

eka-dina srivasadi yata bhakta-gana
mahaprabhura guna gana karena kirtana

eka-dina—un dia; srivasa-adi—Srivasa Thakura y otros; yata—todos;
bhakta-gana—devotos; mahaprabhura—del Sefior Caitanya Mahaprabhu;
guna—cualidades; gafia—describiendo; karena—hacen; kirtana—canto.

TRADUCCION

Un dia, Srivasa Thakura y todos los devotos estaban cantando las
cualidades trascendentales de Sr1 Caitanya Mahaprabhu.

VERSO 270

suni’ bhakta-gane kahe sa-krodha vacane
krsna-nama-guna chadi, ki kara kirtane

suni—al escuchar esto; bhakta-gane—a todos los devotos; kahe—el Sefior



dice; sa-krodha vacane—hablando con enfado; krsna-nama-guna
chadi—dejando de lado las cualidades trascendentales y el nombre del
Sefior; ki kara kirtane—;qué clase de canto estais haciendo?

TRADUCCION

A Sri Caitanya Mahaprabhu no Le gusté que cantasen Sus cualidades
trascendentales, y, como si estuviese muy enfadado, les rifié: «;Qué clase
de canto es ése? —pregunt6—. ;Estais dejando de lado el canto del santo
nombre del Sefior?».

VERSO 271

auddhatya karite haila sabakara mana
svatantra ha-iya sabe nasa 'be bhuvana

auddhatya—desverglienza; karite—hacer; haila—era; sabakara—de todos
vosotros; mana—la mente; svatantra—independiente; ha-iya—volverse;
sabe—todos vosotros; nasa 'be—destruira; bhuvana—el mundo entero.

TRADUCCION

De ese modo, Sri Caitanya Mahaprabhu rifi6 a todos los devotos,
diciéndoles que no fuesen desvergonzados y que no arruinasen el
mundo entero volviéndose independientes.

SIGNIFICADO

Sri Caitanya Mahaprabhu advirti6 a todos Sus seguidores que no se
volviesen independientes o desvergonzados. Por desdicha, tras la partida
del Sefor Caitanya Mahaprabhu, muchas apa-sampradayas
(seudo-seguidores) inventaron métodos no aprobados por los acaryas.
Bhaktivinoda Thakura las enumera con los siguientes nombres: aula, baula,
kartabhaja, neda, daravesa, sani, sahajiya, sakhibheki, smarta, jata-gosani,
ativadi, cidadhariy gaurarga-nagari.

La aula-sampradaya, la baula-sampradaya y las demads, se inventaron su



propia manera de interpretar la filosofia del Sefior Caitanya, sin seguir los
pasos de los acaryas. Sri Caitanya Mahaprabhu personalmente indica en
este verso que con todas esas tentativas lo tinico que conseguiran es echar a
perder el espiritu de Su movimiento.

VERSO 272

dasa-dike koti koti loka hena kale
Jaya krsna-caitanya' bali' kare kolahale

dasa-dike—en las diez direcciones; koti koti—muchos miles de personas;
loka—gente; hena kale—en ese momento; jaya krsna-caitanya—itoda gloria
al Sefior Caitanya Mahaprabhu!; bali —gritando en voz alta; kare—hacer;
kolahale—un sonido estruendoso.

TRADUCCION

Cuando Sri Caitanya Mahaprabhu Se mostré aparentemente enfadado
y rifié a Sus devotos, muchos miles de personas, desde fuera, gritaron al
unisono, estruendosamente: «jToda gloria a SrT Caitanya Mahaprabhu!».

VERSO 273

Jaya jaya mahaprabhu vrajendra-kumara
Jagat tarite prabhu, tomara avatara

Jaya jaya mahaprabhu—itoda gloria al Sefior Caitanya Mahaprabhu!;
vrajendra-kumara—originalmente el Sefior Krsna, el hijo de Maharaja
Nanda; jagat—el mundo entero; tarite—para liberar; prabhu—el Sefior;
tomara—Tuya; avatara—encarnacion.

TRADUCCION

Toda la gente comenz6 a gritar a grandes voces: «;Toda gloria a Sri
Caitanya Mahaprabhu, que es el hijo de Maharaja Nanda! jAhora has
aparecido para liberar el mundo entero!



VERSO 274

bahu-diira haite ainu hana bada arta
darasana diya prabhu karaha krtartha

bahu-diira—un largo camino; haite—desde; ainu—hemos venido;
hana—volvernos; bada—mucho; arta—afligidos; darasana—audiencia;
diya—dar; prabhu—ioh, Sefior!; karaha—por favor, muestra;
krta-artha—favor.

TRADUCCION

«jOh, Sefor!, jsomos muy desdichados! Hemos hecho un largo camino
para verte. Por favor, sé misericordioso con nosotros y muéstranos Tu
favor.»

VERSO 275

suniya lokera dainya dravila hrdaya
bahire asi' darasana dila daya-maya

suniya—al escuchar; lokera—de la gente; dainya—la humildad; dravila—se
enternecio; hrdaya—el corazén; bahire—fuera; asi—yendo;
darasana—audiencia; dila—dio; daya-maya—la misericordiosa.

TRADUCCION

Cuando el Sefor escuché la humilde peticion de la gente, Su corazén
se enterneci6. Mostrandose muy misericordioso, inmediatamente salié y
les dio audiencia a todos.

VERSO 276

bahu tuli' bale prabhu bala' 'hari’ 'hari
uthila Sri-hari-dhvani catur-dik bhari




bahu tuli—levantando los brazos; bale—dice; prabhu—el Sefor;
bala—habla; hari hari—el santo nombre del Sefor, Hari; uthila—surgio;
Sri-hari-dhvani—vibracién del sonido de Hari; catuh-dik—Ilas cuatro
direcciones; bhari—llenando.

TRADUCCION

Levantando los brazos, el Sefior pidié a todos que cantasen en voz alta
la vibracién del santo nombre del Sefior Hari. Inmediatamente se levant6
un gran tumulto y la vibracién de «jHari!» llen6 todas las direcciones.

VERSO 277

prabhu dekhi’ preme loka anandita mana
prabhuke isvara bali’ karaye stavana

prabhu dekhi—al ver al Sefor; preme—en éxtasis; loka—toda la gente;
anandita—llena de jubilo; mana—la mente; prabhuke—al Sefior;
i§vara—como Sefior Supremo; bali —aceptando; karaye—hicieron;
stavana—oracion.

TRADUCCION

Al ver al Sefior, todos se llenaron de jubilo debido al amor. Todos
aceptaron la supremacia del Sefor, y Le ofrecieron oraciones.

VERSO 278

stava suni' prabhuke kahena srinivasa
ghare gupta hao, kene bahire prakasa

stava—oraciones; suni—al escuchar; prabhuke—al Sefor; kahena—dice;
srinivasa—SrivasaThakura; ghare—en casa; gupta—oculto; hao—T1 estas;
kene—por qué; bahire—fuera; prakasa—manifestado.



TRADUCCION

Mientras la gente ofrecia oraciones al Sefior, Srivasa Thakura se
dirigi6 a El sarcasticamente: «Dentro de casa querias mantenerte oculto.
¢Por qué Te has mostrado abiertamente fuera?».

VERSO 279

ke sikhala ei loke, kahe kon bata
itha-sabara mukha dhaka diya nija hata

ke—quién; sikhala—ensefnado; ei—a esta; loke—gente; kahe—dicen;
kon—qué; bata—temas; iha—de ellos; sabara—de todos; mukha—Ia boca;
dhaka—tapa; diya—con; nija—Tu propia; hata—mano.

TRADUCCION

Srivasa Thakura continué: «;Quién ha ensefiado a esas personas?
! ¢

¢Qué estan diciendo? Ahora puedes taparles la boca con Tu propia
mano.

VERSO 280

surya yaiche udaya kari' cahe Iukaite
bujhite na pari taiche tomara carite

stirya—el Sol; yaiche—tal y como; udaya—aparicion; kari—hacer;
cahe—quiere; lukaite—ocultarse; bujhite—entender; na—no; pari—capaces;
taiche—del mismo modo; tomara—Tuyo; carite—en la personalidad.

TRADUCCION

«Es como si el Sol, después de haber salido, quisiera ocultarse. No
podemos comprender esas caracteristicas de Tu comportamiento.»



VERSO 281

prabhu kahena, Srinivasa, chada vidambana
sabe meli' kara mora kateka lanicana

prabhu—el Seior; kahena—dice; srinivasa—Mi querido Srinivasa (Srivasa
Thakura); chada—abandona; vidambana—todas esas bromas; sabe—todos
vosotros; meli —juntos; kara—hacer; mora—de Mi; kateka—tanta;
lancana—humillacion.

TRADUCCION

El Sefior contest6: «Mi querido Srinivasa, por favor, deja de bromear.
Os habéis puesto todos de acuerdo para humillarme de esta forma».

VERSO 282

eta bali' loke kari' subha-drsti dana
abhyantare gela, lokera ptuirna haila kama

eta bali—diciendo esto; loke—a la gente; kari—hacer; subha-drsti—mirada
auspiciosa; dana—caridad; abhyantare—dentro de la habitacion; gela—fue;
lokera—de toda la gente; ptirna—satisfecho; haila—estaba; kama—el deseo.

TRADUCCION

Diciendo esto, el Sefior entr6 en Su habitacién después de mirar
auspiciosa y caritativamente a la multitud. De ese modo, los deseos de la
gente quedaron completamente satisfechos.

VERSO 283

raghunatha-dasa nityananda-pase gela
cida-dadhi-mahotsava tahani karila



raghunatha-dasa—Raghunatha dasa; nityananda—del Sefior Nityananda;
pase—cerca; gela—fue; cida—arroz aplastado; dadhi—yogur;
mahotsava—{festival; tahani—alli; karila—celebro.

TRADUCCION

Por ese entonces, Raghunatha dasa fue a ver a Sr1 Nityananda Prabhu
y, conforme a Su orden, prepar6 un festin y repartié prasadam en forma
de arroz aplastado y yogur.

SIGNIFICADO

En Bengala se prepara un plato especial que consiste en arroz aplastado
mezclado con yogur y, a veces, con sandesa y mango. Es un alimento muy
sabroso que, una vez ofrecido a la Deidad, se reparte entre el publico.
Raghunatha dasa Gosvami, que por entonces era un hombre casado, se
entrevisté con Nityananda Prabhu. Siguiendo Su consejo, celebr¢ el festival
de dadhi-cida-prasadam.

VERSO 284

tanra ajia lana gela prabhura carane
prabhu tanre samarpila svariipera sthane

tanira—Su; ajid—orden; lana—siguiendo; gela—acudi6; prabhura—de
Caitanya Mahaprabhu; carane—a los pies de loto; prabhu—el Sefior;
tanire—a él; samarpila—entrego6; svaripera—de Svariipa Damodara;
sthane—al lugar.

TRADUCCION

Maés tarde, Srila Raghunatha dasa Gosvami abandond el hogar y se
refugié en Sri Caitanya Mahaprabhu en Jagannatha Puri. En esa ocasion,
el Sefior le acepto y le puso bajo el cuidado de Svariipa Damodara, a
quien encargd de su iluminacion espiritual.



SIGNIFICADO

En relacién con esto, Srila Raghunatha dasa Gosvami escribe en su
Vilapa-kusu-manjali (5):

yo mam dustara-geha-nirjala-maha-kupad apara-klamat
sadyah sandra-dayambudhih prakrtitah svairikrpa-rajjubhih
uddhrtyatma-saroja-nindi-carana-prantam prapadya svayam
sri-damodara-sac-cakara tam aham caitanya-candram bhaje

«Ofrezco respetuosas reverencias a los pies de loto de Sri Caitanya
Mahaprabhu, quien, con Su misericordia sin reservas, tuvo la bondad de
salvarme de la vida de casado, que es exactamente como un pozo oculto sin
agua, y me puso en el océano del jubilo trascendental bajo el cuidado de
Svartipa Damodara Gosvami».

VERSO 285

brahmananda-bharatira ghucaila carmambara
el mata lila kaila chaya vatsara

brahmananda-bharatira—de Brahmananda Bharati; ghucaila—acabd con;
carma-ambara—prenda de piel; e mata—de ese modo; lila—pasatiempos;
kaila—realiz6; chaya vatsara—seis afios.

TRADUCCION

Mas tarde, Sri Caitanya Mahaprabhu acabé con la costumbre de
Brahmananda Bharati de vestirse con una piel de ciervo. El Sefior
disfruté asi de Sus pasatiempos durante seis afios seguidos,
experimentando diversas formas de bienaventuranza trascendental.

VERSO 286

el ta' kahila madhya-Iilara sttra-gana
Sesa dvadasa vatsarera suna vivarana



el ta—asi; kahila—explicados; madhya-lilara—de los pasatiempos medios;
stitra-gana—un resumen; Sesa—ultimos; dvadasa—doce; vatsarera—de los
anos; sSuna—escuchad; vivarana—la narracion.

TRADUCCION

He completado asi un resumen del madhya-Iila. Ahora, por favor,
escuchad acerca de los pasatiempos que el Sefior realiz6 en los tltimos
doce afios.

SIGNIFICADO

Srila Kaviraja Gosvami, siguiendo estrictamente los pasos de Sri
Vyasadeva, presenta un resumen de los lilas del Sri Caitanya-caritamrta.
Asi lo ha hecho al final de cada canto. En el Adi-Iila esboz6 los pasatiempos
del Sefior a lo largo de las cinco etapas de la infancia, dejando a Srila
Vrndavana dasa Thakura los detalles de la narraciéon. En este capitulo se
resumen los pasatiempos que tuvieron lugar al final de la vida del Sefior, y
que se narran en el Madhya-lila y en el Antya-lila. El resto de los
pasatiempos se han resumido en el Capitulo Segundo del Madhya-lila. De
ese modo, el autor ha explicado paso a paso el madhya-Iilay el antya-Iila.

VERSO 287

sri-ripa-raghunatha-pade yara asa
caitanya-caritamrta kahe krsnadasa

sri-riipa—Srila Riipa Gosvami; raghunatha—Srila Raghunatha dasa
Gosvami; pade—a los pies de loto; yara—cuyos; asa—expectativa;
caitanya-caritamrta—el libro titulado Caitanya-caritamrta; kahe—narra;
krsna-diasa—Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami.

TRADUCCION

Orando a los pies de loto de Sri Ripa y Sri Raghunatha, deseando
siempre su misericordia, yo, Krsnadasa, narro el Sri Caitanya-caritamrta,
siguiendo sus pasos.



Asi terminan los significados de Bhaktivedanta para el Capitulo Primero
delMadhya-lila del Sri Caitanya-caritamrta, que resume los pasatiempos
medios y finales del Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu.

Capitulo 2

Las manifestaciones de éxtasis del Sefior Sr1 Caitanya

Mahaprabhu

En el Capitulo Segundo del Madhya-Iila, el autor narra los pasatiempos que
el Sefior realiz6 en los tltimos doce afios de Su vida. De ese modo introduce
también algunos de los pasatiempos del antya-Iila. La razén de ello le seria
muy dificil de entender a una persona corriente. El autor espera que la
lectura de los pasatiempos del Sefior ayude a las personas en el despertar
progresivo de su latente amor por Krsna. De hecho, el autor redacté el
Caitanya-caritamrta a una edad muy avanzada. Por temor a no poder
acabar el libro, en el Capitulo Segundo presenta un resumen del Antya-lila.
Srila Kavirdgja Gosvami ha confirmado que la opinién de Svariipa
Damodara tiene valor de autoridad en cuestiones de servicio devocional. A
este resumen hay que afadir las notas de Svartipa Damodara, que fueron
memorizadas por Raghunatha dasa Gosvami, quien también ayudé en la
redaccion del Caitanya-caritamrta. Tras la partida de este mundo de
Svartipa Damodara Gosvami, Raghunatha dasa Gosvami fue a Vrndavana.
Por ese entonces, el autor, Srila Kaviraja Gosvami, se encontr6 con
Raghunatha dasa Gosvami y, por su misericordia, pudo memorizar
también él todas aquellas notas. Fue asi como el autor logré completar esta



obra trascendental, Sri Caitanya-caritamrta.

VERSO 1

vicchede 'smin prabhor antya-
lila-satranuvarnane
gaurasya krsna-viccheda-
pralapady anuvarnyate

vicchede—en el capitulo; asmin—este; prabhoh—del Sefor; antya-lila—Ila
parte final de Sus pasatiempos; siitra—de un resumen; anuvarnane—en
cuanto a explicar; gaurasya—del Sefor Sri Caitanya Mahaprabhu;
krsna-viccheda—de sentimientos de separacion de Krsna; pralapa—locura;
adi—otros temas; anuvarnyate—se explica.

TRADUCCION

Al mismo tiempo que narro en forma resumida la parte final de los
pasatiempos del Sefior Caitanya Mahaprabhu, en este capitulo describiré
el éxtasis trascendental del Sefior, que parece locura debido a Sus
sentimientos de separaciéon de Krsna.

SIGNIFICADO

En este Capitulo Segundo se da una narraciéon resumida de las actividades
del Sefior Caitanya después de que entrase en la orden de sannyasa. En este
verso se menciona especificamente que Sri Caitanya Mahaprabhu es gaura,
de tez clara. Por lo general, se sabe que Krsna es negruzco; sin embargo,
cuando Se absorbe en pensar como las gopis, cuya tez es clara, también
Krsna adquiere una tez clara. Sri Caitanya Mahaprabhu, en particular,
experimentaba unos sentimientos de separaciéon de Krsna muy profundos,
como una amante que se siente desolada en ausencia del amado. Esos
sentimientos, que Sri Caitanya Mahaprabhu expresé durante casi doce afos
al final de Sus pasatiempos, se explican brevemente en este Capitulo
Segundo del Madhya-lila.

VERSO 2



Jaya jaya Sri-caitanya jaya nityananda
Jayadvaitacandra jaya gaura-bhakta-vrnda

jaya jaya sri-caitanya—itoda gloria a Sr1 Caitanya Mahaprabhu!; jaya
nityananda—itoda gloria al Sefior Nityananda!; jaya advaitacandra—jtoda
gloria a Advaita Prabhu!; jaya gaura-bhakta-vrnda—jtoda gloria a todos los
devotos del Sefior!

TRADUCCION

iToda gloria a Sri Caitanya Mahaprabhu! jToda gloria al Sefior
Nityananda! jToda gloria a Advaitacandra! ;Y toda gloria a todos los
devotos del Sefior!

VERSO 3

sesa ye rahila prabhura dvadasa vatsara
krsnera viyoga-sphiirti haya nirantara

Sesa—al final; ye—esos; rahila—permaneci6; prabhura—del Sefior Sri
Caitanya Mahaprabhu; dvadasa vatsara—doce afios; krsnera—del Sefior
Krsna; viyoga—de separacion; sphiirti—manifestacion; haya—es;
nirantara—siempre.

TRADUCCION

En Sus tltimos doce afios, Sri Caitanya Mahaprabhu manifest6
constantemente todos los sintomas del éxtasis de la separacion de Krsna.

VERSO 4

sri-radhikara cesta yena uddhava-darsane
ei-mata dasa prabhura haya ratri-dine

Sri-radhikara—de Srimati Radharani; cesta—las actividades; yena—tal y
como; uddhava-darsane—al ver a Uddhava en Vrndavana; ei-mata—de ese



modo; dasa—Ila condicion; prabhura—del Sefior; haya—es; ratri-dine—dia
y noche.

TRADUCCION

La mente de Sr1 Caitanya Mahaprabhu se encontraba, dia y noche, en
un estado practicamente idéntico al que habia mostrado Radharani
cuando Uddhava fue a Vrndavana a ver a las gopis.

VERSO 5

nirantara haya prabhura viraha-unmada
bhrama-maya cesta sada, pralapa-maya vada

nirantara—constantemente; haya—es; prabhura—del Sefior; viraha—de
separacion; unmada—Ila locura; bhrama-maya—de olvido;
cesta—actividades; sada—siempre; pralapa-maya—yplena de delirio;
vada—palabras.

TRADUCCION

El Sefior manifestaba constantemente un estado de 4&nimo que
reflejaba la locura de la separaciéon. Todas Sus actividades se basaban en
el olvido, y en Sus palabras, la base era siempre la locura.

VERSO 6

roma-kuipe raktodgama, danta saba hale
ksane ariga ksina haya, ksane ariga phule

roma-kiipe—los poros del cuerpo; rakta-udgama—exudar sangre;
danta—dientes; saba—todos; hale—flojos; ksane—en un momento;
arniga—el cuerpo entero; ksina—delgado; haya—se vuelve; ksane—en otro
momento; ariga—el cuerpo; phule—engorda.



TRADUCCION

Todos los poros de Su cuerpo exudaban sangre, y todos los dientes se
Le aflojaban. Su cuerpo, que de pronto se ponia muy delgado, al instante
siguiente resultaba obeso.

VERSO 7

gambhira-bhitare ratre nahi nidra-lava
bhitte mukha-sira ghase, ksata haya saba

gambhira-bhitare—en la habitacion interior; ratre—de noche; nahi—no hay;
nidra-lava—un instante de suefio; bhitte—la pared; mukha—boca;
sira—cabeza; ghase—golpear; ksata—heridas; haya—hay; saba—toda.

TRADUCCION

Pasado el corredor, hay una pequefia habitacién, la Gambhira. Sri
Caitanya Mahaprabhu solia pasar en ella Su tiempo, pero no dormia ni
por un momento. Durante toda la noche, debido a Su agitacién, golpeaba
con fuerza la boca y la cabeza contra la pared; las heridas marcaban todo
Su rostro.

VERSO 8

tina dvare kapata, prabhu yayena bahire
kabhu simha-dvare pade, kabhu sindhu-nire

tina dvare—las tres puertas; kapata—completamente cerradas; prabhu—el
Sefior; yayena—va; bahire—fuera; kabhu—a veces; simha-dvare—a la
puerta del templo de Jagannatha, conocida con el nombre de Sirhha-dvara;
pade—Se desploma; kabhu—a veces; sindhu-nire—en las aguas del mar.

TRADUCCION

Las tres puertas de la casa siempre estaban cerradas, pero el Sefior, de



todas formas, salia. A veces Le encontraban ante la puerta Simha-dvara
del templo de Jagannatha. Otras veces, el Sefior Se desplomaba en el mar.

VERSO 9

cataka parvata dekhi' 'govardhana' bhrame
dhana cale arta-nada kariya krandane

cataka parvata—las dunas; dekhi—al ver; govardhana—la colina
Govardhana de Vrndavana; bhrame—confunde; dhana—corriendo;
cale—va; arta-nada—gemido; kariya—hacer; krandane—llora.

TRADUCCION

A veces, Sri Caitanya Mahaprabhu corria a toda prisa por las dunas,
confundiéndolas con Govardhana. En Su carrera, lloraba y gemia
fuertemente.

SIGNIFICADO

Debido a los vientos del mar, a veces la arena forma dunas, que en bengali
reciben el nombre de cataka parvata. Para el Sefor, sin embargo, esas dunas
no eran simples monticulos de arena, pues las confundia con la colina
Govardhana. A veces Se echaba a correr a toda prisa hacia ellas, llorando a
viva voz, expresando el estado de &nimo manifestado por Radharani. De
esa forma, Caitanya Mahaprabhu estaba absorto en pensar en Krsna y en
Sus pasatiempos. La disposicion de Su mente Le traia la atmodsfera de
Vrndavana y de la colina Govardhana, y de ese modo disfrutaba de la
bienaventuranza trascendental de la separacion y el encuentro.

VERSO 10

upavanodyana dekhi' vindavana-jiiana
tahan yai' nace, gaya, ksane miirccha ya'na

upavana-udyana—pequeios parques; dekhi —al ver;
vrndavana-jiiana—pensando que eran los bosques de Vrndavana;



tahan—alli; yai—yendo; nace—danza; gdya—canta; ksane—en un
momento; miirccha—inconciencia; ya na—va.

TRADUCCION

A veces, Caitanya Mahaprabhu confundia los pequefios parques de la
ciudad con Vrndavana. A veces iba alli a danzar y cantar, y a veces caia
inconsciente debido al éxtasis espiritual.

VERSO 11

kahan nahi suni yei bhavera vikara
sei bhava haya prabhura sarire pracara

kaharn—en ningtn lugar; nahi—no; suni—escuchamos; yei—esa;
bhavera—de éxtasis; vikara—transformacion; sei—ese; bhava—éxtasis;
haya—es; prabhura—del Sefor; sarire—en el cuerpo; pracara—manifiesta.

TRADUCCION

Las extraordinarias transformaciones del cuerpo debidas a
sentimientos trascendentales nunca podrian haberse manifestado en
nadie més que en el Sefior; en Su cuerpo se manifestaban todas esas
transformaciones.

SIGNIFICADO

Las transformaciones extéticas del cuerpo que se describen en Escrituras
sublimes como el Bhakti-rasamrta-sindhu no se ven practica-mente nunca
en el mundo material. Sin embargo, esos signos, que nos indican el éxtasis
trascendental mas elevado, maha-bhava, se manifestaban perfectamente en
el cuerpo de Sri Caitanya Mahaprabhu. A veces, los sahajiyas tratan de
imitarlos artificialmente, pero los devotos con experiencia rechazan esas
imitaciones de inmediato. En este verso, el autor admite que esos signos no
podrian encontrarse en ningtin otro cuerpo aparte del de Sri Caitanya
Mahaprabhu.



VERSO 12

hasta-padera sandhi saba vitasti-pramane
sandhi chadi' bhinna haye, carma rahe sthane

hasta-padera—de los brazos y piernas; sandhi—articulaciones; saba—todas;
vitasti—unos veinte centimetros; pramane—en longitud;
sandhi—articulaciones; chadi—dislocadas; bhinna—separadas;
haye—quedan; carma—piel; rahe—permanece; sthane—en el lugar.

TRADUCCION

A veces, las articulaciones de Sus brazos y piernas se separaban veinte
centimetros, quedando unidas sélo por la piel.

VERSO 13

hasta, pada, Sira, saba sarira-bhitare
pravista haya kiirma-riipa dekhiye prabhure

hasta—los brazos; pada—Tlas piernas; sira—la cabeza; saba—todo;
sarira—el cuerpo; bhitare—dentro; pravista—introducidos; haya—es;
kiirma-ripa—como una tortuga; dekhiye—se ve; prabhure—al Sefior.

TRADUCCION

A veces, los brazos, las piernas y la cabeza de Sri Caitanya
Mahaprabhu se retraian en Su cuerpo, como las extremidades de una
tortuga.

VERSO 14

el mata adbhuta-bhava sarire prakasa
manete stinyata, vakye ha-ha-hutasa



el mata—de ese modo,; adbhuta—maravilloso; bhava—éxtasis; sarire—en el
cuerpo; prakasa—manifestacion; manete—en la mente; siinyata—vacio;
vakye—en el habla; ha-ha—abatimiento; hutasa—desaliento.

TRADUCCION

De ese modo, Sr1 Caitanya Mahaprabhu solia manifestar maravillosos
sintomas de éxtasis. Su mente parecia vacia, y en Sus palabras s6lo habia
desesperacion y desaliento.

VERSO 15

kahan mora prana-natha murali-vadana
kahan karon kahan pan vrajendra-nandana

kahan—doénde; mora—Mi; prana-natha—Sefior de la vida;
murali-vadana—tocar la flauta; kahan—qué; karorr—voy a hacer;
kahan—doénde; pari—voy a encontrar; vrajendra-nandana—al hijo de
Maharaja Nanda.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu solia expresar Su mente de la siguiente
forma: «;Dénde esta el Sefior de Mi vida, que esta tocando Su flauta?
¢{Qué voy a hacer ahora? ;Addnde debo ir para encontrar al hijo de
Maharaja Nanda?

VERSO 16

kahare kahiba, keba jane mora duhkha
vrajendra-nandana vinu phate mora buka

kahare—a quién; kahiba—voy a hablar; keba—quién; jane—conoce;
mora—Mio; duhkha—desaliento; vrajendra-nandana—Krsna, el hijo de
Nanda Maharaja; vinu—sin; phate—se rompe; mora—Mio; buka—corazon.



TRADUCCION

«;Con quién voy a hablar? ;Quién puede entender Mi desaliento? Sin
el hijo de Nanda Maharaja, Mi corazon esta roto.»

VERSO 17

ei-mata vilapa kare vihvala antara
rayera nataka-sloka pade nirantara

ei-mata—de ese modo; vilapa—lamentacion; kare—hace; vihvala—confuso;
antara—dentro; rayera—de Sr1 Ramananda Raya; nataka—obra de teatro;
sloka—versos; pade—recita; nirantara—constantemente.

TRADUCCION

De ese modo, Sri Caitanya Mahaprabhu siempre expresaba
desconcierto y lamentacién, sintiendo separacién de Krsna. En esas
ocasiones, solia recitar los slokas del Jagannatha-vallabha-nataka, una
obra de teatro de Ramananda Raya.

VERSO 18

prema-ccheda-rujo 'vagacchati harir nayam na ca prema va
sthanasthanam avaiti napi madano janati nodurbalah
anyo veda na canya-duhkham akhilam no jivanam vasravam
dvi-trany eva dinani yauvanam idam ha-ha vidhe ka gatih

prema-cheda-rujah—los sufrimientos de una relacién amorosa rota;
avagacchati—conoce; harih—el Sefior Supremo; na—no; ayam—esto; na
ca—ni; prema—el amor; va—ni; sthana—el lugar adecuado; asthanam—un
lugar no apropiado; avaiti—conoce; na—no; api—también;
madanah—Cupido; janati—conoce; nah—nosotras; durbalah—muy débiles;
anyah—otro; veda—conoce; na—no; ca—también; anya-duhkham—Ilas
dificultades de los demads; akhilam—toda; nah—nuestra; jivanam—vida;
va—o; asravam—simplemente llena de miserias; dvi—dos; trani—tres;



eva—ciertamente; dinani—dias; yauvanam—juventud; idam—esta;
ha-ha—iay!; vidhe—joh, Creador!; ka—cudl; gatih—nuestro destino.

TRADUCCION

«[Srimati Radharani solia lamentarse:] “Nuestro Krsna no Se da
cuenta de lo que hemos sufrido por las heridas que nuestras relaciones
amorosas nos han causado. En realidad, el amor nos ha maltratado, pues
no sabe dénde golpear y dénde no. Ni siquiera Cupido sabe de nuestra
inmensa debilidad. ;A quién voy a decir nada? Nadie puede comprender
las dificultades de los demas. Nuestra vida, en realidad, no esta bajo
nuestro control, pues la juventud no dura mas que dos o tres dias y
pronto se termina. En esas circunstancias, joh, Creador!, ;cual sera
nuestro destino?.”

SIGNIFICADO

Este es un verso del Jagannatha-vallabha-nataka (3.9), de Ramananda Raya.

VERSO 19

upajila premarikura,bhangila ye duhkha-piira,
krsna taha nahi kare pana
bahire nagara-raja,bhitare sathera kaja,
para-nari vadhe savadhana

upajila—crecio; prema-anikura—el fruto del amor por Dios; bharigila—se
rompio; ye—eso; duhkha-piira—lleno de miserias; krsna—el Sefior Krsna;
taha—eso; nahi—no; kare—hace; pana—beber; bahire—externamente;
nagara-raja—la persona mas atractiva; bhitare—por dentro; sathera—de un
engafiador; kaja—actividades; para-nari—a las esposas de otros;
vadhe—mata; savadhana—muy cuidadoso.

TRADUCCION

«[Srimati Radharani, afligida por los sentimientos de separacién de
Krsna, decfa:] “jAy de Mi! ;Qué voy a decir de Mi sufrimiento? Mi



encuentro con Krsna hizo brotar Mi tendencia a amar, pero tener que
separarme de El fue un golpe demasiado duro para Mi, como una
enfermedad de la que no acabo de reponerme y que Me hace sufrir. Para
esa enfermedad, no hay otro médico que el propio Krsna, pero El no
viene a cuidar de este tierno brote de servicio devocional. ;Qué puedo
decir de Su forma de comportarse? Por fuera, Krsna es un joven y muy
atractivo amante, pero en Su corazén sélo hay engafio, y es muy experto
en matar a las esposas de los demas.”

VERSO 20

sakhi he, na bujhiye vidhira vidhana
sukha lagi' kailun prita, haila duhkha viparita,
ebe yaya, na rahe parana

sakhi he—(Mi querida) amiga; na bujhiye—no comprendo; vidhira—del
Creador; vidhana—la regulacion; sukha lagi—para ser feliz; kailuri—Yo
hice; prita—amor; haila—se volvi6; duhkha—desdicha; viparita—lo
contrario; ebe—ahora; yaya—yéndose; na—no; rahe—permanece;
parana—Ila vida.

TRADUCCION

«[Srimati Radharani continué lamentandose de las consecuencias de
amar a Krsna:] “Mi querida amiga, Yo no comprendo los principios
regulativos dados por el Creador. Amé a Krsna para ser feliz, pero, lo
que obtuve fue todo lo contrario. Ahora Me encuentro en un mar de
sufrimientos. Creo que no tardaré en morir, pues Mi fuerza vital Me ha
abandonado. Esa es la condicién de mi mente.

VERSO 21

kutila prema ageyana, nahi jane sthanasthana,
bhala-manda nare vicarite
kriira sathera guna-dore, hate-gale bandhi' more,
rakhiyache, nari' ukasite



kutila—tortuoso; prema—amor por Krsna; ageyana—ignorante; nahi—no;
Jjane—conoce; sthana-asthana—un lugar adecuado o inadecuado;
bhala-manda—qué es bueno o malo; nare—sin poder; vicarite—considerar;
kriira—muy cruel; Sathera—del enganador; guna-dore—con las cuerdas de
las buenas cualidades; hate—en las manos; gale—en el cuello;

bandhi —atar; more—a Mi; rakhiyache—ha tenido; nari —sin poder;
ukasite—soltarme.

TRADUCCION

«“Las relaciones amorosas son por naturaleza tortuosas. No se
afrontan con suficiente conocimiento, ni consideran si el lugar es o no el

adecuado, ni prevén los resultados. Con las cuerdas de Sus buenas
cualidades, el cruel Krsna Me ha atado de pies y manos, y no puedo
soltarme.

VERSO 22

ye madana tanu-hina, para-drohe paravina,
panca bana sandhe anuksana
abalara sarire, vindhi' kaila jarajare,
duhkha deya, na laya jivana

ye madana—ese Cupido; tanu-hina—sin cuerpo; para-drohe—en poner a
los demas en dificultades; paravina—muy experto; parica—cinco;
bana—flechas; sandhe—sitiia; anuksana—constantemente; abalara—de una
mujer inocente; sarire—en el cuerpo; vindhi—herida; kaila—hecha;
Jarajare—casi invalida; duhkha deya—atormentada; na—no; laya—quita;
Jjivana—la vida.

TRADUCCION

«“En Mi vida amorosa, hay una persona llamada Madana. Sus
cualidades son las siguientes: Personalmente, no tiene cuerpo denso,
pero es muy experto en hacer sufrir a los demaés. Tiene cinco flechas, y
después de ponerlas en Su arco, las dispara contra el cuerpo de mujeres



inocentes, dejandolas invalidas. Seria mejor si Me quitase la vida de una
vez, pero no lo hace. S6lo quiere hacerme sufrir.

VERSO 23

anyera ye duhkha mane, anye taha nahi jane,
satya el sastrera vicare
anya jana kahan likhi, na janaye prana-sakhi,
yate kahe dhairya dharibare

anyera—de otros; ye—ese; duhkha—infelicidad; mane—en la mente;
anye—otros; taha—eso; nahi—no; jane—conocen; satya—verdad; ei—esto;
sastrera—de las Escrituras; vicare—a juicio de; anya jana—otras personas;
kahan—qué; likhi—voy a escribir; na janaye—no conozco;
prana-sakhi—Mis queridas amigas; yate—por las cuales; kahe—hablan;
dhairya dharibare—tener paciencia.

TRADUCCION

«“En las Escrituras se dice que la infelicidad que hay en la mente de
otra persona, nadie puede saberlo. ;Qué puedo decir yo de la desdicha
de Mis queridas amigas, Lalita y las demas gopis? Ni pueden ellas
tampoco comprender Mi infelicidad. Simplemente tratan de consolarme
repitiendo: ‘Querida amiga, ten paciencia’.

VERSO 24

krpa-paravara,kabhu karibena arigikara,
sakhi, tora e vyartha vacana

Jivera jivana caficala,yena padma-patrera jala,

tata dina jive kon jana

krsna

krsna—el Senor Krsna; krpa-paravara—un océano de misericordia;
kabhu—a veces; karibena—haré; arigikara—aceptacion; sakhi—Mi querida
amiga; tora—vuestros; e—estos; vyartha—talsos; vacana—cumplidos;
jivera—de la entidad viviente; jivana—vida; caficala—incierta; yena—como;



padma-patrera—de la hoja de la flor de loto; jala—el agua; tata—tantos;
dina—dias; jive—vive; kon—qué; jana—persona.

TRADUCCION

«“Yo les digo: “‘Mis queridas amigas, Me pedis que tenga paciencia,
diciendo que Krsna es un océano de misericordia y que algin dia, en el
futuro, Me aceptara. Pero tengo que decir que eso no Me consuela. La
vida de la entidad viviente es algo muy incierto. Es como el agua en la
hoja de la flor de loto. ;Quién vivira lo bastante como para esperar la
misericordia de Krsna?

VERSO 25

sata vatsara paryanta, jivera jivana anta,
el vakya kaha na vicari
narira yauvana-dhana, yare krsna kare mana,
se yauvana dina dui-cari

Sata vatsara paryanta—hasta cien afos; jivera—de la entidad viviente;
jivana—de la vida; anta—el final; ei vakya—esta palabra; kaha—hablais;
na—sin; vicari —tener en cuenta; narira—de la mujer; yauvana-dhana—la
riqueza de la juventud; yare—en la cual; krsna—el Sefior Krsna; kare—hace;
mana—intencion; se yauvana—esa juventud; dina—dias; dui-cari—dos o
cuatro.

TRADUCCION

«"’El ser humano no vive mas de cien afios. También debéis
considerar que la juventud de la mujer, que es lo tinico que atrae a Krsna,
dura solamente unos dias.

VERSO 26
agni yaiche nija-dhama, dekhaiya abhirama,
patangire akarsiya mare
krsna aiche nija-guna, dekhaiya hare mana,



pache duhkha-samudrete dare

agni—el fuego; yaiche—como; nija-dhama—su propio lugar;
dekhaiya—mostrando; abhirama—atractivo; patarigire—a las moscas;
akarsiya—atrayendo; mare—mata; krsna—el Sefior Krsna; aiche—de ese
modo; nija-guna—Sus cualidades trascendentales; dekhaiya—mostrando;
hare mana—atrae nuestra mente; pache—al final; duhkha-samudrete—en
un océano de infelicidad; dare—hunde.

TRADUCCION

«“"Y si Me decis que Krsna es un océano de cualidades
trascendentales y que, por ello, algiin dia Se mostrara misericordioso,
s6lo puedo decir que El es como el fuego, que atrae a las moscas con su
brillo deslumbrante s6lo para matarlas. Asi son las cualidades de Krsna.
Primero atrae nuestra mente mostrandonos Sus cualidades
trascendentales, y mas tarde, separandose de nosotras, nos hunde en un
océano de infelicidad.”“»

VERSO 27

eteka vilapa kari,visade sri-gaura-hari,
ughadiya duhkhera kapata
bhavera taranga-bale, nana-riipe mana cale,
ara eka sloka kaila patha

eteka—de ese modo; vilapa—lamentacion; kari —hacer; visade—lleno de
tristeza; sri-gaura-hari—el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu;
ughadiya—abrir; duhkhera—de infelicidad; kapata—las puertas;
bhavera—del éxtasis; tarariga-bale—por la fuerza de las olas;
nana-riipe—de diversas formas; mana—Su mente; cale—vaga; ara
eka—otro; sloka—verso; kaila—hizo; patha—recitar.

TRADUCCION

De ese modo, el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu, lamentédndose y



sumido en un gran océano de tristeza, abri6 las puertas de Su infelicidad.
Forzada por las olas del éxtasis, Su mente vagaba por las melosidades
trascendentales. Absorto en esa actitud, recit6 otro verso.

VERSO 28

sri-krsna-riipadi-nisevanam vina
vyarthani me 'hany akhilendriyany alam
pasana-suskendhana-bharakany aho
bibharmi va tani katham hata-trapah

sri-krsna-riipa-adi—de la forma trascendental y los pasatiempos del Sefior
Sri Krsna; nisevanam—el servicio; vina—sin; vyarthani—sin sentido;
me—Mis; ahani—dias; akhila—todos; indriyani—sentidos; alam—por
completo; pasana—piedras inertes; suska—seca; indhana—madera;
bharakani—carga; aho—ijay!; bibharmi—Yo soporto; va—o; tani—todos
ellos; katham—cOmo; hata-trapah—sin vergiienza.

TRADUCCION

«“Mis queridas amigas, si no ofrezco servicio a la forma trascendental,
las cualidades y los pasatiempos de Sri Krsna, todos Mis dias y Mis
sentidos se habran vuelto completamente inttiles. Mis sentidos son
ahora como bloques de piedra y madera seca, una carga inutil que tengo
que soportar. No sé cudnto tiempo podré seguir asi sin sentirme
avergonzada.

VERSO 29

vamsi-ganamrta-dhama, lavanyamrta-janma-sthana,
ye na dekhe se canda vadana
se nayane kiba kaja, paduka tara munde vaja,
se nayana rahe ki karana

vamsi-gana-amrta-dhama—Ila morada del néctar que proviene de las
canciones de la flauta; lavanya-amrta-janma-sthana—el lugar de donde



nace el néctar de la belleza; ye—todo el que; na—no; dekhe—ve; se—esa;
canda—como la Luna; vadana—cara; se—esos; nayane—ojos; kiba kaja—de
qué sirven; paduka—que haya; tara—su; munde—en la cabeza; vaja—rayo;
se—esos; nayana—ojos; rahe—conserva; ki—qué; karana—razon.

TRADUCCION

«“;De qué sirven los o0jos a quien no puede ver la cara de Krsna, que
es como la Luna y el lugar de donde nace toda belleza, la fuente de las
nectareas canciones de Su flauta? jOh, que un rayo le parta la cabeza!
¢Para qué conserva esa persona los 0jos?

SIGNIFICADO

La cara de Luna de Krsna es el recepticulo de canciones nectéreas y la
morada de Su flauta. También es el origen de toda belleza corporal. Las
8Opis, si sus 0jos no se ocupan en ver la hermosa cara de Krsna, prefieren
que les caiga un rayo. Para las gopis, ver algo que no sea Krsna carece de
todo interés y es, en verdad, detestable. Las gopis no se complacen con ver
nada que no sea Krsna. El tinico recreo de sus ojos es la hermosa cara de
Luna de Krsna, el objeto adorable de todos los sentidos. Si no pueden ver la
hermosa cara de Krsna, no ven mas que un gran vacio en todo, y desean
que les caiga un rayo encima. Si sus 0jos estdn privados de la belleza de
Krsna, no encuentran razén alguna para seguir teniéndolos.

VERSO 30

sakhi he, suna, mora hata vidhi-bala
mora vapu-citta-mana,sakala indriya-gana,
krsna vinu sakala viphala

sakhi he—joh, Mi querida amiga!; sSuna—esctchame, por favor; mora—Mia;
hata—perdida; vidhi-bala—fuerza de la providencia; mora—Mios;
vapu—cuerpo; citta—conciencia; mana—mente; sakala—todos;
indriya-gana—sentidos; krsna—el Sefior Krsna; vinu—sin; sakala—todo;
viphala—vano.



TRADUCCION

«“Mis queridas amigas, escuchadme, por favor. He perdido toda la
fuerza de la providencia. Sin Krsna, Mi cuerpo, Mi conciencia y Mi
mente, asi como todos Mis sentidos, son inttiles.

VERSO 31

krsnera madhura vani,amrtera tarangini,
tara pravesa nahi ye sravane
kanakadi-chidra sama, janiha se sravana,
tara janma haila akarane

krsnera—del Sefior Krsna; madhura—dulces; vani—palabras; amrtera—de
néctar; tarangini—olas; tara—de esas; praveSa—entrada; nahi—no hay;
ye—ese; sravane—en el oido; kanakadi—de una caracola rota; chidra—el
agujero; sama—como; janiha—por favor, sabed; se—ese; sravana—oido;
tara—su; janma—nacimiento; haila—era; akarane—sin un proposito.

TRADUCCION

“«Los temas que tratan de Krsna son como olas de néctar. El oido por
el que no entra ese néctar no es mejor que el agujero de una caracola
rota. Su creacién no cumple ningtn propdsito.

SIGNIFICADO

En relacién con esto, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura cita los
siguientes versos del Srimad-Bhagavatam (2.3.17-24):

ayur harati vai pumsam
udyann astam ca yann asau
tasyarte yat-ksano nita
uttama-sloka-vartaya

taravah kim na jivanti
bhastrah kim na svasanty uta



na khadanti na mehanti
kim grame pasavo 'pare

Sva-vid-varahostra-kharaih
samstutah purusah pasuh
na yat-karna-pathopeto
jatu nama gadagrajah

bile batorukrama-vikraman ye

na Srnvatah karna-pute narasya
jihvasati dardurikeva stita

na copagayaty urugaya-gathah

bharah param patta-kirita-justam
apy uttamarigam na namen mukundam

savau karau no kurute saparyam

harer lasat-kancana-kankanau va

barhayite te nayane naranam
lingani visnor na niriksato ye
padau nrnam tau druma-janma-bhajau
ksetrani nanuvrajato harer yau

jivafi-chavo bhagavatanghri-renum
na jatu martyo 'bhilabheta yas tu
sri-visnu-padya manujas tulasyah
svasafi-chavo yas tu na veda gandham

tad asSma-saram hrdayam batedam
yad grhyamanair hari-namadheyaih
na vikriyetatha yada vikaro
netre jalam gatra-ruhesu harsah

«El Sol, tanto al salir como al ponerse, disminuye la duracién de la vida de
todos, excepto de aquel que utiliza el tiempo para hablar de los temas
relacionados con la Personalidad de Dios, que es absolutamente bueno. ;No
viven acaso los arboles? ;Es que no respiran los fuelles del herrero? ;No



comen y eyaculan semen los animales que vemos a nuestro alrededor? Los
hombres que son como perros, cerdos, camellos y asnos alaban a esos
hombres que nunca escuchan los trascendentales pasatiempos del Sefior Sri
Krsna, el que libera de todo mal. Quien no se ha dignado a escuchar los
mensajes que tratan del poder y de los maravillosos actos de la
Personalidad de Dios, y no ha cantado ni recitado en voz alta las meritorias
canciones que tratan del Sefior, debe entenderse que tiene oidos como los
orificios de las serpientes y una lengua como la de las ranas. La parte
superior del cuerpo, aunque esté coronada con un turbante de seda, no es
mas que una pesada carga si no se postra ante la Personalidad de Dios, el
que puede otorgar mukti [libertad]. Y las manos, aunque estén adornadas
con pulseras resplande-cientes, son como las de un muerto, si no se ocupan
en el servicio de la Personalidad de Dios Hari. Los ojos que no contemplan
las representaciones simbélicas de la Personalidad de Dios Visnu [Sus
formas, Sus nombres, Sus cualidades, etc.] son como los que los pavos
reales llevan estampados en las plumas, y las piernas que no se desplazan
hacia los lugares sagrados [donde se recuerda al Sefior] se consideran
iguales a troncos de arboles. La persona que nunca ha recibido sobre su
cabeza el polvo de los pies de un devoto puro del Sefior es, ciertamente, un
cuerpo muerto. Y la persona que nunca ha sentido el aroma de las hojas de
tulasi ofrecidas a los pies de loto del Sefior, también es un cuerpo muerto,
aunque respire. Ciertamente, es de acero el corazén que, a pesar de que se
cante con concentracion el santo nombre del Sefior, no cambia y siente
éxtasis, a raiz de lo cual los 0jos se llenan de lagrimas y los vellos se erizan».

VERSO 32

krsnera adharamrta, krsna-guna-carita,
sudha-sara-svada-vinindana
tara svada ye na jane, janmiya na maila kene,
se rasana bheka jihva sama

krsnera—del Senor Krsna; adhara-amrta—el néctar de los labios;
krsna—del Sefior Krsna; guna—las cualidades; carita—las actividades;
sudha-sara—de la esencia de todo néctar; svada—el sabor;
vinindana—superar; tara—de eso; svada—el sabor; ye—todo el que; na
jane—no conoce; janmiya—al nacer; na maila—no muri6; kene—por qué;



se—esa; rasana—lengua; bheka—de la rana; jihva—Ila lengua; sama—como.

TRADUCCION

«“El sabor del néctar de los labios del Sefior Krsna y de Sus
trascendentales cualidades y caracteristicas es superior a la esencia de
todo néctar, y no hay nada de malo en saborearlo. Quien no lo pruebe,
deberia morir nada mas nacer, pues su lengua no se considera mejor que
la lengua de las ranas.

VERSO 33

mrga-mada nilotpala,milane ye parimala,
yei hare tara garva-mana
hena krsna-anga-gandha,yara nahi se sambandha,
sei nasa bhastrara samana

mrga-mada—Ila fragancia del almizcle; nila-utpala—y la flor de loto azul;
milane—en mezclar; ye—esa; parimala—{ragancia; yei—que; hare—supera;
tara—de ellas; garva—orgullo; mana—y prestigio; hena—ese; krsna—del
Sefior Krsna; ariga—del cuerpo; gandha—el aroma; yara—cuya; nahi—no;
se—esa; sambandha—relacion; sei—esa; nasa—nariz; bhastrara—a los
tuelles; samana—igual.

TRADUCCION

«“Las fosas nasales no son mejores que los fuelles del herrero si con
ellas no se huele la fragancia del cuerpo de Krsna, cuyo aroma es como la
fragancia del almizcle combinada con el perfume de la flor de loto azul.
En verdad, el aroma del cuerpo de Krsna supera con mucho esas
combinaciones de perfumes.

VERSO 34

krsna-kara-pada-tala,koti-candra-susitala,
tara sparsa yena sparsa-maini
tara sparsa nahi yara,se yauk charakhara,



sel vapu lauha-sama jani

krsna—del Sefior Krsna; kara—las palmas; pada-tala—las plantas de Sus
pies; koti-candra—como la luz de millones de lunas; su-sitala—frescas y
agradables; tara—de ellas; sparsa—el tacto; yena—como;
sparsa-mani—piedra de toque; tara—su; sparsa—tacto; nahi—no; yara—de
quien; se—esa persona; yauk—que vaya; charakhara—a arruinar; sei
vapu—ese cuerpo; lauha-sama—como el hierro; jani—Yo sé.

TRADUCCION

«“Las palmas de las manos de Krsna y las plantas de Sus pies son tan
frescas y agradables que sélo se pueden comparar con la luz de millones
de lunas. Quien ha tocado esas manos y esos pies, ha probado realmente
los efectos de la piedra de toque. Quien no los ha tocado, ha
desperdiciado su vida, y su cuerpo es como el hierro.”»

VERSO 35

kari'eta vilapana,prabhu saci-nandana,
ughadiya hrdayera soka
dainya-nirveda-visade hrdayera avasade,
punarapi pade eka sloka

kari—haciendo; eta—esa; vilapana—lamentacion; prabhu—el Sefior;
saci-nandana—el hijo de madre Saci; ughadiya—abrir; hrdayera—del
corazon; Soka—la lamentacion; dainya—humildad; nirveda—desaliento;
visade—Illeno de tristeza; hrdayera—del corazén; avasade—abatido;
punarapi—una y otra vez; pade—recita; eka—un; sloka—verso.

TRADUCCION

Lamentandose de ese modo, Sri Caitanya Mahaprabhu abri6 las
puertas del pesar en Su corazén. Triste, humilde y abatido, recitaba una
y otra vez un mismo verso con el corazén sumido en desaliento.



SIGNIFICADO

En el Bhakti-rasamrta-sindhu, la palabra dainya (humildad) se explica de la
siguiente manera: «Cuando la infelicidad, el miedo y el sentimiento de
haber cometido ofensas se combinan, el devoto se siente condenado. Ese
sentimiento de condenaciéon se define con la palabra dinata, humildad.
Quien se halla bajo la influencia de esa humildad, se siente fisicamente
inactivo, se disculpa, y tiene la conciencia perturbada. Su mente también
estd inquieta, y pueden observarse en él muchas otras caracteristicas». La
palabra nirveda se explica también en el Bhakti-rasamrta-sindhu: «Es
posible sentir infelicidad y separacion, asi como celos y lamentacién debida
a no cumplir con los propios deberes. El abatimiento resultante se
denomina nirveda. Como consecuencia de ese abatimiento, se manifiestan
pensamientos, lagrimas, pérdida del lustre corporal, humildad y una
respiracion  pesada».  Visada se  explica también en el
Bhakti-rasamrta-sindhu: «Cuando el devoto no logra alcanzar el objetivo
deseado en la vida y siente remordimientos por todas sus ofensas, se
produce un estado de arrepentimiento denominado visada». Las
caracteristicas de avasada se explican también de la siguiente manera: «EIl
devoto anhela recobrar su posiciéon original, y pregunta cémo hacerlo.
También se dan profundas reflexiones, respiracion pesada, llanto y
lamentacién, asi como cambio del color del cuerpo y sequedad en la
lengua».

En el Bhakti-rasamrta-sindhu se enumeran treinta y tres caracteristicas
destructivas de este tipo, que se expresan en las palabras, en las cejas y en
los ojos. Esos signos se denominan vyabhicari bhava, éxtasis destructivo. Si
persisten, a veces reciben el nombre de saricari, éxtasis continuado.

VERSO 36

yada yato daivan madhu-ripur asau locana-patham
tadasmakam ceto madana-hatakenahrtam abhiit
punar yasminn esa ksanam api drsor eti padavim

vidhasyamas tasminn akhila-ghatika ratna-khacitah

yada—cuando; yatah—entra en; daivat—por casualidad; madhu-ripuh—el



enemigo del demonio Madhu; asa u—El locana-patham—en la senda de los
0jos; tada—en ese momento; asmakam—nuestra; cetah—conciencia;
madana-hatakena—por el malvado Cupido; ahrtam—robada; abhiit—se ha
vuelto; punah—de nuevo; yasmin—cuando; esah—Krsna; ksanam
api—hasta por un momento; drsoh—de los ojos; eti—va a; padavim—Ia
senda; vidhasyamah—haremos; tasmin—en ese momento; akhila—todas;
ghatikah—indicaciones de tiempo; ratna-khacitah—adornadas con joyas.

TRADUCCION

«“Si, por casualidad, la trascendental forma de Krsna entra en el
campo de Mi visién, Mi corazén, herido por tantos golpes, caera en
manos de Cupido, la felicidad en persona. Como no pude ver la hermosa
forma de Krsnpa hasta la plena satisfaccién de mi corazén, cuando vuelva
a verla, decoraré las fases del tiempo con muchas joyas.

SIGNIFICADO

Este es un verso hablado por Srimati Radharani en el
Jagannatha-vallabha-nataka (3.11), de Ramananda Raya.

VERSO 37

ye kale va svapane, dekhinu vamsi-vadane,
sei kale aila dui vairi
ananda' ara 'madana’hari' nila mora mana,
dekhite na painu netra bhari

ye kale—en el momento; va svapane—o en suefos; dekhinu—Yo veia;
vamsi-vadane—Ila cara del Seiior Krsna con Su flauta; sei kale—en ese
momento; aila—aparecian; dur—dos; vairi—enemigos; ananda—el placer;
ara—y; madana—Cupido; hari —robando; nila—se llevaban; mora—Mia;
mana—mente; dekhite—ver; na—no; painu—podia; netra—ojos;

bhari —satisfaciendo.

TRADUCCION



«“Siempre que tuve la oportunidad de ver la cara y la flauta del Sefior
Krsna, aunque fuera en suefios, dos enemigos se Me aparecian. Eran el
placer y Cupido, y como ellos Me robaban la mente, Mis o0jos nunca
pudieron ver la cara de Krsna a su entera satisfaccion.

VERSO 38

punah yadi kona ksana,kayaya krsna darasana,
tabe sei ghati-ksana-pala
diya malya-candana,nana ratna-abharana,
alankrta karimu sakala

punah—de nuevo; yadi—si; kona—algun; ksana—momento;
kayaya—ayuda; krsna—el Seior Krsna; darasana—ver; tabe—entonces;
sei—ese; ghati-ksana-pala—segundos, momentos y horas; diya—ofrecer;
malya-candana—collares de flores y pasta de sdndalo; nana—diversas;
ratna—ijoyas; abharana—alhajas; alarnikrta—adornado; karimu—Yo haré;
sakala—todo.

TRADUCCION

«“Si, por casualidad, llego a vivir ese momento en que pueda ver de
nuevo a Krsna, adoraré esos segundos, momentos y horas con collares de
flores y pasta de sdndalo, y los adornaré con toda clase de joyas y
alhajas.”»

VERSO 39

ksane bahya haila mana,age dekhe dui jana,
tarnire puche, ami na caitanya?
svapna-praya ki dekhinu,kiba ami pralapinu,
tomara kichu suniyacha dainya’

ksane—en un instante; bahya—fuera; haila—se volvi6; mana—la mente;
age—en frente; dekhe—ve; dui jana—dos personas; tarire—a ellos;
puche—pregunta; ami—Yo; na—no; caitanya—consciente;



svapna-praya—casi sofando; ki—qué; dekhinu—he visto; kiba—qué;
ami—Yo; pralapinu—he hablado en Mi locura; tomarda—vosotros;
kichu—algo; suniyacha—habéis escuchado; dainya—humildad.

TRADUCCION

Pasado un instante, Sr1 Caitanya Mahaprabhu recuperé la conciencia
externa y vio ante Si a dos personas. Entonces, queriendo saber, les
preguntd: «;Estaba inconsciente? ;Qué suefios he tenido? ;Qué locuras
he dicho? ;Me habéis escuchado expresiones de humildad?».

SIGNIFICADO

Cuando Sri Caitanya Mahaprabhu hubo hablado asi en estado de éxtasis,
vio ante Si a dos personas. Una era Su secretario, Svartipa Damodara, y la
otra era Raya Ramananda. Al recuperar la conciencia externa, les vio a los
dos ante El, y aunque seguia hablando con el éxtasis de Srimati Radharani,
inmediatamente comenzé a preguntar si era el mismo Sri Caitanya
Mahaprabhu.

VERSO 40

suna mora pranera bandhava
nahi krsna-prema-dhana,daridra mora jivana,
dehendriya vrtha mora saba

suna—escuchad, por favor; mora—Mios; pranera—de Mi vida;
bandhava—amigos; nahi—no hay ninguna; krsna-prema-dhana—riqueza
de amor por Krsna; daridra—en la miseria; mora—MIia; jivana—vida;
deha-indriya—todos los miembros y sentidos de Mi cuerpo;
vrtha—inutiles; mora—MIios; saba—todos.

TRADUCCION

Sr1 Caitanya Mahaprabhu continu6: «Queridos amigos, vosotros sois
Mi alma y Mi misma vida; por eso os digo que no poseo la mas minima
riqueza de amor por Krsna. Mi vida es, por lo tanto, una miseria. Mis



miembros y sentidos son inttiles».

VERSO 41

punah kahe, haya haya,suna, svartipa-ramaraya,
el mora hrdaya-niScaya
suni, karaha vicara,haya, naya

eta bali' sloka uccaraya

kaha sara,

punah—de nuevo; kahe—dice; haya haya—;ay!; suna—por favor, escuchad;
svartipa-rama-raya—Mis queridos Svartipa Damodara y Ramananda Raya;
ei—esta; mora—Mia; hrdaya-niscaya—la certeza de Mi corazon;
suni—escuchar; karaha—haced; vicara—juicio; haya, naya—correcto o no;
kaha sara—decidme la esencia; eta bali —diciendo esto; sloka—otro verso;
uccaraya—recita.

TRADUCCION

Entonces Se dirigi6é de nuevo a Svariipa Damodara y Raya
Ramananda con palabras de abatimiento: «jAy de Mi, amigos mios!,
ahora podéis conocer esta certidumbre de Mi corazén, y después de
conocer Mi corazoén, debéis juzgar si estoy o no en lo cierto. Podéis
hablar de esto con buen sentido». Sr1 Caitanya Mahaprabhu recit6
entonces otro verso.

VERSO 42

kai-avarahi-am pemmam na hi hoi manuse loe
ja-I1 hoi kassa virahe hontammi ko jia-i

kai-avarahi-am—sin ninguna tendencia al engafio, sin ninguna motivaciéon
relacionada con los cuatro principios de la existencia material (religiosidad
crecimiento econémico, complacencia de los sentidos y liberacion);
pemmam—amor por Dios; na—nunca; hi—ciertamente; hoi—se vuelve;
manuse—en la sociedad humana; loe—en este mundo; ja-i—si; hoi—hay;
kassa—de quien; virahe—sintiendo separacion; hontammi—es; ko—quién;

7



Jla-r—vive.

TRADUCCION

«”“El amor por Dios, libre de la tendencia al engafio, no es posible en el
mundo material. Si existe ese amor, no puede haber separacion, pues
¢(como se podria vivir con esa separacion?”

SIGNIFICADO

Este verso estd escrito en un lenguaje vulgar llamado prakrta. Su version
sanscrita exacta es: kaitava-rahitarh prema na hi bhavati manuse loke/ yadi
bhavati kasya viraho virahe saty api ko jivati.

VERSO 43

akaitava krsna-prema, yena jambiinada-hema,
sel prema nrloke na haya
yadi haya tara yoga, na haya tabe viyoga,
viyoga haile keha na jiyaya

akaitava krsna-prema—el amor puro por Krsna; yena—como;
jambii-nada-hema—el oro del rio Jambii; sei prema—ese amor por Dios;
nrloke—en el mundo material; na haya—no es posible; yadi—si;
haya—hay; tara—con él; yoga—contacto; na—no; haya—hay;
tabe—entonces; viyoga—separacion; viyoga—separacion; haile—si hay;
keha—alguien; na jiyaya—no puede vivir.

TRADUCCION

«El amor puro por Krsna, como el oro del rio Jamb, no existe en la
sociedad humana. Si existiese, no podria haber separacion. Si hubiese
separacion, no se podria vivir.»

VERSO 44
eta kahi' saci-suta, sloka pade adbhuta,



sune dunhe eka-mana hana
apana-hrdaya-kaja, kahite vasiye laja,
tabu kahi laja-bija khana

eta kahi —diciendo esto; saci-suta—el hijo de Srimati Sacimata; sloka—un
verso; pade—recita; adbhuta—maravilloso; sune—escuchan; durthe—las
dos personas; eka-mana hafid—con la atencion absorta;
apana-hrdaya-kaja—las actividades del propio corazén; kahite—de hablar;
vasiye—Yo siento; laja—avergonzado; tabu—aun asi; kahi—Yo hablo;
laja-bija—la semilla de la vergiienza; khana—terminando.

TRADUCCION

Hablando de ese modo, el hijo de Srimati Sacimata recit6 otro verso
maravilloso, que Ramananda Raya y Svariipa Damodara escucharon con
su atencién absorta. Sri Caitanya Mahaprabhu dijo: «Siento vergiienza de
revelar las actividades de Mi corazén. Sin embargo, dejaré a un lado
todas las formalidades y hablaré desde el corazén. Escuchad, por favor».

VERSO 45

na prema-gandho 'sti darapi me harau
krandami saubhagya-bharam prakasitum
vamsi-vilasy-anana-lokanam vina
bibharmi yat prana-patarngakan vrtha

na—nunca; prema-gandhah—un aroma de amor por Dios; asti—hay; dara
api—incluso en pequefia proporcion; me—Mio; harau—en la Suprema
Personalidad de Dios; krandami—Illoro; saubhagya-bharam—Ia magnitud
de Mi fortuna; prakasitum—para mostrar; vamsi-vilasi—del gran flautista;
anana—a la cara; lokanam—mirar; vina—sin; bibharmi—Yo llevo;
yat—debido a; prana-patarigakan—Mi vida de insecto; vrtha—sin
proposito.

TRADUCCION



Sri Caitanya Mahaprabhu continué: «Mis queridos amigos, en Mi
corazon no tengo ni el menor rastro de amor por Dios. Cuando Me veis
llorando con sentimientos de separacién, lo tinico que hago es una falsa
exhibicion de Mi gran fortuna. En verdad, sin ver el hermoso rostro de
Krsna tocando Su flauta, continuo viviendo Mi vida como un insecto, sin
ninguna finalidad.

VERSO 46

diire suddha-prema-gandha,kapata premera bandha,
seha mora nahi krsna-paya
tabe ye kari krandana,sva-saubhagya prakhyapana,
kari, iha janiha niscaya

diire—muy lejos; Suddha-prema-gandha—un aroma de amor devocional
puro; kapata—falso; premera—de amor por Dios; bandha—atar; seha—ese;
mora—Mio; nahi—no hay; krsna-paya—a los pies de loto de Krsna;
tabe—pero; ye—eso; kari—Yo hago; krandana—llorar; sva-saubhagya—Mi
propia fortuna; prakhyapana—demostracion; kari—hago; iha—esto;
janiha—sabed; niscaya—ciertamente.

TRADUCCION

«En realidad, Mi amor por Krspa estd muy, muy lejos. Todo lo que
hago es, en realidad, una exhibicion de seudo amor por Dios. Cuando
Me veis llorar, lo tnico que hago es una falsa demostraciéon de Mi gran
fortuna. Por favor, tratad de entender esto mas alla de toda duda.

VERSO 47
yate vamsi-dhvani-sukha, na dekhi' se carida mukha,
yadyapi nahika ‘alambana
nija-dehe kari priti, kevala kamera riti,
prana-kitera kariye dharana

yate—en la cual; vamsi-dhvani-sukha—]la felicidad de escuchar la melodia



de la flauta; na dekhi—sin ver; se—esa; cannda mukha—cara de Luna;
yadyapi—aunque; nahika—no hay; alambana—el encuentro del amante y
la amada; nija—propio; dehe—en el cuerpo; kari—hago; priti—afecto;
kevala—solamente; kamera—de lujuria; rit—el modo de ser; prana—de
vida; kitera—de la mosca; kariye—hago; dharana—continuar.

TRADUCCION

«Aunque no veo la cara de Luna de Krsna tocando Su flauta, y aunque
no tengo posibilidad de estar con El, sigo cuidando de Mi cuerpo. Asi
funciona la lujuria. De ese modo sustento Mi vida de mosca.

SIGNIFICADO

En relacién con esto, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura dice que el
Sefior Supremo, que es digno de amor, es el refugio supremo. El Sefior es el
sujeto supremo, y los devotos son el objeto. La unién de un sujeto y un
objeto se denomina alambana. El objeto escucha, y el sujeto toca la flauta.
Que el objeto no pueda ver la cara de Luna de Krsna ni sienta ansiedad por
verle, es sefal de que no hay alambana. Imaginar de forma externa esa
union solamente sirve para satisfacer los deseos de disfrute. De ese modo,
la vida carece de sentido.

VERSO 48

krsna-prema sunirmala,yena suddha-ganga-jala,
sel prema——amrtera sindhu
nirmala se anurage, na lukaya anya dage,
sukla-vastre yaiche masi-bindu

krsna-prema—amor por Krsna; su-nirmala—sin contaminacién material;
yena—exactamente como; suddha-gariga-jala—las puras aguas del Ganges;
sel prema—ese amor; amrtera sindhu—el océano de néctar; nirmala—puro;
se—esa; anurage—atraccion; na lukaya—no oculta; anya—otra;
dage—mancha; sukla-vastre—en ropa blanca; yaiche—como;
masi-bindu—una mancha de tinta.



TRADUCCION

«El amor por el Sefior Krsna es muy puro, como las aguas del Ganges.
Ese amor es un océano de néctar. Ese apego puro por Krsna no deja
oculta ninguna mancha, que se veria como una mancha de tinta en una
tela blanca.

SIGNIFICADO

El amor puro por Krsna es como una gran pieza de tela blanca. La ausencia
de apego se compara a una mancha negra en esa tela blanca. Del mismo
modo que la mancha negra resalta mucho, en el plano del amor puro por
Dios, la ausencia de amor por Dios también resalta.

VERSO 49

suddha-prema-sukha-sindhu,pai tara eka bindu,
sei bindu jagat dubaya
kahibara yogya naya, tathapi baule kaya,
kahile va keba patiyaya

suddha-prema—el amor puro; sukha-sindhu—un océano de felicidad;
pai—si Yo obtengo; tara—de ese; eka—una; bindu—gota; sei bindu—esa
gota; jagat—el mundo entero; dubaya—se inunda; kahibara—hablar; yogya
naya—no es correcto; tathapi—aun asi; baule—un loco; kaya—habla;
kahile—si fuera hablado; va—o; keba patiyaya—quién cree.

TRADUCCION

«El amor puro por Krsna es como un océano de felicidad. Si alguien
obtiene una gota de él, esa gota puede inundar el mundo entero. Aunque
no es apropiado expresar ese amor por Dios, el loco tiene que hablar.
Pero, por mucho que hable, nadie le cree.»

VERSO 50

el mata dine dine, svariipa-ramananda-sane,



nija-bhava karena vidita
bahye visa-jvala haya, bhitare ananda-maya,
krsna-premara adbhuta carita

el mata—de ese modo; dine dine—dia tras dia; svarupa—Svartipa
Damodara; ramananda—Ramananda Raya; sane—con; nija—propio;
bhava—éxtasis; karena—hace; vidita—conocido; bahye—externamente;
visa-jvala haya—hay sufrimiento por el efecto de un veneno;
bhitare—dentro; ananda-maya—éxtasis trascendental; krsna-premara—de
amor por Krsna; adbhuta—maravillosa; carita—caracteristica.

TRADUCCION

De ese modo, el Sefior Caitanya solia deleitarse en el éxtasis dia tras
dia, mostrando esos éxtasis ante Svartipa y Ramananda Raya. Desde
fuera tenian el aspecto de un intenso tormento, como si sufriese los
efectos de un veneno, pero internamente gozaba de una gran
bienaventuranza. Eso es caracteristico del amor trascendentalpor Krsna.

VERSO 51

el prema-asvadana, tapta-iksu-carvana,
mukha jvale, na yaya tyajana
sel prema yanra mane, tara vikrama sei jane,
visamrte ekatra milana

ei—este; prema—amor por Krsna; asvadana—al saborear; tapta—caliente;
iksu-carvana—mascar cafla de azdcar; mukha jvale—la boca arde; na yaya
tyajana—que aun asi no se puede abandonar; sei—ese; prema—amor por
Dios; yarira mane—en la mente de alguien; tara—de ese; vikrama—el
poder; sei jane—conoce; visa-amrte—veneno y néctar; ekatra—en unidad;
milana—encuentro.

TRADUCCION

Quien saborea ese amor por Dios, puede compararlo a la cafia de



azucar caliente. Cuando masticamos cafia de azticar caliente, la boca nos
arde, pero no podemos dejarlo. Del mismo modo, si tenemos el mas
minimo amor por Dios, también podemos percibir sus poderosos efectos.
S6lo puede compararse al veneno y al néctar mezclados.

VERSO 52

pidabhir nava-kala-kiita-katuta-garvasya nirvasano
nisyandena mudam sudha-madhurimaharikara-sarikocanah
prema sundari nanda-nandana-paro jagarti yasyantare
jhayante sphutam asya vakra-madhuras tenaiva vikrantayah

pidabhih—con los sufrimientos; nava—fresco; kala-kiita—de veneno;
katuta—de la intensidad; garvasya—de orgullo; nirvasanah—repudio;
nisyandena—por derramar; mudam—felicidad; sudha—de néctar;
madhurima—de la dulzura; aharikara—el orgullo; sarikocanah—minimizar;
prema—amor; sundari—hermosa amiga; nanda-nandana-parah—tijo en el
hijo de Maharaja Nanda; jagarti—adquiere; yasya—de quien; antare—en el
corazoOn; jiayante—se perciben; sphutam—explicitamente; asya—de ése;
vakra—pérfido; madhurah—y dulce; tena—por él; eva—solo;
vikrantayah—Ilas influencias.

TRADUCCION

El Sefior Caitanya Mahaprabhu dijo: “Mi querida y hermosa amiga,
cuando alguien obtiene amor por Dios, amor por Krsna, el hijo de Nanda
Maharaja, en su corazén se manifiestan todas las influencias amargas y
dulces de ese amor. Ese amor por Dios acttia de dos maneras. Sus efectos
venenosos son peores que el mas fuerte y fresco veneno de la serpiente.
Pero al mismo tiempo hay una bienaventuranza trascendental que se
derrama y humilla el orgullo del néctar, disminuyendo su valor. En otras
palabras, el amor por Krsna es tan poderoso que, al mismo tiempo que
supera a la serpiente en sus efectos venenosos, también supera la
felicidad que se obtiene de echarse un balde de néctar sobre la cabeza. Su
efecto es doble, y se percibe como veneno y néctar a un tiempo”.



SIGNIFICADO

Este es un verso que Paurnamasi habla a Nandimukhi en el
Vidagdha-madhava (2.18), de Srila Riipa Gosvami.

VERSO 53

ye kale dekhe jagannatha- srirama-subhadra-satha,
tabe jane——ailama kuruksetra
saphala haila jivana, dekhilun padma-Ilocana,
judaila tanu-mana-netra

ye-kale—en el momento en que; dekhe—El ve; jagannatha—al Sefior
Jagannatha; sri-rama—Balarama; subhadra—Subhadra; satha—con;
tabe—en ese momento; jane—conoce; ailama—Yo he venido;
kuru-ksetra—a Kuruksetra, el lugar de peregrinaje; sa-phala—con éxito;
haila—se ha vuelto; jivana—la vida; dekhilur—he visto;
padma-locana—Ilos ojos de loto; judaila—serenados; tanu—el cuerpo;
mana—Ia mente; netra—los ojos.

TRADUCCION

Cuando Sri Caitanya Mahaprabhu vefa a Jagannatha junto a Balarama
y Subhadra, de inmediato pensaba que habia llegado a Kuruksetra,
adonde ellos habian ido. Entonces pensaba que Su vida era un éxito,
pues habia visto al de los ojos de loto, aquel que serena el cuerpo, la
mente y los ojos de quien Le ve.

VERSO 54

garudera sannidhane, rahi' kare darasane,
se anandera ki kahiba ba'le
garuda-stambhera tale, ache eka nimna khale,
se khala bharila asru-jale

garudera—Garuda; sannidhane—cerca; rahi —permaneciendo; kare—hace;



darasane—ver; se anandera—de esa felicidad; ki—qué; kahiba—diré;
ba'le—apoyandose; garuda—de la estatua de Garuda; stambhera—de la
columna; tale—por debajo; ache—hay; eka—una; nimna—baja; khale—fosa;
se khala—esa zanja; bharila—se llenaba; asru-jale—con el agua de las
lagrimas.

TRADUCCION

Desde cerca de la Garuda-stambha, el Senor miraba al Sefor
Jagannatha. ;Qué puede decirse de la fuerza de ese amor? En el suelo, al
pie de la columna Garuda-stambha habia una profunda zanja. Esa zanja
se llenaba con el agua de Sus lagrimas.

SIGNIFICADO

Frente al templo de Jagannatha hay una columna sobre la que se halla la
estatua de Garuda. Recibe el nombre de Garuda-stambha. En la base de la
columna hay una zanja, que se llenaba con las lagrimas del Sefior.

VERSO 55

tahan haite ghare asi, matira upare vasi,
nakhe kare prthivi likhana
ha-ha kahan vrndavana, kahan gopendra-nandana,
kahan sei vamsi-vadana

tahan haite—de alli; ghare asi—al regresar a casa; matira—el suelo;
upare—sobre; vasi—sentarse; nakhe—con las ufias; kare—hace;
prthivi—sobre la superficie de la Tierra; likhana—marcar; ha-ha—ijay!;
kahan—doénde esta; vindavana—Vrndavana; kahan—donde;
gopa-indra-nandana—el hijo del rey de los pastores de vacas;
kahan—doénde; sei—esa; vamsi-vadana—la persona con la flauta.

TRADUCCION

Cuando regresaba a Su casa desde el templo de Jagannatha, Sri
Caitanya Mahaprabhu solia sentarse en el suelo y marcarlo con Sus ufias.



En esas ocasiones, sintiendo una gran tristeza,lloraba: «jAy de Mi!
¢Do6nde esta Vrndavana? ;Dénde esta Krsna, el hijo del rey de los
pastores? ;Donde esta esa persona que toca la flauta?».

VERSO 56

kahan se tri-bhariga-thama, kahan sei venu-gana,
kahan sei yamuna-pulina
kahan se rasa-vilasa, kahan nrtya-gita-hasa,
kahan prabhu madana-mohana

kahan—donde; se—esa; tri-bhanga-thama—figura con tres curvas;
kahan—doénde; sei—ese; venu-gana—dulce sonido de la flauta;
kahan—doénde; sei—esa; yamuna-pulina—orilla del rio Yamuna;
kahan—donde; se—esa; rasa-vilasa—danza rasa;, kahan—donde;
nrtya-gita-hasa—danzas, musica y risas; kaharr—doénde; prabhu—Mi Sefior;
madana-mohana—el que hechiza a Madana (Cupido).

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu solia lamentarse diciendo: «;Dénde esta Sri
Krsna, cuya forma tiene tres curvas? ;Dénde esta la dulce cancién de Su
flauta, y dénde la orilla del Yamuna? ;Dénde esté la danza rasa? ;Dénde
estan esas danzas, canticos y risas? ;Donde esta Mi Sefior,
Madana-mohana, el que hechiza a Cupido?»

VERSO 57

uthila nana bhavavega, mane haila udvega,
ksana-matra nare gonaite
prabala virahanale, dhairya haila talamale,
nana sloka lagila padite

uthila—surgieron; nana—diversas; bhava-avega—fuerzas de emocion;
mane—en la mente; haila—habia; udvega—ansiedad; ksana-matra—ni por
un momento; nare—sin poder; gonaite—pasar; prabala—poderoso;



viraha-anale—en el fuego de la separacion; dhairya—paciencia;
haila—llegaba a; talamale—resentirse; nana—varios; sloka—versos;
lagila—comenzaba; padite—a recitar.

TRADUCCION

De ese modo se sucedian diversas emociones extaticas, y la mente de
Sri Caitanya Mahaprabhu se llenaba de ansiedad. No podia sustraerse a
ello ni por un momento. Con los violentos sentimientos de separacion,
Su paciencia comenzaba a resentirse y, en ese estado, recitaba algunos
Versos.

VERSO 58

amuny adhanyani dinantarani

hare tvad-alokanam antarena
anatha-bandho karunaika-sindho
ha hanta ha hanta katham nayami

amuni—todos estos; adhanyani—aciagos; dina-antarani—otros dias;
hare—ioh, Mi Sefior!; tvai—de Ti; alokanam—yver; antarena—sin;
anatha-bandho—ioh, amigo de los desamparados!;
karuna-eka-sindho—ioh, inico océano de misericordia!; ha hanta—jay de
Mi!; ha hanta—ijay de Mi!; katham—cOmo; nayami—voy a pasar.

TRADUCCION

«”;Oh, Mi Sefior!, joh, Suprema Personalidad de Dios!, joh, amigo de
los desamparados!, jT1 eres el tiinico océano de misericordia! Por no
haberte encontrado, Mis aciagos dias y noches se Me han vuelto
insoportables. No sé como voy a poder seguir adelante.”

SIGNIFICADO

Este es un verso del Krsna-karnamrta (41), de Bilvamangala Thakura.



VERSO 59

tomara darsana-vine, adhanya e ratri-dine,
el kala na yaya katana
tumi anathera bandhu, apara karuna-sindhu,
krpa kari' deha darasana

tomara—Tuya; darsana—audiencia; vine—sin; adhanya—aciago; e—este;
ratri-dine—noche y dia; ei kala—este tiempo; na yaya—no va;
katana—pasando; tumi—T1; anathera bandhu—amigo de los
desamparados; apara—ilimitado; karuna-sindhu—océano de misericordia;
krpa kari'—mostrando misericordia; deha—por favor, da;
darasana—audiencia.

TRADUCCION

«Todos estos aciagos dias y noches nunca acaban de pasar, pues no Te
he encontrado. Es dificil saber como sobrevivir todo este tiempo. Pero Tu
eres el amigo de los desamparados y un océano de misericordia. Por
favor, concédeme Tu audiencia, pues Me hallo en una situacién muy
precaria.»

VERSO 60

uthila bhava-capala, mana ha-ila caficala,
bhavera gati bujhana na yaya
adarsane pode mana, kemane paba darasana,
krsna-thani puchena upaya

uthila—surgio6; bhava-capala—inquietud de la emocién extatica; mana—Ila
mente; ha-ila—se volvi6; caficala—agitada; bhavera—de emocion extatica;
gati—el rumbo; bujhana—entender; na yaya—no posible; adarSane—sin
ver; pode—arde; mana—la mente; kemane—cOmo; paba—obtendré;
darasana—audiencia; krsna-thani—de Krsna; puchena—pregunta;
upaya—la manera.



TRADUCCION

De ese modo, los sentimientos de éxtasis suscitaron la inquietud del
Sefior, y Su mente Se agit6. Nadie podia comprender qué rumbo iba a
tomar aquel éxtasis. Como el Sefior Caitanya no podia encontrar a la
Suprema Personalidad de Dios, Krsna, Su mente ardia. Dirigiéndose a
Krsna, Le preguntaba por la manera de llegar a EL

VERSO 61

tvac-chaisavam tri-bhuvanadbhutam ity avehi
mac-capalam ca tava va mama vadhigamyam
tat ki karomi viralamh murali-vilasi
mugdham mukhambujam udiksitum iksanabhyam

tvat—Tuya; saisavam—edad temprana; tri-bhuvana—dentro de los tres
mundos; adbhutam—maravillosa; iti—asi; avehi—conoces;
mat-capalam—Mi inquietud; ca—y; tava—de Ti; va—o0; mama—de Mj;
va—o; adhigamyam—ser comprendida; tat—eso; kim—qué; karomi—Yo
haré; viralam—en soledad; murali-vilasi—joh, T4, que tocas la flauta!;
mugdham—atractiva; mukha-ambujam—cara de loto; udiksitum—ver lo
suficiente; iksanabhyam—con los ojos.

TRADUCCION

«”;Oh, Krsna, que tocas la flauta!, la dulzura de Tu edad temprana es
la maravilla de los tres mundos. Tt sabes de Mi inquietud, y Yo sé de la
Tuya. Nadie mas sabe acerca de esto. Quiero ver Tu hermoso y atractivo
rostro en algin lugar solitario, pero ;c6mo puedo conseguirlo?”

SIGNIFICADO

Este es otro verso del Krsna-karnamrta (32), de Bilvamangala Thakura.

VERSO 62

tomara madhuri-bala, tate mora capala,



el dui, tumi ami jani
kahan karon kahan yan, kahan gele toma parn,
taha more kaha ta' apani

tomara—Tuya; madhuri-bala—fuerza de dulzura; tate—en esa; mora—Mia;
capala—impotencia; ei—éstas; dui—dos; tumi—T04; ami—Yo;
jani—conocer; kahar—doénde; karori—hago; kahar—doénde; yarn—voy;
kahan—doénde; gele—por ir; toma—a Ti; pari—puedo obtener; taha—eso;
more—a Mi; kaha—por favor, di; ta’' apani—T.

TRADUCCION

«Mi querido Krsna, s6lo Tt y Yo conocemos la fuerza de Tus
hermosas facciones, y la inquietud que Me causan. Esa es ahora Mi
posicion; no sé qué hacer ni adénde ir. ;Dénde puedo encontrarte? Te
pregunto para que Td Me orientes.»

VERSO 63

nana-bhavera prabalya, haila sandhi-sabalya,
bhave-bhave haila maha-rana
autsukya, capalya, dainya, rosamarsa adi sainya,
premonmada sabara karana

nana—diversos; bhavera—de éxtasis; prabalya—la fuerza; haila—hubo;
sandhi—encuentro; Sabalya—contradiccion; bhave-bhave—entre éxtasis;
haila—hubo; maha-rana—una gran lucha; autsukya—anhelo;
capalya—impotencia; dainya—humildad; rosa-amarsa—ira e impaciencia;
adi—todos estos; sainya—soldados; prema-unmada—locura de amor;
sabara—de todos; karana—Ila causa.

TRADUCCION

Los diversos éxtasis dieron lugar a estados de mente contradictorios,
lo cual originé una gran lucha entre distintos tipos de éxtasis. La
ansiedad, la impotencia, la humildad, la ira y la impaciencia eran como



soldados combatiendo, y la causa era la locura del amor por Dios.

SIGNIFICADO

En el Bhakti-rasamrta-sindhu se afirma que el encuentro de éxtasis
parecidos producidos por causas distintas, se denomina svaripa-sandhi.
Cuando se encuentran elementos opuestos, tanto si surgen de una causa
comin como de causas distintas, su conjuncion se denomina
bhinna-rupa-sandhi, el encuentro de éxtasis contradictorios. La union
simultanea de éxtasis diferentes (miedo y felicidad, lamentacién y felicidad)
se denomina encuentro (sandhi). La palabra sabalya se refiere a distintos
tipos de signos de éxtasis combinados, como por ejemplo, el orgullo, el
desaliento, la humildad, el recuerdo, la duda, la impaciencia debida al
insulto, el miedo, el desdnimo, la paciencia y el anhelo. La friccién que se
produce cuando se combinan, se denomina sabalya, anhelo. De forma
similar, cuando el deseo de ver al objeto es muy intenso, o cuando no es
posible soportar ninguna demora en ver al objeto deseado, esa incapacidad
se denomina autsukya, anhelo. Cuando se da ese anhelo, la boca se seca y la
persona estd muy inquieta. Ademads experimenta una gran ansiedad y
puede observarse respiracion pesada y paciencia. De manera similar, la
levedad de corazén causada por un fuerte apego y una intensa agitacion de
la mente, se denomina impotencia (capalya). Pueden verse error de
discernimiento, empleo erréneo de las palabras, y obstinaciéon en
actividades libres de ansiedad. Del mismo modo, cuando hay demasiada ira
contra la otra persona, surgen palabras ofensivas y abominables; esa ira se
denomina rosa. La impaciencia que resulta de haber sido refiido o insultado
se traduce en un estado de mente denominado amarsa. En ese estado, la
persona suda, sufre de dolor de cabeza, palidece, experimenta ansiedad y
un impulso por dar con el remedio. El guardar rencor, la aversion y el
castigo son todos ellos signos visibles.

VERSO 64

matta-gaja bhava-gana, prabhura deha iksu-vana,
gaja-yuddhe vanera dalana
prabhura haila divyonmada, tanu-manera avasada,

bhavavese kare sambodhana



matta-gaja—elefante loco; bhava-gana—signos de éxtasis; prabhura—del
Sefior; deha—cuerpo; iksu-vana—bosque de cafias de aztcar;
gaja-yuddhe—en la lucha entre elefantes; vanera—del bosque;
dalana—pisotear; prabhura—del Sefor; haila—era; divya-unmada—locura
trascendental; fanu-manera—de la mente y el cuerpo;
avasada—abatimiento; bhava-avese—debido a estar absorto en éxtasis;
kare—hace; sambodhana—dirigirse.

TRADUCCION

El cuerpo del Sefior era como una plantacion de cafia de aztcar en la
que hubiesen entrado los elefantes locos del éxtasis. Los elefantes se
peleaban entre si, y, a su paso, toda la plantacién quedaba destruida. Asi,
en el cuerpo del Sefor surgia la locura trascendental, y el Sefior
experimentaba abatimiento en la mente y en el cuerpo. En esa condicién
extatica, volvi6 a hablar diciendo lo siguiente.

VERSO 65

he deva he dayita he bhuvanaika-bandho
he krsna he capala he karunaika-sindho
he natha he ramana he nayanabhirama

ha ha kada nu bhavitasi padam drsor me

he deva—ioh, Sefior!; he dayita—joh, el méas querido!; he
bhuvana-eka-bandho—ioh, inico amigo del universo!; he krsna—joh, Sefior
Krsna!; he capala—ijoh, inquieto!; he karuna-eka-sindho—joh, océano de
misericordia!; he natha—joh, Mi Senor!; he ramana—;joh, Mi disfrutador!;
he nayana-abhirama—;ioh, el mas hermoso para Mis ojos!; ha ha—jay de
Mi!; kada—cuéndo; nu—ciertamente; bhavita asi—seras; padam—Ila
morada; drsoh me—de Mi vision.

TRADUCCION

«“;Oh, Mi Sefior!, joh, el mas querido!, joh, el tnico amigo del



universo! jOh, inquieto Krsna, océano de misericordia! jOh, Mi Sefior, Mi
disfrutador, el que es querido a Mis ojos! jAy de Mi! ;Cuando podré
volver a verte?"»

SIGNIFICADO

Este es el verso 40 del Krsna-karnamrta.

VERSO 66

unmadera laksana, karaya krsna-sphurana,
bhavavese uthe pranaya mana
solluntha-vacana-riti, mana, garva, vyaja-stuti,
kabhu ninda, kabhu va sammana

unmadera laksana—Ilos signos de locura; karaya—causas; krsna—el Sefior
Krsna; sphurana—impulso; bhava-avese—en estado de éxtasis; uthe—hace
surgir; pranaya—amor; mana—desdén; solluntha-vacana—de falta de
respeto con dulces palabras; riti—la manera; mana—honor; garva—orgullo;
vyaja-stuti—oracion indirecta; kabhu—a veces; ninda—blasfemia;
kabhu—a veces; va—o0; sammana—honor.

TRADUCCION

Los signos de locura fueron como un impulso para recordar a Krsna.
La actitud extatica hizo surgir el amor, el desdén, las palabras de
calumnia, el orgullo, el honor y la oracién indirecta. De ese modo, Sri
Krsna recibia unas veces blasfemias, y otras honores.

SIGNIFICADO

En el Bhakti-rasamrta-sindhu se explica que la palabra unmada significa
jubilo extremado, mala fortuna y confusién en el corazén debido a los
sentimientos de separacion. Algunos signos de unmada son el reir como un
loco, danzar, cantar, realizar actividades inttiles, decir tonterias, correr,
gritar y, a veces, llevar a cabo actividades contradictorias. La palabra
pranaya se explica de la siguiente manera: cuando hay la posibilidad de
recibir honores directamente, pero se evita, ese amor se denomina pranaya.



Srila Riipa Gosvami, en su Ujjvala-nilamani, da la siguiente explicacién de
la palabra mana: Cuando el amante siente una nueva dulzura
intercambiando palabras amorosas que salen del corazén, pero desea
ocultar sus sentimientos con astucias, se experimenta mana.

VERSO 67

tumi deva krida-rata, bhuvanera nari yata,
tahe kara abhista kridana
tumi mora dayita, mote vaise tomara cita,

mora bhagye kaile agamana

tumi—T1a; deva—el Sefior Supremo; krida-rata—ocupado en Tus
pasatiempos; bhuvanera—de todos los universos; nari—mujeres;
yata—todas; tahe—en esos pasatiempos; kara—Tu haces;
abhista—deseado; kridana—actuar; tumi—T0; mora—Mio;
dayita—misericordioso; mote—a Mi; vaise—descansa; tomara—Tuya;
cita—mente; mora—Mia; bhagye—por fortuna; kaile—T1 has hecho;
agamana—aparicion.

TRADUCCION

Con la actitud de Radharani, Sri Caitanya Mahaprabhu Se dirigi6 a
Krsna: «<Mi querido Sefior, Ta Te ocupas en Tus pasatiempos, y utilizas a
todas las mujeres del universo conforme a Tu deseo. Tt eres muy
bondadoso conmigo. Por favor, dirige Tu atencion hacia Mi, pues, por
fortuna, ahora has aparecido ante Mi.

VERSO 68

bhuvanera nari-gana, saba' kara akarsana,
tahan kara saba samadhana
tumi krsna citta-hara, aiche kona pamara,
tomare va keba kare mana

/

todas;

bhuvanera—de todo el universo; nari-gana—mujeres; saba



kara—T1 haces; akarsana—atraccion; tahan—alli; kara—Tu haces;
saba—todas; samadhana—ajuste; tumi—T1; krsna—el Sefior Krsna;
citta-hara—el que hechiza la mente; aiche—de ese modo; kona—algun;
pamara—libertino; tomare—a Ti; va—o; keba—quién; kare—hace;
mana—honor.

TRADUCCION

«Mi querido Sefor, T1 atraes a todas las mujeres del universo, y las
provees de todocuando aparecen. T eres el Sefior Krsna y puedes
hechizarnos a todas, pero, en fin de cuentas, no eres mas que un
libertino. ;Quién podria honrarte?

VERSO 69

tomara capala-mati, ekatra na haya sthiti,
ta'te tomara nahi kichu dosa
tumi ta' karuna-sindhu, amara parana-bandhu,
tomaya nahi mora kabhu rosa

tomara—Tuya; capala-mati—mente inquieta; ekatra—en un lugar;
na—nunca; haya—esta; sthiti—establecida; ta te—en eso; tomara—Tuya;
nahi—no hay; kichu—ninguna; dosa—culpa; tumi—T1 eres;
ta’—ciertamente; karuna-sindhu—el océano de misericordia; amara—Mio;
parana-bandhu—amigo del corazén; fomaya—hacia Ti; nahi—no hay;
mora—Mia; kabhu—en ningin momento; rosa—ira.

TRADUCCION

«Mi querido Krsna, Tu mente siempre esta inquieta. No puedes
quedarte en ningun sitio, pero no se Te puede culpar por ello. En
realidad, T eres el océano de misericordia, el amigo de Mi corazén. Por
eso no tengo ningin motivo para enfadarme contigo.

VERSO 70

tumi natha vraja-prana, vrajera kara paritrana,



bahu karye nahi avakasa
tumi amara ramana, sukha dite agamana,
e tomara vaidagdhya-vilasa

tumi—T4; natha—el amo; vraja-prana—Ila vida de Vrajabhtimi
(Vrndavana); vrajera—de Vraja; kara—haz; paritrana—liberacion;
bahu—muchas; karye—en actividades; nahi—no hay; avakasa—descanso;
tumi—T4; amara—Mio; ramana—disfrutador; sukha—felicidad; dite—para
dar; agamana—aparecer; e—esto; fomara—Tus;
vaidagdhya-vilasa—actividades de expertos intercambios.

TRADUCCION

«Mi querido Sefior, T eres el amo y la vida misma de Vrndavana. Por
favor, haz que Vrndavana se libere. Nuestras muchas actividades no nos
dejan tiempo libre. En realidad, T eres Mi disfrutador. Has aparecido
con el tinico propdsito para darme felicidad, y ésta es una de esas
actividades en que muestras Tu gran destreza.

SIGNIFICADO

La palabra vaidagdhya significa que se es muy experto, sabio, con sentido
del humor, astuto, hermoso y diestro en presentar caricaturas.

VERSO 71

mora vakya ninda mani, krsna chadi' gela jani,
suna, mora e stuti-vacana
nayanera abhirama,tumi mora dhana-prana,
ha-ha punah deha darasana

mora—Mis; vakya—palabras; ninda—balsfemia; mani—considerando;
krsna—el Senor Krsna; chadi—abandonando; gela—Se marcho; jani—Yo
sé; suna—escucha; mora—Mis; e—esto; stuti-vacana—palabras de
alabanza; nayanera—de los ojos; abhirama—]la satisfaccion; tumi—T1 eres;
mora—Mia; dhana-prana—riqueza y vida; ha-ha—jay de Mi!; punah—de




nuevo; deha—dame; darasana—audiencia.

TRADUCCION

«Tomando Mis palabras por calumnias, el Sefior Krsna Me ha dejado.
Sé que Se ha ido, pero, por favor, escucha Mis palabras de alabanza: “Ta
eres la satisfaccion de Mis ojos. Tu eres Mi riqueza y Mi vida. jAy de Mi!,
por favor, dame Tu audiencia una vez méas” .»

VERSO 72

stambha, kampa, prasveda, vaivarnya, asru, svara-bheda,
deha haila pulake vyapita
hase, kande, nace, gaya, uthi'iti uti dhaya,
ksane bhiime padiya miircchita

stambha—estar aturdido; kampa—temblar; prasveda—sudor;
vaivarnya—palidecer; asru—lagrimas; svara-bheda—ahogarse la voz;
deha—el cuerpo; haila—era; pulake—de jubilo; vyapita—penetrado;
hase—rie; kande—llora; nace—danza; gaya—canta; uthi’—levantandose; iti
uti—de un lado a otro; dhaya—corre; ksane—a veces; bhiime—al suelo;
padiya—caer; mircchita—inconsciente.

TRADUCCION

El cuerpo del Sefior Caitanya Mahaprabhu pasé por diversas
transformaciones: aturdimiento, temblor, sudor, palidez, llantoy
ahogode la voz. De ese modo, todo Su cuerpo fue penetrado del jibilo
trascendental. Como resultado, Caitanya Mahaprabhu unas veces reia y
otras lloraba, a veces danzaba y a veces cantaba. A veces Se levantaba y
corria de un lado a otro, y a veces caia al suelo y quedaba inconsciente.

SIGNIFICADO

En el Bhakti-rasamrta-sindhuse describen ocho tipos de cambios
trascendentales que se producen en el cuerpo. Stambha, estar aturdido, se
refiere a la absorcion de la mente en el plano trascendental. En ese estado, la



mente pacifica se sitiia en el aire vital, y el cuerpo manifiesta diversas
transformaciones. Esos signos pueden verse en el cuerpo del devoto
avanzado. El estado en que la vida es practicamente inactiva, se denomina
«aturdimiento». Las emociones derivadas de ese estado son el jubilo, el
miedo, el asombro, la tristeza y la ira. En ese estado, se pierde el habla, y
brazos y piernas quedan inméviles. Dejando eso a un lado, estar aturdido
es un estado de la mente. En el comienzo, pueden verse muchos otros
signos en el cuerpo entero. Son muy sutiles, pero poco a poco se hacen bien
visibles. Cuando no se puede hablar, los sentidos activos quedan de modo
natural imposibilitados, y los sentidos para adquirir conocimiento quedan
inoperantes. El Bhakti-rasamrta-sindhu explica que kampa, el temblor del
cuerpo, es resultado de un tipo especial de temor, ira y jabilo. Eso se
denomina vepathu, o kampa. Sveda es el estado en que el cuerpo comienza
a sudar debido al jubilo, el miedo y la ira combinados. Vaivarnya se explica
como un cambio en el color del cuerpo. Su causa es una combinacién de
tristeza, ira y miedo. Cuando se experimentan esas emociones, el cuerpo
entero palidece, y queda muy delgado. El Bhakti-rasamrta-sindhu explica
que asru es una combinacién de jubilo, ira y tristeza que hace que el agua
fluya de los ojos sin esfuerzo. Cuando las lagrimas se deben al jabilo, su
temperatura es fria, pero cuando hay ira, son calientes. En ambos casos, los
ojos estan inquietos, los globos oculares enrojecen y hay picor. Todo ello
son signos de asru. Cuando hay una combinacién de tristeza, asombro, ira,
jubilo y temor, la voz se ahoga. Ese ahogo se denomina gadgada. Sri
Caitanya Mahaprabhu habla de gadgada-ruddhaya gira, «una voz
entrecortada». En el Bhakti-rasamrta-sindhu, pulaka se explica como jubilo,
entusiasmo y miedo. Su combinacién hace que los vellos del cuerpo se
ericen. Ese estado se denomina pulaka.

VERSO 73

murcchaya haila saksatkara, uthi' kare huhurikara,
kahe el aila mahasaya
krsnera madhuri-gune, nana bhrama haya mane,
sloka padi' karaye nisScaya

miurcchaya—en el desvanecimiento; haila—hubo; saksatkara—encuentro
directo; uthi’—levantandose; kare—hace; hu-hun-kara—sonido



estruendoso; kahe—dice; ei—asi; ailai—Fl ha venido; maha-asa ya—Ila gran
personalidad; krsnera—del Sefior Krsna; madhuri—dulzura; gune—con
cualidades; nana—diversos; bhrama—errores; haya—hay; mane—en la
mente; sloka—el verso; padi —recitar; karaye—hace;
niscaya—identificacion.

TRADUCCION

Sucedié que, mientras Se hallaba en ese estado inconsciente, Sri
Caitanya Mahaprabhu encontré a la Suprema Personalidad de Dios.
Debido a ello, Se levanto, e inmediatamente emitié un sonido
estruendoso, declarando a grandes voces: «Ahora ha venido Krsna, la
gran personalidad». De ese modo, y a causa de las dulces cualidades de
Krsna, Caitanya Mahaprabhu cometi6 en Su mente diversos tipos de
errores. Fue asi como, al recitar el siguiente verso, identific6 la presencia
del Sefior Krsna.

VERSO 74

marah svayam nu madhura-dyuti-mandalam nu
madhuryam eva nu mano-nayanamrtam nu
veni-mrjo nu mama jivita-vallabho nu
krsno 'vam abhyudayate mama locanaya

marah—Cupido; svayam—personalmente; nu—si; madhura—dulce;
dyuti—de refulgencia; mandalam—cerco; nu—si; madhuryam—dulzura;
eva—incluso; nu—ciertamente; manah-nayana-amrtam—néctar para la
mente y los ojos; nu—si; veni-mrjah—soltarse el cabello; nu—si;
mama—NMio; jivita-vallabhah—el placer de la vida y del alma; nu—si;
krsnah—el Sefor Krsna; ayam—este; abhyudayate—Se manifiesta;
mama—Mis; locanaya—para los ojos.

TRADUCCION

Con la actitud de Radharani, Sri Caitanya Mahaprabhu Se dirigi6 a las
gopis: «“Mis queridas amigas, ;donde estd ese Krsna, Cupido en
persona, que tiene la refulgencia de la flor kadamba, que es la dulzura



misma, el néctar de Mis ojos y de Mi mente, el que suelta los cabellos de
las gopis, la fuente suprema de bienaventuranza trascendental y Mi
misma vida y Mi propia alma? ;Ha vuelto de nuevo ante Mis 0jos?”».

SIGNIFICADO

Este es otro verso del Krsna-karnamrta (68).

VERSO 75

kiba ei saksat kama,dyuti-bimba miirtiman,
ki madhurya svayam miirtimanta
kiba mano-netrotsava,kiba prana-vallabha,
satya krsna aila netrananda

kiba—si; ei—éste; saksat—directamente; kama—Cupido;
dyuti-bimba—reflejo de la refulgencia; miirtiman—personificada; ki—si;
madhurya—dulzura; svayam—personalmente;
murtimanta—personificado; kibi—si; manah-netra-utsava—festival de la
mente y los ojos; kiba—si; prana-vallabha—Mi vida y Mi alma; satya—en
verdad; krsna—el Sefior Krsna; aila—ha venido; netra-ananda—el placer de
Mis o0jos.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu comenz6 entonces a hablar de nuevo:
«¢Esta aqui Cupido en persona, con la refulgencia y el reflejo del arbol
kadamba? ;Es El aquella misma persona, la dulzura personificada, que
es el placer de Mis ojos y de Mi mente, Mi vida misma y Mi misma alma?
¢De verdad Se ha presentado Krsna ante Mis 0jos?».

VERSO 76

guru——nana bhava-gana,sisya——prabhura tanu-mana,
nana rite satata nacaya
nirveda, visada, dainya, capalya, harsa, dhairya, manyu,

ei nrtye prabhura kala yaya



guru—el maestro; nana—diversos; bhava-gana—eéxtasis; sisya—discipulos;
prabhura—del Sefor Caitanya; tanu-mana—cuerpo y mente;
nana—diversos; rite—de modos; satata—siempre; nacaya—hace danzar;
nirveda—desaliento; visada—tristeza; dainya—humildad;
capalya—inquietud; harsa—jabilo; dhairya—perseverancia; manyu—ira;
ei—este; nrtye—danzando; prabhura—del Sefior; kala—tiempo;
yaya—ypasa.

TRADUCCION

Del mismo modo que el maestro espiritual reprende al discipulo y le
ensefia el arte del servicio devocional, todos los signos extaticos del
Sefior Caitanya Mahaprabhu —desaliento, tristeza, humildad, inquietud,
jubilo, perseverancia y c6lera— aleccionaban a Su cuerpo y a Su mente.
De ese modo pasaba Su tiempo Sri Caitanya Mahaprabhu.

VERSO 77

candidasa, vidyapati, rayera nataka-giti,
karnamrta, sri-gita-govinda
svartiipa-ramananda-sane, mahaprabhu ratri-dine,
gaya, sune parama ananda

candidasa—el poeta Candidasa; vidyapati—el poeta Vidyapati; rayera—del
poeta Raya Ramananda; nataka—el Jagannatha-vallabha-nataka;
giti—canciones; karnamrta—el Krsna-karnamrtade Bilvamangala Thakura;
sri-gita-govinda—el Gita-govinda, de Jayadeva Gosvamj;
svartipa—Svaripa Damodara; ramananda-sane—con Raya Ramananda;
mahaprabhu—el Seior Caitanya Mahaprabhu; ratri-dine—dia y noche;
gaya—canta; Sune—escucha; parama ananda—con gran placer.

TRADUCCION

El Sefior también pasaba el tiempo leyendo los libros de Candidasa y



Vidyapati y cantando Sus canciones, asi como escuchando citas del
Jagannatha-vallabha-nataka, del Krsna-karnamrtay del Gita-govinda. De
ese modo, en compaiifa de Svariipa Damodara y Raya Ramananda, Sr1
Caitanya Mahaprabhu pasaba Sus dias y noches cantando y escuchando
con gran placer.

VERSO 78

purira vatsalya mukhya, ramanandera suddha-sakhya,
govindadyera Suddha-dasya-rasa
gadadhara, jagadananda, svartiipera mukhya rasananda,
el cari bhave prabhu vasa

purira—de Paramananda Purl; vatsalya—carifio paternal;
mukhya—principalmente; ramanandera—de Ramananda Raya;
suddha-sakhya—amor fraternal puro; govinda-adyera—de Govinda y
otros; suddha-dasya-rasa—la melosidad de servicio pura y sin mezclas;
gadadhara—Gadadhara Pandita; jagadananda—Jagadananda Pandita;
svariipera—de Svartipa Damodara; mukhya—principalmente;
rasa-ananda—saborear el placer del amor conyugal; ei—estas; cari—en
cuatro; bhave—condiciones extaticas; prabhu—el Sefior; vasa—Se sinti6
endeudado.

TRADUCCION

De entre Sus devotos intimos, el Sefior Caitanya Mahaprabhudisfrut6
el amoroso afecto paternal de Paramananda Puri; del afecto de amigo
con Ramananda Raya, del servicio puro con Govinda y otros devotos, y
de los sentimientos de amor conyugal con Gadadhara, Jagadananda y
Svariipa Damodara. Sri Caitanya Mahaprabhu disfruté de esas cuatro
melosidades, y de ese modo siempre Se sinti6 endeudado con Sus
devotos.

SIGNIFICADO

Se explica que Paramananda Puri habia sido Uddhava en Vrndavana. La
relacion de carifio que sostenia con Sri Caitanya Mahaprabhu estaba en el



plano del amor paternal. Ello se debia a que Paramananda Purl era
hermano espiritual del maestro espiritual de Sr Caitanya Mahaprabhu. De
manera similar, Ramananda Raya, a quien unos consideran una
encarnacion de Arjuna y otros una encarnacion de Visakhadevi, disfrut6 de
una relacién de amor fraternal puro con el Sefor. Govinda y otros devotos
disfrutaron de una relacién de servicio personal puro. En presencia de Sus
devotos mas intimos, como Gadadhara Pandita, Jagadananda y Svartupa
Damodara, Caitanya Mahaprabhu disfruté de los éxtasis de Srimati
Radharani en Su relaciéon conyugal con Krsna. Absorto en esas cuatro
melosidades trascendentales, Sri Caitanya Mahaprabhu vivié en Jagannatha
Puri sintiéndose muy endeudado con Sus devotos.

VERSO 79

Iilasuka martya-jana, tanira haya bhavodgama,
i§vare se——ki iha vismaya
tahe mukhya-rasasraya, ha-iyachena mahasaya,
tate haya sarva-bhavodaya

Iila-suka—Bilvamangala Thakura; martya-jana—una persona de este
mundo; farira—de él; haya—hay; bhava-udgama—manifestacion de
diversos éxtasis; isvare—en el Sefior Supremo; se—eso; ki—qué; tha—aqui;
vismaya—sorprendente; tahe—en esas; mukhya—principales;
rasa-asraya—melosidades; ha-iyachena—se ha vuelto; maha-asaya—la gran
personalidad Sri Caitanya Mahaprabhu; tate—por lo tanto; haya—hay;
sarva-bhava-udaya—una manifestacion de todos los éxtasis.

TRADUCCION

Lilasuka [Bilvamangala Thakura] era un ser humano corriente, pero
manifest6 en su cuerpo muchos signos de éxtasis. ;Qué tiene entonces de
sorprendente que esos signos se manifestasen en el cuerpo de la
Suprema Personalidad de Dios? Con los sentimientos extaticos del amor
conyugal, Sri Caitanya Mahaprabhu Se hallaba en el plano més elevado;
por esa razdn, en Su cuerpo podian verse de forma natural los éxtasis
mas exuberantes.



SIGNIFICADO

Lilasuka es Bilvamangala Thakura Gosvami. Habia nacido en el sur de la
India, era un brahmana, y con anterioridad se habia llamado Silhana Misra.
En su vida de casado, se sinti6 atraido por una prostituta llamada
Cintamani, pero un dia, siguiendo su consejo, renuncié a todo. Entonces
escribié un libro titulado Santi-sataka, y mas tarde, por la misericordia del
Sefior Krsna y de los vaisnavas, lleg6 a ser un gran devoto. De ese modo se
hizo famoso con el nombre de Bilvamangala Thakura Gosvami. Se
encontraba en un plano muy elevado, y escribié6 un libro titulado
Krsna-karnamrta, muy famoso entre los vaisnavas. Manifestaba tantos
signos de éxtasis, que la gente solia llamarle Lilasuka.

VERSO 80

purve vraja-vilase, yei tina abhilase,
yatneha asvada na haila
sri-radhara bhava-sara, apane kari' anigikara,
sei tina vastu asvadila

purve—en el pasado; vraja-vilase—en los pasatiempos de Vrndavana; yei
tina—esos tres; abhilase—en deseos; yatneha—con gran esfuerzo;
asvada—sabor; na haila—no habia; sri-radhara—de Srimati Radharani;
bhava-sara—la esencia del éxtasis; apane—personalmente; kari—hacer;
angikara—adopcion; sei—esos; tina vastu—tres temas; asvadila—saboreo.

TRADUCCION

Con anterioridad, durante Sus pasatiempos en Vrndavana, el Sefior
Krsna habia deseado disfrutar de los tres tipos de éxtasis, pero a pesar de
Sus grandes esfuerzos, no pudo saborearlos. Esos éxtasis son el
monopolio de Srimati Radharani. Por eso, a fin de saborearlos, Sri Krsna
asumio6 la posicién de Srimati Radharani en la forma de Sri Caitanya
Mahaprabhu.



VERSO 81

apane kari' asvadane, sikhaila bhakta-gane,
prema-cintamanira prabhu dhani
nahi jane sthanasthana, yare tare kaila dana,
mahaprabhu data-siromani

apane—personalmente; kari—hacer; asvadane—saborear; sikhaila—FEl
pensO; bhakta-gane—a Sus discipulos directos; prema-cintamanira—de la
piedra de toque del amor por Dios; prabhu—el Seior; dhani—capitalista;
nahi—no; jane—conoce; sthana-asthana—el lugar adecuado o no adecuado;
yare—a quienquiera; tare—a él; kaila—hizo; dana—caridad;
mahaprabhu—Sri Caitanya Mahaprabhu; data-siromani—la personalidad
mas magnanima.

TRADUCCION

Saboreando personalmente las melosidades del amor por Dios,
Caitanya Mahaprabhu ensefi6 el proceso a Sus discipulos directos. Sri
Caitanya Mahaprabhu es un gran capitalista que posee la piedra de
toque del amor por Dios. El da Su tesoro a todos sin distincién, y no
tiene en cuenta si son dignos de recibirlo o no lo son. Por esa razén, Fl es
el mas magnanimo.

SIGNIFICADO

El capital de Sri Caitanya Mahaprabhu es la piedra de toque del amor por
Dios; El es, por lo tanto, un gran propietario de ese tesoro trascendental. La
piedra de toque, después de crear ilimitadas cantidades de oro, sigue igual.
De manera similar, Sri Caitanya Mahaprabhu, aunque repartié amor por
Dios ilimitadamente, sigui6 siendo el propietario supremo de esa opulencia
trascendental. Sus devotos, que lo aprendieron de El, también lo repartieron
generosamente por todo el mundo. El movimiento para la conciencia de
Krsna, siguiendo los pasos de Sri Caitanya Mahaprabhu y de Sus devotos
més intimos, también estd tratando de repartir amor a Dios por todo el
mundo mediante el canto de los santos nombres del Senor: Hare Krsna,



Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama,
Hare Hare.

VERSO 82

el gupta bhava-sindhu, brahma na paya eka bindu,
hena dhana vilaila samsare
aiche dayalu avatara, aiche data nahi ara,
guna keha nare varnibare

el—ese; gupta—intimo; bhava-sindhu—océano de éxtasis; brahma—el
Sefior Brahma; na—no; paya—obtener; eka—una; bindu—gota; hena—esa;
dhana—riqueza; vilaila—repartida; samsare—por todo el mundo;
aiche—esa; dayalu—misericordiosa; avatara—encarnacion; aiche—ese;
data—donante caritativo; nahi—no hay; ara—ningun otro; guna—esa
cualidad; keha—nadie; nare—no capaz; varnibare—de describrir.

TRADUCCION

No hay nadie, ni aun el Sefior Brahma, que pueda detectar o siquiera
probar una gota de ese intimo océano de éxtasis, pero Sri Caitanya
Mahaprabhu, por Su misericordia sin causa, ha distribuido ese amor a
Dios por todo el mundo. Por lo tanto, no es posible una encarnacién mas
magnéanima que Sri Caitanya Mahaprabhu. Nadie ha dado nunca tanto.
¢Quién puede describir Sus trascendentales cualidades?

VERSO 83

kahibara katha nahe, kahile keha na bujhaye,
aiche citra caitanyera ranga
sei se bujhite pare, caitanyera krpa yarre,
haya tanra dasanudasa-sariga

kahibara katha nahe—tema que no debe explicarse abiertamente; kahile—si
se habla; keha—alguien; na bujhaye—no entiende; aiche—de ese modo;
citra—maravillosos; caitanyera—de Sri Caitanya Mahaprabhu;
ranga—pasatiempos; sei se—quienquiera; bujhite—entender; pare—puede;



caitanyera—del Senor Sr1 Caitanya Mahaprabhu; krpa—Ia misericordia;
yanre—a quien; haya—se vuelve; tarira—Suyo;
dasa-anudasa-sariga—relacion con el sirviente del sirviente.

TRADUCCION

Estos temas no deben comentarse abiertamente, pues, si asi se hiciese,
nadie los entenderfa. Asi son los maravillosos pasatiempos de Sri
Caitanya Mahaprabhu. A quien puede comprender, Sr1 Caitanya
Mahaprabhu le muestra Su misericordia brindandole la compafiia del
sirviente de Su propio sirviente.

SIGNIFICADO

Las personas corrientes no pueden entender los éxtasis trascendentales en
la actitud de Srimati Radharani. Las personas que los utilizan sin estar
preparadas se degradan, desvidndose hacia las sampradayas sahajiya,
baula, etc. De ese modo, las ensefianzas se desvirtian. Ni siquiera los sabios
eruditos de la comunidad académica pueden entender la bienaventuranza y
el éxtasis trascendental que manifestaban Sri Caitanya Mahaprabhu y Sus
devotos puros. Para comprender el significado de las actividades de Sri
Caitanya Mahaprabhu, es necesario estar preparado.

VERSO 84

caitanya-lila-ratna-sara, svarupera bhandara,
teriho thuila raghunathera kanthe
tahan kichu ye sunilun, taha ihan vistarilun,
bhakta-gane dilun ei bhete

caitanya-lila—los pasatiempos del Sefior Caitanya; ratna-sara—la joya mas
preciosa; sva-riipera—de Svariipa Damodara; bhandara—del almacén;
tennho—¢él; thuila—guardo6; raghu-nathera kanthe—en la garganta de
Raghunatha dasa Gosvami; tahan—alli; kichu ye—lo poco que; suniluri—he
escuchado; taha—solamente eso; thari—en este libro; vistariluni—he
explicado; bhakta-gane—a los devotos puros; dilur—he dado; ei—esta;
bhete—presentacion.



TRADUCCION

Los pasatiempos de Sr1 Caitanya Mahaprabhu son las joyas mas
preciosas. Han estado guardados en el almacén de Svariipa Damodara
Gosvami, quien los explicé a Raghunatha dasa Gosvami, quien a su vez
me los repitié a mi. Lo poco que he escuchado de labios de Raghunatha
dasa Gosvami lo he recogido en este libro, que va dirigido a todos los
devotos.

SIGNIFICADO

Svarfipa Damodara, el secretario personal de Sri Caitanya Mahaprabhu,
tomo notas acerca de todas las actividades del Sefior, y mas tarde las repitié
a Raghunatha dasa Gosvami, quien las memorizé. Krsnadasa Kaviraja
Gosvami las escuché y recogié su contenido en el Sr Caitanya-caritamrta.
Esa transmision de Sri Caitanya Mahaprabhu a Svariipa Damodara,
Raghunatha dasa Gosvami y Kaviraja Gosvami recibe el nombre de sistema
parampara. Krsnadasa Kaviraja Gosvami ha propagado esa informacién en
su libro, el Sri Caitanya-caritamrta. En otras palabras, el Si7
Caitanya-caritamrtaes la esencia de las ensefianzas transmitidas por medio
del sistema parampara de la sucesién discipular que parte de Sri Caitanya
Mahaprabhu.

VERSO 85

yadi keha hena kaya,grantha kaila sloka-maya
itara jane naribe bujhite
prabhura yei acarana,sei kari varnana,
sarva-citta nari aradhite

yadi—si; keha—alguien; hena—asi; kaya—dice; grantha—este libro;
kaila—esté hecho; sloka-maya—con varios versos sanscritos;
itara—corrientes; jane—personas; naribe bujhite—no podran entender;
prabhura—del Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu; yei—cualesquiera;
acarana—actividades; sei—eso; kari—yo hago; varnana—explicacion;
sarva-citta—todos los corazones; nari—no puedo; aradhite—complacer.



TRADUCCION

Si alguien dice que el Sr7 Caitanya-caritamrta esté lleno de versos
sanscritos y que, por lo tanto, no esta al alcance del hombre comin, le
contestaré que lo que he narrado son los pasatiempos de Sri Caitanya
Mahaprabhu y que no esta a mi alcance satisfacer a todos.

SIGNIFICADO

Srila Kaviraja Gosvami y quienes siguen sus pasos no tienen que
acomodarse a los gustos del publico. Su tnico deber es satisfacer a los
acaryas que les han precedido y explicar los pasatiempos del Sefior. Quien
pueda comprender, podra saborear esta excelsa obra literaria trascendental,
que en realidad no va dirigida a personas comunes y corrientes como los
eruditos y hombres de letras. Por lo general, las universidades y circulos
eruditos estudian los pasatiempos de Sri Caitanya Mahaprabhu que se
recogen en el S Caitanya-caritamrta  desde  perspectivas
histérico-literarias, pero lo cierto es que el Sri Caitanya-caritamrta no es
tema para investigadores o estudiosos de la literatura. Estd destinado
tinicamente a los devotos que han dedicado su vida al servicio de Sri
Caitanya Mahaprabhu.

VERSO 86

nahi kahan savirodha,nahi kahan anurodha,
sahaja vastu kari vivarana
yadi haya ragoddesa, tahan haye avesa,
sahaja vastu na yaya likhana

nahi—no hay; kahan—en ninguna parte; sa-virodha—elemento contrario;
nahi—no hay; kahari—en ninguna parte; anurodha—aceptacion de la
opinién de alguien; sahaja—sencilla; vastu—esencia; kari—yo hago;
vivarana—explicacion; yadi—si; haya—hay; raga-uddesa—Ila atracciéon u
obstruccion de alguien; tahan—ahi; haye—volverse; avesa—involucrado;
sahaja—sencilla; vastu—esencia; na yaya—no es posible; likhana—escribir.



TRADUCCION

En el Sri Caitanya-caritamrta no hay conclusiones contradictorias, ni
se acepta la opinién de nadie mas. He escrito este libro para explicar su
sencilla esencia tal y como la he escuchado de mis superiores. Si me
parase a contemplar lo que gusta o deja de gustar a unos y a otros, no
habria podido escribir la simple verdad.

SIGNIFICADO

Para los seres humanos, lo maéas sencillo es seguir a quienes les han
precedido. El proceso de elaborar juicios basandose en los sentidos
mundanos no es nada facil. Lo que se le revela a quien se apega a sus
predecesores es la via del servicio devocional tal y como fue expuesta por
Sri Caitanya Mahaprabhu. El autor, sin embargo, dice que no puede tener
en cuenta las opiniones de quienes sienten atracciéon o repulsiéon por esas
cosas, pues de ese modo no se puede ser imparcial al escribir. En otras
palabras, el autor afirma que en el Sri Caitanya-caritamrta no ha incluido
opiniones personales. Simplemente ha explicado lo que espontdneamente
ha podido comprender de sus superiores. Si se hubiera dejado llevar por lo
que gusta o deja de gustar a otros, no habria podido escribir acerca de un
tema tan sublime de un modo tan simple. La realidad de los hechos pueden
comprenderla los verdaderos devotos. Una vez registrados, esos hechos
satisfacen mucho a los devotos, pero el que no es devoto no puede
comprender. Es cuestiéon de comprension practica. La erudiciéon mundana y
sus apegos y desapegos concomitantes no pueden hacer surgir el amor
espontdneo por Dios. Ningtin erudito mundano puede explicar ese amor.

VERSO 87

yeba nahi bujhe keha,sunite Sunite seha,
ki adbhuta caitanya-carita
krsne upajibe pritijanibe rasera riti,
sunilei bada haya hita

yeba—quienquiera; nahi—no; bujhe—entiende; keha—alguien; Sunite
sunite—escuchar y escuchar; seha—=él; ki—qué; adbhuta—maravillosos;



caitanya-carita—los pasatiempos del Sefior Sr1 Caitanya Mahaprabhu;
krsne—por Krsna; upajibe—adquirird; prit—amor; janibe—entender4;
rasera—de las melosidades trascendentales; riti—los modos; sunilei—tan
sOlo por escuchar; bada—grande; haya—hay; hita—beneficio.

TRADUCCION

Aunque al principio no se entiendan, si se contintian escuchando una
y otra vez, los maravillosos efectos de los pasatiempos del Sefior
Caitanya nos traeran amor por Krsna. Poco a poco, llegaremos a
entender las relaciones amorosas entre Krsna y las gopis y otros
habitantes de Vrndavana. Se aconseja a todos que contintien escuchando
una y otra vez, para asi obtener un gran beneficio.

VERSO 88

bhagavata sloka-maya,tika tara samskrta haya,
tabu kaiche bujhe tri-bhuvana
ihan sloka dui cari tara vyakhya bhasa kari,
kene na bujhibe sarva-jana

bhagavata—el Srimad-Bhagavatam; sloka-maya—Illeno de versos
sanscritos; tika—comentarios; tara—de ese; samskrta—lengua sanscrita;
haya—hay; tabu—aun asi; kaiche—c6mo; bujhe—entiende; tri-bhuvana—el
mundo entero; thar—en éste; sloka—versos; dui cari—unos pocos; tara—de
ellos; vyakhya—explicacion; bhasa—en lenguaje sencillo; kari—hago;
kene—por qué; nda—no; bujhibe—entenderd; sarva-jana—todo el mundo.

TRADUCCION

Como respuesta a las criticas que dicen que el SrT Caitanya-caritamrta
esté lleno de versos sanscritos, puedo decir que también el
Srimad-Bhagavatam est4 lleno de versos sanscritos, al igual que los
comentarios del Srimad-Bhagavatam. Y sin embargo, el
Srimad-Bhagavatam lo entienden todos, y no sélo los devotos avanzados
que estudian los comentarios sanscritos. Siendo asi, ;por qué no iba a



entender la gente el Caitanya-caritamrta? S6lo contiene unos pocos
versos sdnscritos, y se explican en bengali popular. ;Qué dificultad hay
en entenderlo?

VERSO 89

Sesa-lilara stitra-gana,kailun kichu vivarana,
ihan vistarite citta haya
thake yadi ayuh-sesa,vistariba lila-Sesa,
yadi mahaprabhura krpa haya

sesa-lilara—de los pasatiempos finales; siitra-gana—el resumen; kailuri—he
hecho; kichu—alguna; vivarana—explicacion; ithan—aqui; vistarite—para
aumentar cada vez mas; citta haya—hay un deseo; thake—permanece;
yadi—si; ayuh-sesa—el final de la vida; vistariba—explicaré;
lila—pasatiempos; Sesa—del final; yadi—si; mahaprabhura—de Sri
Caitanya Mahaprabhu; krpa—misericordia; haya—hay.

TRADUCCION

He presentado ya en forma resumida los pasatiempos finales del
Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu, y tengo el deseo de explicarlos con todo
detalle. Si vivo més tiempo y soy lo bastante afortunado como para
recibir la misericordia del Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu, trataré de
explicarlos de nuevo con mas detalle.

VERSO 90

ami vrddha jaratura,likhite kanpaye kara,
mane kichu smarana na haya
na dekhiye nayane,na suniye sravane,
tabu likhi'—e bada vismaya

ami—yo; vrddha—anciano; jara-atura—con la molestia de la invalidez;
likhite—para escribir; kanppaye—tiembla; kara—la mano; mane—en la
mente; kichu—ningan; smarana—recuerdo; na haya—no hay; na



dekhiye—no puedo ver; nayane—con los ojos; na suniye—no puedo
escuchar; sSravane—con los oidos; tabu—aun asi; Iikhi—escribir; e—esto;
bada vismaya—un gran milagro.

TRADUCCION

Soy demasiado anciano, y me afecta la invalidez. Me tiemblan las
manos al escribir. No puedo recordar nada, ni puedo ver ni escuchar
bien. Aun asi, escribo, lo cual de por si ya es un gran milagro.

VERSO 91

el antya-lila-sara,siitra-madhye vistara,
kari' kichu karilun varnana
iha-madhye mari yabe,varnite na pari tabe,
el Iila bhakta-gana-dhana

el antya-lila-sara—la esencia del antya-Iila (los pasatiempos finales del
Sefior Caitanya); siitra-madhye—en forma de un resumen;
vistara—ampliacion; kari—hacer; kichu—algo; karilun varnana—he
explicado; tha-madhye—mientras tanto; mari—muero; yabe—cuando;
varnite—explicar; na pari—sin poder; tabe—entonces; ei lila—estos
pasatiempos; bhakta-gana-dhana—el tesoro de los devotos.

TRADUCCION

En este capitulo he explicado en cierta medida la esencia de los
pasatiempos finales del Sefior Caitanya. Si muero sin haber podido
narrarlos con mayor detalle, al menos los devotos tendran este tesoro
trascendental.

VERSO 92

saniksepe ei stitra kaila,yei ihan na likhila,
age taha kariba vistara
yadi tata dina jiye,mahaprabhura krpa haye,
iccha bhari' kariba vicara



sanikksepe—en breve; el stitra—estas notas; kaila—he hecho; yei—todo lo
que; thari—en éste; na likhila—no he podido escribir; 4ge—en el futuro;
taha—eso; kariba—haré; vistara—ampliacion; yadi—si; tata—tantos;
dina—dias; jiye—vivo; maha-prabhura—de Sri Caitanya Mahaprabhu;
krpa—Ila misericordia; haye—hay; iccha bhari—satisfacer el deseo;
kariba—haré; vicara—consideracion.

TRADUCCION

En este capitulo he explicado de forma breve el antya-Iila. Todo lo que
he dejado de decir aqui, lo explicaré por extenso en el futuro. Si, por la
misericordia de Sr1 Caitanya Mahaprabhu, vivo los dias suficientes para
satisfacer mis deseos, trataré con todo detalle esos pasatiempos.

VERSO 93

chota bada bhakta-gana,vandon sabara sri-carana,
sabe more karaha santosa
svartipa-gosanira mata,ripa-raghunatha jane yata,
tai likhi' nahi mora dosa

chota—pequenos; bada—grandes; bhakta-gana—a los devotos; vandori—yo
adoro; sabara—todos ellos; sri-carana—los pies de loto; sabe—todos
vosotros; more—a mi; karaha—por favor, haced; santosa—satisfaccion;
sva-rupa-gosanira mata—Ila visiéon de Svartipa Damodara Gosvamy;
rupa-raghu-natha—Rupa y Raghunata; jane—conozco; yata—todo;
tai—eso; likhi —escribir; nahi—no hay; mora—mia; dosa—error.

TRADUCCION

Adoro aqui los pies de loto de toda clase de devotos, tanto avanzados
como nedfitos. Les pido que estén complacidos conmigo. Estoy libre de
error porque lo que aqui he escrito es lo que he escuchado de Svartipa
Damodara Gosvami y Riipa y Raghunatha dasa Gosvamis. No he
quitado ni afiadido nada a su testimonio.



SIGNIFICADO

Segtin Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, hay tres clases de devotos:
bhajana-vijia (expertos en servicio devocional), bhajana-sila (devotos
ocupados en servicio devocional), y krsna-name diksita krsna-nama-kari
(devotos iniciados ocupados en cantar). El autor del SrT Caitanya-caritamrta
pide la misericordia de todos esos devotos y les pide que estén complacidos
con él. Dice: «Que los devotos neéfitos, que son expertos en argumentar
pese a no haber comprendido el servicio devocional avanzado, y que se
creen muy avanzados por imitar a algin smarta-brahmana, no estén
disgustados conmigo pensando que he cometido errores en ese sentido. Les
pido perdén con toda humildad, pero también quiero indicar que,
personalmente, no tengo el menor deseo de afiadir o quitar nada. S6lo he
escrito lo que he oido de la sucesion discipular, pues estoy consagrado a los
pies de loto de acaryas anteriores como Svartipa Damodara, Raghunatha
dasa Gosvami y Ripa Gosvami. S6lo he escrito lo que he escuchado de
ellos».

VERSO 94

sri-caitanya, nityananda,advaitadi bhakta-vrnda,
Sire dhari sabara carana
svariipa, rupa, sanatana,raghunathera sri-carana,
dhiili karon mastake bhiisana

sri-caitanya—Sr1 Caitanya Mahaprabhu; nityananda—el Sefior Nityananda
Prabhu; advaita-adi bhakta-vrnda—asi como personalidades como Advaita
Acarya y todos los devotos; Sire—sobre mi cabeza; dhari—tomar;
sabara—de todos; carana—los pies de loto; svariipa—Srila Svariipa
Damodara Gosvam; rijpa—Srila Riipa Gosvami; sanatana—Srila Sanatana
Gosvami; raghunathera—de Srila Raghunatha Gosvami; sri-carana—Ilos
pies de loto; dhiili—polvo; karor—yo hago; mastake—sobre mi cabeza;
bhiisana—adorno.

TRADUCCION



Conforme al sistema de parampara, deseo tomar el polvo de los pies
de loto de Sr1 Caitanya Mahaprabhu, Nityananda Prabhu, Advaita
Prabhu y todos los devotos de Sri Caitanya Mahaprabhu, como Svariipa
Damodara, Rtipa Gosvami, Sanatana Gosvami y Raghunatha dasa
Gosvami. Deseo llevar sobre mi cabeza el polvo de sus pies de loto. De
ese modo, deseo que me bendigan con su misericordia.

VERSO 95

pana yanra ajia-dhana,vrajera vaisnava-gana,
vandon tanira mukhya haridasa
caitanya-vilasa-sindhu-kallolera eka bindu,
tara kana kahe krsnadasa

pana—obteniendo; yarira—cuya; ajia-dhana—orden; vrajera—de
Vrndavana; vaisnava-gana—todos los vaisnavas; vandor—yo adoro;
tanira—de ellos; mukhya—el principal; hari-dasa—Haridasa;
caitanya-vilasa-sindhu—del océano de los pasatiempos del Sefior Caitanya;
kallolera eka bindu—una gota de una ola; tara—de ello; kana—solamente
una particula; kahe—describe; krsnadasa—Krsnadasa Kaviraja Gosvami.

TRADUCCION

Tras recibir las 6rdenes de las autoridades mencionadas y de los
vaisnavas de Vrndavana, y en especial de Haridasa, el sacerdote de
Govindaji, yo, Krsnadasa Kaviraja Gosvami, he tratado de describir una
pequeiia particula de una gota de una ola del océano de los pasatiempos
de Sri Caitanya Mahaprabhu.

Asi terminan los significados de Bhaktivedanta para el Capitulo Segundo
delMadhya-lila del Sri Caitanya-caritamrta, que describe las
manifestaciones de éxtasis del Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu.



Capitulo 3

La estancia del Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu en casa

de Advaita Acarya

En su Amrta-pravaha-bhasya, Srila Bhaktivinoda Thakura ofrece el
siguiente resumen del Capitulo Tercero. Tras entrar en la orden de
sannyasa en Katwa, Sri Caitanya Mahaprabhu caminé durante tres dias
seguidos por Radha-desa, hasta que, engafiado por Nityananda Prabhu,
lleg6 a la parte occidental de Santipura. Alli Le hicieron creer que el rio
Ganges era el Yamuna. Mientras adoraba el sagrado rio, Advaita Prabhu Se
present6 alli con una barca. Advaita Prabhu Le pidié que Se bafiase en el
Ganges y Le llev6 a Su casa. Una vez alli, en casa de Advaita Prabhu, todos
los devotos de Navadvipa, junto con madre Sacidevi, fueron a ver a Sri
Caitanya Mahaprabhu. Esa casa estaba situada en Santipura. Madre
Sacidevi cociné para Sri Caitanya Mahaprabhu y Nityananda Prabhu, y en
esa ocasion Advaita Prabhu y Nityananda Prabhu Se gastaron bromas el
uno al otro. Por la tarde hubo una multitudinaria celebracion de sarikirtana
en casa de Advaita Prabhu, y madre Sacidevi dio a Sri Caitanya
Mahaprabhu permiso para marcharse, aunque Le pidi6 que estableciese Su
centro de actividades en Jagannatha Puri, Nilacala. Sri Caitanya
Mahaprabhu concedié a Su madre lo que pedia y, seguido por Nitya,
Mukunda, Jagadananda y Damodara, partié de Santipura. Tras despedirse
de madre Sacidevi, se dirigieron hacia Jagannatha Puri, siguiendo el camino
de Chatrabhoga.

VERSO 1

nyasam vidhayotpranayo 'tha gauro
vrndavanam gantu-mana bhramad yah
radhe bhraman santi-purim ayitva



lalasa bhaktair iha tam nato 'smi

nyasam—Ilas ceremonias rituales prescritas de la orden de sannyasa;
vidhaya—tras aceptar; utpranayah—surgir de un intenso amor por Krsna;
atha—asi; gaurah—Sri Caitanya Mahaprabhu; vrndavanam—a Vrndavana;
gantu-manah—pensar en ir; bhramat—aparentemente por error;
yah—quien; radhe—en la region conocida con el nombre de Radha;
bhraman—caminar; santi-purim—a Séntipura; ayitva—ir; lalasa—disfruto;
bhaktaih—con los devotos; tha—aqui; tam—a El natah asmi—ofrezco mis
respetuosas reverencias.

TRADUCCION

Tras entrar en la orden de vida de sannyasa, el Sefior Caitanya
Mahaprabhu, llevado de un intenso amor por Krsna, quiso ir a
Vrndavana, pero, aparentemente por error, caminé por Radha-desa. Mas
tarde llegé a Santipura, donde Se divirtié con Sus devotos. Ofrezco
respetuosas reverencias a Sri Caitanya Mahaprabhu.

VERSO 2

Jaya jaya Sri-caitanya jaya nityananda
Jayadvaitacandra jaya gaura-bhakta-vrnda

jaya jaya—toda gloria; Sri-caitanya—al Sefor Sr1 Caitanya Mahaprabhu;
Jaya—toda gloria; nityananda—al Sefior Nityananda Prabhu; jaya—toda
gloria; advaita-candra—a Sr1 Advaita Gosafii; jaya—toda gloria;
gaura-bhakta-vrnda—a los devotos del Sefior Caitanya.

TRADUCCION

iToda gloria a Sri Caitanya Mahaprabhu! jToda gloria a Nityananda!
jToda gloria a Advaita Prabhu! ;Y toda gloria a todos los devotos del
Sefior Caitanya, encabezados por Srivasa!



VERSO 3

cabbisa vatsara-Sesa yel magha-masa
tara sukla-pakse prabhu karila sannyasa

cabbisa—veinticuatro; vatsara—del afio; sesa—al final; yei—ese;
magha-masa—el mes de magha (enero y febrero); tara—de ese;
sukla-pakse—en el cuarto creciente de la Luna; prabhu—el Sefior;
karila—entr6 en; sannyasa—la orden de vida de sannyasa.

TRADUCCION

A punto de cumplir los veinticuatro afios, en el cuarto creciente del
mes de magha, Sri Caitanya Mahaprabhu entr6 en la orden de sannyasa.

VERSO 4

sannyasa kari' premavese calila vindavana
radha-dese tina dina karila bhramana

sannyasa kari—tras entrar en la orden de sannyasa; prema-avese—con
intenso amor por Krsna; calila—avanz6; vindavana—hacia
Vrndavana-dhama; radha-dese—en la region conocida con el nombre de
Radha; tina dina—tres dias seguidos; karila—hizo; bhramana—caminar.

TRADUCCION

Después de entrar en la orden de sannyasa, Caitanya Mahaprabhu,
llevado de Su intenso amor por Krsna, partié hacia Vrndavana. Sin
embargo, por error, pasé tres dias enteros caminando en estado de trance
por la regién de Radha-desa.

SIGNIFICADO

La palabra Radha-desa viene de la palabra rastra, «estado». De «rastra» se
deriva la degeneracion lingtiistica radha. La parte de Bengala que se halla



en el lado oeste del Ganges recibe el nombre de Radha-deSa, también
conocida con los nombres de Paundra-desa y Pendo-desa. La palabra pendo
es una forma degenerada de la palabra paundra. Parece ser que la capital de
Rastra-desa se hallaba en esa parte de Bengala.

VERSO 5

ei Sloka padi' prabhu bhavera avese
bhramite pavitra kaila saba radha-dese

el Sloka—este verso; padi —recitando; prabhu—el Sefior; bhavera—de
éxtasis; avese—en estado; bhramite—caminar; pavitra—purificado;
kaila—hizo; saba radha-dese—de toda la region conocida con el nombre de
Radha-desa.

TRADUCCION

Mientras recorria la regién conocida con el nombre de Radha-des$a, Sr1
Caitanya Mahaprabhu recitaba en éxtasis el siguiente verso.

VERSO 6

etam sa asthaya paratma-nistham
adhyasitam purvatamair mahadbhih
aham tarisyami duranta-param
tamo mukundanghri-nisevayaiva

etam—este; sah—semejante; asthaya—estar completamente establecido en;
para-atma-nistham—devocion por la Persona Suprema, Krsna;
adhyasitam—adorado; ptirvat-amaih—por anteriores;
mahadbhih—acaryas; aham—yo; tarisyami—cruzaré; duranta-paranr—el
infranqueable; tamah—el océano de la nesciencia; mukunda-anghri—de los
pies de loto de Mukunda; nisevaya—por adorar; eva—ciertamente.

TRADUCCION



«[Un brahmana de Avanti-desSa decia:] “Firmemente establecido en el
servicio de los pies de loto de Krsna, cruzaré el infranqueable océano de
la nesciencia. Asi lo aprobaron los acaryas anteriores, que estaban
firmemente establecidos en la devocion del Sefior, Paramatma, la
Suprema Personalidad de Dios”.»

SIGNIFICADO

En relacién con este verso, que es una cita del Srimad-Bhagavatam
(11.23.57), Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura dice que, de los sesenta
y cuatro elementos que se precisan para ofrecer servicio devocional, un
principio regulativo es la aceptacion de los simbolos caracteristicos de la
orden de sannyasa. Cuando alguien entra en la orden de sannyasa, su
principal ocupacion es consagrar por entero su vida al servicio de
Mukunda, Krsna. Quien no consagra por entero su mente y su cuerpo al
servicio del Sefior, no llega a ser un verdadero sannyasi. No se trata de un
simple cambio de ropas. En la Bhagavad-gita (6.1), se afirma también:
anasritah karma-phalam karyam karma karoti yah/ sa sannyasi ca yogi ca:
El que trabaja consagrandose a la satisfacciéon de Krsna es un sannyasi.
Sannyasa no es la ropa, sino la actitud de servicio a Krsna.

La palabra paratma-nistha significa ser un devoto del Sefior Krsna.
Paratma, la Persona Suprema, es Krsna. ISvarah paramah krsnah
sac-cid-ananda-vigrahah. Aquellos que estan plenamente consagrados a los
pies de loto de Krsna mediante el servicio son verdaderos sannyasis. Por
una cuestion de formalidad, el devoto acepta el habito de sannyasi, tal y
como hicieron los acaryas anteriores. También acepta las tres dandas. En
otra época, Visnu Svami estim6 que adoptar los habitos de tridandr era
paratma-nistha. Por esa razon, los devotos sinceros afladen otra danda, la
jiva-danda, a las tres dandas existentes. Al sannyasi vaisnava se le conoce
con el nombre de tridandi-sannyasi. El sannyasi mayavadi acepta una sola
danda, sin entender el proposito de tri-danda. Mas tarde, muchos
miembros de la comunidad de Siva Svami abandonaron el dtma-nistha
(servicio devocional) del Sefior, y siguieron la senda de Sankaracarya. En
lugar de aceptar 108 nombres, los miembros de la Siva Svami sampradaya
siguen la senda de Sankaracarya y aceptan los 10 nombres de sannyasa. Sri
Caitanya Mahaprabhu, pese a entrar en la orden de sannyasa que existia
por entonces (es decir, eka-danda), recitaba un verso del



Srimad-Bhagavatam acerca del brahmana de Avantipura, que habia entrado
en la orden de tridanda-sannyasa. Indirectamente declaraba que, dentro de
esa danda, eka-danda, habia cuatro dandas que eran como una sola. Para
Sri Caitanya Mahaprabhu no es admisible aceptar ekadanda-sannyasa sin
paratma-nistha (el servicio devocional del Sefior Krsna). Ademas de esto, si
se siguen con exactitud los principios regulativos, a la tri-danda debe
afadirsele la jiva-danda. Esas cuatro dandas, atadas como si de una sola se
tratase, simbolizan el servicio devocional puro que se ofrece al Sefior. Los
ekadandi-sannyasis de la escuela mayavada no estan consagrados al
servicio de Krsna, y debido a ello tratan de fundirse en la refulgencia
Brahman, que es una posicién marginal entre la existencia material y la
espiritual, considerando que esa posicién impersonal es la liberacion. Los
sannyasis mayavadis, sin saber que Sr1 Caitanya Mahaprabhu era tridandi,
piensan que Sri Caitanya Mahaprabhu era un ekadandi-sannyasi. Ello se
debe a su confusién, vivarta. En el Srimad-Bhagavatam no hay nada
parecido a ekadandi-sannyasi; de hecho, al tridandi-sannyasi se le
considera la representacion simbolica de la orden de sannyasa. Al citar este
verso del Srimad-Bhagavatam, Sri Caitanya Mahaprabhu acept6 la orden de
sannyasa que se recomienda en el Srimad-Bhagavatam. Los sannyasis
mayavadis, enamorados de la energia externa del Sefior, no pueden
comprender la mente de Sri Caitanya Mahaprabhu.

Hasta la fecha, todos los devotos de Sri Caitanya Mahaprabhu, siguiendo
Sus pasos, entran en la orden de sannyasa y llevan el cordén sagrado,
dejandose una pequefia coleta sin afeitar. Los ekadandi-sannyasis de la
escuela mayavadi prescinden del cordén sagrado y no se dejan ninguna
coleta. Por lo tanto, son incapaces de comprender el propoésito de
tridanda-sannyasa; en esa condicion, no sienten inclinacién por dedicar sus
vidas al servicio de Mukunda. Debido a que se sienten hartos de la
existencia material, simplemente piensan en fundirse en la existencia del
Brahman. Los acaryas que promulgan el daiva-varnasrama (el orden social
de catur-varnyam mencionado en la Bhagavad-gita) no aceptan las
propuestas de asura-varnasrama, que sostienen que el orden social de
varna viene determinado por el nacimiento.

El devoto mas intimo de Sri Caitanya Mahaprabhu, Gadadhara Pandita, se
ordené tridanda-sannyasa, aceptando ademds como discipulo
tridandi-sannyasi a Madhava Upadhyaya. Se explica que ese
Madhavacarya fue el iniciador de la sampradaya conocida en el este de la



India con el nombre de Vallabhacarya-sampradaya. Srila Gopala Bhatta
Gosvami, famoso como smrty-acarya de la Gaudiya-vaisnava-sampradaya,
recibi6 mdas tarde la orden de tridanda-sannyasa de Tridandipada
Prabodhananda Sarasvati. Aunque en las Escrituras gaudiya-vaisnavas no
se menciona especificamente la orden de tridanda-sannyasa, el primer
verso del Upadesamrta de Srila Riipa Gosvami aboga por la orden de
tridanda-sannyasa mediante el control de las seis fuerzas:

vaco vegam manasah krodha-vegam
Jjihva-vegam udaropastha-vegam
etan vegan yo visaheta dhirah
sarvam apimam prthivim sa sisya

«A aquel que puede controlar las fuerzas del habla, de la mente, de la ira,
del estbmago, de la lengua y de los genitales, se le considera un gosvami'y
estd capacitado para aceptar discipulos en todo el mundo». Los seguidores
de Sri Caitanya Mahaprabhu nunca entraron en la orden de sannyasa
mayavada, y no pueden ser censurados por ello. Sri Caitanya Mahaprabhu
acept6 a Sridhara Svami, que era un tridandi-sannyasi, pero los sannyasis
mayavadis, sin entender a Sridhara Svami, a veces piensan que Sridhara
Svami pertenecia a la comunidad mayavada ekadanda-sannyasa. Pero en
realidad no es asi.

VERSO 7

prabhu kahe——sadhu ei bhiksura vacana
mukunda sevana-vrata kaila nirdharana

prabhu kahe—el Sefior dijo; sadhu—muy purificado; ei—este;
bhiksura—del mendicante; vacana—las palabras; mukunda—el Sefior
Krsna; sevana-vrata—decision de servir; kaila—hizo;
nirdharana—indicacion.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu dio Su aprobacién al significado de este
verso, que se refiere a la determinacién del devoto mendicante decidido
a ocuparse en el servicio del Sefior Mukunda. El expres6 Su aprobacién,



indicando que era un verso muy bueno.

VERSO 8

paratma-nistha-matra vesa-dharana
mukunda-sevaya haya samsara-tarana

para-atma-nistha-matra—solo por la determinacién de servir a Krsna;
vesa-dharana—cambiar de ropa; mukunda-sevaya—por servir a Mukunda;
haya—hay; samsara-tarana—liberacion del cautiverio material.

TRADUCCION

El verdadero objetivo de quien entra en la orden de sannyasa esta en
consagrarse al servicio de Mukunda. Quien sirve a Mukunda puede de
hecho liberarse del cautiverio de la existencia material.

SIGNIFICADO

En relacién con esto, Srila Bhaktivinoda Thakura dice que Sri Caitanya
Mahaprabhu entré en la orden de sannyasa y recomendé cultivar una
determinaciéon de ocuparse en el servicio de Mukunda como la que
mostraba el bhiksu de Avantipura. El Sefior acepté las palabras del
brahmana debido a su determinacion de servir a Mukunda. Los habitos de
sannyasi son en realidad un medio de atraer las formalidades materiales. A
Sri Caitanya Mahaprabhu no Le gustaban esas formalidades, sino que
queria su esencia, el servicio a Mukunda. Esa determinacion sostenida bajo
cualquier circunstancia es paratma-nistha. Eso es lo necesario. La
conclusion es que la orden de sannyasa no depende de los habitos, sino de
la determinacién de servir a Mukunda.

VERSO 9

sel vesa kaila, ebe vrndavana giya
krsna-nisevana kari nibhrte vasiya

sei—ese; vesa—habito; kaila—aceptado; ebe—ahora; vindavana—a



Vrndavana-dhama; giya—ir; krsna-nisevana—servicio al Sefior; kari—Yo
realizaré; nibhrte—en un lugar solitario; vasiya—estando.

TRADUCCION

Después de entrar en la orden de sannyasa, Sr1 Caitanya Mahaprabhu
decidié ir a Vrndavana y ocuparse por entero y exclusivamente en el
servicio de Mukunda en un lugar solitario.

VERSO 10

eta bali' cale prabhu, premonmadera cihna
dik-vidik-jiana nahi, kiba ratri-dina

eta bali—tras decir esto; cale prabhu—el Sefior comenz6 el camino;
prema-unmadera cihna—los signos del amor extatico;
dik-vidik-jiana—conocimiento de la direccion correcta o equivocada;
nahi—no hay; kiba—si; ratri-dina—noche o dia.

TRADUCCION

Cuando Sri Caitanya Mahaprabhu emprendi6 el camino de
Vrndavana, se Le manifestaron todos los signos de éxtasis, y no sabia en
qué direccién iba, ni si era de dia o de noche.

VERSO 11

nityananda, acaryaratna, mukunda, tina jana
prabhu-pache-pache tine karena gamana

nityananda—Nityananda Prabhu; acaryaratna—Candrasekhara;
mukunda—y Mukunda; tina jana—tres personas;
prabhu-pache-pache—siguiendo al Sefior; tine—los tres; karena
gamana—ir.



TRADUCCION

Cuando Sri Caitanya Mahaprabhu parti6 hacia Vrndavana,
Nityananda Prabhu, Candrasekhara y Prabhu Mukunda Le siguieron.

VERSO 12

yei yel prabhu dekhe, sei sei loka
premavese 'hari' bale, khande duhkha-sSoka

yel yei—todo el que; prabhu—al Sefor; dekhe—ve; sei sei loka—esas
personas; prema-avese—en el éxtasis del amor; hari bale—exclaman:

«jHari!»; khande—cruzan; duhkha-soka—todo tipo de infelicidad y
lamentacién materiales.

TRADUCCION

Mientras Sri Caitanya Mahaprabhu pasaba por Radha-desa, todos los
que veian Su éxtasis exclamaban: «jHari! jHari!». Al cantar esto con el
Sefor, toda la infelicidad de la existencia material disminuia.

VERSO 13

gopa-balaka saba prabhuke dekhiya
‘hari' 'hari'bali' dake ucca kariya

gopa-balaka saba—todos los pastorcillos de vacas; prabhuke dekhiya—al
ver al Sefor; hari hari bali—emitiendo los sonidos «jHari! jHari!»;
dake—gritaban; ucca kariya—en voz alta.

TRADUCCION

Todos los pastorcillos de vacas que veian pasar a Sri Caitanya
Mahaprabhu se unian a El y gritaban muy fuerte: «jHari! jHari!».



VERSO 14

suni' ta-sabara nikata gela gaurahari
bala' 'bala’ bale sabara sire hasta dhari

suni—al escuchar; ta-sabara—de todos ellos; nikata—cerca; gela—ftue;
gaurahari—Sri Caitanya Mahaprabhu; bala bala—seguid hablando, seguid
hablando; bale—Fl dijo; sabara—de todos ellos; sire hasta dhari—con Su
mano sobre la cabeza.

TRADUCCION

Al escuchar a los pastorcillos cantar también «jHari! jHari!», Sri
Caitanya Mahaprabhu Se sintié6 muy complacido. Se acercé a ellos, les
puso la mano en la cabeza y dijo: «Continuad cantando asi».

VERSO 15

ta'-sabara stuti kare, tomara bhagyavan
krtartha karile more sunana hari-nama

ta'-sabara—de todos ellos; stuti kare—el Sefior Caitanya Mahaprabhu alab6
la conducta; fomara—vosotros; bhagyavan—afortunados;
krta-artha—exitoso; karile—habéis hecho; more—a Mi; Sunafia—por cantar;
hari-nama—el santo nombre del Sefior Hari.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu les bendijo entonces a todos, diciéndoles
que eran plenamente afortunados. De ese modo les alab¢, y sintié que
para El era un gran éxito el que hubieran cantado el santo nombre del
Sefior Hari.

VERSO 16

gupte ta-sabake ani' thakura nityananda



sikhaila sabakare kariya prabandha

gupte—de forma confidencial; ta-sabake—a todos los pastorcillos de vacas;
ani —llevarles; thakura nityananda—Nityananda Thakura;
sikhaila—instruy6; sabakare—a todos ellos; kariya
prabandha—contandoles una historia razonable.

TRADUCCION

Llamando aparte a los nifios y contdndoles una historia razonable,
Nityananda Prabhu les dio la siguiente instruccién.

VERSO 17

vrndavana-patha prabhu puchena tomare
ganga-tira-patha tabe dekhaiha tarre

vrndavana-patha—el camino de Vrndavana; prabhu—el Sefior;
puchena—pregunta; tomare—a vosotros; garga-tira-patha—el camino de la
orilla del Ganges; tabe—en ese momento; dekhaiha—por favor, indicad;
tarire—a El.

TRADUCCION

«Cuando Sri Caitanya Mahaprabhu os pregunte por el camino de
Vrndavana, en lugar de decirselo, indicadle, por favor, el camino de la
orilla del Ganges.»

VERSO 18-19

tabe prabhu puchilena, Suna, sisu-gana
kaha dekhi, kon pathe yaba vrndavana

sisu saba ganiga-tira-patha dekhaila
sei pathe avese prabhu gamana karila



tabe—a continuacion; prabhu—el Sefior; puchilena—pregunto;
suna—escuchad; Sisu-gana—ioh, nifos!; kaha dekhi—por favor, decidme;
kon pathe—en qué direccion; yaba—debo ir; vindavana—a Vrndavana;
sisu—los nifios; saba—todos; gariga-tira-patha—el camino de la orilla del
Ganges; dekhaila—mostraron; sei—ese; pathe—en el camino; avese—en
éxtasis; prabhu—el Sefior; gamana karila—fue.

TRADUCCION

Cuando el Sefior Caitanya Mahaprabhu les pregunt6 por el camino de
Vrndavana, los nifios Le indicaron el camino de la orilla del Ganges, y el
Sefior, en éxtasis, siguid esa direccion.

VERSO 20

acaryaratnere kahe nityananda-gosani
sighra yaha tumi advaita-acaryera thani

acaryaratnere—a Candrasekhara Acarya; kahe—dijo;
nityananda-gosani—el Sefior Nityananda Prabhu; sighra—inmediatamente;
yaha—ve; tumi—t4; advaita-acaryera thafii—a casa de Advaita Acarya.

TRADUCCION

Mientras el Sefior caminaba por la orilla del Ganges, Sri Nityananda
Prabhu pidi6 a Acaryaratna [Candrasekhara Acarya] que fuese
inmediatamente a casa de Advaita Acarya.

VERSO 21

prabhu laye yaba ami tanihara mandire
savadhane rahena yena nauka lafa tire

prabhu laye—llevando al Sefior; yaba—voy a ir; ami—Yo; tarihara—de El;
mandire—a la casa; savadhane—con mucha atencién; rahena—que Se



quede; yena—alli; nauka—barca; lana—llevando; tire—en la orilla.

TRADUCCION

Sri Nityananda Gosvami le dijo: «Voy a llevar a Sri Caitanya
Mahaprabhu por la orilla del Ganges hasta Santipura. Asegtrate de que
Advaita Acérya esté alli, en la orilla, con una barca.

VERSO 22

tabe navadvipe tumi kariha gamana
saci-saha lana aisa saba bhakta-gana

tabe—a continuacién; navadvipe—a Navadvipa; tumi—ta; kariha—debes
hacer; gamana—ir; saci-saha—madre Saci; lana—traer; aisa—regresar; saba
bhakta-gana—todos los devotos.

TRADUCCION

«Después de eso —continué Nityananda Prabhu—, Yo iré a la casa de
Advaita Acarya, y ta debes ir a Navadvipa y regresar con madre Sacl y
todos los demds devotos.»

VERSO 23

tanre pathaiya nityananda mahasaya
mahaprabhura age asi' dila paricaya

tanire—a él; pathaiya—tras enviar; nityananda—el Sefior Nityananda;
maha-asaya—la gran personalidad; mahaprabhura—de Sr1 Caitanya
Mahaprabhu; age—frente a; asi —venir; dila—dio; paricaya—presentacion.

TRADUCCION

Después de enviar a Acaryaratna a casa de Advaita Acarya, Sri
Nityananda Prabhu Se present6 ante el Sefior Caitanya Mahaprabhu



para hacerle saber que habia llegado.

VERSO 24

prabhu kahe, sripada, tomara kothake gamana
sripada kahe, tomara sarige yaba vrndavana

prabhu kahe—el Sefior pregunto6; sripada—senor; tomara—de Ti;
kothake—adoénde; gamana—ir; sripada kahe—Nityananda Prabhu

contestd; fomara—T1; sarige—con; yaba—iré; vrndavana—hacia
Vrndavana.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu estaba en éxtasis, y pregunt6 a Nityananda

Prabhu adénde iba. Nityananda Le contesté que iba con El hacia
Vrndavana.

VERSO 25
prabhu kahe——Xkata diire ache vrndavana
teriho kahena, kara el yamuna darasana

prabhu kahe—el Sefior contestd; kata diire—a qué distancia; ache—esta;
vrndavana—Vrndavana-dhama; tenho kahena—El contestd; kara—so6lo
haz; ei—este; yamuna—rio Yamuna; darasana—ver.

TRADUCCION

Cuando el Sefior pregunt6 a Nityananda Prabhu si faltaba mucho para
llegar a Vrndavana, Nityananda contest6: «jMira! jAhi esta el rio
Yamuna!».

VERSO 26

eta bali' anila tanre gariga-sannidhane
avese prabhura haila gangare yamuna-jiane



eta bali—diciendo esto; anila—Fl llevé; tarire—a El;
ganga-sannidhane—cerca del Ganges; avese—en éxtasis; prabhura—del
Sefior; haila—hubo; garigare—del rio Ganges; yamuna-jiiane—creer que era
el Yamuna.

TRADUCCION

Diciendo esto, Nityananda Prabhu llev6 a Caitanya Mahaprabhu
cerca del Ganges, y el Sefior, en Su éxtasis, tomo el rio Ganges por el
Yamuna.

VERSO 27

aho bhagya, yamunare pailun darasana
eta bali' yamunara karena stavana

aho bhagya—;ioh, qué afortunado sovy!; yamunare—del rio Yamuna;
|

pailuri—he obtenido; darasana—vision; eta bali —tras decir esto;

yamunara—del rio Yamuna; karena—hace; stavana—alabanza.

TRADUCCION

El Sefior dijo: «jOh, qué afortunado soy! Ahora he visto el rio
Yamuna». Asi, pensando que el Ganges era el rio Yamuna, Caitanya
Mahaprabhu comenz6 a ofrecerle oraciones.

VERSO 28

cid-ananda-bhanoh sada nanda-siinoh

para-prema-patri drava-brahma-gatri
aghanam lavitri jagat-ksema-dhatri
pavitri-kriyan no vapur mitra-putri

cit-ananda-bhanoh—de la manifestacion directa de energia y
bienaventuranza espirituales; sada—siempre; nanda-siinoh—del hijo de



Maharaja Nanda; para-prema-patri—quien da el amor mas elevado;
drava-brahma-gatri—hecha del agua del mundo espiritual; aghanam—de
todos los pecados y ofensas; lavitri—la destructora; jagat-ksema-dhatri—la
fuente de todo lo que es auspicioso para el mundo; pavitri-kriyat—por
favor, purifica; nah—nuestra; vapuh—existencia; mitra-putri—la hija del
dios del Sol.

TRADUCCION

«jOh, rio Yamuna!, ta eres la bienaventurada agua espiritual que da
amor por el hijo de Nanda Maharaja. T eres idéntica al agua del mundo
espiritual, pues puedes destruir todas nuestras ofensas y las reacciones
de los pecados cometidos durante toda la vida. Tt eres la creadora de
todo lo que es auspicioso para el mundo. jOh, hija del dios del Sol!, por
favor, purificanos en virtud de tus actividades piadosas.»

SIGNIFICADO
Este verso aparece en el Caitanya-candrodaya-nataka (5.13), de

Kavi-karnapiira.

VERSO 29

eta bali' namaskari' kaila gariga-snana
eka kaupina, nahi dvitiya paridhana

eta bali —tras decir esto; namaskari —ofrecer reverencias; kaila—hizo;
ganga-snana—bafio en el Ganges; eka kaupina—so6lo una pieza de ropa
interior; nahi—no habia; dvitiya—segunda; paridhana—prenda.

TRADUCCION

Tras recitar este mantra, Sr1 Caitanya Mahaprabhu ofreci6 reverencias
y Se bafi6 en el Ganges. En ese momento sélo llevaba una pieza de ropa
interior, sin ninguna otra prenda.



VERSO 30

hena kale acarya-gosani naukate cadina
aila niitana kaupina-bahirvasa lafia

hena kale—en ese momento; acarya-gosafii—Advaita Acarya Prabhu;
naukate cadifia—a bordo de una barca; aila—lleg6 alli; niitana—nueva;
kaupina—ropa interior; bahih-vasa—prendas de vestir; lafia—trayendo.

TRADUCCION

Mientras Sr1 Caitanya Mahaprabhu permanecia alli sin mas ropa, Sri
Advaita Acarya lleg6 al lugar en una barca, trayendo consigo ropa
interior seca y prendas de vestir.

VERSO 31

age acarya asi' rahila namaskara kari
acarya dekhi' bale prabhu mane samsaya kari

age—frente a; acarya—Advaita Acarya; asi—al llegar; rahila—de pie;
namaskara kari—ofrecer reverencias; acarya dekhi—al ver a Advaita
Acarya; bale—dice; prabhu—el Sefior; mane—en Su mente; samsaya
kari—dudando.

TRADUCCION

Al llegar, Advaita Acarya Se detuvo ante el Sefior y Le ofreci6 Sus
reverencias. Al verle, el Sefior comenz6 a preguntarse qué era todo
aquello.

VERSO 32

tumi ta' acarya-gosani, etha kene aila
ami vrndavane, tumi ke-mate janila



tumi—T estés; ta—ciertamente; acarya-gosani—Advaita Acarya;
etha—aqui; kene—por qué; aila—has venido; ami—Yo; vrndavane—en
Vrndavana; tumi—T4; ke-mate—cOmo; janila—sabias.

TRADUCCION

Todavia absorto en Su éxtasis, el Sefior pregunt6 a Advaita Acarya:
«;Por qué has venido aqui? ;Cémo sabias que estaba en Vrndavana?».

VERSO 33

acarya kahe, tumi yahan, sei vindavana
mora bhagye ganga-tire tomara agamana

acarya kahe—Acarya contest6; tumi yahar—donde Tt estés; sei—eso;
vrndavana—Vrndavana; mora bhagye—por Mi gran fortuna;
ganga-tire—en la orilla del Ganges; tomara agamana—Tu aparicion.

TRADUCCION

Advaita Acarya revel6 a Sri Caitanya Mahaprabhu lo que estaba
ocurriendo diciéndole: «Alli donde T estés, ese lugar es Vrndavana. Es
para Mi una gran fortuna el que hayas venido a la orilla del Ganges».

VERSO 34

prabhu kahe, nityananda amare vancila
gangake aniya more yamuna kahila

prabhu kahe—el Sefior contestd; nityananda—el Sefior Nityananda;
amare—a Mi; vancila—ha engaiado; garigake—a la orilla del Ganges;
aniya—trayendo; more—a Mi; yamuna—el rio Yamuna; kahild—informo.

TRADUCCION



Sri Caitanya Mahaprabhu dijo entonces: «Nityananda Me ha
engailado. Me ha traido a la orilla del Ganges y Me ha dicho que era el
Yamuna».

VERSO 35

acarya kahe, mithya nahe sripada-vacana
yamunate snana tumi karila ekhana

acarya kahe—Advaita Acarya contest6; mithya nahe—eso no es falso;
sripada-vacana—las palabras de Sr1 Nityananda Prabhu; yamunate—en el
rio Yamuna; snana—bano; tumi—T0; karila—hiciste; ekhana—ahora
mismo.

TRADUCCION

Cuando Sri Caitanya Mahaprabhu acusé a Nityananda de haberle
engafiado, Srila Advaita Acarya dijo: «<Nada de lo que Nityananda
Prabhu Te ha dicho es falso. En verdad, acabas de bafiarte en el rio
Yamuna».

VERSO 36

gangaya yamuna vahe hana eka-dhara
pascime yamuna vahe, ptirve gariga-dhara

ganigaya—con el rio Ganges; yamuna—el rio Yamuna; vahe—fluye;
hana—volviéndose; eka-dhara—una corriente; pascime—en el lado oeste;
yamunad—el rio Yamuna; vahe—fluye; piirve—en la parte oriental;
ganiga-dhara—el flujo del Ganges.

TRADUCCION

Advaita Acarya explic6 entonces que en aquel lugar el Ganges y el
Yamuna fluian juntos. Por la parte oeste fluia el Yamuna, y por el lado
oriental, el Ganges.



SIGNIFICADO

El Ganges y el Yamuna se unen en su confluencia en Allahabad (Prayaga).
El Yamuna fluye por la orilla occidental, y el Ganges por la oriental, y
ambos rios se funden. Al bafiarse en la orilla occidental, Sri Caitanya
Mahaprabhu Se estaba bafiando de hecho en el rio Yamuna.

VERSO 37

pascima-dhare yamuna vahe, tahan kaile snana
ardra kaupina chadi' suska kara paridhana

pascima-dhare—en el curso occidental; yamund—el rio Yamuna;
vahe—fluye; tahan—alli; kaile—T1 hiciste; snana—bafo; ardra—mojada;
kaupina—ropa interior; chadi —dejar; Suska—seca; kara—hacer;
paridhana—ponerse.

TRADUCCION

Advaita Acarya sugirié entonces a Caitanya Mahaprabhu que debia
cambiarse y ponerse ropas secas, pues, como Se habia bafiado en el rio
Yamuna, el Sefior tenia la ropa interior mojada.

VERSO 38

premavese tina dina acha upavasa
aji mora ghare bhiksa, cala mora vasa

prema-avese—en el éxtasis del amor; tina dina—tres dias; acha—Tu estas;
upavasa—ayunando; aji—hoy; mora—MIia; ghare—a la casa;
bhiksa—limosna; cala—ven, por favor; mora vasa—a Mi casa.

TRADUCCION

Advaita Acarya dijo: «Absorto en Tu éxtasis de amor por Krsna, llevas
tres dias seguidos ayunando. Por eso Te invito a Mi casa, donde Te pido



que aceptes caridad. Ven conmigo a Mi casa».

VERSO 39

eka-musti anna muni kariyachon paka
sukharukha vyafjana kailun, siipa ara saka

eka-musti—un pufiado; anna—arroz; mufii—Yo; kariyachori—he hecho;
paka—cocinar; Sukha-rukha—nada extraordinario; vyanjana—verduras;
kailuri—he hecho; siipa—verduras en su caldo; ara—y; saka—espinaca.

TRADUCCION

Advaita Prabhu continué: «<En Mi casa acabo de cocinar un pufado de
arroz. Los guisos de verduras son siempre muy simples. No he
preparado nada excepcional: unas verduras en su caldo y unas
espinacas».

VERSO 40

eta bali' naukaya cadana nila nija-ghara
pada-praksalana kaila ananda-antara

eta bali—diciendo esto; naukaya cadafia—hacerle subir en la pequefa
barca; nila—llevd; nija-ghara—a Su propia casa; pada-praksalana—lavar los
pies; kaila—hizo; ananda-antara—muy feliz internamente.

TRADUCCION

Diciendo esto, Sri Advaita Acarya ayudé al Sefior a subir a la barca y
Le llevé a Su casa. Alli Advaita Acarya lavo los pies del Sefior,
sintiéndose por ello muy feliz.

VERSO 41

prathame paka kariyachena acaryani
visnu-samarpana kaila acarya apani



prathame—primero; paka—cocinar; kariyachena—realiz0; acaryani—la
esposa de Advaita Acarya; visnu-samarpana—ofrenda al Sefior Visnu;
kaila—hizo; acarya—Advaita Acarya; apani—El mismo.

TRADUCCION

Primero, la esposa de Advaita Acarya cociné toda la comida.
Seguidamente, el propio Srila Advaita Acarya lo ofreci6 todo al Sefior
Visnu.

SIGNIFICADO

Este es el ideal de la vida de casado. Marido y mujer viven juntos, y el
marido trabaja arduamente para conseguir todo lo necesario para adorar al
Sefior Visnu. En el hogar, la esposa cocina toda clase de alimentos para el
Sefior Visnu, y el marido lo ofrece todo a la Deidad. Después de eso, se
celebra arati, y el prasadam se reparte entre los invitados y miembros de la
familia. Seguin los principios védicos, el casado siempre debe tener algin
invitado en casa. En mi infancia, mi padre siempre recibia a un minimo de
cuatro invitados cada dia, aunque sus ingresos no eran muchos para la
época. Sin embargo, no tenia dificultad en ofrecer prasadam a un minimo
de cuatro invitados al dia. Segtin los principios védicos, el casado, antes de
comer, debe salir a la calle y preguntar en voz bien alta si hay alguien que
no haya comido. De ese modo, invita a la gente a tomar prasadam. Si
alguien viene, el casado le ofrece prasadam, y si no queda mucho, debe
ofrecer al invitado su propio plato. Si nadie contesta a su llamada, puede
sentarse a comer. Asi, la vida de casado también es un tipo de austeridad.
Por ello, la vida de casado recibe el nombre de grhastha-asrama. Aunque
viva con su esposa e hijos, feliz y consciente de Krsna, el casado también
sigue los principios regulativos que se siguen en los templos. Si no hay
conciencia de Krsna, la morada del casado es la casa de un grha-medhi. Los
casados conscientes de Krsna son verdaderos grhasthas, es decir, personas
que viven en el asrama con sus hijos y familiares. Sri Advaita Prabhu era un
grhasthaideal, y Su casa era el ideal del grhastha-asrama.



VERSO 42

tina thani bhoga badaila sama kari
krsnera bhoga badaila dhatu-patropari

tina thani—en tres lugares; bhoga—alimentos cocinados;
badaila—repartidos; sama—iguales; kari —hacer; krsnera bhoga—el
alimento ofrecido a Krsna; badaila—fue dispuesto; dhatu-patra upari—en
un plato de metal.

TRADUCCION

Con todo lo cocinado se hicieron tres partes iguales. Una parte se
sirvié en un plato de metal para ofrecerla al Sefior Krsna.

SIGNIFICADO

La palabra badaila, que significa «aumentado», es muy importante en este
verso. Es una palabra refinada que emplean los grhasthas de Bengala.
Cuando se preparan alimentos y quitamos una parte, el alimento en
realidad ha disminuido. Pero la costumbre es decir badaila, «que ha
aumentado». Si se preparan alimentos para Krsna y se Le ofrecen a El y a
los vaisnavas, la cantidad no disminuye, sino que aumenta.

VERSO 43

battisa-athiya-kalara angatiya pate
dui thafi bhoga badaila bhala mate

battisa-athiya—que daba treinta y dos racimos; kalara—de un banano;
angatiya—no partidas; pate—en hojas; dui thafi—en dos lugares;
bhoga—Tlos comestibles; badaila—dispuestos; bhala mate—muy bien.

TRADUCCION

De las tres partes, una se sirvié en un plato de metal, y las otras dos,



en hojas de banano. Eran hojas no partidas, tomadas de un banano que
daba un minimo de treinta y dos racimos de platanos. En los dos platos
se dispusieron muy bien todas las preparaciones que se detallan mas
abajo.

VERSO 44

madhye pita-ghrta-sikta saly-annera stiipa
cari-dike vyafijana-donga, ara mudga-siipa

madhye—en medio; pita—amarilla; ghrta-sikta—mojado con mantequilla
clarificada; sali-annera—de arroz hervido de grano muy fino; stiipa—un
monton; cari-dike—rodeando el montén de arroz; vyafijana-doriga—vasijas
con verduras; ara—y; mudga-siipa—dal hecho de mung partido.

TRADUCCION

El arroz hervido, de grano muy fino y muy bien cocinado, se dispuso
en el centro formando un montén, y en medio vertieron mantequilla
clarificada de color amarillo, hecha con leche de vaca. Alrededor del
monton de arroz habia vasijas de corteza de banano que contenian mung
daly todo tipo de guisos de verdura.

VERSO 45

sardraka, vastuka-saka vividha prakara
patola, kusmanda-badi, manakacu ara

sardraka—vasijas con platos a base de gengibre; vastuka-saka—espinacas;
vividha—varios; prakara—tipos; patola—un tipo de hortaliza;
kusmanda—calabaza; badi—con dal partido; manakacu—Ila raiz del arbol
kacu; ara—y.

TRADUCCION

Entre las verduras cocinadas habia pafola, calabaza, manakacuy una



ensalada hecha de trozos de gengibre y varios tipos de espinacas.

VERSO 46

ca-i-marica-sukhta diya saba phala-miile
amrta-nindaka pafica-vidha tikta-jhale

ca-I-marica—con pimienta negra y ca-i (una especia); sukhta—guisos
amargos de verdura; diya—dar; saba—todos; phala-miile—varios tipos de
frutas y raices; amrta-nindaka—que competian con el néctar;
panica-vidha—cinco clases de; tikta—amargos; jhale—y picantes.

TRADUCCION

Habia sukhtas, mel6n amargo mezclado con todo tipo de verduras,
que competian con el sabor del néctar. Habia cinco tipos de sukhtas
amargos y picantes.

VERSO 47

komala nimba-patra saha bhaja vartaki
patola-phula-badi-bhaja, kusmanda-manacaki

komala—recién brotadas; nimba-patra—hojas de nimba; saha—con;
bhaja—frita; vartaki—berenjena; patola—con fruta patola; phula-badi—un
plato preparado con daj, bhaja—fritas; kusmanda—calabazas;
manacaki—el comestible llamado manacaki.

TRADUCCION

Entre los guisos de verdura, habia brotes recientes de hoja de nimba
con berenjena frita. Habia fruta pafola frita con phula-badi, un tipo de
dal que, después de machacado, se deja secar al sol. También habia un
plato lamado kusmanda-manacaki.

SIGNIFICADO



Pedimos a nuestros editores de libros de cocina que afadan todas las
sabrosas preparaciones que en estas paginas describe el experto autor, Srila
Kaviraja Gosvami.

VERSO 48

narikela-sasya, chana, sarkara madhura
mocha-ghanta, dugdha-kusmanda, sakala pracura

narikela-sasya—pulpa de coco; chana—requeson; sarkara—azucar de fruta;
madhura—muy dulce; mocha-ghanta—un plato semis6lido a base de flores
de banano; dugdha-kusmanda—calabaza muy tierna cortada en trozos y
hervida en leche; sakala—todo; pracura—en abundancia.

TRADUCCION

La pulpa de coco mezclada con requesén y piedras de azticar cande
era muy dulce. Habia un curry de flores de banano y calabaza hervida en
leche, todo ello en gran cantidad.

VERSO 49

madhuramla-bada, amladi parica-chaya
sakala vyafijjana kaila Ioke yata haya

madhura-amla-bada—croquetas dulces y amargas; amla-adi—platos
amargos; parca-chaya—cinco o seis; sakala vyafijana—todas las verduras;
kaila—hechas; loke—para la gente; yata haya—tanta como habia.

TRADUCCION

Habia croquetas con salsas dulces y agrias, y cinco o seis tipos de
platos agrios. Se habia cocinado todo de manera que todos los presentes
pudieran tomar prasadam.

VERSO 50



mudga-bada, kala-bada, masa-bada, mista
ksira-puli, narikela, yata pitha ista

mudga-bada—croqueta blanda hecha de mung; kala-bada—croqueta
blanda hecha de platano frito; masa-bada—croqueta blanda hecha de urad
dal, mista—varios tipos de dulces; ksira-puli—leche condensada con bolas
de arroz; narikela—un dulce a base de coco; yata—todo tipo de;
pitha—pasteles; ista—deseables.

TRADUCCION

Habia croquetas blandas hechas de mung dal, de bananas maduras y
de urad dal. Habia varios tipos de dulces, leche condensada con bolas de
arroz, un dulce a base de coco, y todo tipo de pasteles que pudieran
desearse.

VERSO 51

battisa-athiya kalara donga bada bada
cale hale nahi, donga ati bada dada

battisa-athiya—que daban treinta y dos racimos de bananas; kalara—del
banano; dorigda—recipientes hechos de hojas; bada bada—grandes; cale hale
nahi—no se ladeaban ni se tambaleaban; doriga—recipientes; ati—muy;
bada—grandes; dada—fuertes.

TRADUCCION

Todas las verduras se sirvieron en recipientes de hojas de banano
tomadas de arboles que daban un minimo de treinta y dos racimos de
platanos. Eran recipientes muy firmes y grandes que no se ladeaban ni se
tambaleaban.

VERSO 52

paficasa paficasa donga vyanjane purina



tina bhogera ase pase rakhila dharifa

paficasa paficasa—cincuenta y cincuenta; doniga—vasijas; vyafjane—con
platos a base de verdura; pirind—llenas; tina—tres; bhogera—de lugares
de comer; ase pase—alrededor; rakhila—que contenian; dharina—fijando.

TRADUCCION

Rodeando los tres platos, habia cien vasijas con toda clase de platos a
base de verdura.

VERSO 53

saghrta-payasa nava-mrt-kundika bharina
tina patre ghanavarta-dugdha rakheta dharifna

sa-ghrta-payasa—arroz dulce mezclado con ghi; nava-mrt-kundika—vasijas
de barro nuevas; bharifid—llenas; tina patre—en tres vasijas;
ghana-avarta-dugdha—leche delicadamente condensada; rakheta—que
contenian; dharina—fijando.

TRADUCCION

Junto con las vasijas de verdura habia arroz dulce mezclado con ghi,
servido en vasijas de barro nuevas. En tres sitios habia vasijas de barro
llenas de leche muy condensada.

VERSO 54

dugdha-cida-kala ara dugdha-laklaki
yateka karila' taha kahite na saki

dugdha-cida—arroz aplastado preparado con leche; kala—mezclado con
bananas; ara—y; dugdha-laklaki—un tipo de calabaza llamada /au, hervida
en leche; yateka—todo eso; karila—estaba preparado; taha—eso;



kahite—describir; na—no; saki—soy capaz.

TRADUCCION

Ademas de todo eso, habia arroz aplastado, preparado con leche y
mezclado con bananas, y también calabaza blanca hervida en leche. En
verdad, no es posible mencionar todos los platos que se prepararon.

VERSO 55

dui pase dharila saba mrt-kundika bhari
canpakala-dadhi-sandesa kahite na pari

dui pase—en dos lados; dharila—contenidos; saba—todos;
mrt-kundikad—vasijas de barro; bhari —llenar; canpa-kala—un tipo de
banana conocida con el nombre de canpa-kala; dadhi-sandesa—mezclada
con yogur y sandesa; kahite—decir; na—no; pari—puedo.

TRADUCCION

En dos sitios habia vasijas de barro llenas de otro postre hecho con
yogur, sandesa [un dulce hecho de requesén] y banana. Soy incapaz de
describirlo todo.

VERSO 56

anna-vyafjana-upari dila tulasi-mafjari
tina jala-patre suvasita jala bhari

anna-vyanjana-upari—sobre el arroz hervido y las verduras; dila—puestas;
tulasi-manfijari—ftlores de tulasi; tina—tres; jala-patre—vasijas de agua;
su-vasita—aromatizada; jala—agua; bhari —llenando.

TRADUCCION



Sobre el montén de arroz hervido y sobre todos los guisos de verdura
habia flores de arbol de fulasi. También habia vasijas llenas de agua
aromatizada con fragancia de rosas.

VERSO 57

tina subhra-pitha, tara upari vasana
ei-rupe saksat krsne karaila bhojana

tina—tres; Subhra-pitha—asientos blancos; tara—de ellos; upari—sobre;
vasana—tela suave; ei-riipe—de ese modo; saksat—directamente; krsne—a
Krsna; karaila—hacer; bhojana—comer.

TRADUCCION

Habia tres asientos, cubiertos con telas suaves. Todos los alimentos se
ofrecieron al Sefior Krsna, y el Sefior estuvo muy complacido de
tomarlos.

VERSO 58

aratira kale dui prabhu bolaila
prabhu-sange sabe asi' arati dekhila

aratira kale—durante el tiempo de arati; dui prabhu—al Sefior Nityananda
y a Sri Caitanya Mahaprabhu; bolaila—llamé; prabhu-sarige—con los
Sefores; sabe—todos los demas; asi—yendo alli; arati—la ceremonia arati;
dekhila—observaron.

TRADUCCION

El sistema que se sigue es que, después de ofrecer alimentos, se
celebra bhoga-arati. Advaita Prabhu pidi6 a los dos hermanos, el Sefior
Caitanya Mahaprabhu y Nityananda Prabhu, que fuesen a ver el arati.
Los dos Sefiores y todos los alli presentes fueron a ver la ceremonia de
arati.



VERSO 59

arati kariya krsne kara'la sayana
acarya asi' prabhure tabe kaila nivedana

arati kariya—tras finalizar el arati; krsne—el Sefior Krsna; kara'la—hacer
que estuviese; Sayana—acostado para descansar; acarya—Advaita Acarya;
asi—yendo; prabhure—al Sefior Caitanya Mahaprabhu; tabe—entonces;
kaila—hizo; nivedana—invitacion.

TRADUCCION

Después de celebrar arati para las Deidades del templo y de poner al
Sefior Krsna a descansar, Advaita Acarya salié para decir algo al Sefior
Caitanya Mahaprabhu.

VERSO 60

grhera bhitare prabhu karuna gamana
dui bhai aila tabe karite bhojana

grhera bhitare—dentro de la habitacion; prabhu—Caitanya Mahaprabhu;
karuna—ten la bondad de; gamana—entrar; dui bhai—los dos hermanos,
Caitanya Mahaprabhu y Nityananda Prabhu; aila—fueron; tabe—entonces;
karite bhojana—a participar del prasadam.

TRADUCCION

Sri Advaita Prabhu dijo: «Mis queridos Sefiores, por favor, entrad en
esta sala». Los dos hermanos, Caitanya Mahaprabhu y Nityananda
Prabhu, Se dirigieron entonces a tomar prasadam.

VERSO 61

mukunda, haridasa, dui prabhu bolaila
yoda-hate dui-jana kahite lagila



mukunda—Mukunda; haridasa—Haridasa; dui prabhu—Ilos dos Sefiores;
bolaila—llamaron a; yoda-hate—con las manos juntas; dui-jana—dos
personas; kahite lagila—dijeron.

TRADUCCION

Cuando fueron a tomar el prasadam, el Sefior Sri Caitanya
Mahaprabhu y Nityananda Prabhu llamaron a Mukunda y a Haridasa
para que entrasen con ellos. Sin embargo, Mukunda y Haridasa,
juntando las manos, dijeron lo siguiente.

VERSO 62

mukunda kahe——mora kichu krtya nahi sare
pache muni prasadam pamu, tumi yaha ghare

mukunda kahe—Mukunda dijo; mora—de mi; kichu—algo; krtya—para
hacer; nahi sare—atn no terminado; pache—mas tarde; muiii—yo;
prasada— prasadam; pamu—tomaré; tumi yaha ghare—por favor, pasad
vosotros a la sala.

TRADUCCION

Mukunda, cuando le llamaron, dijo: «Mi querido Sefior, tengo algo
que hacer y atin no he terminado. Més tarde tomaré prasadam, asi que
ahora, por favor, podéis pasar a la sala Vosotros dos, joh, Prabhus!».

VERSO 63

haridasa kahe——muiii papistha adhama
bahire eka musti pache karimu bhojana

haridasa kahe—Haridasa dijo; muni—yo; papistha—pecador; adhama—el
maés bajo de los hombres; bahire—fuera; eka—uno; musti—puiiado;



pache—mas tarde; karimu—haré; bhojana—comer.

TRADUCCION

Haridasa Thakura dijo: «Yo soy el mas pecador, el méas bajo entre los
hombres. Después comeré un poquito de prasddam mientras espero
fuera».

SIGNIFICADO

Hindudes y musulmanes, aunque vivian juntos en un clima muy amistoso,
establecian entre ellos ciertas diferencias. A los musulmanes se les
consideraba yavanas, personas de bajo nacimiento, y siempre que se
invitaba a un musulman, tenfa que comer fuera de la casa. Sri Caitanya
Mahaprabhu y Nityananda Prabhu llamaron a Haridasa Thakura para que
tomase prasadam con Ellos, pero él, llevado de su gran humildad, dijo:
«Tomaré prasadam fuera de la casa». Haridasa Thakura era un vaisnava
excelso, reconocido por Advaita Acarya, Nityananda Prabhu y Sri Caitanya
Mahaprabhu, pero, aun asi, para no alterar la paz social, aceptaba
humildemente su condicion de musulmén, que le mantenia fuera de la
jurisdiccién de la comunidad hindd. Por esa razén, indicé que tomaria
prasadam fuera de la casa. Aunque su posicién era sublime y estaba al
mismo nivel que otros grandes vaisnavas, se consideraba un hombre muy
pecaminoso, papistha, y el mas bajo de todos, adhama. El vaisnava, aunque
sea espiritualmente muy avanzado, externamente se mantiene humilde y
sumiso.

VERSO 64

dui prabhu lafia acarya gela bhitara ghare
prasadam dekhiya prabhura ananda antare

dui prabhu—los dos prabhus (Caitanya Mahaprabhu y Nityananda
Prabhu); lafia—con; acarya—Advaita Acarya; gela—fueron;
bhitara—dentro de; ghare—la sala; prasadam—el prasadam; dekhiya—al
ver; prabhura—de Caitanya Mahaprabhu; ananda antare—estaba
interiormente muy complacido.



TRADUCCION

Advaita Acarya hizo pasar al Sefior Nityananda Prabhu y al Sefior
Caitanya Mahaprabhu dentro de la sala, y los dos Sefiores vieron el
prasadam que habia preparado. St Caitanya Mahaprabhu estaba
especialmente complacido.

SIGNIFICADO

Sri Caitanya Mahaprabhu Se sinti6 complacido de ver el esmero con que se
habia cocinado para Krsna toda aquella variedad de alimentos. En realidad,
el prasadam, en todas sus formas, se cocina para Krsna, y no para la gente,
pero los devotos participan de él con gran placer.

VERSO 65

aiche anna ye krsnake karaya bhojana
Jjanme janme Sire dharon tarihara carana

aiche—de ese modo; anna—los comestibles; ye—todo el que; krsnake—a
Krsna; karaya—haga; bhojana—comer; janme janme—vida tras vida;
sire—sobre Mi cabeza; dharon—Illevo; tarihara—sus; carana—pies de loto.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu dio Su aprobacién a todos los métodos
empleados para cocinar y ofrecer el alimento a Krsna. En verdad, estaba
tan complacido que dijo: «Francamente, Yo mismo llevaré sobre Mi
cabeza vida tras vida los pies de loto de aquel que puede ofrecer a Krsna
unos alimentos tan exquisitos».

VERSO 66

prabhu jane tina bhoga krsnera naivedya
acaryera manah-katha nahe prabhura vedya



prabhu jane—el Sefior sabe; tina bhoga—tres partes de bhoga; krsnera
naivedya—ofrendas al Sefior Krsna; acaryera—de Advaita Acarya;
manah-katha—Tlas intenciones; nahe—no; prabhura—al Sefor;
vedya—comprensibles.

TRADUCCION

Cuando Sri Caitanya Mahaprabhu entré en la sala, vio los tres platos
que se habian preparado, y supo que los tres eran para Krsna. Sin
embargo, no entendia las intenciones de Advaita Acarya.

SIGNIFICADO

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura afirma que uno de los tres platos
se habia ofrecido en una bandeja de metal y era para Krsna, mientras que
los otros dos se sirvieron en grandes hojas de banano. Advaita Acarya
ofrecié personalmente a Krsna la ofrenda del plato de metal. Las otras dos
partes, servidas en hojas de banano, eran para Sri Caitanya Mahaprabhu y
el Sefior Nityananda. Advaita Acarya, sin embargo, no revel6 Sus
intenciones a Sri Caitanya Mahaprabhu, y cuando Sri Caitanya
Mahaprabhu vio el alimento ofrecido en tres platos, pens6 que los tres eran
para Krsna.

VERSO 67

prabhu bale
acarya kahe

vaisa tine kariye bhojana
ami kariba parivesana

prabhu bale—el Sefior Caitanya Mahaprabhu dijo; vaisa—sentaos; tine—en
los tres lugares; kariye—haced; bhojana—comer; acarya kahe—Advaita
Acarya contestd; ami kariba parivesana—Yo repartiré.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu dijo: «Sentémonos en esos tres lugares, y
tomemos prasadam».



Advaita Acarya, sin embargo, dijo: «Yo repartiré el prasadam».

VERSO 68

kon sthane vasiba, ara ana dui pata
alpa kari' ani' tahe deha vyanjana bhata

kon sthane vasiba—ddénde nos vamos a sentar; ara—otras; ana—traer; dui
pata—dos hojas; alpa kari—haciendo una pequefia cantidad; ani —traer;
tahe—sobre eso; deha—dar; vyafjana—verduras; bhata—y arroz hervido.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu pensé que los tres platos servidos eran lo
que se iba a repartir; por eso pidi6 otras dos hojas de banano diciendo:
«Tomemos un poquito de arroz y verduras».

VERSO 69

acarya kahe vaisa donhe pindira upare
eta bali' hate dhari' vasaila durihare

acarya kahe—Advaita Acarya dijo; vaisa—sentaos; dorthe—los dos; pirdira
upare—sobre las tarimas de madera; eta bali—tras decir esto; hate
dhari —tomandoles de la mano; vasaila durthare—sento6 a los dos Senores.

TRADUCCION

Advaita Acarya dijo: «Sentaos en estos dos sitios». Tomandoles de las
manos, Les hizo sentarse.

VERSO 70

prabhu kahe——sannyasira bhaksya nahe upakarana
iha khaile kaiche haya indriya varana




prabhu kahe—el Sefior dijo; sannyasira—por un sannyasi; bhaksya—ser
comido; nahe—eso no es; upakarana—variedad de alimentos; tha—esto;
khaile—si come; kaiche—cémo; haya—hay; indriya—sentidos;
varana—controlar.

TRADUCCION

Sr1 Caitanya Mahaprabhu dijo: «No es correcto que un sannyasi tome
semejante variedad de comida. ;C6mo va a controlar los sentidos si
come tanto?»

SIGNIFICADO

La palabra upakarana se refiere a una gran variedad de alimentos, como
dal, verduras y otros muchos platos que combinan muy bien con el arroz.
Sin embargo, no es correcto que un sannyasi tome esas deliciosas
preparaciones. Si lo hace, no podra controlar los sentidos. Sri Caitanya
Mahaprabhu no animé a los sannyasis a comer platos deliciosos, pues la
religion vaisnava es, en esencia, vairagya-vidya, la mayor renunciacion
posible. Caitanya Mahaprabhu aconsej6 también a Raghunatha dasa
Gosvami que no comiese platos muy sabrosos, que no se vistiese con ropas
de gran calidad y que no hablase de temas mundanos. Todo ello les esta
prohibido a quienes se encuentran en la orden de renuncia. El devoto no
come nada que antes no se haya ofrecido a Krsna. Todos los alimentos
sabrosos que se ofrecen a Krsna, se les dan a los grhasthas, las personas
casadas. A Krsna se Le ofrecen muchas cosas muy buenas: collares de
flores, camas, valiosas alhajas, sabrosos alimentos, e incluso pan y nueces
de betel de gran calidad, pero el vaispava humilde, considerando que su
cuerpo es material y sucio, no acepta nada de ello para si. Piensa que
aceptar esas cosas es como ofender los pies de loto del Sefior. Los que son
sahajiyas no pueden entender qué queria decir Sri Caitanya Mahaprabhu
cuando pidi6 a Advaita Acarya que trajese dos hojas més y que Le sirviese
s6lo un poquito de prasadam.

VERSO 71

acarya kahe——chada tumi apanara curi



ami saba jani tomara sannyasera bhari-bhuri

acarya kahe—Advaita Acarya contest6; chada—abandona; tumi—T;
apanara—de Ti mismo; curi—ocultacion; ami—Yo; saba—todo; jani—sé;
tomara—de Ti; sannyasera—de la entrada en la orden de renuncia;
bhari-bhuri—el significado secreto.

TRADUCCION

Cuando Sri Caitanya Mahaprabhu Se negé a aceptar la comida que ya
Le habian servido, Advaita Acarya dijo: «Por favor, deja de ocultarte. Yo
sé quién eres, y conozco el significado secreto de Tu ordenacién como
sannyasa».

VERSO 72

bhojana karaha, chada vacana-caturi
prabhu kahe——eta anna khaite na pari

bhojana karaha—por favor, acepta este prasadam; chada—abandona;
vacana-caturi—juegos de palabras; prabhu kahe—el Sefior dijo; eta—tantos;
anna—alimentos; khaite—comer; na pari—no puedo.

TRADUCCION

Con esas palabras, Advaita Acarya pidi6 a Sri Caitanya Mahaprabhu
que comiese y Se dejase de juegos de palabras. El Sefior contest6: «De
verdad, no puedo comer tanta cantidad».

VERSO 73

acarya bale——akapate karaha ahara
yadi khaite na para pate rahibeka ara

acarya bale—Advaita Acarya dice; akapate—sin fingimiento; karaha—por



tavor, haz; ahara—comer; yadi—si; khaite—comer; na para—no puedes;
pate—en la hoja; rahibeka ara—deja el resto.

TRADUCCION

Advaita Acarya pidi6 entonces al Sefiorque simplemente aceptase el
prasadam sin mas fingimientos. Si no podia comerlo todo, podia dejar el
resto en el plato.

VERSO 74

prabhu bale——eta anna nariba khaite
sannyasira dharma nahe ucchista rakhite

prabhu bale—el Sefior dijo; eta—tanta; anna—comida; nariba—no podré;
khaite—comer; sannyasira—del sannyasi, dharma nahe—no es el deber;
ucchista—remanentes de comida; rakhite—mantener.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu dijo: «No voy a poder con tanto, y no es
deber del sannyasi dejar remanentes».

SIGNIFICADO

Segtin el Srimad-Bhagavatam (11.18.19):
bahir jalasayam gatva tatropasprsya vag-yatah
vibhajya pavitam Sesam bhuiijitasesam ahrtam

«Los alimentos que un sannyasi obtenga en el hogar de un casado, debe
llevérselos fuera, cerca de algin lago o rio y, después de ofrecerlos a Visnu,
a Brahma y al Sol (tres partes), debe comer toda la ofrenda sin dejar nada
que otros pudieran comer después».

VERSO 75

acarya bale——nilacale khao cauyanna-bara



eka-bare anna khao sata sata bhara

acarya bale—Advaita Acarya contesta; nilacale—en Jagannatha Pur’;
khao—Tu comes; cauyanna-bara—cincuenta y cuatro veces; eka-bare—de
una vez; anna—comestibles; khao—T10 comes; Sata sata bhara—cientos de
potes.

TRADUCCION

Ante esto, Advaita Acarya record6 a Caitanya Mahaprabhu lo mucho
que comia en Jagannatha Puri. El Sefior Jagannatha y Sri Caitanya
Mahaprabhu son idénticos. Advaita Acarya sefialé que en Jagannatha
Puri Caitanya Mahaprabhu comia cincuenta y cuatro veces al dia,
tomando cada vez muchos cientos de potes de comida.

VERSO 76

tina janara bhaksya-pinda tomara eka grasa
tara lekhaya ei anna nahe pafica-grasa

tina janara—de tres personas; bhaksya-pinda—el monton de comestibles;
tomara—de Ti; eka grasa—un bocado; tara—con eso; lekhaya—en
proporcion; ef anna—esta comida; nahe—no es; pafica-grasa—cinco
bocados.

TRADUCCION

Sri Advaita Acarya dijo: «La cantidad de alimentos que pueden comer
tres personas, para Ti, no es ni un bocado. En proporcién con eso, con lo
que Te he servido no tienes ni para cinco bocados».

VERSO 77

mora bhagye, mora ghare, tomara agamana
chadaha caturi, prabhu, karaha bhojana



mora bhagye—por Mi fortuna; mora ghare—en Mi hogar; tomara—Tuya;
agamana—venida; chadaha—por favor, abandona; caturi—todos esos
juegos de palabras; prabhu—Mi Sefor; karaha—s0lo haz; bhojana—comer.

TRADUCCION

Advaita Acarya continué: «He tenido la gran fortuna de que hayas
venido a Mi hogar. Por favor, no hagas juegos de palabras. Ponte a
comer y no hables mas».

VERSO 78

eta bali' jala dila dui gosanira hate

—_ - - o] —

eta bali—diciendo esto; jala dila—trajo agua; dui gosafnira—del Sefior
Caitanya Mahaprabhu y el Sefior Nityananda; hate—en las manos;
hasiya—sonriendo; lagila—comenzaron; durthe—ambos; bhojana karite—a
comer.

TRADUCCION

Diciendo esto, Advaita Acarya trajo agua a los dos Sefiores para que
pudieran lavarse las manos. Los dos Sefiores Se sentaron y, sonriendo,
empezaron a comer el prasadam.

VERSO 79

nityananda kahe——kailun tina upavasa
aji parana karite chila bada asa

nityananda kahe—el Sefor Nityananda dijo; kailuri—he pasado; tina—tres;
upavasa—dias de ayuno; aji—hoy; parana—romper el ayuno; karite—de



hacer; chila—habia; bada—gran; asa—esperanza.

TRADUCCION

Nityananda Prabhu dijo: «Llevo ayunando tres dias seguidos. Yo
pensaba que hoy iba a romper Mi ayuno».

VERSO 80

aji upavasa haila acarya-nimantrane
ardha-peta na bharibe ei graseka anne

aji—hoy también; upavasa—ayuno; haila—habia; acarya-nimantrane—por
la invitacion de Advaita Acarya; ardha-peta—la mitad de Mi estémago;
na—no; bharibe—llenara; ei—este; graseka anne—bocado de alimento.

TRADUCCION

Aunque Sri Caitanya Mahaprabhu pensaba que la cantidad de comida
era enorme, Nityananda Prabhu, por el contrario, pens6 que no daba ni
para un bocado. Llevaba tres dias ayunando y habia tenido grandes
esperanzas de romper el ayuno aquel dia. En verdad, dijo: «<Aunque
Advaita Acarya Me ha invitado a comer, veo que hoy también es ayuno.
Con tan poca cantidad de alimento, no tengo ni para llenarme la mitad
del estémago».

VERSO 81

acarya kahe tumi hao tairthika sannyasi
kabhu phala-miila khao, kabhu upavasi

acarya kahe—Advaita Acarya contest6 a Nityananda Prabhu; tumi—Tu;
hao—eres; tairthika sannyasi—un mendicante que viaja haciendo
peregrinaje; kabhu—a veces; phala-miila—frutas y raices; khao—T1u comes;
kabhu upavasi—a veces ayunas.



TRADUCCION

Advaita Acarya contest6: «Sefior, T4 eres un mendicante que viaja
haciendo peregrinajes. A veces comes frutas y raices, y a veces
simplemente sigues ayunando.

VERSO 82

daridra-brahmana-ghare ye paila musty-eka anna
1hate santusta hao, chada lobha-mana

daridra-brahmana—de un brahmana pobre; ghare—en el hogar; ye—todo
lo que; paila—has recibido; musti-eka—un pufiado; anna—comida;
ihate—en esto; santusta hao—por favor, date por satisfecho;
chada—abandona; lobha-mana—Tu mentalidad codiciosa.

TRADUCCION

«Soy un brahmana pobre, y T has venido a Mi hogar. Por favor, date
por satisfecho con la poca cantidad de comida que has recibido y
abandona Tu mentalidad codiciosa.»

VERSO 83

nityananda bale——yabe kaile nimantrana
tata dite caha, yata kariye bhojana

nityananda bale—el Sefior Nityananda dijo; yabe—cuando; kaile—Tu has
hecho; nimantrana—invitacion; tata—tanto; dite caha—T1 debes servir;
yata—tanto como; kariye bhojana—Yo pueda comer.

TRADUCCION

El Sefior Nityananda Prabhu contest6: «Sea Yo quien sea, Tt Me has
invitado. Por lo tanto, debes servirme tanto como quiera tomar».



VERSO 84

suni' nityanandera katha thakura advaita
kahena tanhare kichu paiya pirita

suni—al escuchar; nityanandera—del Sefior Nityananda Prabhu;
katha—las palabras; thakura—Su Divina Gracia; advaita—Advaita Acérya;
kahena—dijo; tannhare—a Nityananda Prabhu; kichu—algo;
paiya—aprovechando la oportunidad; pirita—palabras agradables.

TRADUCCION

Su Divina Gracia Advaita Acarya, al escuchar la afirmacién de
Nityananda Prabhu, aprovech¢ la oportunidad que Sus jocosas palabras
Le daban y Le dijo lo siguiente.

VERSO 85

bhrasta avadhiita tumi, udara bharite
sannyasa la-iyacha, bujhi, brahmana dandite

bhrasta avadhiita—paramahamsa rechazado; tumi—T1; udara
bharite—para llenar Tu barriga; sannyasa la-iyacha—T1 has entrado en la
orden de vida de renuncia; bujhi—Yo entiendo; brahmana dandite—para
causar problemas a un brahmana.

TRADUCCION

Advaita Acarya dijo: «Tt eres un paramahamsa rechazado, que has
entrado en la orden de vida de renuncia s6lo para llenarte la barriga. Me
doy cuenta de que Tu tinica ocupacién es causar problemas a los
brahmanas».

SIGNIFICADO

Entre los smarta-brahmanas y los gosvamis vaisnavas siempre hay



diferencia de opinién. Esa diferencia de opinién entre los smartas y los
gosvamis vaisnavas se da incluso en los cdlculos astrolégicos vy
astrondmicos. Al llamar a Nityananda Prabhu bhrasta avadhiita
(paramahamsa rechazado), Advaita Acérya Prabhu, en cierto sentido,
reconocioé que Nityananda Prabhu era un paramahamsa. En otras palabras,
Nityananda Prabhu no tenia nada que ver con las reglas que rigen a los
smarta-brahmanas. Asi, Advaita Acarya, aunque fingia condenarle, en
realidad Le estaba alabando. Quien se halla en la etapa de avadhiita, la
etapa paramahamsa, que es la etapa mds elevada, puede parecer un visayi
situado en el plano de la complacencia de los sentidos, pero en realidad no
tiene nada que ver con el placer de los sentidos. En esa etapa, la persona a
veces puede adoptar las caracteristicas y el hébito de los sannyasis, y a
veces puede no hacerlo. A veces se viste como un casado. Sin embargo,
debemos saber que, en este caso, se trataba de un intercambio de palabras
jocosas entre Advaita Acarya y Nityananda Prabhu. No deben considerarse
insultos.

En Khadadaha, a veces la gente lleg6 a tomar a Nityananda Prabhu por un
miembro de la sakta-sampradaya, cuya filosofia es: antah Saktah bahih
saivah sabhayam vaisnavo matah. Segun la sakta-sampradaya, la persona
conocida con el término kaulavadhiita tiene una mentalidad material, pero
externamente aparenta ser un gran devoto del Sefior Siva. En una asamblea
de vaisnavas, esa persona se comporta como un vaispava. Nityananda
Prabhu en realidad no pertenecia a esa comunidad. Nityananda Prabhu fue
siempre el brahmacari de un sannyasi de la orden vaidika. En realidad, era
un paramahamsa. A veces se Le ha considerado discipulo de Laksmipati
Tirtha. Si aceptamos esa referencia, Nityananda Prabhu pertenecia a la
Madhva-sampradaya. No pertenecia a la tantrika-sampradaya de Bengala.

VERSO 86

tumi khete para dasa-visa manera anna
ami taha kanha paba daridra brahmana

tumi—Ta; khete—comer; para—capaz; dasa-visa—diez o veinte;
manera—de la medida de un mana; anna—arroz; ami—Yo; taha—eso;
kanha—doénde; paba—voy a obtener; daridra—en la miseria;



brahmana—brahmana.

TRADUCCION

Advaita Acarya acusé a Nityananda Prabhu, diciendo: «Td puedes
comer diez o veinte manas de arroz. Yo soy un brahmana pobre. ;De
dénde voy a sacar tanto arroz?.

SIGNIFICADO

Un mana es una medida de aproximadamente cuatro kilos.

VERSO 87

ye pafiacha musty-eka anna, taha khana utha
pagalami na kariha, na chadaio jhutha

ye pafiacha—todo lo que tienes; musti-eka—un pufiado; anna—arroz;
taha—eso; khana—tras comer; utha—por favor, levantate;
pagalami—locura; na—no; kariha—haz; na—no; chadaio—esparciendo;
jhutha—restos de comida.

TRADUCCION

«Hazme el favor de comer lo que tienes, aunque no sea mas que un
puiiado de arroz, y después levantate. No muestres Tu locura tirando los
restos de comida por todas partes.»

VERSO 88

el mata hasya-rase karena bhojana
ardha-ardha khana prabhu chadena vyaijana

el mata—de ese modo; hasya-rase—en broma; karena—hace;
bhojana—comer; ardha-ardha—mitad y mitad; khafia—después de comer;
prabhu—el Sefor; chadena—deja; vyaijana—todas las verduras.



TRADUCCION

De ese modo, Nityananda Prabhu y el Sefior Caitanya Mahaprabhu
comieron y sostuvieron una jocosa conversacién con Advaita Acarya.
Después de comer la mitad de cada una de las preparaciones de
verduras que Le habian servido, Sri Caitanya Mahaprabhu la dejaba y
pasaba a la siguiente.

VERSO 89

sel vyafijana acarya punah karena pirana
el mata punah punah parivese vyaijana

sel vyafijana—ese plato de verdura por la mitad; acarya—Advaita Acarya;
punah—de nuevo; karena—hace; ptirana—llenar; ei mata—de ese modo;
punah punah—una y otra vez; pariveSe—reparte; vyaijana—verduras.

TRADUCCION

Tan pronto como el Sefior Se terminaba la mitad de un plato, Advaita
Acarya lo llenaba de nuevo. De ese modo, el Sefiortomaba la mitad de
cada plato y Advaita Acarya Se lo llenaba una y otra vez.

VERSO 90

dona vyafijane bhari' karena prarthana
prabhu balena ara kata kariba bhojana

dona—el cuenco; vyanjane—con verduras; bhari—tras llenar;
karena—hace; prarthana—ruego; prabhu balena—el Sefior Caitanya
Mahaprabhu dice; ara—maés; kata—cuanto; kariba—puedo Yo hacer;
bhojana—comer.

TRADUCCION

Tras llenar un cuenco con verduras, Advaita Acarya Les pidi6 que



comiesen mas. Caitanya Mahaprabhu dijo: «;Cuanto mas puedo seguir
comiendo?».

VERSO 91

acarya kahe——ye diyachi, taha na chadiba
ekhana ye diye, tara ardheka khaiba

acarya kahe—Advaita Acarya dijo; ye diyachi—todo lo que he dado; taha
na chadiba—por favor, no dejes; ekhana—ahora; ye—todo lo que; diye—Te
doy; tara ardheka—la mitad de ello; khaiba—comerés.

TRADUCCION

Advaita Acarya dijo: «Por favor, no dejes lo que ya Te he servido. De
todo lo que Te sirvo, puedes comer la mitad y dejar el resto».

VERSO 92

nana yatna-dainye prabhure karaila bhojana
acaryera iccha prabhu karila piirana

nana yatna-dainye—de ese modo, con repetidos esfuerzos y con humildad;
prabhure—al Sefior Caitanya Mahaprabhu; karaila—hizo; bhojana—comer;
acaryera iccha—el deseo de Advaita Acarya; prabhu—el Sefior Caitanya
Mahaprabhu; karila—hizo; ptirana—satisfaccion.

TRADUCCION

De ese modo, mediante repetidos ruegos humildes, Advaita Acarya
hizo que Sr1 Caitanya Mahaprabhu y el Sefior Nityananda comiesen. Asi,
Caitanya Mahaprabhu satisfizo todos los deseos de Advaita Acarya.

VERSO 93

nityananda kahe——amara peta na bharila
lana yaha, tora anna kichu na khaila




nityananda kahe—Nityananda Prabhu dijo; amara—Mia; peta—barriga;
na—no; bharila—llena; lana—llevandote; yaha—ve; tora—Tuya;
anna—comida; kichu na khaila—no he comido nada.

TRADUCCION

De nuevo hablando en broma, Nityananda Prabhu dijo: «Mi barriga
adn no esta llena. Por favor, llévate Tu comida. Ni siquiera la he tocado».

VERSO 94

eta bali' eka-grasa bhata hate lafa
ujhali’ phelila age yena kruddha hana

eta bali—diciendo esto; eka-grasa—un pufiado; bhata—arroz; hate—en la
mano; lana—tomar; ujhali—soltando; phelila—arroj6; age—frente;
yena—como si; kruddha hafia—enfadarse.

TRADUCCION

Tras decir esto, Nityananda Prabhu tomé un pufiado de arroz y lo
arrojo al suelo delante de El, como si estuviera enfadado.

VERSO 95

bhata dui-cari lage acaryera arige
bhata ange lana acarya nace bahu-rarige

bhata dui-cari—dos o cuatro granos del arroz arrojado; /lage—tocaron;
acaryera ange—el cuerpo de Advaita Acarya; bhata—el arroz; arige—en Su
cuerpo; lafia—con; acarya nace—el Acarya Se puso a danzar;
bahu-rarige—de muchas formas.

TRADUCCION



Cuando dos o cuatro granos de aquel arroz tocaron Su cuerpo,
Advaita Acarya comenzo6 a danzar de diversas formas, con el arroz
todavia pegado al cuerpo.

VERSO 96

avadhiitera jhutha lagila mora arige
parama pavitra more kaila ei dhange

avadhiitera jhutha—los remanentes de alimento del avadhiita;
lagila—tocaron; mora—Mio; arige—en el cuerpo; parama
pavitra—perfectamente purificado; more—a Mi; kaila—hizo; ei—este;
dharige—comportamiento.

TRADUCCION

Cuando el arroz de Nityananda Prabhu toc6 Su cuerpo, Advaita
Acarya Se consider¢6 purificado por el contacto de los remanentes de
Paramahamsa Nityananda. En consecuencia, Se puso a danzar.

SIGNIFICADO

La palabra avadhiita designa a la persona que esta por encima de toda regla
y regulacién. A veces, sin observar las reglas y regulaciones de los
sannyasis, Nityananda Prabhu Se comportaba como un avadhiita loco.
Nityananda Prabhu arrojé al suelo los restos de comida, y algunos de esos
restos tocaron el cuerpo de Advaita Acarya. Advaita Acarya Se sintié muy
tfeliz por ello, pues Se presentaba como miembro de la comunidad de
smarta-brahmanas. Al tocar los restos de comida que Nityananda Prabhu
habia tirado, Advaita Acarya Se sinti6 inmediatamente purificado de toda
contaminacién smarta. Los restos de comida dejados por un vaisnava puro
se denominan maha-maha-prasadam. Son completamente espirituales, y se
los identifica con el Sefior Visnu. Esos remanentes no son algo corriente.
Al maestro espiritual se le considera en la etapa de paramahamsa, mas alla
del marco de la institucion varnasrama. LLos remanentes del alimento del
maestro espiritual y de otros paramahamsas o vaisnavas puros son
purificadores. Cuando una persona corriente toca ese prasadam, su mente



se purifica y se eleva al nivel de un brahmana puro. El comportamiento y
las palabras de Advaita Acarya van orientados a la comprension de la gente
comun, que no conoce la fuerza de los valores espirituales y no es
consciente de la potencia de los alimentos dejados por el maestro espiritual
genuino y los vaisnavas puros.

VERSO 97

tore nimantrana kari' painu tara phala
tora jati-kula nahi, sahaje pagala

tore—a Ti; nimantrana—invitacion; kari—hacer; painu—he recibido a
cambio; tara—de eso; phala—el resultado; tora—Tuya; jati-kula nahi—no
hay referencia de Tu casta y Tu familia; sahaje—por naturaleza; pagala—Tu
eres un loco.

TRADUCCION

Advaita Acarya, en broma, dijo: «Mi querido Nityananda, Yo Te he
invitado, y en verdad he recibido los resultados. Tt no tienes casta ni
dinastia establecidas. Eres un loco por naturaleza.

SIGNIFICADO

Las palabras sahaje pagala («un loco por naturaleza») indican que
Nityananda Prabhu Se hallaba situado en el plano trascendental, en la
posicién de paramahamsa. Como siempre recordaba a Radha-Krsna y Su
servicio, se trataba de una locura trascendental. Sri Advaita Acarya
sefialaba ese hecho.

VERSO 98

dapanara sama more karibara tare
jhutha dile, vipra bali' bhaya na karile

apanara sama—como T1; more—a Mi; karibara tare—para hacer;
Jjhutha—restos de comida; dile—Tu has dado; vipra bali —considerar



brahmana; bhaya—temer; na karile—T1 no has hecho.

TRADUCCION

«Para hacer de Mi un loco como T4, Me has arrojado los remanentes
de Tu comida. Ni siquiera Te dio miedo el hecho de que Yo sea un
brahmana.»

SIGNIFICADO

Las palabras dpanara sama indican que Advaita Acarya Se incluia a Si
mismo entre los smarta-brahmanas, y consideraba que Nityananda Prabhu
Se hallaba en el plano trascendental, con los vaisnavas puros. El Sefior
Nityananda dio a Advaita Acarya Sus remanentes para elevarle a Su mismo
nivel y hacer de El un vaisnava puro, un paramahamsa. La afirmacién de
Advaita Acarya indica que el paramahamsa vaisnava se halla en la posicion
trascendental. El vaisnava puro no esta sujeto a las reglas y regulaciones de
los smarta-brahmanas. Esa fue la razén de que Advaita Acarya dijese:
apanara sama more karibara tare: «Para elevarme a Tu propio nivel». El
vaisnava puro, la persona que se halla en la etapa de paramahamsa,
considera espirituales los remanentes de alimento (maha-prasadam). Nunca
los considera materiales, ni los ve como un objeto del placer de los sentidos.
Para él, el maha-prasadam no esta hecho de daly arroz comun y corriente,
sino que es una sustancia espiritual. Dejando aparte el caso de los
remanentes de la comida de un vaisnava puro, el hecho es que el prasadam
nunca se contamina, aunque lo toque la boca de un candala. En verdad,
siempre conserva su valor espiritual. Por consiguiente, el brahmana que
come o toca ese maha-prasadam no se degrada. Nadie se contamina por
tocar los remanentes de ese alimento. En realidad, quien come ese
prasadam se libera de todas las contaminaciones propias del
condicionamiento material. Ese es el veredicto del sastra.

VERSO 99

nityananda bale, el krsnera prasadam
ihake jhutha' kahile, tumi kaile aparadha



nityananda bale—el Sefor Nityananda dijo; ei—esto; krsnera
prasadam—maha-prasadam del Seior Krsna; thake—a él;
Jjhutha—remanente de comida; kahile—si Tt dices; tumi—T1; kaile—has
hecho; aparadha—ofensa.

TRADUCCION

Nityananda Prabhu contestd: «Esos son los remanentes de la comida
del Sefior Krsna. Si piensas que son remanentes comunes, has cometido
una ofensa».

SIGNIFICADO

En el Brhad-visnu Purana se afirma que quien considera que el
maha-prasadam es arroz y dal comun y corriente comete, sin duda alguna,
una gran ofensa. Los comestibles corrientes son tocables o intocables, pero
esas consideraciones dualistas no se aplican cuando se trata de prasadam.
El prasadam es trascendental, y en él no hay transformaciones ni
contaminaciones, del mismo modo que tampoco las hay en el cuerpo del
Sefior Visnu. Asi, quien haga semejantes consideraciones dualistas, aunque
sea un brahmana, serd sin duda alguna atacado por la lepra y perdera a
todos los miembros de su familia. Semejante ofensor va al infierno para no
regresar nunca. Asi lo afirma el Brhad-visnu Purana.

VERSO 100

sateka sannyasi yadi karaha bhojana
tabe ei aparadha ha-ibe khandana

Sateka sannyasi—cien sannyasis; yadi—si; karaha—haces; bhojana—el
comer; tabe—entonces; ei—esta; aparadha—ofensa; ha-ibe—habr4;
khandana—anulacion.

TRADUCCION

Srila Nityananda Prabhu continué: «Para anular esta ofensa, tendras
que invitar a Tu casa a un minimo de cien sannyasis, y tendras que



darles de comer suntuosamente».

VERSO 101

acarya kahe——na kariba sannyasi-nimantrana
sannyasi nasila mora saba smrti-dharma

acarya kahe—Advaita Acarya dijo; na kariba—nunca har¢;
sannyasi-nimantrana—invitacion a los sannyasis; sannyasi—un sannyasi;
nasila—ha arruinado; mora—Mis; saba—todos; smrti-dharma—principios
regulativos del smrti-sastra.

TRADUCCION

Advaita Acarya contest6: «Jamas volveré a invitar a un sannyasi, pues
ha sido un sannyasi quien ha arruinado todas Mis regulaciones
brahminicas smrti».

VERSO 102

eta bali' dui jane karaila acamana
uttama sayyate la-iya karaila sayana

eta bali—tras decir esto; dui jane—a las dos personalidades; karaila
acamana—Ilavo las manos y la boca; uttama—muy buena; sayyate—en una
cama; la-iya—llevando; karaila—hizo que Ellos; sayana—acostarse.

TRADUCCION

Después de esto, Advaita Acarya invit6 a los Sefiores a que Se lavasen
las manos y la boca. Seguidamente, Les llev6 a una cama muy bien
preparada y Les invit6 a acostarse y descansar.

VERSO 103

lavanga elaci-bija uttama rasa-vasa
tulasi-manjari saha dila mukha-vasa




lavariga—clavos de especia; elaci—cardamomo; bija—semillas;
uttama—muy buenas; rasa-vasa—especias sabrosas; tulasi-manjari—las
flores de tulasi; saha—con; dila—dio; mukha-vasa—perfume de la boca.

TRADUCCION

Sri Advaita Acarya dio a los dos Sefiores clavos de especia y
cardamomo mezclados con flores de tulasi. De ese modo tendrian en la
boca un sabor agradable.

VERSO 104

sugandhi candane lipta kaila kalevara
sugandhi puspa-mala ani' dila hrdaya-upara

su-gandhi—fragante; candane—en madera de sandalo; lipta—ungidos;
kaila—hizo; kalevara—los cuerpos; su-gandhi—muy fragantes;
puspa-mala—collares de flores; ani'—trayendo; dila—dio;
hrdaya-upara—sobre el pecho.

TRADUCCION

A continuacién, Sri Advaita Acarya ungi6 los cuerpos de los dos
Sefiores con pasta de madera de sandalo, y Les puso sobre el pecho
collares de flores muy fragantes.

VERSO 105

acarya karite cahe pada-samvahana
sanikucita hafia prabhu balena vacana

acarya—Advaita Acarya; karite—hacer; cahe—quiere;
pada-samvahana—dar masaje en los pies; sarikucita—no convencido;
hana—volviéndose; prabhu—el Sefior; balena—dice; vacana—las palabras.



TRADUCCION

Cuando el Sefior Se acost6 en la cama, Advaita Acarya quiso darle
masaje en las piernas, pero el Sefior no estaba muy conforme, de modo
que dijo lo siguiente a Advaita Acarya.

VERSO 106

bahuta nacaile tumi, chada nacana
mukunda-haridasa la-iya karaha bhojana

bahuta—de varias formas; nacaile—Me has hecho danzar; tumi—T;
chada—abandona; nacana—danzar, mukunda—Mukunda;
hari-dasa—Haridasa; la-iya—con; karaha—haz; bhojana—comer.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu dijo: «Advaita Acarya, ya Me has hecho
danzar como has querido. Ahora déjalo. Ve a almorzar con Mukunda y
Haridasa.

SIGNIFICADO

Con estas palabras, Sri Caitanya Mahaprabhu dice a Advaita Acarya que no
estd bien que un sannyasi acepte camas blandas para acostarse, ni que
mastique clavos con cardamomo o se deje ungir el cuerpo con pasta de
madera de sdndalo. Tampoco es adecuado que acepte collares de flores
fragantes o que deje que un vaisnava puro le dé masaje en las piernas. «Ya
Me has hecho danzar conforme a Tu voto—dijo Caitanya Mahaprabhu—.
Ahora déjalo, por favor. Mejor si vas a almorzar con Mukunda y Haridasa.»

VERSO 107

tabe ta'acarya sanige lafia dui jane
karila icchaya bhojana, ye achila mane



tabe ta'—seguidamente; acarya—Advaita Acarya; sarige—con;
lana—llevando; dui jane—a las dos personas, Mukunda y Haridasa;
karila—hicieron; icchaya—conforme al deseo; bhojana—comer; ye achila
mane—todo lo que estaba en la mente.

TRADUCCION

Seguidamente, Advaita Acarya tomé6 prasadam con Mukunda y
Haridasa. Los tres comieron con mucho entusiasmo todo lo que
desearon.

VERSO 108

santipurera loka suni' prabhura agamana
dekhite aila loka prabhura carana

santipurera loka—todos los habitantes de Santipura; suni'—al escuchar;
prabhura agamana—Ila llegada de Sri Caitanya Mahaprabhu; dekhite
aila—fueron a ver; loka—toda la gente; prabhura carana—los pies de loto
del Sefior.

TRADUCCION

Los habitantes de Santipura, al saber que el Sefior $ri Caitanya
Mahaprabhu estaba en su pueblo, fueron inmediatamente a ver Sus pies
de loto.

VERSO 109

‘hari' 'hari' bale loka anandita hana
camatkara paila prabhura saundarya dekhina

hari hari—el santo nombre del Sefior; bale—dice; loka—toda la gente;
anandita—complacidos; hafia—estando; camatkara—asombro;
paila—tuvieron; prabhura—del Sefor; saundarya—la belleza; dekhifia—al



ver.

TRADUCCION

Muy complacidos, todos daban grandes voces gritando el santo
nombre del Sefior: «jHari! jHari!». En verdad, al ver la belleza del Sefior,
no salian de su asombro.

VERSO 110

gaura-deha-kanti siirya jiniya ujjvala
aruna-vastra-kanti tahe kare jhala-mala

gaura—de color claro; deha—del cuerpo; kanti—el lustre; siirya—el Sol;
jiniya—superar; ujjvala—brillantes; aruna—rojizas; vastra-kanti—la belleza
de las ropas; tahe—en eso; kare—hace; jhala-mala—resplandecientes.

TRADUCCION

La gente vio el cuerpo de color tan claro de Sri Caitanya Mahaprabhu
y su brillante lustre, que superaba el brillo del Sol. Por encima de todo
ello, destacaba la belleza de las ropas azafran que resplandecian sobre Su
cuerpo.

VERSO 111

naise yaya loka harse, nahi samadhana
lokera sanrighatte dina haila avasana

aise—venir; yaya—ir; loka—toda la gente; harse—con gran placer;
nahi—no hay; samadhana—calculo; lokera—de la gente; sarighatte—en
multitudes; dina—el dia; haila—hubo; avasana—el final.

TRADUCCION

La gente iba y venia con gran placer. No es posible calcular cudnta



gente se reunio alli antes del fin del dia.

VERSO 112

sandhyate acarya arambhila sarikirtana
acarya nacena, prabhu karena darsana

sandhyate—al anochecer; acarya—Advaita Acarya; arambhila—dio
comienzo; sankirtana—al canto en congregacion; acarya—Advaita Acarya;
nacena—danza; prabhu—el Sefor; karena—hace; darsana—ver.

TRADUCCION

Al anochecer, Advaita Acarya dio comienzo al canto en congregacion.
El mismo Se puso a danzar, y el Sefior contemplaba Sus evoluciones.

VERSO 113

nityananda gosani bule acarya dharina
haridasa pache nace harasita hana

nityananda gosaini—el Sefior Nityananda Prabhu; bule—comenz6 a
moverse, danzando; acarya dharifia—siguiendo a Advaita Acarya;
haridasa—Haridasa Thakura; pache—detras; nace—danza; harasita
hafa—complacido.

TRADUCCION

Cuando Advaita Acarya comenz6 a danzar, Nityananda Prabhu Le
sigui6. Haridasa Thakura, muy complacido, también comenz6 a danzar
tras EL

VERSO 114

ki kahiba re sakhi ajuka ananda ora
cira-dine madhava mandire mora



ki—qué; kahiba—voy a decir; re—joh!; sakhi—Mis queridos amigos;
ajuka—hoy; ananda—placer; ora—el limite; cira-dine—después de muchos
dias; madhava—el Sefior Krsna; mandire—en el templo; mora—Mio.

TRADUCCION

Advaita Acarya dijo: «Mis queridos amigos, ;qué puedo decir? Hoy
he recibido el placer trascendental méas elevado. Después de muchisimos
dias, el Senor Krsna esta en Mi casa».

SIGNIFICADO

Esta canciéon es una composiciéon de Vidyapati. A veces se interpreta
errOneamente la palabra madhava explicando que se refiere a
Madhavendra Puri. Advaita Acarya era discipulo de Madhavendra Puri, y
debido a ello hay quienes piensan que al emplear la palabra madhava,
Advaita Acarya en realidad Se referia a Madhavendra Puri. Pero no es asi.
La cancién fue compuesta para conmemorar la separaciéon de Krsna y
Radharani mientras Krsna estaba en Mathura. Parece ser que Srimati
Radharani cant6 esta canciéon al regreso de Krsna. Técnicamente se
denomina Mathura-viraha.

VERSO 115

el pada gaoyaiya harse karena nartana
sveda-kampa-pulakasru-hunkara-garjana

el pada—este verso; gaoyaiya—hacer que se cantase; harse—con placer;
karena—hace; nartana—danzar; sveda—sudor; kampa—temblor;
pulaka—erizamiento del vello; asru—lagrimas de placer; hurikara—sonidos
estruendosos; garjana—bramidos.

TRADUCCION

Advaita Acarya dirigi6 el grupo de sankirtanay cant6 ese verso con



gran placer. Hubo manifestaciones de sudor extatico, temblores, vellos
erizados, lagrimas en los 0jos y, a veces, sonidos estruendosos y
bramidos.

VERSO 116

phiri’ phiri' kabhu prabhura dharena carana
carane dhariya prabhure balena vacana

phiri’ phiri'—girar y girar; kabhu—a veces; prabhura—del Sefor;
dharena—toma; carana—Ilos pies de loto; carane dhariya—tomando los pies
de loto; prabhure—al Sefior; balena—dice; vacana—palabras.

TRADUCCION

En Su danza, Advaita Acarya a veces giraba sin parar y Se tomaba de
los pies de loto de Sri Caitanya Mahaprabhu. Entonces Le decia lo
siguiente.

VERSO 117

aneka dina tumi more bedaile bhandiya
gharete pafachi, ebe rakhiba bandhiya

aneka dina—muchos dias; tumi—T0; more—de Mi; bedaile—huiste;
bhandiya—engafnando o fingiendo; gharete—en Mi casa; pafiachi—Yo he
tenido; ebe—ahora; rakhiba—mantendré; bandhiya—atando.

TRADUCCION

Sri Advaita Acarya decia: «Durante muchos dias huiste de Mi
haciéndote pasar por lo que no eras. Ahora Te tengo en Mi casa, y Te
mantendré atado».

VERSO 118

eta bali' acarya anande karena nartana



prahareka-ratri acarya kaila sankirtana

eta bali—diciendo esto; acarya—Advaita Acarya; anande—con placer;
karena—hace; nartana—danza; prahareka—cerca de tres horas; ratri—por
la noche; acarya—Sri Advaita Acarya; kaila sarikirtana—hizo sarikirtana,
canto en congregacion.

TRADUCCION

Diciendo esto, esa noche Advaita Acarya, con gran placer, prolongo el
canto en congregacion durante tres horas, danzando todo el tiempo sin
parar.

VERSO 119

premera utkantha, -prabhura nahi krsna-sariga
virahe badila prema-jvalara tarariga

premera utkantha—el éxtasis del amor; prabhura—del Sefior; nahi—no
hay; krsna-sariga—encuentro con al Sefior Krsna; virahe—con sentimientos
de separacion; badila—aumentadas; prema-jvalara—de llamas de amor;
taranga—olas.

TRADUCCION

Cuando Advaita Acarya danzaba de ese modo, el Sefior Caitanya
sentia amor extatico por Krsna. Debido a Sus sentimientos de separacidn,
crecian las olas y las llamas del amor.

VERSO 120

vyakula hafia prabhu bhumite padila
gosani dekhiya acarya nrtya sambarila

vyakula hana—estando demasiado agitado; prabhu—el Sefior; bhiimite—al
suelo; padila—cay6; gosafii—al Sefior; dekhiya—al ver; acarya—Advaita



Acarya; nrtya—la danza; sambarila—interrumpio.

TRADUCCION
Agitado por el éxtasis, Sri Caitanya Mahaprabhu cayé de pronto al
suelo. Al ver esto, Advaita Acarya dej6é de danzar.
VERSO 121

prabhura antara mukunda jane bhala-mate
bhavera sadrsa pada lagila gaite

prabhura—del Sefior; antara—el corazén; mukunda—Mukunda;
jane—conoce; bhala-mate—muy bien; bhavera—sentimientos de éxtasis;
sadrsa—adecuados; pada—versos; lagila gaite—comenz0 a cantar.

TRADUCCION

Al ver el éxtasis de Sri Caitanya Mahaprabhu, Mukunda comprendi6
los sentimientos del Sefior y comenz6 a cantar muchas estrofas que
aumentaban la fuerza del éxtasis del Seor.

VERSO 122

acarya uthaila prabhuke karite nartana
pada suni' prabhura ariga na yaya dharana

acarya—Advaita Acarya; uthaila—levanto; prabhuke—al Sefior;
karite—hacer; nartana—danzar; pada suni—por escuchar las estrofas;
prabhura—del Sefior; ariga—el cuerpo; na—no; yaya—posible;
dharana—sostener.

TRADUCCION

Advaita Acarya levant6 el cuerpo de Sri Caitanya Mahaprabhu para
ayudarle a danzar, pero el Sefior, al escuchar las estrofas de Mukunda,



manifest6 unos sintomas fisicos que hacian imposible el sostenerle.

VERSO 123

asru, kampa, pulaka, sveda, gadgada vacana
ksane uthe, ksane pade, ksaneka rodana

asru—lagrimas; kampa—temblor; pulaka—erizamiento de los vellos
debido al éxtasis; sveda—transpiracion; gadgada—quebradas;
vacana—palabras; ksane—a veces; uthe—Se pone en pie; ksane—a veces;
pade—cae; ksaneka—a veces; rodana—Tllora.

TRADUCCION

De Sus ojos caian lagrimas, y todo Su cuerpo temblaba. Sus vellos se
erizaron, transpiraba enormemente, y Le fallaban las palabras. A veces
Se ponia en pie, y a veces caia. Y a veces lloraba.

VERSO 124

ha ha prana-priya-sakhi, ki na haila more
kanu-prema-vise mora tanu-mana jare

ha ha—joh!; prana-priya-sakhi—mi querida amiga; ki na haila more—qué
no me ha ocurrido; kanu-prema-vise—el veneno del amor por Krsna;
mora—mi; tanu—cuerpo; mana—mente; jare—aflige.

TRADUCCION

Mukunda cant6: «;Mi querida amiga intima! ;Qué me falta por sufrir?
Debido a los efectos del veneno del amor por Krsna, mi cuerpo y mi
mente han padecido muchisimo.

SIGNIFICADO

Al ver que Caitanya Mahaprabhu sentia dolor extatico y manifestaba en Su
cuerpo signos de éxtasis debidos a los sentimientos de separaciéon de Krsna,



Mukunda comenzé a cantar acerca del encuentro con Krsna. También
Advaita Acarya dej6é de danzar.

VERSO 125
ratri-dine pode mana soyasti na pan

yahan gele kanu pan, tahan udi' yan

ratri-dine—dia y noche; pode—arde; mana—mente; soyasti—descanso;
na—no; pan—encuentro; yahan—donde; gele—si fuese; kanu par—puedo
obtener a Krsna; tahan—alli; udi—volando; yan—voy.

TRADUCCION

«Mi sentimiento es éste: la mente me arde dia y noche, y no encuentro
descanso. Si hubiese algin lugar en el que pudiera reunirme con Krsna,
me iria alli volando.»

VERSO 126

el pada gaya mukunda madhura susvare
suniya prabhura citta antare vidare

el pada—esa estrofa; gaya—canta; mukunda—Mukunda; madhura—dulce;
su-svare—con una voz; suniya—al escuchar; prabhura—del Sefior;
citta—mente; antare—dentro; vidare—se parte en pedazos.

TRADUCCION

Mukunda cantaba con una voz muy dulce, pero tan pronto como Sri
Caitanya Mahaprabhu escuch¢ la estrofa, Su mente qued6 hecha
pedazos.

VERSO 127

nirveda, visada, harsa, capalya, garva, dainya
prabhura sahita yuddha kare bhava-sainya



nirveda—desanimo; visada—tristeza; harsa—placer; capalya—inquietud;
garva—orgullo; dainya—humildad; prabhura—el Sefior; sahita—con;
yuddha—Ilucha; kare—hacer; bhava—de sentimientos extaticos;
sainya—soldados.

TRADUCCION

Los signos de éxtasis trascendental, de desdnimo, tristeza, placer,
inquietud, orgullo y humildad comenzaron a luchar como soldados
dentro del Sefior.

SIGNIFICADO

Harsa se explica en el Bhakti-rasamrta-sindhu. Harsa se experimenta
cuando por fin se alcanza el objetivo deseado de la vida y, debido a ello, se
siente una gran alegria. Cuando harsa se manifiesta, el cuerpo tiembla, y los
vellos se erizan. Hay sudor, lagrimas y estallidos de pasion y locura. La
boca se hincha y se experimenta inercia e ilusion. Cuando una persona
alcanza su objeto deseado y se siente muy afortunada, el brillo de su cuerpo
aumenta. Debido a sus propias cualidades y sentimientos de grandeza, no
se preocupa de nadie mas. Eso se denomina garva, orgullo. En ese estado,
pronuncia oraciones y no contesta a las preguntas de los demés. Mirarse el
cuerpo, ocultar los deseos y no prestar atencion a las palabras de los demas
son signos visibles cuando se da el éxtasis de garva.

VERSO 128

Jara-jara haila prabhu bhavera prahare
bhiumite padila, svasa nahika sarire

Jara-jara—tambalearse; haila—habia; prabhu—el Sefior; bhavera—de los
sentimientos de éxtasis; prahare—en el violento ataque; bhiimite—en el
suelo; padila—cay0; svasa—respiracion; nahika—no habia; sarire—en el
cuerpo.



TRADUCCION

Debido al violento ataque de los diversos signos de éxtasis, todo el
cuerpo del Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu Se tambaleaba. Como
resultado, cayé inmediatamente al suelo, y Su respiracion se detuvo casi
por completo.

VERSO 129

dekhiya cintita haila yata bhakta-gana
acambite uthe prabhu kariya garjana

dekhiya—al ver; cintita—llenos de ansiedad; haila—se volvieron;
yata—todos; bhakta-gana—los devotos; acambite—de pronto; uthe—Se
levanta; prabhu—el Sefior; kariya—haciendo; garjana—sonido estruendoso.

TRADUCCION

Al ver al Sefor en aquel estado, todos los devotos se llenaron de
ansiedad. Entonces, de pronto, el Sefior Se levant6 emitiendo sonidos
estruendosos.

VERSO 130

‘bal’ 'bal’ bale, nace, anande vihvala
bujhana na yaya bhava-tarariga prabala

bal bal—habla, habla; bale—el Sefior dice; nace—danza; anande—con
placer; vihvala—abrumado; bujhana—entender; na yaya—no posible;
bhava-tarariga—las olas del éxtasis; prabala—poderosas.

TRADUCCION

Después de levantarse, el Sefior dijo: «jSigue hablando! jSigue
hablando!». Entonces comenz6 a danzar, abrumado de placer. Nadie
podia comprender las fuertes olas de aquel éxtasis.



VERSO 131

nityananda sange bule prabhuke dharina
acarya, haridasa bule pache ta ‘nacina

nityananda—Nityananda Prabhu; sarige—con; bule—camina; prabhuke—el
Sefior; dharifia—tomando; acarya—Advaita Acarya; haridasa—Thakura
Haridasa; bule—caminan; pache—detras; ta—ciertamente;
nacina—danzando.

TRADUCCION

El Sefior Nityananda caminaba con Caitanya Mahaprabhu cuidando
de que no cayese, mientras Advaita Acarya y Haridasa Thakura Les
seguian, danzando.

VERSO 132

el mata prahar-eka nace prabhu rarige
kabhu harsa, kabhu visada, bhavera tararige

el mata—de ese modo; prahar-eka—por cerca de tres horas; nace—danza;
prabhu—el Sefor Caitanya Mahaprabhu; rarige—con gran éxtasis;
kabhu—a veces; harsa—placer; kabhu—a veces; visada—tristeza;
bhavera—de éxtasis; tararige—en las olas.

TRADUCCION

De ese modo, el Sefior danz6 durante tres horas como minimo. A
veces podian verse en El los signos del éxtasis, como el placer, la tristeza
y muchas otras olas de emociones de amor extatico.

VERSO 133

tina dina upavase kariya bhojana
uddanda-nrtyete prabhura haila parisrama



tina dina—tres dias; upavase—en ayunas; kariya—hacer; bhojana—comer;
uddanda—dar grandes saltos; nrtyete—al danzar; prabhura—del Sefior;
haila—habia; parisSrama—{fatiga.

TRADUCCION

El Sefior habia estado ayunando durante tres dias; pasado ese
periodo, comié suntuosamente. Asi, mientras danzaba y daba grandes

saltos, Se fatigd un poco.

VERSO 134

tabu ta' na jane srama premavista hana
nityananda mahaprabhuke rakhila dharina

tabu—aun asi; ta'—ciertamente; na jane—no conoce; srama—tatiga;
prema-avista—absorto en amor; hafid—estando; nityananda—el Sefor
Nityananda; mahaprabhuke—al Seior Caitanya Mahaprabhu;
rakhila—detuvo; dhariia—sujetando.

TRADUCCION

Completamente absorto en amor por Dios, no Se daba cuenta de Su
fatiga. Pero Nityananda Prabhu, sujetandole, detuvo Su danza.

VERSO 135

acarya-gosaii tabe rakhila kirtana
nana seva kari' prabhuke karaila sayana

acarya-gosani—Advaita Acarya; tabe—entonces; rakhila—puso fin;
kirtana—al canto; nana—diversos; seva—servicios; kari'—realizando;
prabhuke—al Senor; karaila—hizo hacer; Sayana—acostarse.



TRADUCCION

Aunque el Sefior estaba fatigado, Nityananda Prabhu tuvo que
sujetarle para mantenerle firme. En ese momento, Advaita Acarya puso

fin al canto y, ofreciendo al Sefior diversos servicios, hizo que Se acostara
y descansase.

VERSO 136

ei-mata dasa-dina bhojana-kirtana
eka-ripe kari' kare prabhura sevana

ei-mata—de ese modo; dasa-dina—diez dias seguidos;

bhojana-kirtana—comer y cantar; eka-riipe—sin cambio; kari—hacer;
kare—hace; prabhura—del Sefior; sevana—servicio.

TRADUCCION

Durante diez dias seguidos, Advaita Acarya continu6 organizando
banquetes y canto al anochecer. De ese modo sirvié al Sefior sin hacer

ningin cambio.
VERSO 137

prabhate acaryaratna dolaya cadana
bhakta-gana-sange aila sacimata lafa

prabhate—por la mafiana; acaryaratna—Candrasekhara; dolaya—en un
palanquin; cadana—sentando; bhakta-gana-sarige—con devotos; aila—tue;
saci-mata—a madre Saci; lana—Illevando.

TRADUCCION

Por la mafana, Candrasekhara llevo a Sacimata desde su casa en un
palanquin, acompafiada de muchos devotos.



VERSO 138

nadiya-nagarera loka stri-balaka-vrddha
saba loka aila, haila sarighatta samrddha

nadiya—conocida con el nombre de Nadia; nagarera—de la ciudad;
loka—la gente; stri—mujeres; balaka—nifos; vrddha—ancianos; saba
loka—toda la gente; aila—fue; haila—habia; sarighatta—multitud;
samrddha—aumentada.

TRADUCCION

De ese modo fueron alli todos los habitantes de la ciudad de Nadia,
mujeres, nifios y ancianos incluidos. De modo que la multitud era cada
vez mayor.

VERSO 139

pratah-krtya kari' kare nama-sankirtana
sacimata lana aila advaita-bhavana

pratah-krtya—los deberes matutinos; kari'—terminar; kare—hace;
nama-sankirtana—cantar el mantra Hare Krsna; saci-mata—madre Saci;
lana—con; aila—fueron; advaita-bhavana—a la casa de Advaita Acarya.

TRADUCCION

Por la mafiana, una vez cumplidos los deberes cotidianos, y mientras
el Sefior cantaba el maha-mantra Hare Krsna, la gente acompafi6 a
Sacimata a casa de Advaita Acarya.

VERSO 140

saci-age padila prabhu dandavat hana
kandite lagila saci kole uthaina



saci-age—frente a madre Saci; padila—Se postr6; prabhu—el Sefior;
danda-vat—como una vara; hana—volverse; kandite—a llorar;
lagila—comenz6; saci—madre Saci; kole—en el regazo; uthainida—tomando.

TRADUCCION

Tan pronto como madre Saci llegé al lugar, Caitanya Mahaprabhu Se
postré ante ella tendiéndose como una vara. Madre Saci rompi6 a llorar,
tomando al Sefior en Su regazo.

VERSO 141

donhara darsane dunhe ha-ila vihvala
kesa na dekhiya saci ha-ila vikala

dornihara darsane—al verse; dunthe—ambos; ha-ila—quedaron;
vihvala—sobrecogidos; kesa—pelo; na—no; dekhiya—al ver; Saci—madre
Saci; ha-ila—quedo; vikala—alterada.

TRADUCCION

Al verse, ambos quedaron sobrecogidos de emocion. Al ver la cabeza
del Sefior sin pelo, madre Saci se alter6 muchisimo.

VERSO 142

anga muche, mukha cumbe, kare niriksana
dekhite na paya, asru bharila nayana

arniga—el cuerpo; muche—acaricia; mukha—Ila cara; cumbe—Dbesos;
kare—hace; niriksana—observando; dekhite—ver; na paya—sin poder;
asru—lagrimas; bharila—llenos; nayana—los ojos.

TRADUCCION

Debido al amor, ella comenz6 a acariciar el cuerpo del Sefior. A veces



Le besaba la cara y trataba de observarle detenidamente, pero como tenia
los ojos llenos de lagrimas, no podia ver.

VERSO 143

kandiya kahena saci, bachare nimani
visvariipa-sama na kariha nithurai

kandiya—Illorando; kahena—dice; Saci—madre Saci; bachare—mi querido;
nimafi—joh, Nimai!; visvarupa—Visvaripa; sama—como; na kariha—no
hagas; nithurai—crueldad.

TRADUCCION

Al comprender que el Sefior Caitanya habia entrado en la orden de
vida de renuncia, Sacimata, llorando, dijo al Sefior: «Mi querido Nimai,
no seas cruel como Visvariipa, Tu hermano mayor».

VERSO 144

sannyasi ha-iya punah na dila darasana
tumi taiche kaile mora ha-ibe marana

sannyasi—un miembro de la orden de renuncia; ha-iya—después de
volverse; punah—de nuevo; na—no; dila—dio; darasana—visita; tumi—T1;
taiche—también asi; kaile—si haces; mora—Mia; ha-ibe—sera; marana—la
muerte.

TRADUCCION

Madre Saci continué: «Después de entrar en la orden de renuncia,
Visvariipa nunca mas dejo que Le viese. Ciertamente, si Tt haces lo
mismo, para mi serd la muerte».

VERSO 145

suna, mora ai

kandiya balena prabhu



tomara sarira ei, mora kichu nai

kandiya—Illorando; balena—dice; prabhu—el Sefor; Suna—escucha;
mora—Mia; ai—madre; fomara—tuyo; Sarira—cuerpo; ei—este;
mora—Mio; kichu—nada; nai—no es.

TRADUCCION

El Sefior contest6: «Mi querida madre, escucha, por favor. Este cuerpo
te pertenece a ti. Yo no tengo nada.

VERSO 146

tomara palita deha, janma toma haite
koti janme tomara rna na pari sodhite

tomara—tuyo; palita—criado; deha—cuerpo; janma—nacimiento; toma—ti;
haite—de; koti—millones; janme—de vidas; tomara—a ti; rna—deuda;
na—no; pari—puedo; sodhite—pagar.

TRADUCCION

«Este cuerpo viene de ti, y tt lo criaste. Yo no puedo pagarte esa
deuda ni en millones de vidas.

VERSO 147

jani'va na jani' kaila yadyapi sannyasa
tathapi tomare kabhu nahiba udasa

jani—conociendo; va—o0; na—no; jani —conociendo; kaila—aceptada;
yadyapi—aunque; sannyasa—la orden de renuncia; tathapi—aun asi;
tomare—hacia ti; kabhu—en ningtin momento; nahiba—Me mostraré;
udasa—indiferente.




TRADUCCION

«Consciente o inconscientemente, he entrado en esta orden de vida de
renuncia. Aun asi, nunca Me mostraré indiferente hacia ti.»

VERSO 148

tumi yahan kaha, ami tahani rahiba

¢ — e~ —

tumi—ta; yahan—dondequiera; kaha—pidas; ami—Yo; tahani—alli;
rahiba—Me quedaré; tumi—t1; yei—cualquier; ajia—orden; kara—des;
sel—eso; ta’—ciertamente; kariba—Yo haré.

TRADUCCION
«Mi querida madre, Me quedaré donde ta Me pidas que Me quede, y

haré todo lo que ti1 Me ordenes.»

VERSO 149

eta bali' punah punah kare namaskara
tusta hana ai kole kare bara bara

eta bali—diciendo esto; punah punah—una y otra vez; kare—ofrece;
namaskara—reverencias; tusta hana—complacida; ai—madre Saci;
kole—en el regazo; kare—toma; bara bara—una y otra vez.

TRADUCCION

Diciendo esto, el Sefior ofreci6 reverencias a Su madre una y otra vez;
madre Sacl, complacida, Le tomaba una y otra vez en Su regazo.

VERSO 150



tabe ai lafia acarya gela abhyantara
bhakta-gana milite prabhu ha-ila satvara

tabe—a continuacion; ai—a la madre; lana—llevando; acarya—Advaita
Acarya; geli—entr6; abhyantara—en la casa; bhakta-gana—con todos los
devotos; milite—para reunirse; prabhu—el Sefor; ha-ila—estuvo;
satvara—inmediatamente.

TRADUCCION

Seguidamente, Advaita Acarya hizo pasar a madre Saci dentro de
casa. El Sefior, inmediatamente, Se mostré dispuesto a reunirse con todos
los devotos.

VERSO 151

eke eke milila prabhu saba bhakta-gana
sabara mukha dekhi' kare drdha alirigana

eke eke—uno tras otro; milila—salud6; prabhu—el Sefor; saba—a todos;
bhakta-gana—los devotos; sabara—de todos; mukha—Ila cara;
dekhi'—viendo; kare—hace; drdha—fuertemente; alingana—abrazar.

TRADUCCION
El Sefior saludé a todos los devotos, uno por uno, y mirandoles
directamente a la cara, dio a cada uno de ellos un fuerte abrazo.
VERSO 152

kesa na dekhiya bhakta yadyapi paya duhkha
saundarya dekhite tabu paya maha-sukha

kesa—cabellos; na dekhiya—al no ver; bhakta—los devotos;
yadyapi—aunque; paya—obtener; duhkha—sufrimiento; saundarya—Ila
hermosa postura; dekhite—al ver; tabu—aun asi; paya—obtener;



maha-sukha—gran felicidad.

TRADUCCION

Los devotos echaban de menos los cabellos del Sefior, y se sentian
tristes por ello; sin embargo, la vision de Su belleza les llenaba de
felicidad.

VERSO 153-155

srivasa, ramai, vidyanidhi, gadadhara
gangadasa, vakresvara, murari, Suklambara

buddhimanta khan, nandana, Sridhara, vijaya
vasudeva, damodara, mukunda, safijjaya

kata nama la-iba yata navadvipa-vasi
sabare milila prabhu krpa-drstye hasi

srivasa—Srivasa; ramai—Ramai; vidyanidhi—Vidyanidhi;
gadadhara—Gadadhara; gangadasa—Gangadasa; vakresSvara—VakreSvara;
murari—Murari; suklambara—Suklambara; buddhimanta
khar—Buddhimanta Khan; nandana—Nandana; sridhara—Sridhara;
vijaya—Vijaya; vasudeva—Vasudeva; damodara—Damodara;
mukunda—Mukunda; safijaya—Saijaya; kata nama—cuantos nombres;
la-iba—voy a mencionar; yata—todos; navadvipa-vasi—los habitantes de
Navadvipa; sabare—todos ellos; milila—fueron a ver; prabhu—el Sefior;
krpa-drstye—con miradas misericordiosas; hasi’—sonreir.

TRADUCCION

Srivasa, Ramai, Vidyanidhi, Gadadhara, Gangadasa, Vakresvara,
Murari, Suklambara, Buddhimanta Khan, Nandana, Sridhara, Vijaya,
Vasudeva, Damodara, Mukunda, Safijaya y todos los demas —en verdad,
todos los habitantes de Navadvipa, sin importar cudntos pueda
mencionar— fueron a ver al Sefior, quien les recibi6 con sonrisas y



miradas de misericordia.

VERSO 156

anande nacaye sabe bali' 'hari' 'hari
acarya-mandira haila sri-vaikuntha-puri

anande—con placer; nacaye—danzan; sabe—todos; bali'—diciendo; hari
hari—el santo nombre del Sefior; acarya-mandira—la casa de Advaita
Acarya; haila—se volvi6; sri-vaikuntha-puri—un planeta espiritual
Vaikuntha.

TRADUCCION

Todos cantaban los santos nombres de Hari y danzaban. De ese modo,
el domicilio de Advaita Acarya se convirtié en Sr1 Vaikuntha Puri.

VERSO 157

yata loka aila mahaprabhuke dekhite
nana-grama haite, ara navadvipa haite

yata loka—toda la gente; aila—venia; mahaprabhuke—a Sri Caitanya
Mahaprabhu; dekhite—a ver; nana-grama haite—de varias aldeas; ara—y;
navadvipa haite—desde Navadvipa.

TRADUCCION

La gente venia a ver a Sri Caitanya Mahaprabhu desde muchas otras
aldeas cercanas, asi como desde Navadvipa.

VERSO 158

sabakare vasa dila bhaksya, anna-pana
bahu-dina acarya-gosani kaila samadhana



sabakare—a todos ellos; vasa dila—dio alojamiento; bhaksya—comestibles;
anna-pana—comida y bebida; bahu-dina—durante muchos dias;
acarya-gosani—Advaita Acarya; kaila—hizo; samadhana—organizacion.

TRADUCCION

A todos los que vinieron a ver al Sefior desde las aldeas cercanas, y en
especial desde Navadvipa, Advaita Acarya les dio un lugar donde
alojarse, asi como todo tipo de comestibles, durante muchos dias. En
verdad, lo organiz6 todo apropiadamente.

VERSO 159

acarya-gosanira bhandara aksaya, avyaya
yata dravya vyaya kare tata dravya haya

acarya-gosanira—de Advaita Acarya; bhandara—almacén;
aksaya—inagotable; avyaya—indestructible; yata—todos;
dravya—articulos; vyaya—gasto; kare—hace; tata—tanto;
dravya—producto; haya—se llena.

TRADUCCION

Las provisiones de Advaita Acarya eran inagotables e indestructibles.
A medida que los utilizaba, todos los bienes y productos aparecian de
nuevo en la misma cantidad.

VERSO 160

sei dina haite Saci karena randhana
bhakta-gana lafia prabhu karena bhojana

sei dina haite—desde esa fecha; saci—madre Saci; karena—hace;
randhana—cocinar; bhakta-gana—todos los devotos; lafia—acompaiado
por; prabhu—el Sefor Caitanya Mahaprabhu; karena—hace;



bhojana—comer.

TRADUCCION

Sacimata, desde el dia en que lleg6 a casa de Advaita Acarya, se
encargd de cocinar, y Sr1 Caitanya Mahaprabhu comia en compafiia de
todos los devotos.

VERSO 161

.

dine acaryera priti——prabhura darsana
ratre loka dekhe prabhura nartana-kirtana

dine—durante el dia; acaryera priti—los tratos amorosos de Advaita
Acarya; prabhura darsana—la vision del Sefior Caitanya Mahaprabhu;
ratre—por la noche; loka—toda la gente; dekhe—ve; prabhura—del Sefior;
nartana-kirtana—danza y canto.

TRADUCCION

Todas las personas que llegaban durante el dia, veian al Sefior
Caitanya Mahaprabhu y el amistoso comportamiento de Advaita Acarya.
Por la noche tenian la oportunidad de ver danzar al Sefior y de escuchar
Su canto.

VERSO 162

kirtana karite prabhura sarva-bhavodaya
stambha, kampa, pulakasru, gadgada, pralaya

kirtana karite—mientras cantaba; prabhura—del Sefor; sarva—todas;
bhava-udaya—manifestaciones de signos de éxtasis; stambha—estar
aturdido; kampa—temblor; pulaka—erizamiento de los vellos;
asru—lagrimas; gadgada—quebrarse la voz; pralaya—devastacion.



TRADUCCION

Cuando hacia kirtana, el Sefior manifestaba todo tipo de signos
trascendentales. Tenia un aspecto aturdido y tembloroso, con los vellos
erizados y la voz quebrada, y derramaba lagrimas y manifestaba total
devastacion.

SIGNIFICADO

El Bhakti-rasamrta-sindhu explica que esa «devastacion» es una
combinacién de felicidad y sufrimiento visible por el hecho de que quien la
experimenta no es consciente de la presencia de esos dos factores. En ese
estado, el devoto cae al suelo, y en su cuerpo se manifiestan los
consiguientes signos que se mencionan en el verso. Cuando esos signos
cobran relevancia en el cuerpo, se manifiesta un estado conocido con el
nombre de pralaya (devastacion).

VERSO 163

ksane ksane pade prabhu achada khana
dekhi' sacimata kahe rodana kariya

ksane ksane—muy a menudo; pade—cae; prabhu—el Sefor; achada
khana—desplomandose; dekhi’—al ver; saci-mata—madre Saci;
kahe—dice; rodana kariya—llorando.

TRADUCCION

Muy a menudo, el Sefior Se desplomaba en el suelo. Al ver esto,
madre Saci se echaba a llorar.

VERSO 164

ciurna haila, hena vason nimani-kalevara
ha-ha kari' visnu-pase mage ei vara



curna—roto; haila—se habia vuelto; hena—asi; vasori—yo pienso;
nimani-kalevara—el cuerpo de Nimai; ha-ha kari—llorando y dando voces;
visnu-pase—al Sefior Visnu; mage—pide; ei—esta; vara—bendicion.

TRADUCCION

Al ver a Nimai desplomarse, Srimati Sacimata pensaba que Su cuerpo
se rompia. Gritando: «jAy de mi!», pedia lo siguiente al Sefior Visnu.

VERSO 165

balya-kala haite tomara ye kailun sevana
tara ei phala more deha narayana

balya-kala haite—desde mi infancia; fomara—Tuyo; ye—cualquiera que;
kailuri—he hecho; sevana—servicio; tara—de eso; ei phala—este resultado;
more—a mi; deha—ten la bondad de conceder; narayana—joh, Supremo
Senor!

TRADUCCION

«Mi querido Sefior, ten la bondad de concederme esta bendicién como
resultado de cualquier servicio que haya podido ofrecerte desde mi
infancia.

VERSO 166

ye kale nimani pade dharani-upare
vyatha yena nahi lage nimani-sarire

ye kale—cuando; nimafii—mi hijo Nimai; pade—caiga;
dharani-upare—sobre la superficie de la Tierra; vyatha—dolor;
yena—como si; nahi—no; lage—tocar; nimani-sarire—el cuerpo de mi hijo
Nimai.



TRADUCCION

«Por favor, cuando Nimai caiga sobre la superficie de la Tierra, no
permitas que sienta ningtn dolor.»

VERSO 167

ei-mata Sacidevi vatsalye vihvala
harsa-bhaya-dainya-bhave ha-ila vikala

ei-mata—de ese modo; saci-devi—madre SacT; vatsalye—con afecto
materno; vihvala—poseida; harsa—felicidad; bhaya—miedo;
dainya-bhave—y con humildad; ha-ila—fue; vikala—transformada.

TRADUCCION

Asi poseida de sentimientos de amor materno por el Sefior Caitanya
Mahaprabhu, madre Saci experimentaba transformaciones de felicidad,
miedo y humildad, asi como signos fisicos.

SIGNIFICADO

Estos versos indican que madre Saci, que habia nacido en la familia de
Nilambara Cakravarti, adoraba al Sefior Visnu ya desde antes de casarse.
Como se afirma en la Bhagavad-gita (6.41):

prapya punya-krtam lokan usitva sasvatih samah
sSucinam srimatam gehe yoga-bhrasto 'bhijayate

«Después de muchisimos afios de disfrute en los planetas de las entidades
vivientes piadosas, el yogl que fracasa nace en una familia de personas
virtuosas, o en una familia de la rica aristocracia». Madre Saci es una
entidad viviente nitya-siddha, y es una encarnacion de madre Yasoda. Ella
nacio en la casa de Nilambara Cakravati y estuvo constantemente ocupada
en el servicio del Sefior Visnu. Més tarde tuvo por hijo al Sefior Visnu en
persona, Sri Caitanya Mahaprabhu, a quien sirvi6 desde el dia de Su
advenimiento. Esa es la posiciéon de los devotos nitya-siddha. En relacion



con esto, Sr1 Narottama dasa Thakura dice en una cancién: gaurangera
sangi-gane nitya-siddha kari mane. Todo devoto debe saber que todos los
que rodeaban a Sri Caitanya Mahaprabhu —familiares, amigos y demas
acompafiantes— eran nitya-siddhas. El nitya-siddha nunca olvida el
servicio del Sefior. Desde su misma infancia, estd siempre ocupado en
adorar a la Suprema Personalidad de Dios.

VERSO 168

srivasadi yata prabhura vipra bhakta-gana
prabhuke bhiksa dite haila sabakara mana

srivasa-adi—los devotos, comenzando con Srivasa Thakura; yata—todos;
prabhura—del Sefior; vipra—en especial los brahmanas;
bhakta-gana—devotos; prabhuke—al Sefor; bhiksa—almuerzo; dite—dar;
haila—habia; sabakara—de todos ellos; mana—Ila mente.

TRADUCCION

Como Advaita Acarya estaba dando caridad y comida al Sefior
Caitanya Mahaprabhu, los demas devotos, comenzando con Srivasa
Thakura, también desearon hacerle donaciones e invitarle a almorzar.

SIGNIFICADO

Cuando en el vecindario o en la aldea hay un sannyasi, los grhasthas tienen
el deber de invitarle a su hogar. Se trata de un sistema todavia vigente en la
India. Cuando en una poblacién hay un sannyasi de paso, todos los
casados, uno tras otro, le invitan. Mientras esté en la poblacion, el sannyasi
ilumina a sus habitantes con comprension espiritual. En otras palabras, el
sannyasi no tiene problemas de alojamiento ni de comida por mucho que
viaje. Aunque ya Advaita Acarya Se encargaba del prasadam de Caitanya
Mahaprabhu, los demas devotos de Navadvipa y Santipura también
deseaban ofrecerle prasadam.

VERSO 169

suni'saci sabakare karila minati



nimanira darasana ara mufii paba kati

Suni—al escuchar esto; saci—madre Saci; sabakare—a todos ellos;
karila—hizo; minati—exposicion; nimafnira—de Nimai, Sri Caitanya
Mahaprabhu; darasana—visita; ara—alguna vez mas; muii—yo;
paba—tendré; kati—donde o cudntas veces.

TRADUCCION

Al escuchar las invitaciones de otros devotos del Sefior, madre Saci
dijo a los devotos: «;Cuédntas veces tendré yo la oportunidad de ver de
nuevo a Nimai?».

VERSO 170

toma-saba-sane habe anyatra milana
muni abhaginira matra ei darasana

toma-saba-sane—con todos vosotros; habe—habra; anyatra—en otro lugar;
milana—encuentro; muni—yo; abhaginira—de la persona que es
desdichada; matra—solamente; ei—este; darasana—encuentro.

TRADUCCION

Sacimata expuso: «Vosotros podréis ver a Nimai [Sri Caitanya
Mahaprabhu] muchas otras veces, en otros lugares, pero yo, ;qué
posibilidad tengo de volver a verle nunca mas? Yo tendré que quedarme
en casa, y un sannyasinunca regresa a su hogar».

VERSO 171

yavat acarya-grhe nimanira avasthana
muni bhiksa dimu, sabakare magon dana

yavat—mientras tanto; dcarya-grhe—en la casa de Advaita Acarya;
nimafira—de Sr1 Caitanya Mahaprabhu; avasthana—la estancia; muiii—yo;



bhiksa dimu—daré la comida; sabakare—a todos; magon—yo pido;
dana—esta caridad.

TRADUCCION

Madre Saci suplicé a todos los devotos que le hiciesen esta caridad:
que mientras Sri Caitanya Mahaprabhu estuviese en casa de Advaita
Acarya, sélo ella Le daria de comer.

VERSO 172

suni' bhakta-gana kahe kari' namaskara
matara ye iccha sei sammata sabara

suni—al escuchar esto; bhakta-gana—todos los devotos; kahe—dicen;
kari—ofreciendo; namaskara—reverencias; matara—de madre Sacidevi; ye
iccha—todo lo que desee; sei—eso; sammata—que parece bien; sabara—a
todos los devotos.

TRADUCCION

Al escuchar aquella stiplica de madre Saci, todos los devotos
ofrecieron reverencias y dijeron: «Estamos de acuerdo con todo lo que
desee madre Saci».

VERSO 173

matara vyagrata dekhi' prabhura vyagra mana
bhakta-gana ekatra kari' balila vacana

matara—de la madre; vyagrata—anhelo; dekhi’—al ver; prabhura—de Sri
Caitanya Mahaprabhu; vyagra—agitada; mana—Ila mente; bhakta-gana—a
todos los devotos; ekatra kari—reuniendo; balila—dijo; vacana—palabras.

TRADUCCION



Al ver el intenso anhelo de Su madre, Sri Caitanya Mahaprabhu Se
agité un poco, de modo que reuni6 a todos los devotos alli presentes y
les hablo.

VERSO 174

toma-sabara ajiia vina calilama vrndavana
yaite narila, vighna kaila nivartana

toma-sabara—de todos vosotros; ajiia—orden; vina—sin; calilama—Yo
parti; vindavana—hacia Vrndavana; yaite narila—sin poder ir;
vighna—algun obstéaculo; kaila—hizo; nivartana—que regresase.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu informé a todos: «Sin que Me lo ordenaseis,
intenté irme a Vrndavana. Sin embargo, surgi6 algtn obstaculo, y he
tenido que regresar.

VERSO 175

yadyapi sahasa ami kariyachi sannyasa
tathapi toma-saba haite nahiba udasa

yadyapi—aunque; sahasa—de subito; ami—Yo; kariyachi sannyasa—he
entrado en la orden de sannyasa; tathapi—aun asi; toma-saba—todos
vosotros; haite—de; nahiba—nunca seré; udasa—indiferente.

TRADUCCION

«Mis queridos amigos, aunque inesperadamente he entrado en la
orden de vida de renuncia, sé que nunca Me mostraré indiferente hacia
vosotros.

VERSO 176

toma-saba na chadiba, yavat ami jiba



matare tavat ami chadite nariba

toma-saba—a todos vosotros; na—no; chadiba—voy a abandonar;
yavat—mientras tanto; ami—Yo; jiba—viva, o permanezca manifiesto;
matare—madre; tavat—mientras tanto; ami—Yo; chadite—abandonar;
nariba—no voy a poder.

TRADUCCION

«Mis queridos amigos, mientras permanezca manifiesto, nunca os
abandonaré. Tampoco podria abandonar a Mi madre.

VERSO 177

sannyasira dharma nahe——sannyasa karifa
nija janma-sthane rahe kutumba laia

sannyasira—de un sannyasi; dharma—deber; nahe—no es; sannyasa—la
orden sannyasa; kariia—tras entrar en; nija—propio; janma-sthane—lugar
de nacimiento; rahe—se queda; kutumba—familiares; Jana—con.

TRADUCCION

«Después de entrar en la orden de sannyasa, no esta entre los deberes
del sannyasiel quedarse en el lugar en que ha nacido, rodeado de sus
familiares.

VERSO 178

keha yena ei bali' na kare nindana
sel yukti kaha, yate rahe dui dharma

keha—nadie; yena—de modo que; ei—esto; bali—decir; na kare—no hace;
nindana—blasfemia; sei—esa; yukti—consideracion; kaha—decidme;
yate—por lo cual; rahe—quedan; dui—dos; dharma—deberes.



TRADUCCION

«Disponed las cosas de manera que no pueda dejaros y que, al mismo
tiempo, la gente no pueda criticarme por vivir con Mis allegados
después de haber entrado en la orden de sannyasa.»

VERSO 179

suniya prabhura ei madhura vacana
saci-pasa acaryadi karila gamana

suniya—al escuchar esto; prabhura—del Sefor; ei—esta; madhura—dulce;
vacana—afirmacion; saci-pasa—ante madre Sacl; acarya-adi—Advaita
Acarya y otros devotos; karila—hicieron; gamana—ir.

TRADUCCION

Tras escuchar las palabras del Sefior Caitanya, todos los devotos,
encabezados por Advaita Acarya, fueron a ver a madre Sacl.

VERSO 180

prabhura nivedana tanre sakala kahila
suni'saci jagan-mata kahite lagila

prabhura—del Sefior; nivedana—exposicion; tarire—a ella; sakala—todos;
kahila—dijeron; suni’—al escuchar esto; saci—madre Sact; jagat-mata—la
madre del universo; kahite—a decir; lagila—comenzo.

TRADUCCION

Cuando le presentaron las palabras del Sefior Caitanya, madre Saci,
que es la madre del universo, comenz6 a hablar.



VERSO 181

tertho yadi ihan rahe, tabe mora sukha
tanra ninda haya yadi, sesha mora duhkha

ternho—el Sefor Caitanya; yadi—si; thari—aqui; rahe—Se queda;
tabe—entonces; mora—mia; sukha—felicidad; tan'ra ninda—blasfemia
contra El; haya—hay; yadi—si; seha—eso también; mora—mio;
duhkha—sufrimiento.

TRADUCCION

Sacimata dijo: «Yo seria muy feliz si Nimai [Sr1 Caitanya
Mahaprabhu] Se quedase aqui. Pero, al mismo tiempo, si alguien Le
criticase, para Mi seria un gran sufrimiento».

SIGNIFICADO

Para una madre, que un hijo se quede con ella y no se vaya del hogar para
buscar a Krsna es una gran felicidad. Al mismo tiempo, el hijo que no salga
a buscar a Krsna y se limite a quedarse en el hogar, serd criticado, sin lugar
a dudas, por las personas santas y experimentadas. Esas criticas son,
ciertamente, causa de un gran sufrimiento para la madre. Una verdadera
madre, que desee el progreso espiritual de su hijo, haria mejor
permitiéndole salir en busca de Krsna. Es natural que la madre desee el bien
del hijo. La madre que no permite que su hijo se vaya a buscar a Krsna,
recibe el nombre de ma, que se refiere a maya. Al permitir que su hijo Se
fuese con habitos de sannyasi para buscar a Krsna Sacimata esta
instruyendo a todas las madres del mundo, indicAndoles que todos los hijos
deben volverse verdaderos devotos de Krsna, en lugar de quedarse en casa
bajo el cuidado de wuna madre carifiosa. Asi lo confirma el
Srimad-Bhagavatam (5.5.18):

gurur na sa syat sva-jano na sa syat
pita na sa syaj janani na sa syat
daivam na tat syan na patis ca sa syan



na mocayed yah samupeta-mrtyum

«Quien no pueda ayudar a los demas a liberarse de la amenazante senda de
la muerte, no debe ocupar la posiciéon de maestro espiritual, ni de familiar,
padre, madre, deidad adorable o esposo». Todas las entidades vivientes
vagan por el universo, sujetas a la ley del karmay a la transmigracién de un
cuerpo a otro y de un planeta a otro. Por consiguiente, el proceso védico
tiene, en esencia, la finalidad de salvar a esas errantes entidades vivientes
de las garras de maya, en forma de nacimiento, muerte, enfermedad y vejez.
Eso significa poner fin al ciclo de nacimientos y muertes, y ese ciclo s6lo
puede detenerlo quien adora a Krsna. En la Bhagavad-gita (4.9), el Sefior
dice:

Jjanma karma ca me divyam evam yo vetti tattvatah
tyaktva deham punar janma naiti mam eti so rjuna

«jOh, Arjuna!, aquel que conoce la naturaleza trascendental de Mi
advenimiento y actividades, al abandonar el cuerpo no vuelve a nacer en
este mundo material, sino que alcanza Mi morada eterna».

Para detener el ciclo de nacimientos y muertes, es necesario comprender a
Krsna tal y como es. El simple hecho de conocer a Krsna es suficiente para
detener el proceso de nacer una y otra vez en el mundo material. Quien
actie con conciencia de Krsna, podra ir de regreso a Dios. Para un padre,
una madre, un maestro espiritual, un esposo o cualquier otro miembro de la
familia, la perfeccion suprema de la vida consiste en ayudar a otros a ir de
regreso al hogar, de vuelta a Dios. De todas las actividades para el bien de
los familiares, ésa es la mas recomendada. Por esa razén, Sacimata, aunque
era la madre de Nimai Pandita, Sri Caitanya Mahaprabhu, tras meditarlo
cuidadosamente, decidié permitir a su hijo marcharse a buscar a Krsna. Al
mismo tiempo, dispuso las cosas de manera que siempre pudiera tener
noticia de todas las actividades de Sr1 Caitanya Mahaprabhu.

VERSO 182

tate ei yukti bhala, mora mane laya
nilacale rahe yadi, dui karya haya

tate—por lo tanto; ei—esta; yukti—idea; bhala—como buena; mora—mia;



mane—mente; laya—toma; nilacale—en Jagannatha Puri; rahe—Se queda;
yadi—si; dui—dos; karya—obijetivos; haya—se cumplen.

TRADUCCION

Madre Saci dijo: «Esta es una buena idea. En mi opinién, si Nimai Se
queda en Jagannatha Purl, no tendra que dejarnos a ninguno de
nosotros, y al mismo tiempo podré vivir aparte, como un sannyasi. De
ese modo se cumplen ambos objetivos.

VERSO 183

nilacale navadvipe yena dui ghara
loka-gatagati-varta paba nirantara

nilacale—en Jagannatha Purl; navadvipe—asi como en Navadvipa;
yena—como si; dur—dos; ghara—habitaciones; loka—gente;
gatagati—viene y va; varta—noticias; paba—tendré; nirantara—siempre.

TRADUCCION

«Jagannatha Puri y Navadvipa estan estrechamente relacionados,
como dos habitaciones de una misma casa. Por eso, la gente de
Navadvipa suele ir a Jagannatha Puri, y los habitantes de Jagannatha
Puri suelen ir a Navadvipa. Ese ir y venir servira para traer noticias del
Sefor Caitanya. De esa forma podré tener noticias Suyas.

VERSO 184

tumi saba karite para gamanagamana
ganiga-snane kabhu habe tarira agamana

tumi—vosotros; saba—todos; karite—hacer; para—podéis;
gamana-agamana—ir y venir; ganga-snane—para bafarse en el Ganges;
kabhu—a veces; habe—sera posible; tarira—Suya; agamana—venida aqui.



TRADUCCION

«jOh, devotos!, todos vosotros podréis ir y venir, y a veces puede que
El mismo venga a bafiarse en el Ganges.

VERSO 185

apanara duhkha-sukha tahan nahi gani
tanra yei sukha, taha nija-sukha mani

apanara—de mi propia; duhkha-sukha—desdicha y felicidad; taharn—alli;
nahi—no; gani—cuento; tarira—Suya; ye—cualquiera; sukha—felicidad;
taha—esa; nija—mi propia; sukha—felicidad; mani—yo acepto.

TRADUCCION
«Mi propia felicidad o mi propia desdicha no me preocupan; s6lo me
interesa Su felicidad. En verdad, Su felicidad es la mia.»
VERSO 186

suni' bhakta-gana tanre karila stavana
veda-ajia yaiche, mata, tomara vacana

suni—tras escuchar esto; bhakta-gana—todos los devotos; tarire—a ella;
karila—hicieron; stavana—orar; veda-ajfia—un mandamiento de los Vedas;
yaiche—como; mata—mi querida madre; fomara vacana—tu palabra.

TRADUCCION

Tras escuchar a Sacimata, todos los devotos le ofrecieron oraciones y
le aseguraron que su orden, como un mandamiento védico, no podia
violarse.

VERSO 187



bhakta-gana prabhu-age asiya kahila
suniya prabhura mane ananda ha-ila

bhakta-gana—los devotos; prabhu—Sri Caitanya Mahaprabhu; age—ante;
asiya—yendo; kahila—informaron; suniya—al escuchar; prabhura—del
Sefior Caitanya; mane—en la mente; ananda—placer; ha-ila—habia.

TRADUCCION
Todos los devotos informaron al Sefior Caitanya de la decision de
Sacimata. Al saberla, el Sefior Se sinti6 muy complacido.
VERSO 188

navadvipa-vasi adi yata bhakta-gana
sabare sammana kari' balila vacana

navadvipa-vasi—a todos los que vivian en Navadvipa; adi—en primer
lugar; yata—a todos; bhakta-gana—los devotos; sabare—a todos ellos;
sammana—respeto; kari—mostrando; balila—dijo; vacana—estas palabras.

TRADUCCION

El Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu presenté Sus respetos a todos los
devotos que habian venido de Navadvipa y de otras ciudades,
diciéndoles lo siguiente.

VERSO 189

tumi-saba loka mora parama bandhava
ei bhiksa magon,——more deha tumi saba

tumi-saba loka—todos vosotros; mora—Mios; parama bandhava—amigos
intimos; ef bhiksa magorn—Yo pido un favor; more—a Mi; deha—por favor,
dad; tumi—vosotros; saba—todos.



TRADUCCION

«Mis queridos amigos, todos vosotros sois Mis amigos intimos. Ahora
os pido un favor. Por favor, concedédmelo.»

VERSO 190

ghare yana kara sada krsna-sankirtana
krsna-nama, krsna-katha, krsna aradhana

ghare yana—regresar al hogar; kara—por favor, haced; sada—siempre;
krsna-sankirtana—canto del santo nombre del Senor; krsna-nama—el santo
nombre del Sefior; krsna-katha—hablar de los pasatiempos de Krsna;
krsna—del Senor Krsna; aradhana—adorar.

TRADUCCION

El Sefior Caitanya Mahaprabhu les pidi6 a todos que volviesen a sus
casas y que cantaran el santo nombre en congregaciéon. También les pidi6
que adorasen a Krsna, que cantasen Su santo nombre y que hablasen de
Sus sagrados pasatiempos.

SIGNIFICADO

El Sefior Caitanya Mahaprabhu presenta una explicacién muy autorizada
acerca del movimiento Hare Krsna, la religion de Sri Caitanya Mahaprabhu.
No es que todo el mundo tenga que entrar en la orden de sannyasa, como
Sri Caitanya Mahaprabhu. Todo el mundo puede practicar en su hogar la
religion de conciencia de Krsna; asi lo ordena el Sefior. Todos pueden
cantar en congregacion el santo nombre de Krsna, el maha-mantra Hare
Krsna. También pueden comentar los temas de la Bhagavad-gita y del
5r1‘mad—Bhégavatam, instalar Deidades de Radha-Krsna o Gaura-Nitai, o
ambas, y adorarlas con mucho esmero en sus propios hogares. No tenemos
que dedicarnos a abrir centros por todo el mundo. Toda persona deseosa de
cultivar conciencia de Krsna puede instalar Deidades en su hogar y, bajo
una guia superior, adorarlas de un modo regulado, cantar el maha-mantray



hablar de los temas de la Bhagavad-gita y el Srimad-Bhagavatam. En la
practica, en nuestras clases ensefiamos como proceder en relacién con esto.
Quien no se sienta todavia preparado para vivir en un templo
sometiéndose a sus estrictos principios regulativos, sobre todo si se trata de
personas casadas, con esposa e hijos, puede fundar un templo en su hogar,
instalando la Deidad, adorando al Sefior por la mafiana y por la noche,
cantando Hare Krsna y hablando de los temas de la Bhagavad-gita y el
Srimad-Bhagavatam. Eso todo el mundo puede hacerlo en su hogar sin
ninguna dificultad, y Sri Caitanya Mahaprabhu pidié a todos los devotos
alli presentes que actuasen de ese modo.

VERSO 191

ajia deha nilacale kariye gamana
madhye madhye asi' tomaya diba darasana

ajia deha—dad permiso; nilacale—a Jagannatha Puri; kariye—Yo hago;
gamana—ir; madhye madhye—a veces; asi—viniendo aqui; fomaya—a
todos vosotros; diba—daré; darasana—audiencia.

TRADUCCION

Tras dar esa instruccién a los devotos, el Sefior les pidi6é permiso para
ir a Jagannatha Puri. Les asegur6 que cada cierto tiempo regresaria y que
volveria a verles muchas veces.

VERSO 192

eta bali' sabakare isat hasina
vidaya karila prabhu sammana karina

eta bali'—tras decir esto; sabakare—a todos los devotos; isat
hasifia—sonriendo dulcemente; vidaya karila—los despidi6; prabhu—el
Sefior; sammana karifid—presentando todo respeto.



TRADUCCION

De ese modo, presentando los debidos respetos a todos los devotos y
sonriendo dulcemente, Sr1 Caitanya Mahaprabhu los despidi6 a todos.

VERSO 193

saba vidaya diya prabhu calite kaila mana
haridasa kandi' kahe karuna vacana

saba vidaya diya—tras pedir a todos que volviesen a sus casas; prabhu—el
Senor; calite—ir; kaila—decidid; mana—la mente; haridasa
kandi'—Haridasa Thakura se ech¢ a llorar; kahe—dice; karuna—patéticas;
vacana—palabras.

TRADUCCION

Después de pedir a todos los devotos que volviesen a sus casas, el
Sefor decidié ir a Jagannatha Puri. En ese momento, Haridasa Thakura
se eché a llorar con palabras que conmovian el corazén.

VERSO 194

nilacale yabe tumi, mora kon gati
nilacale yaite mora nahika sakati

nilacale yabe tumi—Tu Te irds a Jagannatha Puri; mora—mio; kon—cudl;
gati—destino; nilacale—a Jagannatha Puri; yaite—ir; mora—mia;
nahika—no hay; sakati—fuerza.

TRADUCCION

Haridasa Thakura dijo: «Tt Te vas a Jagannatha Puri, y eso estd muy
bien, pero ;qué serd de mi? Yo no puedo ir a Jagannatha Puri.



SIGNIFICADO

A pesar de haber nacido en una familia musulmana, a Srila Haridasa
Thakura se le consideraba un brahmana debidamente iniciado. Asi, tenia
pleno derecho a entrar en el templo de Jagannatha Purl, pero existian
ciertas normas que restringian la entrada al templo, autorizdndola
Unicamente a los brahmanas, ksatriyas, vaiSyas y stidras (componentes del
sistema de varnasrama-dharma), y Haridasa Thakura, en su gran humildad,
no queria romper esas normas establecidas. Por esa razon dijo que no tenia
la fuerza para entrar en el templo, y sefialé que, si el Sefior Sr1 Caitanya
Mahaprabhu vivia en el templo, él, Haridasa Thakura, no tendria
posibilidad alguna de verle. Mas tarde, cuando fue a vivir a Jagannatha
Puri, Haridasa Thakura vivia fuera del templo en un lugar llamado
Siddhabakula. En ese lugar se ha construido un monasterio, conocido con el
nombre de Siddhabakula Matha. La gente que va de peregrinaje a
Jagannatha Purl suele ir a visitar Siddhabakula y la tumba de Haridasa
Thakura, junto a la playa.

VERSO 195

muni adhama tomara na paba darasana
kemate dhariba ei papistha jivana

muni—yo; adhama—el més bajo de los hombres; tomara—Tuya; na—no;
paba—obtendré; darasana—vision; kemate—cOmo; dhariba—voy a
mantener; ei—esta; papistha—pecaminosa; jivana—vida.

TRADUCCION

«Yo soy el mas bajo entre los hombres, y por ello no podré verte.
¢C6émo voy a mantener mi pecaminosa vida?»

VERSO 196

prabhu kahe——kara tumi dainya samvarana
tomara dainyete mora vyakula haya mana



prabhu kahe—el Sefior contestd; kara—haz; tumi—t\; dainya—humildad;
samvarana—contener; tomara—tuya; dainyete—con humildad;
mora—Mia; vyakula—agitada; haya—se vuelve; mana—la mente.

TRADUCCION

El Sefior contest6 a Haridasa Thakura: «Por favor, contén tu
humildad. Sélo de ver tu humildad, Mi mente se agita mucho».

VERSO 197

toma lagi' jagannathe kariba nivedana
toma-lafia yaba ami sri-purusottama

toma lagi—para ti; jagannathe—al Sefor Jagannatha; kariba—Yo haré;
nivedana—peticion; toma-lana—llevandote; yaba—iré; ami—Yo;
sri-purusottama—a Jagannatha Puri.

TRADUCCION

El Sefior Caitanya Mahaprabhu asegur6 a Haridasa Thakura que
presentaria una peticion ante el Sefior Jagannatha y que, ciertamente, le
llevaria a Jagannatha Puri.

VERSO 198

tabe ta'acarya kahe vinaya karina
dina dui-cari raha krpa ta' karina

tabe—a continuacion; fa'—ciertamente; acarya kahe—Advaita Acérya dice;
vinaya karifia—ofreciendo todo respeto; dina dui-cari—otros dos o cuatro
dias; raha—por favor, quédate; krpa—misericordia; ta'—ciertamente;
karina—mostrando.



TRADUCCION

Después de eso, Advaita Acarya pidi6 respetuosamente al Sefior
Caitanya Mahaprabhu que fuese misericordioso con El y Se quedara dos
o cuatro dias mas.

VERSO 199

acaryera vakya prabhu na kare larighana
rahila advaita-grhe, na kaila gamana

acaryera vakya—las palabras de Sri Advaita Acarya; prabhu—el Sefior; na
kare larighana—no niega; rahila—Se quedo; advaita-grhe—en casa de
Advaita Acarya; na kaila gamana—no Se fue inmediatamente.

TRADUCCION

Caitanya Mahaprabhu nunca dej6é de cumplir ningin ruego de
Advaita Acarya; por eso Se quedé en Su casa, en lugar de irse
inmediatamente a Jagannatha Puri.

VERSO 200

anandita haila acarya, saci, bhakta, saba
prati-dina kare acarya maha-mahotsava

anandita haila—se sintieron complacidos; acarya—Advaita Acarya;
saci—madre Sacidevi; bhakta—los devotos; saba—todos; prati-dina—cada
dia; kare—hace; acarya—Advaita Acarya; maha-maha-utsava—gran
festival.

TRADUCCION

Advaita Acarya, madre Sacl y todos los devotos acogieron muy felices
la decisién del Sefior Caitanya. Advaita Acarya celebr6 cada dia con un



gran festival.

VERSO 201

dine krsna-katha-rasa bhakta-gana-sange
ratre maha-mahotsava sanikirtana-range

dine—durante el dia; krsna-katha-rasa—hablar de Krsna;
bhakta-gana-sarige—con los devotos; ratre—por la noche;
maha-maha-utsava—un gran festival; sankirtana-rarige—en cuestion de
canto en congregacion.

TRADUCCION

Durante el dia, los devotos hablaban de temas relacionados con
Krsna, y por la noche habia un gran festival de canto en congregaciéon en
casa de Advaita Acarya.

VERSO 202

anandita hafa saci karena randhana
sukhe bhojana kare prabhu lafia bhakta-gana

anandita hafid—complacida; saci—madre Saci; karena—hace;
randhana—cocinar; sukhe—con felicidad; bhojana—comer; kare—hace;
prabhu—el Seior Caitanya Mahaprabhu; lana—acompafado por;
bhakta-gana—todos los devotos.

TRADUCCION

Madre Saci cocinaba con gran placer, y Sr1 Caitanya Mahaprabhu,
junto con los devotos, aceptaba el prasadam con gran placer.

VERSO 203

acaryera sraddha-bhakti-grha-sampada-dhane
sakala saphala haila prabhura aradhane



acaryera—de Advaita Acarya; sraddha—fe; bhakti—devocion;
grha—hogar; sampada—opulencia; dhane—la riqueza; sakala—todo;
saphala—con éxito; haila—fueron; prabhura—del Sefior Caitanya
Mahaprabhu; aradhane—en la adoracion.

TRADUCCION

De ese modo, todas las opulencias de Advaita Acarya —Su fe, Su
devocioén, Su hogar, Sus riquezas y todo lo deméas— se emplearon con
éxito en la adoracion del Sefior Caitanya Mahaprabhu.

SIGNIFICADO

Advaita Acarya, con el recibimiento que brindé al Sefior Caitanya
Mahaprabhu y a Sus devotos, celebrando un festival diario en Su casa,
establecié el ejemplo ideal para todos los devotos casados. Quien cuente
con los medios y las riquezas necesarias, de vez en cuando debe invitar a
los devotos del Sefior Caitanya que se dedican a predicar por todo el
mundo y organizar un festival en su casa. Para ello, s6lo tiene que repartir
prasadam, hablar de Krsna durante el dia, y celebrar canto en congregacion
al anochecer, durante tres horas como minimo. Todos los centros del
movimiento para la conciencia de Krspna deben seguir ese mismo
procedimiento. Asi pues, deben realizar diariamente sarikirtana-yajfa. El
Srimad-Bhagavatam (11.5.32), recomienda para la era actual la celebracion
diaria de sarnkirtana-yajia (yajiaih sankirtana-prayair yajanti hi
su-medhasah). Debemos adorar al Sefior Caitanya Mahaprabhu y a Sus
cuatro acompafiantes, el Pafica-tattva, repartiendo prasadam y celebrando
canto en congregacion. En verdad, ese yajia o sacrificio es el mas
recomendado para la era de Kali. En esta era no es posible realizar otros
yajiias, pero ese yajiia se puede celebrar en todas partes sin dificultad.

VERSO 204

sacira ananda bade dekhi' putra-mukha
bhojana karana piirna kaila nija-sukha



Sacira—de Sacimata; ananda bade—el placer aumenta; dekhi'—al ver;
putra-mukha—Tla cara de su hijo; bhojana karafia—al alimentar;
purna—llena; kaila—hizo; nija-sukha—su propia felicidad.

TRADUCCION
Madre Saci veia constantemente la cara de Su hijo y Le daba de comer;
de ese modo, su felicidad aumentaba y era, en verdad, completa.
VERSO 205

ei-mata advaita-grhe bhakta-gana mile
vaficila kataka-dina maha-kutiihale

ei-mate—de ese modo; advaita-grhe—en casa de Advaita Acarya;
bhakta-gana—todos los devotos; mile—se reunieron; vancila—pasaron;
kataka-dina—algunos dias; maha-kutiithale—en un ambiente de gran fiesta.

TRADUCCION
De ese modo, en casa de Advaita Acarya, todos los devotos se
reunieron y pasaron algunos dias juntos en un ambiente de gran fiesta.
VERSO 206

ara dina prabhu kahe saba bhakta-gane
nija-nija-grhe sabe karaha gamane

ara dina—al dia siguiente; prabhu—el Sefior; kahe—dice; saba—todos;
bhakta-gane—a los devotos; nija-nija-grhe—a vuestros respectivos hogares;
sabe—todos; karaha—haced; gamane—regreso.

TRADUCCION

Al dia siguiente, el Sefior Caitanya Mahaprabhu pidié a todos los
devotos que regresasen a sus respectivos hogares.



VERSO 207

ghare giya kara sabe krsna-sarikirtana
punarapi ama-sange ha-ibe milana

ghare giya—regresar al hogar; kara—haced; sabe—todos;
krsna-sankirtana—canto en congregacion del maha-mantra; punarapi—de
nuevo; ama-sarige—conmigo; ha-ibe—habra; milana—encuentro.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu también les pidié que celebrasen en sus
hogares el canto en congregacion del santo nombre del Sefior, y les
asegurd que podrian verle de nuevo.

VERSO 208

kabhu va tomara karibe niladri gamana
kabhu va asiba ami karite gariga-snana

kabhu—a veces; va—o; tomara—vosotros; karibe—haréis; niladri—a
Jagannatha Puri; gamana—ir; kabhu—a veces; va—o; asiba—vendré;
ami—Yo; karite—a hacer; gariga-snana—bafio en el Ganges.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu les dijo: «Unas veces vendréis vosotros a
Jagannatha Puri, y otras vendré Yo a bafiarme en el Ganges».

VERSO 209-210

nityananda-gosani, pandita jagadananda
damodara pandita, ara datta mukunda

el cari-jana acarya dila prabhu sane



Janani prabodha kari' vandila carane

nityananda gosafni—el Sefior Nityananda Prabhu; pandita
Jagadananda—J]agadananda Pandita; damodara pandita—Damodara
Pandita; ara datta mukunda—y Mukunda Datta; ei cari-jana—esas cuatro
personas; acarya—Advaita Acarya; dila—dio; prabhu sane—con Sri
Caitanya Mahaprabhu; janani—madre Saci; prabodha kari—consolando;
vandila carane—ofreci6 oraciones a sus pies de loto.

TRADUCCION

Sri Advaita Acarya envi6 a cuatro personas para que acompaiiasen al
Sefior. Eran Nityananda Gosaii, Jagadananda Pandita, Damodara
Pandita y Mukunda Datta. Después de consolar a Su madre, Sacimata,
Sri Caitanya Mahaprabhu ofreci oraciones a sus pies de loto.

VERSO 211

tanre pradaksina kari' karila gamana
etha acaryera ghare uthila krandana

tanire—de madre Saci; pradaksina kari—caminar alrededor; karila—hizo;
gamana—ir; etha—alli; acaryera—de Advaita Acarya; ghare—en la casa;
uthila—se levantd; krandana—Illanto.

TRADUCCION

Cuando todo estuvo preparado, el Sefior Caitanya Mahaprabhu
camind alrededor de Su madre y parti6 hacia Jagannatha Purl. En casa de
Advaita Acarya se levant6 un terrible clamor de llantos.

VERSO 212

nirapeksa hafa prabhu sighra calila
kandite kandite acarya pascat calila



nirapeksa—indiferente; hania—siendo; prabhu—el Sefior; sighra—muy
rapido; calila—fue; kandite kandite—llorando y llorando; acarya—Advaita
Acarya; pascat—detras; calili—fue.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu no Se conmovié. Se fue rapidamente, y
Advaita Acarya Le sigui6, sollozando.

SIGNIFICADO

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura explica que la palabra nirapeksa
significa no dejarse afectar por nada material y permanecer fijo en el
servicio del Sefior. Sri Caitanya Mahaprabhu no dio importancia al enorme
clamor del llanto en casa de Advaita Acarya, aunque lo escuchoé al salir
hacia Jagannatha Puri. Los moralistas mundanos podrian criticar a Sri
Caitanya Mahaprabhu acusdndole de ser muy cruel, pero al Sefior no Le
preocupaban esas criticas. Como maestro mundial del movimiento para la
conciencia de Krsna, mostr6 en la practica que la persona seriamente
ocupada en el cultivo de conciencia de Krsna no debe dejarse influir por el
afecto mundano. Lo mejor es ocuparse en ofrecer servicio al Sefior y ser
insensible a los objetivos materiales. Externamente, todo el mundo esta
apegado a cosas materiales, pero quien se enreda en esas cosas no puede
progresar en el cultivo de conciencia de Krsna. Por lo tanto, quienes se
dedican al cultivo de conciencia de Krsna no deben preocuparse por la
supuesta moralidad del mundo material, si esa moralidad va en contra del
servicio del Sefior. Tal y como el Sefior Caitanya Mahaprabhu nos muestra
con Su propio ejemplo, nadie puede ocuparse en el cultivo de conciencia de
Krsna sin ser neutral.

VERSO 213

kata diira giya prabhu kari' yoda hata
acarye prabodhi' kahe kichu mista bata



kata diira giya—después de recorrer cierta distancia; prabhu—el Sefor;
kari—haciendo; yoda hata—manos juntas; acarye—a Advaita Acarya;
prabodhi’—consolando; kahe—dice; kichu—algo; mista bata—palabras
dulces.

TRADUCCION

Advaita Acarya sigui6 a Sri Caitanya Mahaprabhu por una cierta
distancia, hasta que el Sefior, Sri Caitanya Mahaprabhu, con las manos
juntas y con palabras muy dulces, Le hizo la siguiente peticion.

VERSO 214

Janani prabodhi’ kara bhakta samadhana
tumi vyagra haile karo na rahibe prana

Janani prabodhi—consolar a la madre; kara—haz; bhakta—devotos;
samadhana—disposiciones; tumi—T1; vyagra haile—si Te agitas; karo—de
nadie; na rahibe—no permanecerd; prana—Ila vida.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu dijo: «Por favor, consuela a todos los
devotos y a Mi madre. Si Td Te agitas, nadie podra continuar
existiendo».

VERSO 215

eta bali' prabhu tarnre kari' alirigana
nivrtti kariya kaila svacchanda gamana

eta bali—tras decir esto; prabhu—el Sefior; tarire—a El; kari—haciendo;
alingana—abrazo; nivrtti—parar; kariya—hacer; kaila—hizo;
svacchanda—sin ansiedad; gamana—ir hacia Jagannatha Purl.



TRADUCCION

Diciendo esto, Sri Caitanya Mahaprabhu abrazé a Advaita Acaryay
Le dijo que no Le siguiera. Entonces, libre de ansiedad, prosigui6 hacia
Jagannatha Puri.

VERSO 216

ganga-tire-tire prabhu cari-jana-sathe
niladri calila prabhu chatrabhoga-pathe

ganga-tire-tire—en las orillas del Ganges; prabhu—el Sefor;
cari-jana-sathe—con las otras cuatro personas; niladri—hacia Jagannatha
Puri; calila—Se dirigi6; prabhu—el Sefor; chatrabhoga-pathe—en el camino
de Chatrabhoga.

TRADUCCION

Con las otras cuatro personas, el Sefior sigui6 el camino de
Chatrabhoga hacia Niladri, Jagannatha Puri, por las orillas del Ganges.

SIGNIFICADO

En la seccion sur de la linea oriental de ferrocarril, en el distrito de
veinticuatro parganas, hay una estacion llamada Magrahata. A unos
veintidés kildmetros al sudeste de esa estacién, encontramos un lugar
llamado Jayanagara, y a unos nueve kildmetros al sur de esa estacion de
Jayanagara se encuentra la aldea de Chatrabhoga, conocida a veces con el
nombre de Khadi. En esa aldea hay una deidad del Sefior Siva que recibe el
nombre de Vaijurkanatha. Cada afio, durante los meses de marzo y abril, se
celebra alli el festival de Nanda-mela. En la actualidad, el Ganges no pasa
por alli. En la misma linea de ferrocarril hay otra estacion, Baruipura, cerca
de la cual hay otra aldea, Atisara. En el pasado, esa aldea estaba también a
orillas del Ganges. Desde ahi se puede ir a Panihati, y desde Panihati, a
Varaha-nagara, al norte de Calcuta. En aquellos dias, el Ganges discurria al
sur de Calcuta, pasando por Kali-ghata, todavia conocido hoy en dia con el
nombre de Adi-ganga. En Baruipura, el Ganges se bifurcaba y discurria por



Diamond Harbor, cerca de la comisaria de policia de Mathurapura. Hay
que sefialar que Sr1 Caitanya Mahaprabhu, en Su camino hacia Jagannatha
Puri, pas6 por todos estos lugares.

VERSO 217

caitanya-marngale’ prabhura niladri-gamana
vistari varniyachena dasa-vrndavana

caitanya-mangale—en el libro titulado Caitanya-marigala; prabhura—del
Sefior; niladri-gamana—ir a Jagannatha Puri; vistari—explicacion detallada;
varniyachena—ha narrado; dasa-vrndavana—Vrndavana dasa Thakura.

TRADUCCION

En su libro titulado Caitanya-marigala [ Caitanya-bhagavatal,
Vrndavana dasa Thakura ha explicado con todo detalle el camino del
Sefior a Jagannatha Puri.

SIGNIFICADO

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura explic que, en la parte bengali de
Su camino, Sri Caitanya Mahaprabhu pasé por Atisara-grama,
Varaha-grama y Chatrabhoga. Una vez en la provincia de Orissa, pasé por
Prayaga-ghata; el rio Suvarnarekha; Remuna; Yajapura, donde Se bafi6 en el
Dasasvamedha-ghata, en el rio Vaitarani; Kataka (Cuttack), por donde pasa
el rio Mahanadi; Bhuvanes$vara, donde hay un gran lago conocido con el
nombre de Bindu-sarovara; Kamalapura; y Atharanala. De ese modo,
pasando por esos lugares, entre otros, llegd a Jagannatha Puri.

VERSO 218

advaita-grhe prabhura vilasa sune yei jana
acire milaye tanre krsna-prema-dhana

advaita-grhe—en casa de Advaita Acarya; prabhura—del Sefior; vilasa—los
pasatiempos; Sune—escucha; yer—aquella que; jana—persona; acire—muy



pronto; milaye—encuentra; tarire—a ella; krsna-prema-dhana—las riquezas
del amor por Dios.

TRADUCCION

Quien escuche acerca de las actividades del Sefior en casa de Advaita
Acarya, ciertamente alcanzard muy pronto las riquezas del amor por
Krsna.

VERSO 219

sri-ripa-raghunatha-pade yara asa
caitanya-caritamrta kahe krsnadasa

gri-riipa—Stila Ripa Gosvami; raghunatha—Srila Raghunatha dasa;
pade—a los pies de loto; yara—cuyos; asa—expectativa;
caitanya-caritamrta—el libro titulado Caitanya-caritamrta; kahe—narra;
krsna-diasa—Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami.

TRADUCCION

Orando a los pies de loto de Sri Ripa y Sri Raghunatha, deseando
siempre su misericordia, yo, Krsnadasa, narro el Sri Caitanya-caritamrta,
siguiendo sus pasos.

Asi terminan los significados de Bhaktivedanta para el Capitulo Tercero del
Madhya-lila delSri Caitanya-caritamrta, que narra la estancia del Sefior
Caitanya Mahaprabhu en casa de Advaita Acarya, Su ordenacién como
sannyasi y los testivales que celebro diariamente en casa de Advaita
Acarya, Su canto en congregacion del santo nombre del Sefior y Sus
almuerzos festivos con todos los devotos.



Capitulo 4

El servicio devocional de Sri Madhavendra Puri

En su Amrta-pravaha-bhasya, Srila Bhaktivinoda Thakura ofrece el
siguiente resumen del Capitulo Cuarto. Siguiendo el camino de
Chatrabhoga y pasando por Vrddhamantre$vara, Sri Caitanya Mahaprabhu
lleg6 a la frontera de Orissa. En Su camino disfruté de bienaventuranza
trascendental cantando y pidiendo limosna en varias poblaciones. De ese
modo llegé al famoso pueblo de Remuna, donde hay una Deidad de
Gopinatha. Alli narr6 la historia de Madhavendra Puri, tal y como la habia
escuchado de labios de Su maestro espiritual, I§vara Puri. La narracién es
como sigue.

Una noche, encontrdndose en Govardhana, Madhavendra Purt sofi6 que la
Deidad de Gopala estaba en el bosque. A la mafiana siguiente invit6 a sus
amigos y vecinos para que fuesen con él a rescatar a la Deidad de la
espesura de la selva. A continuacién, con una suntuosa ceremonia, instal6
la Deidad de Sri Gopalaji en lo alto de la colina Govardhana. Alli adoraron
a Gopala y celebraron el festival Annakiita. La noticia de la celebracién del
festival se extendié por todas partes, y acudié mucha gente de las aldeas
vecinas. Una noche, la Deidad de Gopala volvié a aparecerse en sueiios a
Madhavendra Puri y le pidié que fuese a Jagannatha Purt en busca de pasta
de sandalo para ungir el cuerpo de la Deidad. Nada mas recibir esa orden,
Madhavendra Puri parti6 hacia Orissa. Viajando por Bengala, lleg6 hasta
Remuna, donde recibié un cuenco de leche condensada (ksira) ofrecida a la
Deidad de Gopinathaji. Ese cuenco de leche condensada lo habia robado
Gopinatha y se lo entregaron a Madhavendra Puri. Desde entonces, la
Deidad de Gopinatha se conoce con el nombre de Ksira-cora-gopinatha, la
Deidad que rob¢ el cuenco de leche condensada. A su llegada a Jagannatha
Puri, Madhavendra Puri recibi6 el permiso del rey para llevarse un mana
de sdndalo y veinte folas de alcanfor. Con la ayuda de dos hombres, llevé



esos productos a Remuna. De nuevo en suefios, vio que Gopala, en la colina
Govardhana, deseaba que esa madera de sdndalo, convertida en pasta y
mezclada con el alcanfor, se utilizase para ungir el cuerpo de Gopinathaj.
Al comprender que eso satisfaria a la Deidad de Gopala en Govardhana,
Madhavendra Puri cumplié la orden y regres6 a Jagannatha Puri.

Sri Caitanya Mahaprabhu narré esta historia para el Sefior Nityananda
Prabhu y otros devotos, y alab6 el servicio devocional puro de
Madhavendra Puri. Recitando versos de Madhavendra Puri, entré en
éxtasis. Sin embargo, al ver que se habia reunido mucha gente, Se contuvo y
comi6 un poco de arroz dulce prasadam. Asi pasé la noche y, a la mafiana
siguiente, continué su camino hacia Jagannatha Purl.

VERSO 1

yasmai datum corayan ksira-bhandam
gopinathah ksira-corabhidho 'bhiit
sri-gopalah pradurasid vasah san
yat-premna tam madhavendram nato smi

yasmai—a quien; datum—para entregar; corayan—robar;
ksira-bhandam—el cuenco de arroz dulce; gopinathah—Gopinatha;
ksira-cora—el que rob6 un cuenco de arroz dulce; abhidhah—famoso;
abhiit—Se volvio; sri-gopalah—la Deidad de St Gopala;
pradurasit—aparecil; vasah—cautivo; san—ser; yat-premna—con su amor;
tam—a él; madhavendram—a Madhavendra Puri, que pertenecia a la
Madhva-sampradaya; natah asmi—ofrezco respetuosas reverencias.

TRADUCCION

Ofrezco respetuosas reverencias a Madhavendra Puri, que recibié un
cuenco de arroz dulce robado por Sri Gopinatha, a quien, a partir de
entonces, se conoce con el nombre de ksira-cora. Complacido con el
amor de Madhavendra Puri, 5ri Gopala, la Deidad de Govardhana, Se
hizo visible ante la gente.

SIGNIFICADO



Bhaktivinoda Thakura sefiala que esa Deidad de Gopala fue instalada
originalmente por Vajra, el bisnieto de Krsna. Madhavendra Purt encontré
de nuevo a Gopala y Lo instalé en lo alto de la colina Govardhana. Esa
Deidad de Gopala Se halla ahora instalada en Nathadvara, bajo el cuidado
de los descendientes de Vallabhacarya. La adoracion de la Deidad es muy
lujosa, y quien va a verla puede comprar diversos tipos de prasadam
pagando una pequeia cantidad.

VERSO 2

Jaya jaya gauracandra jaya nityananda
Jayadvaitacandra jaya gaura-bhakta-vrnda

jaya jaya gauracandra—itoda gloria a Sri Caitanya Mahaprabhu!; jaya
nityananda—itoda gloria al Sefior Nityananda!; jaya advaita-candra—;itoda
gloria a Advaita Prabhu!; jaya gaura-bhakta-vrnda—itoda gloria a los
devotos del Sefior!

TRADUCCION

Toda gloria al Sefior Caitanya Mahaprabhu! jToda gloria a
Nityananda Prabhu! jToda gloria a Advaita Prabhu! ;Y toda gloria a
todos los devotos del Sefior Caitanya!

VERSO 34

niladri-gamana, jagannatha-darasana
sarvabhauma bhattacarya-prabhura milana

e saba lila prabhura dasa vrndavana
vistari' kariyachena uttama varnana

niladri-gamana—ir a Jagannatha Purl; jagannatha-darasana—visitar el
templo del Sefor Jagannatha; sarvabhauma bhattacarya—con Sarvabhauma
Bhattacarya; prabhura—del Sefior; milana—encuentro; e saba—todos estos;
Iila—pasatiempos; prabhura—del Sefior; dasa vindavana—Vrndavana dasa
Thakura; vistari—detallando; kariyachena—ha hecho; uttama—muy




buena; varnana—explicacion.

TRADUCCION

1 Sefior fue a Jagannatha Puri y visit el templo del Sefior Jagannatha.
Alli conoci6 a Sarvabhauma Bhattacarya. Vrndavana dasa Thakura ha

explicado con gran detalle todos estos pasatiempos en su libro, el
Caitanya-bhagavata.

VERSO 5

sahaje vicitra madhura caitanya-vihara
vrndavana-dasa-mukhe amrtera dhara

sahaje—por naturaleza; vicitra—maravillosas; madhura—dulces;
caitanya—del Sefor Caitanya Mahaprabhu; vihara—las actividades;

vrndavana-dasa—de Vrndavana dasa Thakura; mukhe—de la boca;
amrtera—de néctar; dhara—lluvia.

TRADUCCION

Por naturaleza, todas las actividades de Sri Caitanya Mahaprabhu son
muy dulces y maravillosas, pero explicadas por Vrndavana dasa
Thakura son como una lluvia de néctar.

VERSO 6

ataeva taha varnile haya punarukti
dambha kari' varni yadi taiche nahi sakti

ataeva—por lo tanto; taha—esas actividades; varnile—si narrase;

haya—hay; punarukti—repeticion; dambha kari—ser orgulloso; varni—yo
explico; yadi—si; taiche—ese; nahi—no hay; sakti—poder.

TRADUCCION



Por eso, tengo que reconocer humildemente que seria muy orgulloso
de mi parte, y que no estaria bien, repetir lo que ya Vrndavana dasa
Thakura ha narrado de forma tan perfecta. Yo no tengo esos poderes.

VERSO 7

caitanya-mangale yaha karila varnana
sutra-riipe sei lila kariye sticana

caitanya-marngale—en el libro titulado Caitanya-marngala; yaha—todo lo
que; karila varnana—ha narrado; stitra-riipe—de forma resumida; sei
Iila—esos pasatiempos; kariye sticana—voy a exponer.

TRADUCCION

Por esa razén, de los hechos que ya Vrndavana dasa Thakura ha
narrado en el Caitanya-marigala [conocido ahora como
Caitanya-bhagavatal, yo s6lo presento un breve resumen.

VERSO 8

tanra stitre ache, teriha na kaila varnana
yatha-kathaficit kari' se lila kathana

tanira—sus; siitre—en el resumen; ache—hay; teriha—¢€l; na kaila
varnana—no explico; yatha-kathancit—algo de ellos; kari'—hacer; se—esos;
Iila—de pasatiempos; kathana—narracion.

TRADUCCION

Como en sus versos dejé por desarrollar algunos episodios y sélo los
trat6 de forma resumida, yo trataré de narrarlos en este libro.

VERSO 9

ataeva tanra paye kari namaskara



tanra paya aparadha na ha-uk amara

ataeva—por lo tanto; tarira paye—a sus pies de loto; kari—hago;
namaskara—reverencias; tanra paya—a los pies de loto de Vrndavana dasa
Thakura; aparadha—ofensa; na—no; ha-uk—que suceda; amara—mia.

TRADUCCION

Ofrezco, pues, respetuosas reverencias a los pies de loto de
Vrndavana dasa Thakura. Espero no ofender sus pies de loto con esta
narracion.

VERSO 10

ei-mata mahaprabhu calila nilacale
cari bhakta sarige krsna-kirtana-kutiihale

ei-mata—de ese modo; mahaprabhu—el Sefor Caitanya Mahaprabhu;
calila—camind; nilacale—hacia Jagannatha Puri; cari bhakta—cuatro
devotos; sarige—con; krsna-kirtana—para cantar el santo nombre de Krsna;
kutiihale—con gran anhelo.

TRADUCCION

Camino de Jagannatha Puri con cuatro de Sus devotos, Sr1 Caitanya
Mahaprabhu cantaba con mucho deseo el santo nombre del Sefior, el
mantra Hare Krsna.

VERSO 11

bhiksa lagi' eka-dina eka grama giya
apane bahuta anna anila magiya

bhiksa lagi—para prasadam; eka-dina—en un dia; eka grama—a una aldea;
glya—ir; apane—personalmente; bahuta—una gran cantidad; anna—de



arroz y otros comestibles; anila—traia; magiya—pidiendo limosna.

TRADUCCION

Cada dfa, Sri Caitanya Mahaprabhu iba personalmente a una aldea y
reunia una gran cantidad de arroz y otros comestibles para preparar
prasadam.

VERSO 12

pathe bada bada dani vighna nahi kare
ta'sabare krpa kari' aila remunare

pathe—en el camino; bada bada—grande, grande; dani—recaudador de
peaje o de impuestos; vighna—trabas; nahi—no; kare—hicieron; ta
sabare—a todos ellos; krpa kari—mostrar misericordia; aila—llego;
remunare—a la poblaciéon de Remuna.

TRADUCCION

En el camino habia muchos rios, y en cada rio, un recaudador de
impuestos. Sin embargo, ninguno de ellos puso trabas al Sefior, y El les
otorgd Su misericordia. Finalmente lleg6 a la poblacién de Remuna.

SIGNIFICADO

Hay una estacion de ferrocarril llamada BaleSvara, y a ocho kilémetros al
oeste estd la poblacion de Remuna. En ese pueblo se encuentra todavia el
templo de Ksira-cora-gopinatha, dentro del cual se halla la tumba samadhi
de Rasikananda Prabhu, el principal de los discipulos de Syamananda
Gosvami.

VERSO 13

remunate gopinatha parama-mohana
bhakti kari' kaila prabhu tanra darasana



remunate—en el pueblo de Remuna; gopinatha—la Deidad de Gopinatha;
parama-mohana—muy atractiva; bhakti kari'—con gran devocion;
kaila—hizo; prabhu—el Sefior; tarira—de El; darasana—uvisita.

TRADUCCION

La Deidad de Gopinatha del templo de Remuna era muy atractiva. El
Sefior Caitanya visit6 el templo y ofreci6 reverencias con gran devocion.

VERSO 14

tanra pada-padma nikata pranama karite
tanra puspa-cida padila prabhura mathate

tanra pada-padma—de los pies de loto de Gopinatha; nikata—cerca;
pranama—reverencias; karite—mientras ofrecia; tarnira—Suyo;
puspa-cida—yelmo de flores; padila—cay0; prabhura—del Sefor;

mathate—en la cabeza.

TRADUCCION

Cuando Sri Caitanya Mahaprabhu ofreci6 reverencias a los pies de
loto de la Deidad de Gopinatha, el yelmo de flores que Gopinatha
llevaba en la cabeza cayé y fue a parar a la cabeza de Caitanya

Mahaprabhu.
VERSO 15

cuda pana mahaprabhura anandita mana
bahu nrtya-gita kaila lana bhakta-gana

ciida pana—al obtener el yelmo; mahaprabhura—del Sefior Sri Caitanya
Mahaprabhu; anandita—complacida; mana—Ila mente; bahu—varios tipos;
nrtya-gita—danza y canto; kaila—realiz6; lafia—con; bhakta-gana—los

devotos.



TRADUCCION

Cuando el yelmo de la Deidad cay6 sobre Su cabeza, Sri Caitanya
Mahaprabhu Se sintié muy complacido, y canté y danzé de diversas
formas con Sus devotos.

VERSO 16

prabhura prabhava dekhi’ prema-riipa-guna
vismita ha-ila gopinathera dasa-gana

prabhura—del Sefor; prabhava—Ila influencia; dekhi’—al ver;
prema-riijpa—Su belleza; guna—y Sus cualidades; vismita ha-ila—quedaron
estupefactos; gopinathera—de la Deidad de Gopinatha; dasa-gana—los
sirvientes.

TRADUCCION

Todos los sirvientes de la Deidad quedaron estupefactos al ver el
intenso amor de Sri Caitanya Mahaprabhu, Su exquisita belleza y Sus
cualidades trascendentales.

VERSO 17

nana-rupe pritye kaila prabhura sevana
sei ratri tahan prabhu karila vaficana

nana-riijpe—de diversas maneras; pritye—por el amor; kaila—hicieron;
prabhura—del Sefor; sevana—servicio; sei ratri—esa noche; tahan—alli;
prabhu—el Sefor Caitanya Mahaprabhu; karila—hizo; vaficana—pasar.

TRADUCCION

Debido al amor que sentfan por Sri Caitanya Mahaprabhu, Le
sirvieron de muchas maneras. Esa noche la pasoé el Sefior en el templo de
Gopinatha.



VERSO 18

mahaprasada-ksira-lobhe rahila prabhu tatha
purve isvara-puri tanre kahiyachena katha

maha-prasada—por los remanentes de alimento; ksira—arroz dulce;
lobhe—con gran deseo; rahila—Se quedd; prabhu—el Sefior; tatha—alli;
piirve—antes de eso; isvara-puri—I$vara Puri, Su maestro espiritual;
tanre—a El; kahiyachena—cont6; katha—una narracion.

TRADUCCION

El Sefior Se qued¢ alli porque estaba muy deseoso de recibir los
remanentes del arroz dulce ofrecido a la Deidad de Gopinatha, pues, de
labios de Su maestro espiritual, Isvara Puri, habia escuchado una historia
que habia sucedido en aquel lugar.

VERSO 19

ksira-cora gopinatha' prasiddha tanra nama
bhakta-gane kahe prabhu sei ta' akhyana

ksira-cora gopinatha—Gopinatha, el que rob6 el cuenco de arroz dulce;
prasiddha—muy famoso; tarira nama—Su nombre; bhakta-gane—a todos
los devotos; kahe—dice; prabhu—el Sefior; sei ta' akhyana—esa narracion.

TRADUCCION

Aquella Deidad era conocida en todas partes con el nombre de
Ksira-cora-gopinatha, y Caitanya Mahaprabhu conté a Sus devotos la
historia que La habia hecho famosa.

VERSO 20

purve madhava-purira lagi' ksira kaila curi
ataeva nama haila 'ksira-cora hari



purve—en el pasado; madhava-purira lagi—para Madhavendra Purj;
ksira—arroz dulce; kaila—hizo; curi—robo; ataeva—por esa razon;
nama—el nombre; haila—se volvid; ksira-cora hari—el Sefor que rob6 un
cuenco de arroz dulce.

TRADUCCION

En el pasado, la Deidad habia robado un cuenco de arroz dulce para
Madhavendra Purl; por esa razén, Se habia hecho muy famosa como «el
Sefior que robd el arroz dulce».

VERSO 21

purve sri-madhava-puri aila vrndavana
bhramite, bhramite gela giri govardhana

piirve—en el pasado; sri-madhava-puri—Srila Madhavendra Puri;
aila—tue; vrndavana—a Vrndavana; bhramite bhramite—mientras viajaba;
gela—tue; giri govardhana—a la colina Govardhana.

TRADUCCION

Una vez, Sri Madhavendra Puri viajo hasta Vrndavana; alli visit6 la
colina Govardhana.

VERSO 22

preme matta,——nahi tanra ratri-dina-jiiana
ksane uthe, ksane pade, nahi sthanasthana

preme matta—loco de éxtasis de amor por Krsna; nahi—no habia;
tanira—de él; ratri-dina-jiana—conocimiento del dia y la noche; ksane—a
veces; uthe—se pone en pie; ksane pade—a veces cae; nahi—no era
consciente; sthana-asthana—de si el lugar era o no adecuado.



TRADUCCION

Madhavendra Puri estaba casi loco de éxtasis de amor por Dios, y no
sabia si era de dia o de noche. A veces se levantaba, y a veces caia al
suelo. No podia distinguir si se encontraba o no en el lugar adecuado.

VERSO 23

saila parikrama kari' govinda-kunde asi
snana kari, vrksa-tale ache sandhyaya vasi

saila—Ila colina; parikrama—caminar alrededor; kari—al terminar;
govinda-kunde—a la orilla del Govinda-kunda; asi—llegando alli; snana
kari—banarse; vrksa-tale—bajo la sombra de un arbol; ache—hay;
sandhyaya—al atardecer; vasi—descanso.

TRADUCCION

Tras caminar alrededor de la colina, Madhavendra Puri fue a
Govinda-kunda y se bafié. Al atardecer, se sent6 bajo un arbol para
descansar.

VERSO 24

gopala-balaka eka dugdha-bhanda lafia
asi'age dhari' kichu balila hasiya

gopala-balaka—pastorcillo de vacas; eka—uno; dugdha-bhanda lafia—con
un cuenco de leche; asi—venir; age dhari—ponerlo frente a; kichu—algo;
balila—djijo; hasiya—sonriendo.

TRADUCCION

Mientras se encontraba bajo el arbol, un pastorcillo de vacas
desconocido se le acercé con un cuenco de leche, lo puso ante
Madhavendra Puri y, sonriendo, le hablé con las siguientes palabras.



VERSO 25

puri, ei dugdha lafia kara tumi pana
magi' kene nahi khao, kiba kara dhyana

puri—joh, Madhavendra Purl!; ef dugdha lania—tomando esta leche; kara
tumi pana—bébela; magi—mendigando; kene—por qué; nahi—no;
khao—tu comes; kiba—qué; kara—hacer; dhyana—meditacion.

TRADUCCION

«jOh, Madhavendra Puri!, por favor, bebe la leche que te he traido.
¢Por qué no has mendigado un poco de comida? ;Qué tipo de
meditacion estas siguiendo?»

VERSO 26

balakera saundarye purira ha-ila santosa
tahara madhura-vakye gela bhoka-sosa

balakera—del nino; saundarye—en la belleza; purira—de Madhavendra
Puri; ha-ila—habia; santosa—mucha satisfaccién; tahara—de El;
madhura-vakye—con las dulces palabras; gela—olvid6; bhoka-sosa—toda
el hambre y la sed.

TRADUCCION

Cuando vio la belleza de aquel nifio, Madhavendra Puri se sintié muy
satisfecho. Al escuchar Sus dulces palabras, se olvid6é del hambre y la
sed.

VERSO 27

puri kahe——ke tumi, kaharn tomara vasa
ke-mate janile, ami kari upavasa



puri kahe—Madhavendra Puri pregunt6 al nifio; ke tumi—quién eres;
kahan tomara vasa—donde vives; ke-mate—cOomo; janile—sabes; ami kari
upavasa—que estoy ayunando.

TRADUCCION

Madhavendra Puri dijo: «;Quién eres? ;D6nde vives? ;Cémo sabias
que estaba ayunando?».

VERSO 28

balaka kahe,——gopa ami, ei grame vasi
amara gramete keha na rahe upavasi

balaka kahe—el nifio dijo; gopa ami—soy un pastorcillo de vacas; ef grame
vasi—vivo en este pueblo; amara gramete—en Mi pueblo; keha—nadie;
na—no; rahe—se queda; upavasi—sin comida.

TRADUCCION
El nifio contest6: «Sefior, soy un pastorcillo de vacas, y vivo en este
pueblo. En Mi pueblo, nadie ayuna.
VERSO 29

keha anna magi' khaya, keha dugdhahara
ayacaka-jane ami diye ta' ahara

keha—alguien; anna—alimento; magi—mendigando; khaya—come;
keha—alguien; dugdha-ahara—bebe leche; ayacaka-jane—la persona que
no mendiga; ami—Yo; diye—proporciono; ta’—ciertamente;
ahara—comestibles.

TRADUCCION

«En este pueblo, las personas pueden mendigar comida y asi



alimentarse. Hay gente que s6lo bebe leche, pero cuando alguien ni
siquiera pide para comer, Yo Mismo le traigo comestibles.
VERSO 30

Jala nite stri-gana tomare dekhi' gela
stri-saba dugdha diya amare pathaila

jala nite—para traer agua; stri-gana—las mujeres; tomare—a ti; dekhi

gela—te vieron y fueron; stri-saba—todas las mujeres; dugdha—Ileche;
diya—dando; amare—a Mi; pathaila—han enviado.

TRADUCCION
«Las mujeres que vienen aqui a por agua te vieron, y Me dieron esta
leche para que te la trajese.»
VERSO 31

go-dohana Karite cahi, sSighra ami yaba
ara-bara asi ami ei bhanda la-iba

go-dohana karite cahi—quiero ordefar las vacas; sighra—muy pronto; ami
yaba—debo ir; ara-bara—de nuevo; asi—regresando; ami—Yo; ei—este;
bhanda—cuenco; la-iba—recogeré.

TRADUCCION
El nifio continué: «Pronto tendré que ordefiar las vacas, asi que debo
irme, pero volveré a recoger el cuenco».
VERSO 32

eta bali' gela balaka na dekhiye ara
madhava-purira citte ha-ila camatkara



eta bali—tras decir esto; gela—Se fue; balaka—el nifio; na—no;
dekhiye—podia ser visto; ara—mds; madhava-purira—de Madhavendra
Puri; citte—en la mente; ha-ila—habia; camatkara—maravilla.

TRADUCCION
Tras decir esto, el nifio Se marchoé. De hecho, desapareci6 en un
instante. Madhavendra Puri tenia el corazén maravillado.
VERSO 33

dugdha pana kari' bhanda dhuna rakhila
bata dekhe, se balaka punah na aila

dugdha—TIleche; pana kari'—beber; bhanda—el cuenco; dhufia—lavar;
rakhila—a un lado; bata dekhe—mira el camino; se balaka—el nifo;
punah—de nuevo; na aila—no regreso.

TRADUCCION

Después de beber la leche, Madhavendra Puri lavo el cuenco y lo dejé
a un lado. Miré hacia el camino, pero el nifio nunca regreso.

VERSO 34

vasi' nama laya puri, nidra nahi haya
Sesa-ratre tandra haila, bahya-vrtti-laya

vasi'—alli sentado; nama laya—canta el maha-mantra Hare Krsna;
puri—Madhavendra Puri; nidra—suefio; nahi haya—no habia;
sesa-ratre—al final de la noche; tandra—durmiéndose un poco;
haila—hubo; bahya-vrtti—de actividades externas; laya—cese.

TRADUCCION



Madhavendra Purl no podia dormir. Se sent6 y cant6 el maha-mantra
Hare Krsna. Al final de la noche se durmié un poquito, y sus actividades
externas se detuvieron.

VERSO 35

svapne dekhe, sei balaka sammukhe asina
eka kunje lafia gela hatete dharifa

svapne—en un sueiio; dekhe—€l vio; sei balaka—al mismo nifo;
sammukhe—enfrente; asifida—venir; eka kufijje—en uno de los matorrales;
lana—llevandole; gela—fue; hatete dharina—tomandole de la mano.

TRADUCCION

En suefios, Madhavendra Puri vio a aquel mismo nifio. El nifio Se le
acerco y, tomandole de la mano, le llevé a un matorral en la selva.

VERSO 36

kufija dekhana kahe, ami el kufije ra-i
Sita-vrsti-vatagnite maha-duhkha pai

kunja dekhafia—mientras le mostraba el matorral; kahe—Fl dice; ami—Yo;
el—este; kufijje—en el matorral; ra-i—vivo; sita-vrsti—con el frio intenso y
los aguaceros de lluvia; vata—con los fuertes vientos; agnite—y con el calor
abrasador; maha-duhkha pai—estoy pasando mucho dolor.

TRADUCCION

El nifio sefial6 el matorral a Madhavendra Puri y le dijo: «Yo vivo en
esos arbustos, y debido a ello sufro mucho por el intenso frio, las lluvias,
el viento y el calor abrasador.

VERSO 37



gramera loka ani' ama kadha' kufija haite
parvata-upari lafia rakha bhala-mate

gramera—de la aldea; loka—la gente; ani—trayendo; ama—a Mj;
kadha’'—saca; kufija haite—de estos matorrales; parvata-upari—en lo alto
de la colina; lana—llevandome; rakha—ponme; bhala-mate—muy
cémodamente.

TRADUCCION

«Por favor, trae a la gente del pueblo y haz que Me saquen de estos
matorrales, y que después Me sitiien comodamente en lo alto de la
colina.

VERSO 38

eka matha kari' tahan karaha sthapana
bahu sitala jale kara Sri-aniga marjana

eka—uno; matha—templo; kari—construir; tahan—alli; karaha—haz;
sthapana—instalacion; bahu—mucha; sitala—fria; jale—en agua;
kara—haz; sri-aigga—Mi cuerpo trascendental ; marjana—lavar.

TRADUCCION

«Por favor, construye un templo en lo alto de la colina —continué el
nifio—, e instdlame en ese templo. Después, ldAvame con grandes
cantidades de agua fria, de modo que Mi cuerpo quede limpio.

VERSO 39

bahu-dina tomara patha kari niriksana
kabe asi' madhava ama karibe sevana

bahu-dina—muchos dias; tomara—de ti; patha—el camino; kari—Yo hago;
niriksana—observar; kabe—cuando; asi—viniendo;



madhava—Madhavendra Puri; ama—a Mi; karibe—¢l hara; sevana—servir.

TRADUCCION
«Te he estado observando durante muchos dias, y Me preguntaba:
“¢Cuando vendra Madhavendra Purl aqui a servirme?”.
VERSO 40

tomara prema-vase kari' seva arigikara
darSana diya nistariba sakala samsara

tomara—tuyo; prema-vase—por estar dominado por el amor; kari—hacer;
seva—de servicio; arnigikara—aceptacion; darsana diya—dando audiencia;
nistariba—liberaré; sakala—todo; samsara—el mundo material.

TRADUCCION

«He aceptado tu servicio por el amor extatico que sientes por Mi. Por
eso, VOy a aparecer, y con Mi audiencia, todas las almas caidas se
liberaran.

VERSO 41

Sri-gopala’ nama mora, govardhana-dhari
vajrera sthapita, ami ihan adhikari

sri-gopala nama—el nombre Sri Gopala; mora—Mio; govardhana-dhari—el
que levant6 la colina Govardhana; vajrera—por Vajra, el nieto de Krsna;
sthapita—instalado; ami—Yo; ithari—aqui; adhikari—la autoridad.

TRADUCCION

«Mi nombre es Gopala. Yo levanté la colina Govardhana. Fui
instalado por Vajra, y soy la autoridad en este lugar.



VERSO 42
saila-upari haite ama kufijje lukana

mleccha-bhaye sevaka mora gela palana

saila-upari—lo alto de la colina; haite—desde; ama—a Mi; kufije—en los
matorrales; /lukafid—ocultar; mleccha-bhaye—por miedo a los musulmanes;
sevaka—sirviente; mora—Mio; gela—se fue; palana—corriendo.

TRADUCCION

«Cuando los musulmanes atacaron, el sacerdote que Me servia Me
ocultd en estos matorrales de la selva y se fue corriendo, huyendo del
ataque.

VERSO 43

sei haite rahi ami ei kufijja-sthane
bhala haila aila ama kadha savadhane

sei haite—desde esa época; rahi—vivo; ami—Yo; ei—ese; kufija-sthane—en
el matorral; bhala haila—fue muy bueno; aila—que hayas venido; ama—a
Mi; kadha—saca; savadhane—con cuidado.

TRADUCCION

«He estado en esos matorrales desde que el sacerdote se marché. Es
muy bueno que hayas venido. Ahora sdcame de ahi con cuidado.»

VERSO 44

eta bali' se-balaka antardhana kaila
jagiya madhava-puri vicara karila

eta bali—tras decir esto; se-balaka—aquel mismo nifio; antardhana



kaila—desaparecio; jagiya—despertando; madhava-puri—Madhavendra
Puri; vicara—reflexién; karila—hizo.

TRADUCCION

Tras decir esto, el nifio desapareci6é. Entonces Madhavendra Puri
despert6 y penso en lo que habia sofiado.

VERSO 45

Sri-krsnake dekhinu muni narinu cinite
eta bali' premavese padila bhumite

sri-krsnake dekhinu—he visto al Sefior Krsna en persona; muiii—yo;
narinu—no pude; cinite—identificar; eta bali'—tras decir esto;
prema-avese—en el éxtasis del amor; padila—cay6; bhiimite—al suelo.

TRADUCCION
Madhavendra Puri se lamenté: «jHe visto al Sefior Krsna directamente
y no supe reconocerle!». Lleno de amor extatico, cay6 al suelo.
VERSO 46

ksaneka rodana kari, mana kaila dhira
ajia-palana lagi' ha-ila susthira

ksaneka—durante un tiempo; rodana kari—llorar; mana—mente;
kaila—hizo; dhira—calmé; ajia—Ila orden; palana—de cumplir; lagi—por
cuestion de; ha-ila—quedo; su-sthira—en silencio.

TRADUCCION

Madhavendra Puri sigui6 llorando durante un tiempo, pero, luego,
fij6 su mente en cumplir la orden de Gopala. Entonces se calmé.



VERSO 47

pratah-snana kari' puri grama-madhye gela
saba loka ekatra kari' kahite lagila

pratah-snana—baio matutino; kari—al terminar; puri—Madhavendra
Puri; grama-madhye—dentro de la aldea; gela—entr6; saba loka—a toda la
gente; ekatra kari'—reuniendo; kahite lagila—comenz6 a hablar.

TRADUCCION

Después de su bafio matutino, Madhavendra Puri entr6 en el pueblo y
reunio a la gente. Entonces les dijo lo siguiente.

VERSO 48

gramera isvara tomara——govardhana-dhari
kunije ache, cala, tanre bahira ye kari

gramera—de la aldea; iSvara—el propietario; tomara—vuestra;
govardhana-dhari—el que levanto la colina Govardhana; kurfije ache—en
los matorrales de la selva; cala—vayamos; tarire—a El: bahira ye
kari—saquemos.

TRADUCCION

«El propietario de este pueblo, Govardhana-dhari, est4 entre los
matorrales. Vayamos alli y rescatémosle de ese lugar.

VERSO 49

atyanta nivida kufja, nari pravesite
kuthari kodali laha dvara karite

atyanta—muy; nivida—densos; kufijja—matorrales; nari—no podemos;



pravesite—entrar; kuthari—machetes; kodali—palas; laha—tomad; dvara
karite—para abrir camino.

TRADUCCION

«El matorral es muy denso, y no podremos entrar en la selva. Traed,
pues, machetes y palas para abrir camino.

VERSO 50

suni'loka tanra sarge calila harise
kunja kati' dvara kari' karila pravese

suni—al escuchar; loka—la gente; tarira—él; sarige—con; calila—fueron;
harise—con gran placer; kuiija kati—cortando los matorrales; dvara—un
camino; kari'—haciendo; karila praveSe—entraron.

TRADUCCION

Al escuchar esto, todo el pueblo acompafié a Madhavendra Purl con
gran placer. Siguiendo sus indicaciones, cortaron matorrales, abrieron un
camino y entraron en la selva.

VERSO 51

thakura dekhila mati-trne acchadita
dekhi' saba loka haila anande vismita

thakura—a la Deidad; dekhila—ellos vieron; mati—con tierra; trne—y
hierba; acchadita—cubierta; dekhi—al ver; saba loka—toda la gente;
haila—se sintieron; anande—con placer; vismita—asombrados.

TRADUCCION

Cuando vieron a la Deidad cubierta de tierra y hierba, todos se
sintieron muy maravillados y complacidos.



VERSO 52

avarana diira kari' karila vidite
maha-bhari thakura keha nare calaite

avarana—Ila cubierta; diira kari'—tras limpiar; karila vidite—declararon;
maha-bhari—muy pesada; thakura—la Deidad; keha—nadie; nare—no
puede; calaite—hacer mover.

TRADUCCION

Después de limpiar el cuerpo de la Deidad, algunos dijeron: «Esta
Deidad es muy pesada. No es posible que una persona sola pueda
moverla».

VERSO 53

maha-maha-balistha loka ekatra karina
parvata-upari gela puri thakura lana

maha-maha-balistha—que son muy fuertes; loka—personas; ekatra
karifna—reuniéndose; parvata-upari—a lo alto de la colina; gela—fue;
puri—Madhavendra Puri; thakura lafia—llevar a la Deidad.

TRADUCCION

Como la Deidad era muy pesada, un equipo de los hombres mas
fuertes la carg6 hasta lo alto de la colina. Alli fue también Madhavendra
Puri.

VERSO 54

patharera simhasane thakura vasaila
bada eka pathara prsthe avalamba dila



patharera—de piedra; simha-asane—en un trono; thakura—la Deidad;
vasaila—instalada; bada—grande; eka—una; pathara—piedra; prsthe—en
la espalda; avalamba—respaldo; dila—dio.

TRADUCCION

La Deidad se instal6 sobre una piedra enorme que tallaron para que
sirviera de trono. Por detras, y como respaldo, se colocé otra gran piedra.

VERSO 55

gramera brahmana saba nava ghata lafna
govinda-kundera jala anila chanifa

gramera—de la aldea; brahmana—sacerdotes brahmanas; saba—todos;
nava—nueve; ghata—recipientes de agua; lana—traer;
govinda-kundera—del lago Govinda-kunda; jala—el agua; anila—traida;
chanina—filtrar.

TRADUCCION

Todos los sacerdotes brahmanas de la aldea se reunieron y prepararon
nueve recipientes de agua, traida del lago Govinda-kunda y
convenientemente filtrada.

VERSO 56

nava sata-ghata jala kaila upanita
nana vadya-bheri baje, stri-gana gaya gita

nava—nueve; Sata-ghata—cientos de recipientes de agua; jala—agua;
kaila—hechos; upanita—traidos; nana—diversos; vadya—sonidos
musicales; bheri—cornetas; baje—vibran; stri-gana—todas las mujeres;
gaya—cantan; gita—diversas canciones.



TRADUCCION

Durante la instalacion de la Deidad, se trajeron novecientos
recipientes de agua del Govinda-kunda. Habia misica de cornetas y
tambores, y las mujeres cantaban.

VERSO 57

keha gaya, keha nace, mahotsava haila
dadhi, dugdha, ghrta aila grame yata chila

keha gaya—algunos cantaban; keha nace—algunos bailaban; mahotsava
haila—hubo un festival; dadhi—yogur; dugdha—leche; ghrta—mantequilla
clarificada; aila—fue traida; grame—en la aldea; yata—tanta como;
chila—habfa.

TRADUCCION

Durante el festival de la ceremonia de instalacién, unos cantaban y
otros bailaban. Toda la leche, el yogur y la mantequilla clarificada de la
aldea se llev6 al festival.

VERSO 58

bhoga-samagri aila sandesadi yata
nana upahara, taha kahite pari kata

bhoga-samagri—ingredientes para los comestibles que se iban a ofrecer;
aila—llevados; sandesa-adi—dulces; yata—toda clase de; nana—diversos;
upahara—obsequios; taha—eso; kahite—decir; pari—soy capaz;
kata—cuénto.

TRADUCCION

También se llevaron comestibles y dulces, y presentes de toda clase.
Soy incapaz de describirlo todo.



VERSO 59

tulasi adi, puspa, vastra aila aneka
apane madhava-puri kaila abhiseka

tulasi—hojas de tulasi; adi—y otras; puspa—flores; vastra—vestidos;
aila—llevaron; aneka—en gran cantidad; apane—personalmente;

madha Va-pun'—éri Madhavendra Puri; kaila—realiz6; abhiseka—el baiio
de la Deidad al comienzo de la ceremonia de instalacion.

TRADUCCION

Los aldeanos llevaron una gran cantidad de hojas de tulasj, flores y
todo tipo de vestidos. Entonces, el propio Sr1 Madhavendra Puri dio
comienzo al abhiseka [ceremonia de bafio].

SIGNIFICADO

En el Hari-bhakti-vilasa (Sexto Vilasa, Verso 30), se afirma que la Deidad
debe bafarse con agua mezclada con yogur y leche. Todo ello debe ir
acompafiado con el sonido de caracolas, campanas y otros instrumentos,
mientras se canta el mantra om bhagavate vasudevaya namal, y se recitan

los Versos de la Brahma-sambhita comenzando por
cintamani-prakara-sadmasu kalpa-vrksa-laksavrtesu surabhir
abhipalayantam.

VERSO 60

amarngala diira kari' karaila snana
bahu taila diya kaila sri-aniga cikkana

amarnigala—todos los malos augurios; diira kari—apartar; karaila—hizo;
snana—bafo; bahu—una gran cantidad; taila—aceite; diya—aplicar;
kaila—hizo; sri-ariga—el cuerpo; cikkana—lustroso.

TRADUCCION



Después de apartar todos los malos augurios mediante el canto del
mantra, comenz0 la ceremonia de bafio de la Deidad. En primer lugar,
dieron masaje a la Deidad con una gran cantidad de aceite, de forma que
Su cuerpo quedase bien lustroso.

VERSO 61

pafica-gavya, paficamrte snana karana
maha-snana karaila sata ghata difa

pafica-gavya—en cinco tipos de productos de la vaca; pafica-amrte—en una
mezcla de cinco alimentos sabrosos; snana—baio; karana—al terminar;
maha-snana—un gran bafo con ghiy agua; karaila—realiz6; sata—cien;
ghata—recipientes de agua; difid—con.

TRADUCCION

Tras el bafo inicial, La bafiaron de nuevo con pafica-gavyay, después,
con paficamrta. A continuacion realizaron el maha-snana con ghiy agua
traida en cien recipientes.

SIGNIFICADO

Los ingredientes del parica-gavya son: leche, yogur, ghi (mantequilla
clarificada), orina de vaca y excremento de vaca. Todo ello proviene de la
vaca; asi pues, podemos darnos cuenta de lo importantes que son las vacas,
ya que su orina y su excremento son imprescindibles para bafiar a la
Deidad. El paficamrta se prepara con cinco néctares: yogur, leche, ghi, miel
y azucar. La vaca es, de nuevo, el origen de la mayor parte de los
componentes de esta mezcla, a la que, para hacerla mas gustosa, se afiade
miel y aztcar.

VERSO 62

punah taila diya kaila sri-anga cikkana
sanikha-gandhodake kaila snana samadhana



punah—de nuevo; taila diya—con aceite; kaila—hecho; sri-ariga—el cuerpo
de la Deidad; cikkana—brillante; sarikha-gandha-udake—con una caracola
llena de agua perfumada con flores y pasta de sandalo; kaila—hizo;
snana—bano; samadhana—realizacion.

TRADUCCION

Finalizado el maha-snana, la Deidad recibié un nuevo masaje con
aceite aromatico, para que Su cuerpo estuviese lustroso. Seguidamente,
en la dltima ceremonia de bafio, se utilizé una caracola con agua
perfumada.

SIGNIFICADO

En su comentario en relacién con esto, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati
Thakura presenta una cita del Hari-bhakti-vilasa. El cuerpo de la Deidad se
unge con un cepillo hecho con el pelo del extremo de la cola de una vaca,
aplicAndole harina de cebada, harina de trigo, polvo de bermellén, avata
(un polvo que se prepara con harina de platano mezclada con arroz
molido), y harina de urad dal. Eso da un buen acabado. El aceite con que se
unge el cuerpo de la Deidad debe estar perfumado. Para realizar el
maha-snana se necesitan por los menos dos manas y medio (un centenar de
litros de agua), que se vierten sobre el cuerpo de la Deidad.

VERSO 63

sri-arniga marjana kari' vastra paraila
candana, tulasi, puspa-mala arge dila

/

sri-ariga—el cuerpo trascendental de la Deidad; marjana kari'—tras
limpiar; vastra—ropas; paraila—fueron puestas; candana—pasta de madera
de sdndalo; tulasi—hojas de tulasi; puspa-mala—collares de flores;
arnige—en el cuerpo; dila—fueron puestas.

TRADUCCION

La Deidad, con el cuerpo ya limpio, fue hermosamente vestida con



ropas nuevas. A continuacion pusieron en Su cuerpo pasta de madera de
sandalo y collares de hojas de tulasiy de flores fragantes.

VERSO 64

dhiipa, dipa, kari' nana bhoga lagaila
dadhi-dugdha-sandesadi yata kichu aila

dhiipa—incienso; dipa—lamparas; kari'—encender; nana—diversos;
bhoga—alimentos; lagaila—fueron ofrecidos; dadhi—yogur;
dugdha—Tleche; sandesa—dulces; adi—y otros; yata—tantos como;
kichu—algunos; aila—recibidos.

TRADUCCION

Una vez terminada la ceremonia de bafio, se encendieron inciensos y
lamparas, y se ofrecieron ante la Deidad toda clase de alimentos. Entre
otras cosas se ofrecid yogur, leche y todos los dulces que trajo la gente.

VERSO 65

suvasita jala nava-patre samarpila
acamana diya se tambiila nivedila

suvasita jala—agua aromatizada; nava-patre—en recipientes nuevos;
samarpila—tue ofrecida; acamana diya—cuando se ofrecié acamana (agua
para lavar los pies y la boca); se—él; tambiila—pan 'y especias;
nivedila—ofrecio.

TRADUCCION

En primer lugar ofrecieron a la Deidad toda clase de alimentos; a
continuacion Le ofrecieron, en recipientes nuevos, agua de beber
aromatizada, y seguidamente, agua para lavar la boca. Por ultimo, Le
ofrecieron una mezcla de pan y especias.



VERSO 66

aratrika kari' kaila bahuta stavana
dandavat kari' kaila atma-samarpana

aratrika—la celebracion de arati; kari'—al terminar; kaila—cantaron;
bahuta—diversos tipos; stavana—de oraciones; dandavat—reverencias;
kari—ofrecer; kaila—hicieron; atma-samarpana—plena entrega.

TRADUCCION

Después de la tltima ofrenda de tambiilay pan, se celebr6 bhoga
arati. Por ultimo, todos los presentes ofrecieron oraciones y dieron
reverencias, tendiéndose ante la Deidad en sefial de plena entrega.

VERSO 67

gramera yateka tandula, dali godhiima-ctirna
sakala aniya dila parvata haila ptirna

gramera—de la aldea; yateka—todo; tandula—el arroz; dali—daj;
godhiima-ciirna—harina de trigo; sakala—toda; aniya—traer;
dila—ofrecieron; parvata—la cumbre de la colina; haila—quedo;
purna—Illena.

TRADUCCION

La gente de la aldea, nada més enterarse de que se iba a instalar la
Deidad, trajeron todas sus provisiones de arroz, daly harina de trigo.
Trajeron tanta cantidad, que cubrieron la cumbre de la colina en toda su
extension.

VERSO 68

kumbhakara ghare chila ye mrd-bhajana
saba anaila prate, cadila randhana



kumbhakara—de los alfareros de la aldea; ghare—en las casas;
chila—habia; ye—todos los que; mrd-bhajana—recipientes de barro;
saba—todos; anaila—trajeron; prate—por la mafana; cadila—comenzaron;
randhana—a cocinar.

TRADUCCION

Cuando la gente de la aldea trajo su provision de arroz, daly harina,
los alfareros trajeron también toda clase de recipientes para cocinar, y se
empez0 a cocinar por la mafana.

VERSO 69

dasa-vipra anna randhi’ kare eka stiipa
Jana-parica randhe vyanijanadi nana stpa

/

dasa-vipra—diez brahmanas; anna—granos alimenticios; randhi—cocinar;
kare—hacer; eka stiipa—en un monton; jana-parnca—cinco brahmanas;
randhe—cocinaron; vyafijana adi—platos a base de verdura;
nana—diversas; supa—liquidas.

TRADUCCION

Diez brahmanas cocinaron los granos, y cinco brahmanas mas
cocinaron las verduras, algunas con caldo y otras secas.

VERSO 70

vanya saka-phala-miile vividha vyanjana
keha bada-badi-kadi kare vipra-gana

vanya saka—espinaca silvestre; phala—frutas; miile—con raices;
vividha—diversos tipos; vyafijjana—verduras; keha—alguien;
bada-badi—baday badi; kadi—de pulpa de dal; kare—hechos;



vipra-gana—todos los brahmanas.

TRADUCCION

Los platos de verdura estaban hechos a base de espinacas y raices y
frutas recogidas del bosque; alguien habia puesto dal en remojo, lo habia
machacado y habia preparado baday badi. De ese modo, los brahmanas

prepararon toda clase de alimentos.
VERSO 71

jana panca-sata ruti kare rasi-rasi
anna-vyanjana saba rahe ghrte bhasi

jana parica-sata—de cinco a siete hombres; ruti—capatis; kare—hacer;
rasi-rasi—en gran cantidad; anna-vyafjana—granos y verduras;
saba—todos; rahe—permanecieron; ghrte—de ghi, bhasi—rebosantes.

TRADUCCION

De cinco a siete hombres habian preparado una enorme cantidad de
capatis, cubiertos, al igual que las verduras, el arroz y el dal, con
abundante ghi [mantequilla clarificadal.

VERSO 72

nava-vastra pati' tahe palasera pata
randhi’ randhi’ tara upara rasi kaila bhata

nava-vastra—telas nuevas; pati—extender; tahe—sobre eso; palasera
pata—Ilas hojas de palasa; randhi’ randhi—cocinar y cocinar; tara
upara—sobre eso; rasi—amontonado; kaila—hecho; bhata—arroz.

TRADUCCION

Todo el arroz cocinado se amontond en hojas de palasa puestas sobre



telas nuevas extendidas sobre el suelo.

VERSO 73

tara pase ruti-rasira parvata ha-ila
stipa-adi-vyafjana-bhanda caudike dharila

tara pase—alrededor del montén de arroz; ruti—de capatis; rasira—de
montones; parvata—otra pequeila montaia; ha-ila—se hizo; sipa-adi—de
todos los platos a base de verdura con caldo; vyanjana—y de todos los
demads platos a base de verdura; bhanda—recipientes; caudike—alrededor;
dharila—se colocaron.

TRADUCCION

Alrededor del montdn de arroz cocido habia montones de capatis, y
alrededor de ellos se colocaron los recipientes con las verduras secas y
las verduras en caldo.

VERSO 74

tara pase dadhi, dugdha, matha, sikharini
payasa, mathani, sara pase dhari ani

tara pase—al lado de las verduras; dadhi—yogur; dugdha—Tleche;
matha—leche agria; sikharini—un dulce hecho con yogur; payasa—arroz
dulce; mathani—nata; sara—nata s6lida extraida del yogur; pase—al lado;
dhari—mantener; ani'—traer.

TRADUCCION

Al lado de las verduras se pusieron contenedores de yogur, leche,
leche agria y Sikharini, arroz dulce, nata y nata sélida.

SIGNIFICADO

En este tipo de ceremonia, que recibe el nombre de Annakiita, se forma una



pequeiia montafia de arroz cocido para repartirlo en forma de prasadam.

VERSO 75

hena-mate anna-kiita karila sajana
puri-gosani gopalere kaila samarpana

hena-mate—de ese modo; anna-kiita—de la ceremonia Annakita;
karila—hizo; sajana—celebracién; puri-gosani—Madhavendra Purj;
gopalere—a la Deidad de Gopala; kaila—hizo; samarpana—ofrecer.

TRADUCCION
De ese modo se celebr6 la ceremonia Annakiita, y el mismo
Madhavendra Puri Gosvami lo ofrecié todo a Gopala.
VERSO 76

aneka ghata bhari' dila suvasita jala
bahu-dinera ksudhaya gopala khaila sakala

aneka ghata—muchos recipientes de agua; bhari’—llenos; dila—ofrecidos;
suvasita—aromatizada; jala—agua; bahu-dinera—de muchos dias;
ksudhaya—con hambre; gopala — Gopala; khaila—comi6; sakala—todo.

TRADUCCION

Como bebida, se llenaron muchos recipientes de agua aromatizada, y
el Sefior Sr1 Gopala, que habia pasado hambre durante muchos dias,
comio6 todo lo que Le ofrecieron.

VERSO 77

yadyapi gopala saba anna-vyafijana khaila
tanra hasta-sparse punah temani ha-ila

yadyapi—aunque; gopala—el Sehor Gopala; saba—todo;



anna-vyanjana—dal, arroz y verduras; khaila—comio; tarira—Suyas;
hasta—de las manos; sparse—por el tacto; punah—de nuevo;
temani—igual que antes; ha-ila—fue.

TRADUCCION

Aunque Sri Gopala comié6 todo lo que Le ofrecieron, por el toque de
Su mano trascendental todo qued6 como antes.

SIGNIFICADO

Los ateos no pueden entender como la Suprema Personalidad de Dios, que
aparece en la forma de Deidad, puede comer todos los alimentos que Sus
devotos Le ofrecen. En la Bhagavad-gita (9.26) Krsna dice:

patram puspam phalam toyam yo me bhaktya prayacchati
tad aham bhakty-upahrtam asnami prayatatmanah

«Si alguien Me ofrece con amor y devocion una hoja, una flor, fruta o agua,
Yo lo aceptaré». El Sefior es piirna, completo, y por lo tanto come todo lo
que Sus devotos Le ofrecen. Sin embargo, con el toque de Su mano
trascendental, todo el alimento queda igual que antes. Lo que cambia es su
calidad. Antes de ser ofrecido, el alimento era otra cosa, pero, una vez
ofrecido, adquiere una cualidad trascendental. El Sefior, que es piirna, sigue
igual incluso después de comer. Pirnasya pturnam adaya piurnam
evavasisyate. El alimento que se ha ofrecido a Krsna es cualitativamente
idéntico a Krsna; del mismo modo que Krsna es avyaya, indestructible, el
alimento que Krsna come, al ser idéntico a El, sigue igual que antes.

Aparte de esto, Krsna puede tomar el alimento con cualquiera de Sus
sentidos trascendentales. El puede comer con sélo mirar el alimento, o con
sOlo tocarlo. Tampoco debemos pensar que Krsna tiene necesidad de
comer. El no siente hambre, como un ser humano corriente; sin embargo, Se
presenta como si estuviese hambriento, y de hecho puede comerlo
absolutamente todo, sin limites de cantidad. La filosofia que subyace al
comer de Krsna podemos comprenderla con los sentidos trascendentales.
Cuando nuestros sentidos se purifican mediante la ocupacién constante en
el servicio devocional del Sefior, podemos comprender las actividades, los
nombres, las formas, las cualidades, los pasatiempos y el séquito de Krsna.



atah sri-krsna-namadi na bhaved grahyam indriyaih
sevonmukhe hi jihvadau svayam eva sphuraty adah

«Nadie puede entender a Krsna mediante los torpes sentidos materiales. El,
sin embargo, Se revela a los devotos, complacido con ellos por el servicio
amoroso trascendental que Le ofrecen» (B.r.s. 1.2.234). Los devotos
entienden a Krsna mediante la revelacion. Ningtin erudito mundano puede
entender a Krsna y Sus pasatiempos mediante la investigacion en el plano
no devocional.

VERSO 78

iha anubhava kaila madhava gosani
tanra thani gopalera lukana kichu nai

itha—esto; anubhava kaila—percibi6; madhava gosanii—Madhavendra Puri
Gosvami; fanra thafii—ante él; gopalera—del Sefior Gopala;
lukana—secreto; kichu—nada; nai—no hay.

TRADUCCION

Con su vision trascendental, Madhavendra Puri Gosvami vio a
Gopala comérselo todo, aunque al mismo tiempo los alimentos
quedaban intactos; para los devotos del Sefior, nada es secreto.

VERSO 79

eka-dinera udyoge aiche mahotsava kaila
gopala-prabhave haya, anye na janila

eka-dinera udyoge—con el esfuerzo de un dia; aiche—aquel;
mahotsava—festival; kaila—celebr6; gopala—de Gopala; prabhave—por la
potencia; haya—es posible; anye—otros; na—no; janila—conocen.

TRADUCCION



Todo aquel maravilloso festival de instalacién de Sri Gopalaji se
organizé en un dia. Ciertamente, si pudo hacerse, fue por la potencia de
Gopala. Excepto el devoto, nadie puede entender esto.

SIGNIFICADO

El movimiento para la conciencia de Krsna se ha propagado por todo el
mundo en muy poco tiempo (cinco afios). Esto causa un gran asombro a la
gente mundana. Sin embargo, por la gracia del Sehor Sri Caitanya
Mahaprabhu, comprendemos que todo es posible por la gracia de Krsna.
¢Qué necesidad tiene Krsna de esperar cinco afios? En cinco dias puede
propagar Su nombre y Su fama como un incendio por todo el mundo.
Aquellos que tienen fe y devocién en Krsna comprenden que todo ello
sucede de un modo tan maravilloso por la gracia de Sri Caitanya
Mahaprabhu. Nosotros somos simples instrumentos. En la terrible batalla
de Kuruksetra, Arjuna logré la victoria en dieciocho dias simplemente
porque la gracia de Krsna estaba de su parte.

yatra yogesvarah krsno yatra partho dhanur-dharah
tatra Srir vijayo bhiitir dhruva nitir matir mama

«Alli donde esté Krsna, el amo de todos los misticos, y alli donde esté
Arjuna, el arquero supremo, ciertamente estardn también la opulencia, la
victoria, el poder extraordinario, y la moralidad. Esa es mi opinién» (Bg.
18.78).

Si los predicadores de nuestro movimiento para la conciencia de Krsna son
devotos sinceros de Krsna, Krsna siempre estara 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 saldra también victorioso; tan s6lo es necesario que
seamos devotos sinceros y sirvamos al Sefior conforme al consejo de
quienes nos precedieron (los Seis Gosvamis y otros devotos del Sefior). Tal
y como afirma Narottama dasa Thakura: taridera carana sevi bhakta-sane
vasa, janame janame haya el abhilasa. Los devotos conscientes de Krsna
siempre deben desear permanecer en la sociedad de devotos. Bhakta-sane
vasa: No pueden irse de la sociedad o del movimiento consciente de Krsna.
En esta sociedad debemos tratar de servir a nuestros predecesores
predicando el culto de Caitanya Mahaprabhu y propagando Su nombre y



fama por todo el mundo. Si lo intentamos seriamente continuando en este
movimiento, tendremos éxito. Es inutil tratar de imaginarnos cémo
sucedera en el sentido mundano. Pero, sin duda alguna, va a suceder, por la
gracia de Krsna.

VERSO 80

acamana diya dila vidaka-saficaya
arati karila Ioke, kare jaya jaya

acamana—agua para lavar; diya—ofrecer; dila—dio;
vidaka-saficaya—nueces de betel; arati karila—se celebr6 arati; loke—toda
la gente; kare—canta; jaya jaya—las palabras jaya, jaya, «jtoda gloria!».

TRADUCCION

Madhavendra Puri ofreci6 agua a Gopala para que Se lavase la boca, y
Le dio nueces de betel para masticar. Mientras se celebraba arati, toda la
gente cantaba: «jJaya, jaya!» [«jToda gloria a Gopala!»].

VERSO 81

sayya karaila, niitana khata anana
nava vastra ani' tara upare patiya

sayya—una cama; karaila—hizo; niitana—nueva; khata—cama;
anana—traer; nava vastra—tela nueva; ani—traer; tara—de la sencilla
cama; upare—encima; patiya—extender.

TRADUCCION

Para poner al Sefior a descansar, Sri Madhavendra Puri trajo una
sencilla cama sin estrenar, y la prepar6 extendiendo sobre ella una
sabana nueva.

VERSO 82



trna-tati diya cari-dik avarila
uparete eka tati diya acchadila

trna-tati—esteras de paja; diya—con; cari-dik—alrededor;
avarila—cubierta; uparete—por encima; eka—una; fati—estera de paja
parecida; diya—con; acchadila—cubierta.

TRADUCCION

Rodeando y cubriendo la cama con una estera de paja, construyeron

un templo provisional. Asi la cama quedaba cubierta con una estera de
paja.

VERSO 83

—~ — e~ —

brahmane—a todos los brahmanas; a-bala-vrddha—desde los nifios a los

maés ancianos; gramera—de la aldea; loka—la gente; karaha—haced;
bhojane—tomar prasadam.

TRADUCCION

Después de que el Sefior estuvo acostado en la cama, Madhavendra
Puri reunié a todos los brahmanas que habian cocinado el prasadamy

les dijo: «Ahora, jque todos coman suntuosamente, desde los nifios a los
ancianos!».

VERSO 84

sabe vasi' krame krame bhojana karila
brahmana-brahmani-gane age khaoyaila

sabe—todos; vasi—sentandose; krame krame—uno tras otro; bhojana



karila—honraron prasadam y lo comieron; brahmana-brahmani-gane—Ilos
brahmanasy sus esposas; age—primero; khaoyaila—fueron alimentados.

TRADUCCION

Todas las personas alli reunidas se sentaron para honrar el prasadam,
y, uno tras otro, todos recibieron prasadam. En primer lugar fueron
servidos los brahmanas y sus esposas.

SIGNIFICADO

En el sistema de varnasrama, los brahmanas siempre reciben los primeros
honores. Asi, en aquel festival, los brahmanas y sus esposas fueron los
primeros en recibir los remanentes del alimento, antes que los demaés
(ksatriyas, vaiSyas y Siidras). Ese ha sido siempre el sistema, que sigue
vigente aun en la India, pese a que los brahmanas de casta no estan
debidamente cualificados. El sistema sigue vigente debido a las reglas y
regulaciones de la instituciéon varnasrama.

VERSO 85

anya gramera loka yata dekhite aila
gopala dekhiya saba prasada khaila

anya—otras; gramera—de las aldeas; loka—gentes; yata—todas;
dekhite—para ver; aila—vinieron; gopala—al Sefior Gopala; dekhiya—tras
ver; saba—todos; prasada—remanentes de comida; khaila—recibieron
parte.

TRADUCCION

El prasadam no fue s6lo para los habitantes de la aldea Govardhana,
sino también para los que vinieron de otras aldeas. También ellos vieron
a la Deidad de Gopala y recibieron prasadam para comer.

VERSO 86



dekhiya purira prabhava loke camatkara
purva annakiita yena haila saksatkara

dekhiya—al ver; purira—de Madhavendra Puri; prabhava—Ila influencia;
loke—toda la gente; camatkara—maravillada; piirva—en el pasado;
anna-kiita—la ceremonia Annakita de los tiempos de Krsna; yena—como
si; haila—se volviese; saksatkara—manifiesta directamente.

TRADUCCION

Viendo la influencia de Madhavendra Puri, todas las personas alli
reunidas estaban maravilladas. Vefan que, por la misericordia de Sri
Madhavendra Puri, se estaba celebrando de nuevo la misma ceremonia
Annakiita que habia tenido lugar en tiempos de Krsna.

SIGNIFICADO

En el pasado, al final de Dvapara-yuga, todos los pastores de Vrndavana se
encontraban haciendo preparativos para adorar al rey Indra, pero,
siguiendo el consejo de Krsna, abandonaron esa adoracién, y en su lugar
celebraron una ceremonia en la que adoraron a las vacas, a los brahmanasy
a la colina Govardhana. En esa ocasion, Krsna Se expandié y declaré: «Yo
soy la colina Govardhana». De ese modo acept6é todos los articulos y
alimentos ofrecidos a la colina Govardhana. Asi lo explica el
Srimad-Bhagavatam (10.24.26, 31-33):

pacyantam vividhah pakah
stupantah payasadayah
samyava-pupa-saskulyah
sarva-dohas ca grhyatam

kalatmana bhagavata
Sakra-darpam jighamsata
proktam nisamya nandadyah
sadhv agrhnanta tad-vacah

tatha ca vyadadhuh sarvam



yathaha madhusiidanah
vacayitva svasty-ayanam
tad-dravyena giri-dvijan

upahrtya balin sarvan
adrta yavasam gavam
go-dhanani puras-krtya
girim cakruh pradaksinam

«“Con los cereales y el ghi que has reunido para el yajia, cocina toda clase
de alimentos sabrosos. Prepara arroz, dal, hallavah, pakora, puriy todo tipo
de dulces de leche, como arroz dulce, bolas dulces, sandesa, rasagulla y
laddu.”

«Por lo tanto, la Suprema Personalidad de Dios, Krsna, aconsej6é a los
pastores de vacas que detuviesen el Indra-yajiia y diesen comienzo al
Govardhana-piija para castigar a Indra, que estaba muy engreido de ser el
controlador supremo de los planetas celestiales. Los pastores de vacas,
personas honestas y sencillas, dirigidos por Nanda Maharaja, aceptaron la
propuesta de Krsna y, siguiendo puntualmente todos Sus consejos,
celebraron la adoracion de la colina Govardhana y dieron la vuelta
alrededor de ella. Conforme a la instruccion del Seior Krsna, Nanda
Maharaja y los pastores de vacas invitaron a brahmanas eruditos y dieron
comienzo a la adoracién de Govardhana cantando himnos védicos y
ofreciendo prasadam. Los habitantes de Vrndavana se reunieron y
adornaron a las vacas y les dieron hierba. Con las vacas al frente, se
dispusieron a dar la vuelta a la colina Govardhana.»

VERSO 87

sakala brahmane puri vaisnava karila
sei sei seva-madhye saba niyojila

sakala brahmane—a todos los brahmanas alli presentes;
puri—Madhavendra Puri Gosvami; vaisnava karila—elevé a la posicion de
vaisnavas; sei sei—bajo distintas divisiones; seva-madhye—en ofrecer
servicio; saba—todos ellos; niyojila—fueron ocupados.



TRADUCCION

En esa ocasion, Madhavendra Puri inicié a todos los brahmanas alli
presentes en el culto vaisnava, y les ocup6 en diversos servicios.

SIGNIFICADO

En las Escrituras se afirma: sat-karma-nipuno vIipro
mantra-tantra-visaradah. Un brahmana cualificado debe ser experto en
cumplir con los deberes prescritos de los brahmanas. Sus deberes son las
seis ocupaciones brahminicas que se mencionan en las Escrituras. Pathana
significa que el brahmana debe estar versado en las Escrituras védicas.
También debe ser capaz de ensefiar a otros a estudiar las Escrituras védicas.
Eso se denomina pathana. Debe, ademads, ser experto en adorar a las
diferentes deidades y en celebrar los rituales védicos (yajana). Bajo este
principio de yajana, el brahmana, como cabeza de la sociedad, celebra todos
los rituales védicos para los ksatriyas, vaisyas y sudras. Eso se denomina
Yyajana, asistir a otros en la celebracion de ceremonias. Los dos elementos
restantes son dana y pratigraha. El brahmana acepta todo tipo de
donaciones (pratigraha) de sus seguidores (a saber: los ksatriyas, vaiSyasy
stidras). Sin embargo, no se guarda todo el dinero. S6lo se queda con lo
imprescindible; el resto lo da a otros como caridad (dana).

Para que pueda adorar a la Deidad, ese brahmana cualificado debe ser un
vaisnava. La posicion del vaisnava es, por lo tanto, superior a la del
brahmana. El ejemplo que Madhavendra Puri da en este verso nos confirma
que un brahmana, aunque sea muy experto, no puede actuar como
sacerdote o servidor de la miirti de Visnu a no ser que reciba iniciacién en el
vaisnava-mantra. Después de instalar la Deidad de Gopala, Madhavendra
Purl inicié a todos los brahmanas en el vaispavismo. Seguidamente les
asigné distintos tipos de servicio a la Deidad. Desde las cuatro de la
mafiana hasta las diez de la noche (desde marigala-aratrika hasta
sayana-aratrika), debe haber un minimo de cinco o seis brahmanas que
cuiden de la Deidad. En el templo se realizan seis aratrikas; cada poco
tiempo se ofrecen alimentos a la Deidad, y se reparte el prasada. Ese es el
método de adoracién de la Deidad conforme a las reglas y regulaciones
establecidas por los maestros que nos han precedido. Nuestra sampradaya
pertenece a la sucesion discipular de Madhavendra Puri, que pertenecia a la



Madhva-sampradaya. Seguimos la sucesiéon discipular de Sri Caitanya
Mahaprabhu, que fue iniciado por Sri Iévara Puri, un discipulo de
Madhavendra Puri. Por esa razon, nuestra sampradaya recibe el nombre de
Madhva-Gaudiya-sampradaya. Conforme a ello, debemos seguir
cuidadosamente los pasos de Sr1 Madhavendra Puri y estudiar el modo en
que instal6 la Deidad de Gopala en lo alto de la colina Govardhana, cémo
organiz6 y celebr6 la ceremonia Annakiita en un solo dia, etc. Las
actividades de Madhavendra Puri deben ser la pauta a seguir con respecto a
las Deidades que instalamos en América y en los paises ricos de Europa.
Todos los servidores de la Deidad deben estar estrictamente cualificados
como brahmanas, y, en particular, deben ocuparse en la costumbre
vaisnava de ofrecer todo el prasadam que sea posible, y deben distribuirlo
entre los devotos que visitan el templo para ver al Sefior.

VERSO 88

punah dina-Sese prabhura karaila utthana
kichu bhoga lagaila karaila jala-pana

punah—de nuevo; dina-sese—al final del dia; prabhura—del Sefior;
karaila—hizo hacer; utthana—levantar; kichu—algunos; bhoga—alimentos;
lagaila—ofrecio; karaila—hizo hacer; jala—agua; pana—beber.

TRADUCCION
Al final del dia, después de que haya descansado, hay que despertar a

la Deidad, e inmediatamente hay que ofrecerle agua y alimentos.

SIGNIFICADO

Esta ofrenda se denomina vaikali-bhoga, los alimentos que se ofrecen al
final del dia.

VERSO 89

gopala prakata haila, dese sabda haila
asa-pasa gramera loka dekhite aila




gopala—el Senor Gopala; prakata haila—ha aparecido; dese—por todo el
pais; sabda haila—la noticia se propaga; asa-pasa—vecinas; gramera—de
las aldeas; loka—la gente; dekhite aila—fue a ver.

TRADUCCION

Cuando se anunci6 por toda la regién que el Sefior Gopala habia
aparecido en lo alto de la colina Govardhana, todos los habitantes de las
aldeas vecinas fueron a ver a la Deidad.

VERSO 90

ekeka dina ekeka grame la-ila magina
anna-kiita kare sabe harasita hana

ekeka dina—djia tras dias; ekeka grame—aldea tras aldea; la-ila—pidid
permiso; magifia—suplicando; anna-kiita kare—celebrando la ceremonia
Annakiita; sabe—todos; harasita—complacidos; hafia—volverse.

TRADUCCION

Una tras otra, todas las aldeas estuvieron complacidas de pedir a
Madhavendra Purl que les asignase un dia para celebrar la ceremonia
Annakita. Asi, dia tras dia, la ceremonia Annakiita sigui6 celebrandose
durante un tiempo.

VERSO 91

ratri-kale thakurere karaiya Sayana
puri-gosani kaila kichu gavya bhojana

ratri-kale—por la noche; thakurere—la Deidad; karaiya—haciendo hacer;
sayana—acostarse a descansar; puri-gosani—Madhavendra Purj;
kaila—hizo; kichu—algun; gavya—alimento a base de leche;
bhojana—comer.



TRADUCCION

Sri Madhavendra Puri no comié nada en todo el dia, pero por la
noche, después de poner a la Deidad a descansar, tomo algo hecho a base
de leche.

VERSO 92

pratah-kale punah taiche karila sevana
anna lana eka-gramera aila loka-gana

pratah-kale—por la mafnana; punah—de nuevo; taiche—tal y como antes;
karila—ofrecido; sevana—servicio; anna lafna—con granos;
eka-gramera—de una aldea; aila—vino; loka-gana—Ila gente.

TRADUCCION

A la manana siguiente se reanud9 el servicio a la Deidad. De una
aldea en particular trajeron todo tipo de granos.

VERSO 93

anna, ghrta, dadhi, dugdha,——grame yata chila
gopalera age loka aniya dharila

anna—granos; ghrta—ghi, mantequilla clarificada; dadhi—yogur;
dugdha—Tleche; grame—en la aldea; yata—tanto como; chila—habia;
gopalera age—ante la Deidad de Gopala; loka—toda la gente;
aniya—trayendo; dharila—pusieron.

TRADUCCION

Los habitantes de la aldea llevaron a la Deidad de Gopala todos los
granos, todo el ghi, todo el yogur y toda la leche que tenian en su aldea.



SIGNIFICADO

Anna, ghrta, dadhi y dugdha son granos, ghi, yogur y leche. Esa es, de
hecho, la base de toda comida. Las hortalizas y las frutas son secundarias.
Con granos, hortalizas, ghi, leche y yogur pueden prepararse muchos miles
de platos. Los alimentos ofrecidos a Gopala en la ceremonia annakiifa no
llevaban mdas que esos cinco ingredientes. SO6lo las personas demoniacas
sienten atracciéon por otros tipos de alimentos, que ni siquiera
mencionaremos en esta seccion. Debemos entender que, para preparar
alimentos nutritivos, lo iinico que necesitamos son granos, ghi, yogur y
leche. No podemos ofrecer nada mas a la Deidad. El vaisnava, el ser
humano perfecto, no come nada que no se haya ofrecido a la Deidad. La
gente a menudo se siente decepcionada por la politica alimentaria de la
nacion en vive, pero en las Escrituras védicas se nos indica que si hay vacas
y granos en cantidad suficiente, todo el problema alimentario queda
resuelto. Por esa razdén, en la Bhagavad-gita se recomienda que los vaisyas
(personas dedicadas a la agricultura y el comercio) produzcan granos y
brinden proteccion a las vacas. Las vacas son los animales mas importantes,
pues producen leche, el alimento milagroso, con el que podemos preparar
ghiy yogur.

La perfeccion de la civilizacién humana depende del proceso de conciencia
de Krsna, que aconseja adorar a la Deidad. Las preparaciones hechas de
verduras, granos, leche, ghi y yogur se ofrecen a la Deidad y, a
continuacién, se reparten. En este verso podemos ver la diferencia entre
Oriente y Occidente. La gente que iba a ver a la Deidad de Gopala Le
llevaba toda clase de alimentos. Llevando todas sus provisiones de
alimentos, fueron a ver a la Deidad, no para tomar prasadam ellos solos,
sino para darselo también a los demas. El movimiento para la conciencia de
Krsna aprueba con toda energia esa practica de cocinar alimentos,
ofrecerlos a la Deidad, y repartirlos entre la gente. Esa actividad debe
extenderse por todo el mundo a fin de detener los habitos alimenticios
pecaminosos y otras formas de conducta propias exclusivamente de
demonios. Una civilizacién demoniaca jamas traera paz al mundo. Comer
es la primera necesidad de la sociedad humana. Por lo tanto, aquellos que
estdin empefados en resolver los problemas de la preparacion y el reparto
de alimentos, deben aprender de Madhavendra Puri y celebrar la ceremonia
Annakita. Cuando la gente coma solamente el prasadam ofrecido a la



Deidad, todos los demonios se volverdn vaisnpavas. Cuando el pueblo sea
consciente de Krsna, el gobierno, de modo natural, también lo serd. La
persona consciente de Krsna es siempre muy generosa y un bienqueriente
de todos. Cuando personas de esa clase dirijan el gobierno, la gente ser4,
ciertamente, intachable. Dejardn de ser demonios agitadores. Entonces, y
sOlo entonces, la sociedad podra vivir en paz.

VERSO 94

purva-dina-praya vipra karila randhana
taiche anna-kiita gopala karila bhojana

purva-dina-praya—casi como el dia anterior; vipra—todos los brahmanas;
karila—hicieron; randhana—cocinar; taiche—de modo parecido;
anna-kiita—montones de comida; gopala—Ila Deidad del Sefior Gopala;
karila—hizo; bhojana—comer.

TRADUCCION

Al dia siguiente, hubo una ceremonia Annakiita practicamente igual a
la anterior. Todos los brahmanas cocinaron alimentos, y Gopala los
acepto.

VERSO 95

vraja-vasi lokera krsne sahaja piriti
gopalera sahaja-priti vraja-vasi-prati

vraja-vasi—los habitantes de Vrndavana (Vrajabhtimi); lokera—de la gente;
krsne—al Senor Krsna; sahaja—natural; piriti—amor; gopalera—del Sefor
Gopala; sahaja—natural; priti—amor; vraja-vasi-prati—hacia los habitantes
de Vrajabhtimi.

TRADUCCION

El lugar ideal para la practica de conciencia de Krsna es Vrajabhtimi,
Vrndavana, donde la gente siente una inclinacién natural a amar a



Krsna, y Krsna también Se siente naturalmente inclinado a amarles.

SIGNIFICADO

En la Bhagavad-gita (4.11) se dice: ye yatha mam prapadyante tams tathaiva
bhajamy aham. Entre el Supremo Sefior Krsna y Sus devotos hay una intima
relacion de colaboracién mutua. Cuanta mayor es la sinceridad con que el
devoto ama a Krsna, tanto mdas Krsna le corresponde, hasta el punto de que
un devoto muy avanzado puede hablar con Krsna directamente. Asi lo
confirma Krsna en la Bhagavad-gita (10.10):

tesam satata-yuktanam bhajatam priti-piirvakam
dadami buddhi-yogam tam yena mam upayanti te

«A aquellos que estan constantemente consagrados a servirme con amor,
Yo les doy la comprensiéon con la cual pueden llegar hasta Mi». La
verdadera mision de la vida humana consiste en entender a Krsna e ir de
regreso al hogar, de vuelta a Dios. Por lo tanto, quien estd sinceramente
ocupado en el servicio del Sefior con amor y fe puede hablar con Krsna y
recibir instrucciones que le permiten ir rdpidamente de regreso al hogar, de
vuelta a Dios. Hoy en dia, muchos eruditos defienden la ciencia de la
religion, y defienden algin concepto relativo a la Suprema Personalidad de
Dios, pero la religion sin experiencia practica de la Suprema Personalidad
de Dios no es en absoluto religién. El Srimad-Bhagavatam explica que se
trata de una forma de engafio. Religion significa regirse por las 6rdenes de
Krsna, la Suprema Personalidad de Dios. Una persona que no esté
capacitada para hablar con El y recibir Sus instrucciones, ;cémo podra
entender los principios de la religion? Por lo tanto, hablar de religion o de
experiencia religiosa, sin conciencia de Krsna, no es mas que una inutil
pérdida de tiempo.

VERSO 96

maha-prasada khaila asiya saba loka
gopala dekhiya sabara khande duhkha-soka

maha-prasada—alimentos espiritualizados ofrecidos a Krsna;
khaila—comieron; asiya—viniendo; saba—toda; loka—la gente; gopala—a



la Deidad de Sri Gopala; dekhiya—al ver; sabara—de todos ellos;
khande—desaparece; duhkha-soka—toda lamentacion e infelicidad.

TRADUCCION

Multitudes de personas vinieron de varios pueblos para ver a la
Deidad de Gopala, y tomaron maha-prasadam suntuosamente. Cuando
vieron la hermosisima forma del Sefior Gopala, toda su lamentacién y su
infelicidad desaparecid.

VERSO 97

asa-pasa vraja-bhiimera yata grama saba
eka eka dina sabe kare mahotsava

asa-pasa—vecinas; vraja-bhiimera—de Vrajabhuimi; yata—todas;
grama—Ilas aldeas; saba—todas; eka eka—una tras otra; dina—dias;
sabe—todos; kare—celebran; maha-utsava—festivales.

TRADUCCION

La noticia de la aparicién de Gopala lleg6 a todas las aldeas de los
alrededores de Vrajabhiimi [Vrndavanal], y todos los habitantes de esas
aldeas fueron a verle. Dia tras dia, todos ellos celebraron la ceremonia
Annakita.

VERSO 98

gopala-prakata suni' nana desa haite
nana dravya lana loka lagila asite

gopala—de la Deidad de Gopala; prakata—aparicion; suni—escuchar;
nana—varios; desa—paises; haite—de; nana—varias; dravya—cosas;
lana—trayendo; loka—gente; lagila—comenzo; asite—a venir.



TRADUCCION

De ese modo, no sélo las aldeas vecinas, sino todas las demas
provincias, tuvieron noticia de la aparicion de Gopala. Asi comenz6 a
llegar gente de todas partes, trayendo toda clase de obsequios.

VERSO 99

mathurara loka saba bada bada dhani
bhakti kari' nana dravya bheta deya ani

mathurara—de la ciudad de Mathura; loka—los habitantes; saba—todos;
bada bada—muy grandes; dhani—capitalistas; bhakti kari'—por devocion;
nana dravya—diversos tipos de cosas; bheta—obsequios; deya—dieron;
ani—trayendo.

TRADUCCION

También los habitantes de Mathura, que son grandes capitalistas,
trajeron obsequios y los ofrecieron ante la Deidad con actitud de servicio
devocional.

VERSO 100

svarna, raupya, vastra, gandha, bhaksya-upahara
asanikhya aise, nitya badila bhandara

svarna—oro; raupya—plata; vastra—vestidos; gandha—aromas;
bhaksya-upahara—obsequios comestibles; asarikhya—incontables;
aise—venian; nitya—diariamente; badila—aumentaba; bhandara—el
almacén.

TRADUCCION

Asi llegaban incontables regalos de oro, plata, vestidos, articulos
perfumados y comestibles. El almacén de Gopala aumentaba cada dia.



VERSO 101

eka maha-dhani ksatriya karaila mandira
keha paka-bhandara kaila, keha ta' pracira

eka—uno; maha-dhani—hombre muy rico; ksatriya—de la orden real;
karaila—construy6; mandira—un templo; keha—alguien;
paka-bhandara—recipientes de arcilla para cocinar; kaila—hizo;
keha—alguien; ta'—ciertamente; pracira—los muros alrededor del recinto.

TRADUCCION

Un ksatriya muy rico, miembro de la orden real, construy6 un templo;
alguien fabric6 ttiles de cocina, y otra persona levant6 unos muros
alrededor del recinto.

VERSO 102

eka eka vraja-vasi eka eka gabhi dila
sahasra sahasra gabhi gopalera haila

eka eka—cada; vraja-vasi—habitante de Vrndavana; eka eka—una;
gabhi—vaca; dila—don0; sahasra sahasra—miles y miles; gabhi—vacas;
gopalera—de Gopala; haila—fueron.

TRADUCCION

Cada familia de la regiéon de Vrajabhiimi doné una vaca. De ese modo,
Gopala Se convirti6é en propietario de miles de vacas.

SIGNIFICADO

Esta es la manera de instalar la Deidad, construir el templo y aumentar sus
propiedades. Todo el mundo debe estar entusiasta por colaborar en la
construcciéon del templo para la Deidad; ademas, todos deben donar
alimentos para que se repartan en forma de prasadam. Los devotos deben



predicar el evangelio del servicio devocional, y de ese modo ocupar a la
gente en servicio préctico para la Deidad. También los que son ricos pueden
sentirse atraidos a participar en esas actividades. De ese modo, todos se
sentirdn inclinados hacia la espiritualidad, y toda la sociedad se volvera
consciente de Krsna. De modo natural, disminuira el deseo de satisfacer los
sentidos materiales, y los sentidos estaran tan purificados que podran
ocuparse en bhakti (el servicio devocional del Sefior). Hrsikena
hrsikesa-sevanam bhaktir ucyate. Si servimos al Sefior, nuestros sentidos,
poco a poco, se purificardn. Ocupar los sentidos purificados en el servicio
del Sefior Hrsikesa se denomina bhakti. Cuando esta propension latente al
bhakti despierta, podemos entender a la Suprema Personalidad de Dios tal
y como es. Bhaktya mam abhijanati yavan yas casmi tattvatah (Bg. 18.55).
Ese es el procedimiento a seguir para dar a la humanidad la oportunidad de
revivir su conciencia de Krsna. De ese modo, la gente puede perfeccionar su
vida en todo sentido.

VERSO 103

gauda ha-ite aila dui vairagi brahmana
puri-gosani rakhila tare kariya yatana

gauda ha-ite—de Bengala; aila—vinieron; dui—dos; vairagi—de la orden
de vida de renuncia; brahmana—personas nacidas en familias brahmanas;
puri-gosanii—Madhavendra Purl; rakhila—mantuvo; tare—a ellos;
kariya—haciendo; yatana—todo esfuerzo.

TRADUCCION

Un dia vinieron de Bengala dos brahmanas, miembros de la orden de
vida de renuncia, y Madhavendra Puri, que les apreciaba mucho, les hizo
quedarse en Vrndavana, brindadndoles todo tipo de comodidades.

VERSO 104

sei dui sisya kari' seva samarpila
raja-seva haya——purira ananda badila




sei dui—a esas dos personas; sisya kari'—tras iniciar; seva—con el servicio;
samarpila—puso a cargo; raja-seva—suntuosa realizacion de servicio;
haya—es; purira—de Madhavendra Puri; ananda—placer;
badila—aumento.

TRADUCCION

Madhavendra Puri les dio iniciacion y les puso a cargo del servicio
diario del Sefior. Ese servicio se realizaba de forma continuada, y la
adoracion de la Deidad se hizo muy suntuosa. Madhavendra Puri estaba
muy complacido con todo ello.

SIGNIFICADO

Los Seis Gosvamis y sus seguidores fundaron muchos templos, como los
templos de Govinda, Gopinatha, Madana-mohana, Radha-Damodara,
Syamasundara, Radha-ramana y Gokulananda, y confiaron a sus discipulos
la seva-puja (la adoracion de la Deidad) de esos templos. No es que los
discipulos fuesen familiares de los Gosvamis originales. Todos los
Gosvamis pertenecian a la orden de vida de renuncia, y Jiva Gosvami, en
particular, fue un brahmacari durante toda su vida. En la actualidad, los
sevaitas aceptan el titulo de gosvami basandose en el hecho de que se
ocupan como sevaitas de la Deidad. Estos sevaitas hereditarios se
consideran propietarios de los templos, y algunos de ellos venden las
propiedades de las Deidades como si fuesen suyas propias. Sin embargo,
originalmente los templos no pertenecian a esos sevaitas.

VERSO 105

ei-mata vatsara dui karila sevana
eka-dina puri-gosani dekhila svapana

ei-mata—de ese modo; vatsara—anos; dui—dos; karila—realizada;
sevana—adoracion; eka-dina—un dia; puri-gosanii—Madhavendra Purj;
dekhila—vio; svapana—un suefio.



TRADUCCION

De ese modo, durante dos afios se ador6 a la Deidad en el templo de
forma muy suntuosa. Un dia, Madhavendra Puri tuvo un suefio.

VERSO 106

gopala kahe, puri amara tapa nahi yaya
malayaja-candana lepa’, tabe se judaya

gopala—la Deidad de Gopala; kahe—dijo; puri—Mi querido Madhavendra
Puri; amara—Mia; tapa—temperatura corporal; nahi—no; yaya—se va;
malaya-ja-candana—sandalo de las montafias Malaya; lepa—unge en Mi
cuerpo; tabe—entonces; se—eso; judaya—refresca.

TRADUCCION

En su suefio, Madhavendra Puri vio a Gopala, que le dijo: «La
temperatura de Mi cuerpo aiin no ha disminuido. Por favor, trae sdndalo
de la provincia de Malaya, y unge la pasta en Mi cuerpo para
refrescarme.

SIGNIFICADO

La Deidad de Gopala habia estado enterrada en la selva durante muchos
afos, y pese a que La habian instalado y Le habian ofrecido miles de
contenedores de agua, seguia sintiendo calor. Por eso pidi6 a Madhavendra
Puri que Le trajese sdndalo de la provincia de Malaya. El sdndalo de Malaya
es muy popular. Esa provincia estd situada en el ghata occidental, y las
montafias Nila-giri a veces reciben el nombre de montafias Malaya. La
palabra malaya-ja se emplea para referirse al sindalo que se produce en la
provincia de Malaya. La palabra Malaya a veces se refiere al actual estado
de Malasia. En el pasado, ese pais también producia sandalo, pero ahora
han considerado mads rentable el cultivo de arboles de caucho. Si bien en
Malasia lleg6 a predominar la cultura védica, en la actualidad todos sus
habitantes son musulmanes. Hoy en dia, en Malasia, Java e Indonesia se ha
perdido la cultura védica.



VERSO 107

malayaja ana, yana nilacala haite
anye haite nahe, tumi calaha tvarite

malaya-ja—séandalo; ana—trae; yana—venir; nilacala haite—de Jagannatha
Puri; anye—otros; haite—de; nahe—no; tumi—tG; calaha—ve;
tvarite—rapidamente.

TRADUCCION

«Trae sandalo de Jagannatha Puri. Por favor, date prisa. Puesto que
nadie méas puede hacerlo, debes hacerlo ta.»

VERSO 108

svapna dekhi' puri-gosanira haila premavesa
prabhu-ajia palibare gela piirva-desa

svapna dekhi'—después de tener el sueiio; puri-gosaiiira—de
Madhavendra Puri; haila—habia; prema-avesa—éxtasis debido al amor por
Dios; prabhu-ajia—la orden del Sefor; palibare—para cumplir;
gela—parti6; piirva-desa—hacia los paises orientales (Bengala).

TRADUCCION

Después de tener este suefio, Madhavendra Puri Gosvami se puso
muy contento debido al éxtasis del amor por Dios y, para cumplir la
orden del Sefior, partié en direccion este, hacia Bengala.

VERSO 109

sevara nirbandha loka karila sthapana
ajna magi' gauda-dese karila gamana




sevara nirbandha—lo necesario para continuar con el procedimiento diario
de adoracién al Sefior; loka—la gente; karila—hizo; sthapana—establecer;
ajia magi—siguiendo la orden; gauda-dese—hacia Bengala; karila—hizo;
gamana—ir.

TRADUCCION

Antes de irse, Madhavendra Purt dispuso todo lo necesario para que
la adoracién de la Deidad continuase de modo regular, y ocup6 a varias
personas en diversos deberes. Entonces, siguiendo la orden de Gopala,
parti6 hacia Bengala.

VERSO 110

santipura aila advaitacaryera ghare
purira prema dekhi' acarya ananda antare

santipura—al lugar llamado Santipura; aila—fue; advaita-acaryera—de Sri
Advaita Acarya; ghare—al hogar; purira prema—el amor extatico de
Madhavendra Puri; dekhi—viendo; acarya—Advaita Acérya;
ananda—complacido; antare—por dentro.

TRADUCCION

Cuando Madhavendra Puri lleg6 a casa de Advaita Acarya en
Santipura, el Acarya Se sinti6 muy complacido de ver el amor extatico
por Dios que manifestaba Madhavendra Puri.

VERSO 111

tanra thani mantra laila yatana karina
calila daksine puri tanre diksa difia

tanra thanii—de él; mantra—iniciacion; laila—aceptada; yatana—esfuerzos;
karina—hacer; calila—parti6; daksine—hacia el sur; puri—Madhavendra



Puri; tarire—a El (a Advaita Acérya) ; diksa—iniciacion; dina—tras dar.

TRADUCCION

Advaita Acarya pidi6 iniciacién a Madhavendra Puri. Tras iniciarle,
Madhavendra Purl partié hacia el sur de la India.

SIGNIFICADO

En relacién con esto, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura comenta que
Advaita Acarya recibi¢ iniciacion de Madhavendra Puri, que era un
sannyasT en la sucesién discipular de la Madhva-sampradaya. Dice Sri
Caitanya Mahaprabhu:

kiba vipra kiba nyasi Stidra kene naya,
yel krsna-tattva-vetta, sei 'guru’ haya

«Sin importar que sea brahmana, sannyasi, siudra o cualquier otra cosa, la
persona que esté bien versada en la ciencia de Krsna puede actuar como
guru» (Cc. Madhya 8.128). Sri Madhavendra Puri respalda esta afirmacion.
Segtin el mandamiento parfcaratra, s6lo un brahmana casado puede dar
iniciacién. A nadie mads le estd permitido. Cuando una persona recibe
iniciacion, se entiende que se ha elevado a la posicion de brahmana,; quien
no reciba iniciacién de un brahmana bien situado no podra elevarse a la
posicion de brahmana. En otras palabras, nadie puede hacer de otra
persona un brahmana si él mismo no lo es. El grhastha-brahmana miembro
de la institucion varnasrama-dharma puede procurarse mediante su
honesto trabajo toda clase de articulos para adorar al Sefior Visnu. En
realidad, la gente pide iniciacion a esos brahmanas casados s6lo para
alcanzar el éxito en la institucién varnasrama o para liberarse de los deseos
materiales. Por lo tanto, es necesario que el maestro espiritual miembro del
grhastha-asrama sea un vaisnava estricto. Los maestros espirituales que
pertenecen a la orden de sannyasa tienen muy pocas oportunidades de
realizar arcana, adoracion de la Deidad, pero cuando se acepta un maestro
espiritual de entre los sannyasis trascendentales, el principio de la
adoracién de la Deidad no se pasa por alto en absoluto. Para respaldar esta
conclusién, Sri Caitanya Mahaprabhu nos da Su opinién en el verso kiba
vipra kiba nyasi, etc. Esto indica que el Sefor entendia la debilidad de una



sociedad que sostiene que solamente debe ser maestro espiritual el
grhastha-brahmana. St Caitanya Mahaprabhu indicé que no importa si el
maestro espiritual es un grhastha (persona casada), un sannyasi, o incluso
un stdra. El maestro espiritual debe estar bien versado en la esencia de los
sastras; debe entender a la Suprema Personalidad de Dios. S6lo entonces
puede actuar como maestro espiritual. Diksa en realidad significa iniciar a
un discipulo en el conocimiento trascendental que le libera de toda
contaminacién material.

VERSO 112

remunate kaila gopinatha darasana
tanra rupa dekhina haila vihvala-mana

remunate—en Remuna; kaila—hizo; gopinatha—a la Deidad de Gopinatha;
darasana—ver; tanra—Su; ripa—belleza; dekhina—al ver; haila—quedo;
vihvala—sobrecogida; mana—Ia mente.

TRADUCCION

De camino al sur de la India, Sri Madhavendra Puri visitd Remun3,
donde Se encuentra Gopinatha. Al ver la belleza de la Deidad,
Madhavendra Purl quedd sobrecogido.

VERSO 113

nrtya-gita kari' jaga-mohane vasila
kya kya bhoga lage?' brahmane puchila

nrtya-gita kari'—después de bailar y cantar; jaga-mohane—en el corredor
del templo; vasila—se sentd; kya kya—qué; bhoga—alimentos;
lage—ofrecen; brahmane—al sacerdote brahmana; puchila—pregunto.

TRADUCCION

En el corredor del templo, desde donde la gente solia ver a la Deidad,



Madhavendra Purl cantd y bail6. Seguidamente se sent6 alli mismo y
pregunt6 a un brahmana qué alimentos ofrecian a la Deidad.

VERSO 114

sevara sausthava dekhi' anandita mane
uttama bhoga lage etha bujhi anumane

sevara—de la adoracidn; sausthava—extraordinario nivel; dekhi’—al ver;
anandita—complacido; mane—en la mente; uttama bhoga—alimentos de
primera calidad; /age—ofrecen; etha—asi; bujh—yo entiendo;
anumane—por deduccion.

TRADUCCION

Todo estaba tn bien organizado que Madhavendra Puri, por
deduccién, supo que sblo ofrecian los mejores alimentos.

VERSO 115

yaiche iha bhoga lage, sakala-i puchiba
taiche bhiyane bhoga gopale lagaiba

yaiche—tal y como; tha—aqui; bhoga—alimentos; lage—ofrecen;
sakala-i—todos; puchiba—preguntaré; taiche—del mismo modo;
bhiyane—en la cocina; bhoga—alimentos; gopale—a Sri Gopala;
lagaiba—organizaré.

TRADUCCION

Madhavendra Purl pensoé: «Preguntaré al sacerdote qué alimentos se
ofrecen a Gopinatha, de manera que, preparando lo necesario en nuestra
cocina, podamos ofrecer a Sr1 Gopala algo semejante».

VERSO 116

ei lagi' puchilena brahmanera sthane



brahmana kahila saba bhoga-vivarane

el lagi'—en relacion con esto; puchilena—pregunt6; brahmanera sthane—al
brahmana, brahmana—el sacerdote; kahila—informo; saba—todo;
bhoga—alimentos; vivarane—explicado.

TRADUCCION

Cuando pregunt6 al sacerdote brahmana, éste le explic6é con todo
detalle qué tipo de alimentos se ofrecian a la Deidad de Gopinatha.

VERSO 117

sandhyaya bhoga lage ksira amrta-keli-nama
dvadasa mrt-patre bhari' amrta-samana

sandhyaya—por la noche; bhoga—alimentos; lage—ofrecen; ksira—arroz
dulce; amrta-keli-nama—Illamado amrta-keli; dvadasa—doce;
mrt-patre—cuencos de barro; bhari—llenos; amrta-samana—como el
néctar.

TRADUCCION

El sacerdote brahmana dijo: «Por la noche se ofrece a la Deidad arroz
dulce en doce cuencos de barro. Como sabe a néctar [amrta], recibe el
nombre de amrta-keli.

VERSO 118

gopinathera ksira' bali’ prasiddha nama yara
prthivite aiche bhoga kahan nahi ara

gopinathera ksira—el arroz dulce ofrecido a Gopinatha; bali—como;
prasiddha—tamoso; nama—el nombre; yara—del cual; prthivite—por todo
el mundo; aiche—ese; bhoga—alimento; kahari—en ningtn lugar;



nahi—no; ara—otro.

TRADUCCION

«Ese arroz dulce es famoso en todo el mundo con el nombre de
gopinatha-ksira. No se ofrece en ningtn otro lugar del mundo.»

VERSO 119

hena-kale sei bhoga thakure lagila
suni' puri-gosani kichu mane vicarila

hena-kale—en ese momento; sei bhoga—aquel maravilloso alimento;
thakure—ante la Deidad; lagila—fue puesto; suni’—al escuchar;
puri-gosanii—Madhavendra Puri; kichu—algo; mane—en la mente;
vicarila—penso.

TRADUCCION

Mientras Madhavendra Puri hablaba con el sacerdote brahmana,
llevaron ante la Deidad la ofrenda de arroz dulce. Al saberlo,
Madhavendra Purl pens6 lo siguiente.

VERSO 120

ayacita ksira prasada alpa yadi pai
svada jani' taiche ksira gopale lagai

ayacita—sin pedir; ksira—arroz dulce; prasiada—remanentes de alimento;
alpa—un poco; yadi—si; pai—yo tengo; svada—el sabor; jani—al conocer;
taiche—parecido; ksira—arroz dulce; gopale—a mi Gopala; lagai—puedo
ofrecer.

TRADUCCION

«Si me diesen un poquito de arroz dulce sin yo pedirlo, podria



probarlo y preparar algo parecido para ofrecer a mi Sefior Gopala.»

VERSO 121

el icchaya lajja pana visnu-smarana kaila
hena-kale bhoga sari' arati bajila

el icchaya—con ese deseo; lajjA—verglienza; pafia—tener;
visnu-smarana—recuerdo del Senor Visnu; kaila—hizo; hena-kale—en ese
momento; bhoga—el alimento; sari—terminado; arati—la ceremonia de
arati; bajila—se hizo ofr.

TRADUCCION

Madhavendra Purl se avergonz6é mucho de haber deseado probar el
arroz dulce, e inmediatamente comenz6 a pensar en el Sefior Visnu.
Mientras pensaba en el Sefior Visnu, se complet6 la ofrenda y comenzé
la ceremonia de arati.

VERSO 122

arati dekhiya puri kaila namaskara
bahire aila, kare kichu na kahila ara

arati dekhiya—después de ver el arati; puri—Madhavendra Purj;
kaila—ofrecid; namaskara—reverencias; bahire aila—salio; kare—a nadie;
kichu—nada; na—no; kahila—dijo; ara—mas.

TRADUCCION

Una vez finalizado el arati, Madhavendra Puri ofrecié reverencias a la
Deidad y sali6 del templo. No dijo nada méas a nadie.

VERSO 123

ayacita-vrtti puri virakta, udasa
ayacita paile kha'na, nahe upavasa




ayacita-vrtti—acostumbrado a no mendigar; puri—Madhavendra Puri;
virakta—desapegado; udasa—indiferente; ayacita—sin mendigar; paile—se
obtiene; kha na—come; nahe—si no; upavasa—ayunar.

TRADUCCION

Madhavendra Purl no mendig6 nada. Estaba completamente
desapegado y era indiferente a las cosas materiales. Cuando, sin él
mendigar, alguien le ofrecia algo de comer, comia; si no, ayunaba.

SIGNIFICADO

La etapa de paramahamsa, reflejada en este ejemplo, es la etapa mas
elevada de la orden de sannyasa. Los sannyasis pueden mendigar de puerta
en puerta para conseguir comida, pero el paramahamsa que ha hecho el
voto de ayacita-vrtti, o ajagara-vrtti, no pide comida a nadie. Si alguien le
ofrece comida por su propia voluntad, come. Ayacita-vrtti significa estar
acostumbrado a no pedir, y ajagara-vrtti indica a la persona que se puede
comparar a la serpiente pitén. Esa gran serpiente no hace esfuerzo alguno
para conseguir alimentos, sino que deja que la comida vaya por si sola a su
boca. En otras palabras, el paramahamsa se ocupa exclusivamente en el
servicio del Sefior, sin siquiera preocuparse de comer o dormir.
Nidrahara-viharakadi-vijitau, dice una cancion acerca de los Seis Gosvamis.
Quien llega a la etapa de paramahamsa conquista los deseos de dormir,
comer y complacer los sentidos, y vive como un manso y humilde
mendicante ocupado dia y noche en el servicio del Sefior. Madhavendra
Puri habia alcanzado esa etapa de paramahamsa.

VERSO 124

premamrte trpta, ksudha-trsna nahi badhe
ksira-iccha haila, tahe mane aparadhe

prema-amrte trpta—que solamente estd satisfecho con el servicio amoroso
del Sefior; ksudha-trsna—hambre y sed; nahi—no; badhe—impiden;
ksira—de arroz dulce; iccha—el deseo; haila—fue; tahe—por esa razon;



mane—¢él considera; aparadhe—ofensa.

TRADUCCION

Un paramahamsa como Madhavendra Puri se siente siempre
satisfecho con el servicio amoroso del Sefior. El hambre y la sed
materiales no pueden impedir sus actividades. Cuando desed probar un
poco del arroz dulce ofrecido a la Deidad, consider6 que habia cometido
una ofensa por desear lo que se estaba ofreciendo a la Deidad.

SIGNIFICADO

Antes de sacar los alimentos de la cocina para llevarlos a la habitacion de la
Deidad, es aconsejable taparlos. De ese modo, nadie podré verlos. Los que
no tienen costumbre de seguir principios regulativos devocionales
avanzados podrian desear esos alimentos, y eso constituye una ofensa. Por
lo tanto, no hay que dar a nadie la posibilidad de verlos siquiera. Sin
embargo, ante la Deidad no hay que presentar los alimentos tapados. Al ver
los alimentos sin tapar ante la Deidad, Madhavendra Purt dese6 probar un
poquito del arroz con leche, para asi poder preparar un arroz dulce
parecido para su Gopala. Madhavendra Puri, sin embargo, era tan estricto
que consider6 que aquello era una ofensa, de modo que se fue del templo
sin decir nada a nadie. Por esa razon, el paramahamsa recibe el nombre de
vijita-sad-guna. Tiene que conquistar las seis cualidades materiales: kama,
krodha, lobha, moha, matsarya y ksudha-trsna (lujuria, ira, codicia, ilusion,
envidia, y hambre y sed).

VERSO 125

gramera stinya-hate vasi' karena kirtana
etha pujari karaila thakure sayana

gramera—de la aldea; Siinya-hate—en la plaza vacia del mercado;
vasi'—sentandose; karena—realiza; kirtana—canto; etha—en el templo;
pujari—el sacerdote; karaila—hizo; thakure—la Deidad; sayana—acostarse.



TRADUCCION

Madhavendra Puri sali6 del templo y se sent6 en la plaza del
mercado, que estaba vacia. Alli sentado, se puso a cantar. Mientras tanto,
el sacerdote del templo acost6 a la Deidad para que descansase.

SIGNIFICADO

Madhavendra Purl no tenia el menor interés en comer y dormir, pero su
deseo de cantar el maha-mantra era tan intenso como si en lugar de un
paramahamsa fuese un aspirante a trascendentalista. Eso significa que el
canto no se puede abandonar ni siquiera en la etapa de paramahamsa.
Haridasa Thakura y los Gosvamis estaban ocupados en cantar un ntiimero
fijo de rondas; por lo tanto, cantar en cuentas es muy importante para
todos, incluso para quien ha alcanzado el nivel de paramahamsa. Ese canto
se puede llevar a cabo en todas partes, tanto dentro como fuera del templo.
Vemos que Madhavendra Puri se sent6 incluso en un mercado vacio para
cantar. Srinivasa Acarya, en sus oraciones a los Gosvamis dice:
nama-gana-natibhih. El devoto paramahamsa siempre estd ocupado en
cantar y ofrecer servicio al Sefior. Cantar los santos nombres del Sefior es
idéntico a ocuparse en Su servicio. Como se afirma en el
Srimad-Bhagavatam (7.5.23), hay nueve clases de servicio devocional:
escuchar (sravanam), cantar (kirtanam), recordar (visnoh smaranam), servir
(pada-sevanam), adorar a la Deidad (arcanam), orar (vandanam), cumplir
ordenes (dasyam), servir al Sefior como amigo (sakhyam), y sacrificarlo
todo por El (atma-nivedanam). Aunque todos los procesos parecen
distintos entre si, cuando nos hallamos en el plano absoluto podemos ver
que son idénticos. Escuchar, por ejemplo, tiene el mismo valor que cantar, y
recordar es como cantar o escuchar. Del mismo modo, ocuparse en adorar a
la Deidad es como cantar, escuchar o recordar. Se considera que el devoto
acepta los nueve procesos del servicio devocional, pero incluso si sélo sigue
estrictamente uno de ellos, alcanzara la posicion mdas elevada
(paramahamsa) e ird de regreso al hogar, de vuelta a Dios.

VERSO 126

nija krtya kari' pujari karila sayana



svapane thakura asi' balila vacana

nija krtya—su propio deber; kari—al terminar; pijari—el sacerdote
brahmana del templo; karila—tomo; sayana—descanso; svapane—en un
sueio; thakura—la Deidad; asi—yendo alli; balila—dijo; vacana—las
palabras.

TRADUCCION

Al terminar con sus deberes diarios, el sacerdote fue a descansar. En
un sueilo, vio a la Deidad de Gopinatha que, acercandose a él, le decia lo
siguiente.

VERSO 127

uthaha, pijari, kara dvara vimocana
ksira eka rakhiyachi sannyasi-karana

uthaha—por favor, levantate; pijari—joh, sacerdote!; kara—haz; dvara—la
puerta; vimocana—abrir; ksira—arroz dulce; eka—un cuenco;
rakhiyachi—he guardado; sannyasi—del mendicante, Madhavendra Puri;
karana—por la razon.

TRADUCCION

«jOh, sacerdote!, por favor, levantate y abre la puerta del templo. He
guardado un cuenco de arroz dulce para el sannyasiMadhavendra Purl.

VERSO 128

dhadara aficale dhaka eka ksira haya
tomara na janila taha amara mayaya

dhadara—de la cortina de fondo; afncale—del vuelo; dhaka—cubierto;
eka—uno; ksira—cuenco de arroz dulce; haya—hay; tomara—ta; na—no;



janila—supiste; taha—eso; amara—de Mi; mayaya—por el ardid.

TRADUCCION
«Tengo el cuenco de arroz dulce justo detras de Mi cortina de fondo.
No lo has visto debido a Mis ardides.
VERSO 129

madhava-puri sannyasi ache hatete vasifia
tahake ta'ei ksira sighra deha lafa

madhava-puri—de nombre Madhavendra Purl; sannyasi—un mendicante;
ache—hay; hatete—en el mercado; vasiia—sentado; tahake—a él;
ta’—ciertamente; ei—ese; ksira—cuenco de arroz dulce;
sighra—rapidamente; deha—da; lana—tomando.

TRADUCCION

«En la plaza del mercado, donde no hay nadie ahora, encontraras a un
sannyasillamado Madhavendra Purl. Por favor, toma el cuenco de arroz
dulce de detras de Mi y daselo.»

VERSO 130

svapna dekhi' pajari uthi' karila vicara
snana kari' kapata khuli, mukta kaila dvara

svapna dekhi'—después de ver el suefio; piijari—el sacerdote;
uthi'—levantandose; karila—hizo; vicara—consideraciones; snana
kari—banandose antes de entrar en la habitacion de la Deidad; kapata—Ila
puerta; khuli—abriendo; mukta—abiertas; kaila—hizo; dvara—las puertas.

TRADUCCION

El sacerdote desperto, y, levantdndose enseguida de la cama,



consider6 prudente bafiarse antes de entrar en la habitacién de la
Deidad. Después de hacerlo, abrié la puerta del templo.

VERSO 131

dhadara ancala-tale paila sei ksira
sthana lepi' ksira lafia ha-ila bahira

dhadara—del manto; ancala-tale—en el vuelo; paila—obtuvo; sei—ese;
ksira—cuenco de arroz dulce; sthana lepi—tras limpiar el lugar con un
pafio; ksira—el cuenco de arroz dulce; Jana—tomando; ha-ila—fue;
bahira—fuera del templo.

TRADUCCION

Conforme a las indicaciones de la Deidad, el sacerdote encontro el
cuenco de arroz dulce detras de la cortina de fondo. Después de recoger
el cuenco, limpi6 el lugar con un paio y sali6 del templo.

VERSO 132

dvara diya grame gela sei ksira lafia
hate hate bule madhava-purike cahina

dvara diya—tras cerrar la puerta; grame—al pueblo; gela—fue; sei—ese;
ksira—cuenco de arroz dulce; Jana—tomando; hate hate—en cada puesto;
bule—camina; madhava-purike—a Madhavendra Puri; cahifid—llamando.

TRADUCCION

Tras cerrar la puerta del templo, fue al pueblo con el cuenco de arroz
dulce. Buscando a Madhavendra Puri, le llamé por todos los puestos del
mercado.

VERSO 133

ksira laha ei, yara nama ‘madhava-puri



toma lagi' gopinatha ksira kaila curi

ksira laha—toma el cuenco de arroz dulce; ei—este; yara—cuyo;
nama—nombre; madhava-puri—Madhavendra Puri; toma lagi'—para ti
solamente; gopinatha—la Deidad del Sefior Gopinatha; ksira—el cuenco de
arroz dulce; kaila—hizo; curi—robar.

TRADUCCION

Con el cuenco de arroz dulce en la mano, el sacerdote gritaba:
«;Quién se llama Madhavendra Puri? jPor favor, ven a recoger este
cuenco de arroz con leche! jGopinatha lo ha robado para ti!».

SIGNIFICADO

Aqui se explica la diferencia entre la Verdad Absoluta y la verdad relativa.
El Sefior Gopinatha ha declarado abiertamente que es un ladrén. Pero,
aunque rob¢ el cuenco de arroz dulce, no mantuvo en secreto Su hurto,
pues Su acto de robar es fuente de gran bienaventuranza trascendental. En
el mundo material, robar es un acto criminal, pero en el mundo espiritual,
los robos del Sefior son fuente de bienaventuranza trascendental. Hay
sinverglienzas mundanos que, incapaces de comprender la naturaleza
absoluta de la Personalidad de Dios, a veces acusan al Sefior Sri Krsna de
inmoral, sin saber que Sus actividades en apariencia inmorales y que no son
ningin secreto, dan placer a los devotos. Sin entender la conducta
trascendental de la Suprema Personalidad de Dios, esos sinverglienzas
ponen tachas a Su carécter, e inmediatamente caen en la categoria de los
malvados (los sinvergiienzas, los més bajos entre los hombres, los
demonios y aquellos a quienes la energia ilusoria les ha robado el
conocimiento). Krsna explica en la Bhagavad-gita (7.15):

na mam duskrtino midhah prapadyante naradhamah
mayayapahrta-jiana asuram bhavam asritah

«Esos malvados sumamente necios, que son lo més bajo de la humanidad, a
quienes la ilusion les ha robado el conocimiento, y que participan de la
naturaleza atea de los demonios, no se entregan a Mi».

Los sinvergiienzas mundanos no pueden comprender que todo lo que



Krsna hace, siendo de naturaleza absoluta, es completamente bueno. Esa
cualidad del Sefior se explica en el Srimad-Bhagavatam (10.33.29). En
funciéon de célculos mundanos, podriamos considerar inmorales ciertos
actos de una persona supremamente poderosa, pero en realidad no es asi.
El Sol, por ejemplo, absorbe el agua de la superficie de la Tierra, pero no
sOlo el agua del mar, sino también la que hay en las mds sucias alcantarillas
y cloacas llenas de orina y otras sustancias impuras. El Sol, sin embargo, no
se contamina por evaporar esas aguas. Al contrario, purifica los lugares
sucios. El devoto que acude a la Suprema Personalidad de Dios se purifica
aunque sus fines sean inmorales o impropios; el Sefior no Se contamina. En
el Srimad-Bhagavatam (10.29.15) se afirma que la persona que acude al
Sefior Supremo, aunque lo haga con lujuria, ira o miedo (kamam krodham
bhayam), se purifica. Las gopis, como muchachas jovenes que eran, iban a
ver a Krsna porque era un muchacho joven muy hermoso. Desde el punto
de vista externo, acudian al Sefior por lujuria, y el Sefior bailaba con ellas a
medianoche. Desde el punto de vista mundano, esas actividades pueden
parecer inmorales, porque una muchacha joven, sea soltera o casada, no
puede irse de su casa para estar con un jovencito y bailar con él. Aunque
desde el punto de vista mundano eso es inmoral, las actividades de las
gopis se consideran la forma suprema de adoracién, pues a quien fueron a
ver llenas de deseos lujuriosos en la oscuridad de la noche fue al Sefior
Krsna.

Estas cosas, sin embargo, no pueden comprenderlas los no devotos.
Debemos entender a Krsna en tattva (verdad). Debemos utilizar el sentido
comun y considerar que si, por el simple hecho de cantar el santo nombre
de Krsna, nos purificamos, ;coémo puede ser inmoral la persona Krsna? Por
desdicha, los necios mundanos son tenidos por lideres y educadores, y se
les ofrecen puestos muy elevados para que ensefien principios irreligiosos a
la poblacién. Esto se explica en el Srimad-Bhagavatam (7.5.31): andha
yathandhair upaniyamanah. Los ciegos tratan de guiar a otros ciegos.
Debido a la inmadura comprensiéon de esos sinvergiienzas, los hombres
comunes no deben hablar de los pasatiempos de Krsna con las gopis. Los
no devotos ni siquiera deben hablar de que El roba arroz dulce para Sus
devotos. Se les advierte de que ni siquiera piensen en esas cosas. Aunque
Krsna es el mas puro de los puros, las personas mundanas se contaminan
ellas mismas por pensar en la aparente inmoralidad de los pasatiempos de
Krsna. Sri Caitanya Mahaprabhu nunca hablé en publico de las relaciones



de Krsna con las gopis. S6lo comentaba esos temas con tres amigos intimos.
Nunca hablé del rasa-Iila en publico, como hacen los recitadores
profesionales, que ni siquiera entienden a Krsna ni la naturaleza de quienes
les escuchan. Sri Caitanya Mahaprabhu, al contrario, animaba a la gente a
cantar el santo nombre, en gran escala y por tantas horas como fuese
posible.

VERSO 134

ksira lana sukhe tumi karaha bhaksane
toma-sama bhagyavan nahi tribhuvane

ksira lana—tomando el cuenco de arroz dulce; sukhe—con felicidad;
tumi—ta; karaha—haz; bhaksane—comer; toma-sama—como tu;
bhagyavan—afortunado; nahi—no hay nadie; tri-bhuvane—en los tres
mundos.

TRADUCCION

El sacerdote continué: «jPor favor, sannyasifMadhavendra Purl, ven y
toma este cuenco de arroz dulce, y disfruta del prasadam con gran
felicidad! jEres la persona mas afortunada de los tres mundos!».

SIGNIFICADO

Tenemos aqui el ejemplo de una bendicién personal debida a una actividad
inmoral de Krsna. Gopinatha roba para Su devoto, y el devoto se vuelve la
persona mas afortunada de los tres mundos. Por lo tanto, hasta las
actividades delictivas del Sefior hacen del devoto la persona mas
afortunada. ;Qué sinvergiienza mundano puede entender los pasatiempos
de Krsna, y juzgar si El es moral o inmoral? Krsna es la Verdad Absoluta, y,
por lo tanto, en El no pueden hacerse distingos mundanos de moralidad o
inmoralidad. Todo lo que Fl hace es bueno. Ese es el verdadero significado
de «Dios es bueno». El es bueno en toda circunstancia porque es
trascendental, estéd fuera de la jurisdicciéon del mundo material. Por lo tanto,
a Krsna s6lo pueden entenderle aquellos que ya estdn viviendo en el
mundo espiritual. Asilo corrobora la Bhagavad-gita (Bg. 14.26):



mam ca yo 'vyabhicarena bhakti-yogena sevate
sa gunan samatityaitan brahma-bhiiyaya kalpate

«Aquel que se dedica por completo al servicio devocional, firme en todas
las circunstancias, trasciende de inmediato las modalidades de la naturaleza
material y llega asi al plano del Brahman».

Quien se ocupa en el servicio devocional puro del Sefior ya esta situado en
el mundo espiritual (brahma-bhiiyaya kalpate). En toda circunstancia, sus
actividades y tratos con Krsna son trascendentales, y por ello escapan a la
comprension de los moralistas mundanos. Por lo tanto, es mejor no
comentar esas actividades entre gente mundana. Lo mejor es darles el
maha-mantra Hare Krsna, de manera que poco a poco lleguen a purificarse
y a comprender las trascendentales actividades de Krsna.

VERSO 135

eta suni' puri-gosani paricaya dila
ksira diya pujari tanire dandavat haila

/

eta suni—al escuchar esto; puri-gosaiii—Madhavendra Puri;
paricaya—presentacion; dila—dio; ksira diya—tras entregar el cuenco de
arroz dulce; pujari—el sacerdote; tarire—a él; dandavat haila—ofrecio
reverencias.

TRADUCCION

Al escuchar aquella invitacién, Madhavendra Puri salié y se
identifico. El sacerdote le entreg6 entonces el cuenco de arroz dulce y le
ofrecié reverencias, tendiéndose en el suelo ante él.

SIGNIFICADO

No es de esperar que los brahmanas ofrezcan reverencias a nadie tendidos
en el suelo, pues se les considera la casta mds alta. Sin embargo, los
brahmanas ofrecen dandavats cuando ven a un devoto. Este sacerdote
brahmana no pregunt6 a Madhavendra Purl si era brahmana o no, pero
cuando vio que Madhavendra Purl era un devoto tan auténtico que el



mismo Krsna robaba para él, comprendié de inmediato la posicion del
santo. Como afirma Sri Caitanya Mahaprabhu: kiba vipra, kiba nyasi, siidra
kene naya/ yei krsna-tattva-vetta, sei ‘guru’ haya (Cc. Madhya 8.128). Si el
sacerdote brahmana hubiera sido un brahmana corriente, Gopinatha no
habria hablado con él en suefios. Puesto que la Deidad habia hablado en
suenos tanto a Madhavendra Puri como al sacerdote brahmana,
practicamente hablando los dos estaban al mismo nivel. Sin embargo, como
Madhavendra Purl era un sannyasi vaisnava mayor, un paramahamsa, el
sacerdote se postré inmediatamente ante él y le ofreci6 reverencias.

VERSO 136

ksirera vrttanta tanre kahila ptjari
suni' premavista haila sri-madhava-puri

ksirera vrttanta—todos los detalles de lo ocurrido con el cuenco de arroz
dulce; tarnire—a Madhavendra Puri; kahila—explicé; piijari—el sacerdote;
suni—al escuchar; prema-avista—saturado de amor por Dios;
haila—qued6; sri-madhava-puri—Srila Madhavendra Puri.

TRADUCCION

Cuando el brahmana le explic6é con todo detalle la historia del cuenco
de arroz dulce, Sr1 Madhavendra Puri qued6 inmediatamente absorto en
amor extatico por Krsna.

VERSO 137

prema dekhi' sevaka kahe ha-iya vismita
krsna ye inhara vasa, haya yathocita

prema dekhi—al ver el estado de éxtasis de Madhavendra Puri; sevaka—el
sacerdote; kahe—dijo; ha-iya—estando; vismita—atonito; krsna—el Sefior
Krsna; ye—eso; inhara—por él; vasa—obligado; haya—eso es;
yathocita—adecuado.



TRADUCCION

Al ver los signos de amor extatico que se manifestaron en
Madhavendra Purij, el sacerdote qued6 aténito. Comprendia por qué
Krsna Se habia sentido tan obligado hacia él, y veia que lo que habia
hecho Krsna era adecuado.

SIGNIFICADO

El devoto puede tener a Krsna bajo su pleno control. Asi lo explica el
Srimad-Bhagavatam: ajita-jiti ‘py asi tais tri-lokyam (Bhag. 10.14.3). Nadie
puede conquistar a Krsna, pero el devoto, con el servicio devocional, puede
conquistarle. Como se afirma en la Brahma-samhita (5.33): vedesu
durlabham adurlabham atma-bhaktau. Para entender a Krsna, no basta con
leer las Escrituras védicas. Aunque las Escrituras védicas estdn concebidas
para entender a Krsna, nadie puede entender a Krsna sin sentir amor por
El. Por lo tanto, ademas de leer las Escrituras védicas (svadhyaya), es
necesario ocuparse en la adoracion devocional de la Deidad
(arcana-viddhi). Ambas cosas, juntas, realzardn la comprension
trascendental del devoto acerca del servicio devocional. Sravanadi
suddha-citte karaye udaya (Cc. Madhya 22.107). El amor por Dios se halla
latente en el corazén de todos, y es suficiente con seguir el proceso
establecido de servicio devocional para que ese amor despierte. Sin
embargo, los necios mundanos que simplemente leen acerca de Krsna,
creen erréneamente que El es inmoral, o que es un criminal.

VERSO 135

eta bali' namaskari' karila gamana
avese karila puri se ksira bhaksana

/

eta bali'—tras decir esto; namaskari'—tras ofrecer reverencias; karila
gamana—regreso; avese—lleno de éxtasis; karila—hizo; puri—Puri Gosafii;
se—ese; ksira—arroz dulce; bhaksana—comer.

TRADUCCION



El sacerdote ofreci6 reverencias a Madhavendra Purl y regresoé al
templo. Entonces, lleno de éxtasis, Madhavendra Puri comi el arroz
dulce que Krsna le habia ofrecido.

VERSO 139

patra praksalana kari’' khanda khanda kaila
bahir-vase bandhi' sei thikari rakhila

patra—el cuenco; praksalana kari'—tras lavar; khanda khanda—romper en
pedazos; kaila—hizo; bahir-vase—en su vestimenta exterior;
bandhi—atando; sei—esos; thikari—trozos de cuenco; rakhila—guardo.

TRADUCCION

Después de esto, Madhavendra Puri lavé el cuenco y lo rompié en
pedazos. Entonces 1i6 los trozos en un pliegue de su ropa, y lo at6 para
tenerlos bien guardados.

VERSO 140

prati-dina eka-khani karena bhaksana
khaile premavesa haya——adbhuta kathana

prati-dina—cada dia; eka-khani—un trozo; karena—hace;
bhaksana—comer; khaile—por comer; prema-avesa—éxtasis; haya—hay;
adbhuta—maravillosas; kathana—narraciones.

TRADUCCION

Cada dia, Madhavendra Puri comia un trozo del cuenco de barro.
Nada méas comerlo, el éxtasis le abrumaba. Son historias muy
maravillosas.

VERSO 141



‘thakura more ksira dila loka saba suni
dine loka-bhida habe mora pratistha jani

thakura—el Senor; more—a mi; ksira—arroz dulce; dila—ha dado; loka—Ila
gente; saba—todos; Suni—después de escuchar; dine—de dia; loka—de
gente; bhida—multitud; habe—habra; mora—mia; pratistha—fama;
jani—al conocer.

TRADUCCION

Después de romper el cuenco y envolver los trozos en su ropa,
Madhavendra Purl penso: «El Sefior me ha dado un cuenco de arroz
dulce, y cuando la gente lo sepa, mafiana por la mafana, vendran
grandes multitudes».

VERSO 142

sei bhaye ratri-sese calila sri-puri
sei-khane gopinathe dandavat kari

sei bhaye—con este temor; ratri-sese—al final de la noche; calila—se fue;
sri-puri—Sr1 Madhavendra Puri; sei-khane—en ese lugar; gopinathe—al
Sefior Gopinatha; dandavat—reverencias; kari—haciendo.

TRADUCCION

Pensando asi, Sr1 Madhavendra Puri ofrecié alli mismo reverencias a
Gopinatha y se fue de Remuna antes del amanecer.

VERSO 143

cali' cali’ aila puri sri-nilacala
Jjagannatha dekhi' haila premete vihvala

cali’ cali—caminando y caminando; aila—lleg6 a; puri—Jagannatha Puri;
sri-nilacala—conocida con el nombre de Nilacala; jagannatha dekhi—al ver



al Sefior Jagannatha; haila—quedd; premete—de amor;
vihvala—sobrecogido.

TRADUCCION

Caminando sin parar, Madhavendra Puri lleg6 finalmente a
Jagannatha Puri, también conocida con el nombre de Nilacala. Alli vio al
Sefor Jagannatha y quedé sobrecogido de éxtasis amoroso.

VERSO 144

premavese uthe, pade, hase, nace, gaya
Jagannatha-darasane maha-sukha paya

prema-avese—con éxtasis de amor; uthe—a veces esta de pie; pade—a
veces cae; hase—rie; nace—danza; gaya—canta; jagannatha darasane—por
ver al Sefior Jagannatha en el templo; maha-sukha—felicidad trascendental;
paya—sintio.

TRADUCCION

Sobrecogido de éxtasis de amor por Dios, Madhavendra Puri a veces
se levantaba y a veces caia al suelo. A veces se reia, danzaba y cantaba.
De ese modo disfrut6é de bienaventuranza trascendental por ver a la
Deidad de Jagannatha.

VERSO 145

‘'madhava-puri sripada aila,——Iloke haila khyati
saba loka asi' tanire kare bahu bhakti

madhava-puri—Sri Madhavendra Puri; sripada—sannyasi; aila—ha
venido; loke—entre la gente; haila—habia; khyati—reputacion; saba
loka—toda la gente; asi—venir; tanire—a él; kare—hace; bahu—mucha;
bhakti—devocion.



TRADUCCION

Cuando Madhavendra Puri lleg6 a Jagannatha Puri, la gente ya
conocia su reputacién trascendental. Por esa raz6n, multitud de personas
se acercaban a presentarle muestras de respeto con gran devocion.

VERSO 146

pratisthara svabhava ei jagate vidita
ye na vanche, tara haya vidhata-nirmita

pratisthara—de reputacion; svabhava—la naturaleza; ei—este; jagate—en el
mundo; vidita—conocida; ye—la persona que; na vafiche—no lo desea;
tara—de él; haya—es; vidhata-nirmita—creada por la providencia.

TRADUCCION

La fama viene conforme al dictado de la providencia, aunque no se
desee. En verdad, la reputacién trascendental se conoce en el mundo
entero.

VERSO 147

pratisthara bhaye puri gela palafna
krsna-preme pratistha cale sarige gadana

pratisthara bhaye—por miedo a la fama; puri—Madhavendra Puri; gela—se
marcho; palana—huyendo; krsna-preme—con amor por Krsna;
pratistha—tama; cale—va; sarige—simultaneamente;
gadana—deslizdndose.

TRADUCCION

Temeroso de su buena fama [ pratisthal Madhavendra Puri huy6 de
Remuna. Pero la fama que se debe al amor por Dios es tan sublime que
va con el devoto, como si le siguiese.



SIGNIFICADO

La préctica totalidad de las almas condicionadas del mundo material son
envidiosas. Por lo general, tan pronto como una persona adquiere una
cierta fama, la gente envidiosa se pone en contra de ella. Eso es lo natural en
los envidiosos. Por consiguiente, cuando el devoto estd capacitado para
gozar de una buena reputaciéon en este mundo, son muchos los que le
envidian. Eso es completamente natural. Cuando una persona, por
humildad, no desea fama, la gente suele considerarle muy humilde y le
ofrecen, por ello, la fama en todas sus formas. El vaisnava en realidad no
persigue la fama ni una gran reputacion. Madhavendra Puri, el rey de los
vaisnavas, tenia una gran fama, pero queria mantenerse fuera de la vista de
la gente comtn. Queria ocultar su verdadera identidad como gran devoto
del Sefior, pero la gente, al verle sobrecogido de éxtasis de amor por Dios,
de modo natural le daba mucho mérito. De hecho, Madhavendra Puri
merecia una fama extraordinaria, debido a que era un devoto muy intimo
del Sefior. A veces, un sahajiya se hace pasar por una persona libre de
deseos de fama (pratistha), para asi ser famoso por su humildad. En
realidad, esa clase de personas nunca pueden alcanzar el nivel de los
vaisnavas famosos.

VERSO 148

yadyapi udvega haila palaite mana
thakurera candana-sadhana ha-ila bandhana

yadyapi—aunque; udvega—ansiedad; haila—habia; palaite—para irse;
mana—Ila mente; thakurera—del Senor; candana—del sandalo;
sadhana—conseguir; ha-ila—habia; bandhana—atadura.

TRADUCCION

Madhavendra Purl queria irse de Jagannatha Puri, porque la gente le
honraba considerdndole un gran devoto; esto, sin embargo, era una
amenaza para sus aspiraciones de conseguir sdndalo para la Deidad de
Gopala.



VERSO 149

Jagannathera sevaka yata, yateka mahanta
sabake kahila puri gopala-vrttanta

Jagannathera sevaka—los sirvientes del Sefior Jagannatha; yata—a todos
yateka mahanta—a todos los devotos respetables; sabake—a todos;

kahila—cont6; puri—Madhavendra Puri; gopala-vrttanta—la narracion
sobre Gopala.

/4

TRADUCCION

Sri Madhavendra Puri contd a todos los sirvientes del Sefior
Jagannatha, y a todos los grandes devotos del lugar, la historia de la

aparicién de Sri Gopala.
VERSO 150

gopala candana mage, suni’ bhakta-gana
anande candana lagi' karila yatana

gopala—el Senor Gopala en Vrndavana; candana—sandalo; mage—desea;
suni—al escuchar; bhakta-gana—todos los devotos; anande—Illenos de
placer; candana lagi'—por sandalo; karila—hicieron; yatana—esfuerzo.

TRADUCCION

Cuando los devotos de Jagannatha Purl supieron que la Deidad de
Gopala deseaba sandalo, muy complacidos, se esforzaron por
conseguirlo.

VERSO 151

raja-patra-sane yara yara paricaya
tare magi' karpira-candana karila saficaya



raja-patra—ftuncionarios del gobierno; sane—con; yara yara—todo el que;
paricaya—tenia amistad; tare magi—ypidiéndoles;
karpiira-candana—alcanfor y sdndalo; karila—hicieron; saficaya—recogida.

TRADUCCION

Los que tenian amistad con funcionarios del gobierno fueron a verles
y les pidieron alcanfor y sandalo, y ellos se los dieron.

SIGNIFICADO

Parece ser que el sandalo (malayaja-candana) y el alcanfor se empleaban
para adorar a la Deidad de Jagannatha. El alcanfor se empleaba para los
aratis, y el sdndalo, para ungir Su cuerpo. Ambos productos estaban bajo el
control del gobierno; por esa razdn, los devotos tuvieron que visitar a los
funcionarios del gobierno. Informandoles de los detalles, recibieron
permiso para sacar de Jagannatha Puri el sdndalo y el alcanfor.

VERSO 152

eka vipra, eka sevaka, candana vahite
puri-gosafiira sange dila sambala-sahite

eka vipra—un brahmana; eka sevaka—un sirviente; candana—el sdndalo;
vahite—para llevar; puri-gosafiira—Madhavendra Puri; sarige—con;
dila—dieron; sambala-sahite—con los gastos necesarios.

TRADUCCION

Un brahmanay un sirviente fueron puestos al servicio de
Madhavendra Purl para llevar el sdndalo. También recibi6 lo necesario
para los gastos del viaje.

VERSO 153

ghati-dani chadaite raja-patra dvare
raja-lekha kari' dila puri-gosafira kare



ghati-dani—de los recaudadores de peaje; chadaite—para salir libre;
raja-patra—papeles con la autorizacion del gobierno; dvare—en las puertas;
raja-lekha—permiso del gobierno; kari—mostrar; dila—entregados;
puri-gosanira—de Puri Gosani, Madhavendra Puri; kare—en la mano.

TRADUCCION

Para poder pasar las aduanas de recaudacion a lo largo del camino,
Madhavendra Puri recibi6 de los funcionarios del gobierno los
salvoconductos necesarios. Todos los papeles le fueron entregados en
mano.

VERSO 154

calila madhava-puri candana lana
kata-dine remunate uttarila giya

calila—camind; madhava-puri—Madhavendra Puri; candana
lana—llevando el sdndalo; kata-dine—pasados unos dias; remunate—al
mismo templo de Remuna; uttarila—llego6; giya—yendo.

TRADUCCION

De ese modo, Madhavendra Puri partié hacia Vrndavana con el
cargamento de sandalo. Al cabo de unos dias llegd de nuevo al templo
de Gopinatha de Remuna.

VERSO 155

gopinatha-carane kaila bahu namaskara
premavese nrtya-gita karila apara

gopinatha-carane—a los pies de loto del Sefior Gopinatha; kaila—hizo;
bahu—muchas; namaskara—reverencias; prema-avese—con el éxtasis de



amor; nrtya-gita—danzar y cantar; karila—hizo; apara—ilimitadamente.

TRADUCCION

Al llegar al templo de Gopinatha, Madhavendra Purl ofrecié
reverencias una y otra vez a los pies de loto del Sefior. Con el éxtasis de
amor, cantaba y bailaba sin cesar.

VERSO 156

puri dekhi' sevaka saba sammana karila
ksira-prasada diya tanre bhiksa karaila

puri dekhi'—al ver a Madhavendra Puri; sevaka—el sacerdote o sirviente;
saba sammana—todo respeto; karila—ofreci; ksira-prasada—arroz dulce
prasadam; diya—ofreciendo; tarire—a €él; bhiksa karaila—hizo comer.

TRADUCCION

Al ver de nuevo a Madhavendra Puri, el sacerdote de Gopinatha le
presentd sus respetos y, ofreciéndole el arroz dulce prasadam, le dio de
comer.

VERSO 157

sei ratre devalaye karila sayana
sesa-ratri haile puri dekhila svapana

sel ratre—esa noche; deva-alaye—en el templo; karila—hizo;
sayana—dormir; sesa-ratri—al final de la noche; haile—cuando era;
puri—Madhavendra Puri; dekhila—vio; svapana—un suefo.

TRADUCCION

Esa noche, Madhavendra Purl descansé en el templo, pero hacia el
final de la noche, tuvo otro sueiio.



VERSO 158

gopala asiya kahe, suna he madhava
karpiira-candana ami pailama saba

gopala—la Deidad de Gopala; asiya—viniendo; kahe—dice; Suna—escucha;
he—joh!; madhava—Madhavendra Puri; karpiira-candana—el alcanfor y el
sandalo; ami—Yo; pailama—he recibido; saba—todo.

TRADUCCION
Madhavendra Purl soii6é que Gopala venia ante él y le decia: «jOh,
Madhavendra Puri!, ya he recibido el sandalo y el alcanfor.
VERSO 159

karpiira-sahita ghasi' e-saba candana
gopinathera arige nitya karaha lepana

karpiira-sahita—con el alcanfor; ghasi—moler; e-saba—todo ese;
candana—sandalo; gopinathera—de Sr1 Gopinatha; arige—en el cuerpo;
nitya—diariamente; karaha—haz; lepana—ungir.

TRADUCCION

«Lo dnico que tienes que hacer es moler juntos el sdndalo y el alcanfor
y aplicarlos diariamente al cuerpo de Gopinatha hasta que se terminen.

VERSO 160

gopinatha amara se eka-i ariga haya
inhake candana dile habe mora tapa-ksaya

gopinatha—el Sefor Gopinatha; amara—Mio; se—ese; eka-I—uno;
ariga—cuerpo; haya—es; inhake—a El; candana dile—al ofrecer ese



candana; habe—habra; mora—Mia; tapa-ksaya—disminucion de
temperatura.

TRADUCCION

«No hay diferencia entre el cuerpo de Gopinatha y el Mio. Son uno
solo. Por lo tanto, si unges el cuerpo de Gopinatha con la pasta de
sandalo, de forma natural también habras ungido el Mio. De ese modo,
la temperatura de Mi cuerpo bajara.

SIGNIFICADO

Gopala estaba en Vrndavana, muy lejos de Remuna. En aquellos dias, habia
que cruzar provincias gobernadas por musulmanes, que a veces ponian
trabas a los viajeros. Considerando el problema de Su devoto, el Sefior
Gopala, el méas grande bienqueriente de Sus devotos, ordend a
Madhavendra Purl que aplicase la pasta de sandalo al cuerpo de
Gopinatha, que no era diferente del cuerpo de Gopala. De ese modo, el
Sefior evit6 a Madhavendra Puri muchos problemas e inconvenientes.

VERSO 161

dvidha na bhaviha, na kariha kichu mane
visvasa kari' candana deha amara vacane

dvidha na bhaviha—no dudes; na kariha—no hagas; kichu—nada;
mane—en la mente; visvasa kari'—creyendo en Mi; candana—séandalo;
deha—ofrece; amara vacane—siguiendo Mi orden.

TRADUCCION

«No debes dudar en actuar conforme a Mi orden. Creyendo en Mj,
haz simplemente lo que es necesario.»

VERSO 162
eta bali' gopala gela, gosani jagila



gopinathera sevaka-gane dakiya anila

eta bali—tras decir esto; gopala—la Deidad de Gopala; gela—desaparecio;
gosani jagila—Madhavendra Purl despert6; gopinathera—del Sefior
Gopinatha; sevaka-gane—a los servidores; dakiya—llamando; anila—los
hizo venir.

TRADUCCION

Después de darle esas instrucciones, Gopala desaparecio, y
Madhavendra Puri despert6. Inmediatamente llamé a todos los
sirvientes de Gopinatha, que se presentaron ante él.

VERSO 163

prabhura ajfa haila, el karptira-candana
gopinathera arige nitya karaha lepana

prabhura ajiia haila—ha habido una orden del Sefior; ei—este;
karpiira—alcanfor; candana—y sandalo; gopinathera arige—en el cuerpo de
Gopinatha; nitya—diariamente; karaha—haced; lepana—ungir.

TRADUCCION

Madhavendra Purl dijo: «Aplicad al cuerpo de Gopinatha el alcanfor y
el sindalo que he traido para Gopala de Vrndavana. Hacedlo
regularmente, cada dia.

VERSO 164

inhake candana dile, gopala ha-ibe sitala
svatantra isvara tarnira ajia se prabal

inhake—a Gopinatha; candana dile—cuando se dé sandalo; gopala—el
Sefior Gopala de Vrndavana; ha-ibe—Se sentira; sitala—fresco; svatantra
is§vara—la muy independiente Suprema Personalidad de Dios; tarira—Su;



ajia—orden; se—esa; prabala—poderosa.

TRADUCCION

«Si aplicdis la pasta de sandalo al cuerpo de Gopinatha, Gopala Se
refrescard. Al fin y al cabo, la Suprema Personalidad de Dios es
completamente independiente; Su orden es todopoderosa.»

VERSO 165

grisma-kale gopinatha paribe candana
suni' anandita haila sevakera mana

grisma-kale—en el verano; gopinatha—el Sefior Gopinatha;
paribe—pondra; candana—pasta de sandalo; suni—al escuchar;
anandita—complacidas; haila—se sintieron; sevakera—de los sirvientes;
mana—Tlas mentes.

TRADUCCION

Los sirvientes de Gopinatha se sintieron muy complacidos de saber
que toda aquella pasta de sandalo se utilizaria para ungir el cuerpo de
Gopinatha ese verano.

VERSO 166

puri kahe, el dui ghasibe candana
ara jana-dui deha, diba ye vetana

puri kahe—Madhavendra Puri dijo; ef dui—estos dos asistentes;
ghasibe—moleran; candana—el sandalo; ara—otros; jana-dui—dos
hombres; deha—emplead; diba—yo pagaré; ye—ese; vetana—salario.

TRADUCCION

Madhavendra Puri dijo: «Mis dos asistentes se encargaran cada dia de



moler el sdndalo; vosotros debéis buscar otras dos personas que les
ayuden. Yo pagaré su salario».

VERSO 167

el mata candana deya pratyaha ghasiya
paraya sevaka saba ananda kariya

el mata—de ese modo; candana—sandalo; deya—da;
pratyaha—diariamente; ghasiya—moliendo; paraya—hizo que se pusiera;
sevaka—sirvientes; saba—todo ello; ananda—placer; kariya—sentir.

TRADUCCION

De ese modo, Gopinathaji tenia una provision diaria de sdndalo
molido. Los sirvientes de Gopinatha estaban muy complacidos de ello.

VERSO 168

pratyaha candana paraya, yavat haila anta
tathaya rahila puri tavat paryanta

pratyaha—diariamente; candana—sandalo; paraya—unge sobre el cuerpo;
yavat—hasta que; haila—hubo; anta—un final; tathaya—alli; rahila—se
qued¢; puri—Madhavendra Puri; tavat—ese momento; paryanta—hasta
que.

TRADUCCION

De esa forma, el cuerpo de Gopinatha fue ungido con pasta de
sandalo hasta que se hubo consumido todo. Madhavendra Puri
permanecié alli hasta ese dia.

VERSO 169

grisma-kala-ante punah nilacale gela
nilacale caturmasya anande rahila



grisma-kala—de la estacion del verano; ante—al final; punah—de nuevo;
nilacale—a Jagannatha Puri; gela—fue; nilacale—en Jagannatha Puri;
caturmasya—los cuatro meses en que se cumplen votos; anande—con gran
placer; rahila—permanecio.

TRADUCCION

Al final del verano, Madhavendra Puri regres6 a Jagannatha Puri,
donde estuvo muy complacido de quedarse todo el periodo de
caturmasya.

SIGNIFICADO

El periodo de caturmasya comienza en el mes de asadha (junio-julio), a
partir del dia de ekadas7llamado Sayana-ekadasi en la quincena de cuarto
creciente, y termina en el mes de kartika (octubre-noviembre), en el dia de
ekadasi llamado Utthana-ekadasi, en la quincena de cuarto creciente. Ese
periodo de cuatro meses se denomina caturmasya. Algunos vaisnavas lo
comienzan el dia de Luna llena de asadhay lo terminan el dia de Luna llena
de kartika. También asi es un periodo de cuatro meses. El periodo de
caturmasya se mide en meses lunares, pero también hay quien lo sigue en
funcion de los meses solares, desde sSravana a kartika. Tanto si es lunar
como si es solar, el periodo de caturmasya se sigue en la estacion de las
lluvias. Todos los sectores de la sociedad, no importa si son grhasthas o
sannyasis, deben observar caturmasya. Su observancia es obligatoria para
todos los asramas. El verdadero propdsito que hay tras ese voto de cuatro
meses es reducir al minimo la cantidad de complacencia sensorial. No es
muy dificil. En el mes de sravana, no hay que comer espinacas. En el mes de
bhadra, no hay que comer yogur, y en el mes de asvina, no hay que beber
leche. Durante el mes de kartika no hay que comer pescado ni ningtn otro
alimento no vegetariano. Dieta no vegetariana significa pescado y carne.
Del mismo modo, el masiira dal y el urad dal también se consideran no
vegetarianos. Esos dos tipos de dal contienen una gran cantidad de
proteinas, y los alimentos ricos en proteinas se consideran no vegetarianos.
En suma, durante el periodo de caturmasya hay que practicar el abandono
de todo alimento destinado al disfrute de los sentidos.



VERSO 170

sri-mukhe madhava-purira amrta-carita
bhakta-gane sunana prabhu kare asvadita

sri-mukhe—de labios de Sri Caitanya Mahaprabhu; madhava-purira—de
Madhavendra Puri; amrta-carita—nectareas caracteristicas; bhakta-gane—a
los devotos; sunania—haciendo escuchar; prabhu—el Sefior; kare—hace;
asvadita—saboreo.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu alabé personalmente las nectareas
caracteristicas de Madhavendra Puri y, mientras narraba todo esto a los
devotos, El mismo lo saboreaba.

VERSO 171

prabhu kahe——nityananda, karaha vicara
puri-sama bhagyavan jagate nahi ara

prabhu kahe—el Sefior dijo; nityananda—Nityananda Prabhu; karaha
vicara—soOlo piensa; puri-sama—como Madhavendra Puri;
bhagyavan—afortunado; jagate—en el mundo; nahi—no hay; ara—nadie
mas.

TRADUCCION

El Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu pidi6 a Nityananda Prabhu que
estimase si habia en el mundo alguien tan afortunado como
Madhavendra Puri.

VERSO 172

dugdha-dana-chale krsna yanre dekha dila
tina-bare svapne asi' yanre ajia kaila



dugdha-dana-chale—con el pretexto de dar leche; krsna—el Sefior Krsna;
yanre—a quien; dekha dila—hizo Su aparicion; tina-bare—tres veces;
svapne—en sueflos; asi—venir; yanre—a quien; ajid—orden; kaila—dio.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu dijo: «Madhavendra Puri era tan
afortunado que Krspa mismo Se present6 ante él con el pretexto de
llevarle leche. Por tres veces, el Seiior dio 6rdenes a Madhavendra Puri
en suenos.

VERSO 173

yanra preme vasa hana prakata ha-ila
seva angikara kari' jagata tarila

yanra—de quien; preme—por amor por Dios; vasa—endeudado; hafid—ser;
prakata—manifiesto; ha-ila—Se volvid; seva—servicio;
angikara—aceptacion; kari—haciendo; jagata—el mundo entero;
tarila—Tlibero.

TRADUCCION

«Sintiéndose endeudado con Madhavendra Puri debido a sus tratos
amorosos, el Sefior Krsna mismo aparecié en la forma de la Deidad de
Gopala y, aceptando su servicio, liberé al mundo entero.

VERSO 174

yanra lagi' gopinatha ksira kaila curi
ataeva nama haila 'ksira-cora' kari

yanra—de quien; lagi—por causa de; gopinatha—el Sefior Gopinatha;
ksira—arroz dulce; kaila—hizo; curi—robar; ataeva—por lo tanto; nama—el
nombre; haila—se volvio; ksira-cora—el ladréon de arroz dulce;



kari—haciendo.

TRADUCCION

«Por Madhavendra Puri, el Sefior Gopinatha rob¢ el cuenco de arroz
dulce. Asi Se hizo famoso con el nombre de Ksira-cora [el ladrén que
robd el arroz dulce].

VERSO 175

karpiira-candana yarra ange cadaila
anande puri-gosanira prema uthalila

karpiira-candana—alcanfor y sdndalo; yarnra arige—en cuyo cuerpo;
cadaila—puso; anande—con gran placer; puri-gosanira—de Madhavendra
Puri; prema—amor por Dios; uthalila—fluyo.

TRADUCCION

«Madhavendra Purl ungié la pasta de sandalo en el cuerpo de
Gopinatha, y de ese modo vivia saturado de amor por Dios.

VERSO 176

mleccha-dese karpiira-candana anite jafijala

. _ e . -

mleccha-dese—por los paises en que gobernaban los musulmanes;
karpiira-candana—alcanfor y sdndalo; anite—traer; jafijala—inconveniente;
puri—Madhavendra Puri; duhkha—desdicha; pabe—obtendra; iha—esto;
Jjaniya—conocer; gopala—Gopala.

TRADUCCION

«En las provincias de la India sometidas al gobierno musulman, viajar
con sandalo y alcanfor era muy problematico. Debido a ello,



Madhavendra Purl podria haberse visto en dificultades. La Deidad de
Gopala lo sabia.

VERSO 177

maha-daya-maya prabhu——»bhakata-vatsala
candana pari' bhakta-srama karila saphala

maha—muy; daya-maya—misericordioso; prabhu—el Sefior;
bhakata-vatsala—muy apegado a Sus devotos; candana pari'—poner el
sandalo; bhakta-srama—Ilas dificultades del devoto; karila—hizo;
saphala—un éxito.

TRADUCCION

«El Sefior es muy misericordioso con Sus devotos y estd muy apegado
a ellos. Por eso, Madhavendra Puri vio su labor coronada de éxito al
cubrir a Gopinatha con pasta de sandalo.»

VERSO 178

purira prema-parakastha karaha vicara
alaukika prema citte lage camatkara

purira—de Madhavendra Puri; prema-para-kastha—el nivel del intenso
amor por Dios; karaha—solamente haz; vicara—juicio;
alaukika—extraardinario; prema—amor por Dios; citte—en la mente;
lage—golpea; camatkara—asombro.

TRADUCCION

Caitanya Mahaprabhu expuso al juicio de Nityananda Prabhu el
intenso nivel del amor de Madhavendra Puri. «Todas sus actividades
amorosas son extraordinarias —dijo Caitanya Mahaprabhu—. En
verdad, al escuchar acerca de sus actividades, quedamos maravillados.»



SIGNIFICADO

La entidad viviente ha alcanzado el éxito supremo en la vida cuando siente
separacion espiritual de Krsna (krsna-viraha). Cuando no siente interés por
las cosas materiales, simplemente estd experimentando la otra cara de la
atraccion por las cosas materiales. Sin embargo, sentir separaciéon de Krsna
y ocuparse en el servicio del Sefior para cumplir Su misién, constituyen el
mejor ejemplo de amor por Krsna. Sri Caitanya Mahaprabhu quiso sefalar
ese intenso amor por Krsna que mostraba Madhavendra Puri. Todos los
devotos de Caitanya Mahaprabhu siguieron més tarde los pasos de
Madhavendra Puri, sirviendo al Sefior libres de consideraciones personales.

VERSO 179

parama virakta, mauni, sarvatra udasina
gramya-varta-bhaye dvitiya-saniga-hina

parama virakta—completamente renunciado o desapegado;
mauni—silencioso; sarvatra—en todas partes; udasina—sin interés;
gramya-varta—de temas mundanos; bhaye—por miedo; dvitiya—segundo;
sariga—acompafante; hina—sin.

TRADUCCION

Caitanya Mahaprabhu continué: «Sri Madhavendra Puri solia vivir
solo. Era plenamente renunciado y siempre muy silencioso. No tenia
interés en nada material, y, por miedo a hablar de cosas mundanas, vivi6
siempre sin compaiiia alguna.

VERSO 180

hena-jana gopalera ajiamrta pana
sahasra krosa asi' bule candana magina

hena-jana—esa personalidad; gopalera—de la Deidad de Gopala;
ajia-amrta—Ila nectarea orden; pana—al recibir; sahasra—mil; krosa—la



distancia de dos kilémetros; asi'—venir; bule—camina; candana—sandalo;
magina—pedir.

TRADUCCION

«Tras recibir las trascendentales 6rdenes de Gopala, esa gran
personalidad viaj6é miles de kilémetros sélo para conseguir una donacién
de madera de sandalo.

VERSO 181

bhoke rahe, tabu anna magiia na khaya
hena-jana candana-bhara vahi'lafa yaya

bhoke—hambriento; rahe—permanece; tabu—aun asi; anna—comida;
magina—pedir; na—no; khaya—come; hena-jana—esa persona;
candana-bhara—la carga de sandalo; vahi—Illevando; lafia—tomando;
yaya—va.

TRADUCCION

«Aunque tuviera hambre, Madhavendra Purl no pedia para comer.
Esa renunciada persona llev6 una carga de sindalo para complacer a Sri
Gopala.

VERSO 182

‘maneka candana, tola-viseka karpiira
gopale paraiba'——ei ananda pracura

maneka candana—un mana de sandalo; tol&—una medida de peso;
viseka—veinte; karpiira—alcanfor; gopale—en Gopala; paraiba—yo ungiré;
ei—este; ananda—placer; pracura—suficiente.

TRADUCCION



«Sin preocuparse de su propia comodidad, Madhavendra Puri llevé
un mana de sandalo [cerca de treinta y siete kilos] y veinte folas de
alcanfor [unos doscientos gramos] para ungir con ellos el cuerpo de
Gopala. Ese placer trascendental era mas que suficiente para él.

VERSO 183

utkalera dani rakhe candana dekhina
tahan edaila raja-patra dekhana

utkalera—de Orissa; dani—funcionario de aduanas; rakhe—requisa;
candana—sandalo; dekhina—ver; tahan—alli; edaila—sorteo;
raja-patra—salvoconducto del gobierno; dekhafia—por mostrar.

TRADUCCION

«Como habia restricciones contra la exportacién de sandalo, el
funcionario de aduanas de la provincia de Orissa requisé toda la
mercancia, pero Madhavendra Puri le mostré los salvoconductos del
gobierno y pudo asi sortear esa dificultad.

VERSO 184

mleccha-desa diira patha, jagati apara
ke-mate candana niba nahi e vicara

mleccha-desa—los paises de gobierno musulmén; diira patha—largo viaje;
Jagati—centinelas; apara—ilimitados; ke-mate—c6émo; candana—el
sandalo; niba—voy a llevar; nahi—no habia; e—esta;
vicara—consideracion.

TRADUCCION

«En su largo viaje a Vrndavana, Madhavendra Purl pasé por las
provincias de gobierno musulman, plagadas de puestos de vigilancia, sin
sentir la menor angustia.



VERSO 185

sanige eka vata nahi ghati-dana dite
tathapi utsaha bada candana lafa yaite

sarige—con €l; eka—uno; vata—céntimo; nahi—no habia;
ghati-dana—como peaje de aduanas; dite—para dar; tathapi—aun asi;
utsaha—entusiasmo; bada—mucho; candana—sandalo; lana—Illevando;
yaite—de ir.

TRADUCCION

«Aunque no llevaba ni un céntimo, Madhavendra Puri pasaba por las
aduanas de peaje sin ningtin temor. Su tnico disfrute era llevar a
Vrndavana la carga de sandalo para Gopala.

VERSO 186

pragadha-premera ei svabhava-acara
nija-duhkha-vighnadira na kare vicara

pragadha—intenso; premera—de amor por Dios; ei—ese;
svabhava—natural; acara—comportamiento; nija—personal;
duhkha—dificultades; vighna—obstaculos; adira—y demés; na—no;
kare—hace; vicara—consideracion.

TRADUCCION

«Ese es el resultado natural del intenso amor por Dios. El devoto no
tiene en cuenta los obstaculos ni las dificultades personales que tenga
que soportar. Quiere servir a la Suprema Personalidad de Dios en toda
circunstancia.

SIGNIFICADO

Quienes han adquirido un intenso amor por Krsna, es natural que no se



preocupen de los obstdculos y dificultades personales que tengan que
soportar. Esos devotos simplemente estdn determinados a cumplir la orden
de la Suprema Personalidad de Dios o de Su representante, el maestro
espiritual. En toda circunstancia, e incluso en medio de los mayores
peligros, siguen adelante con gran determinacioén y sin desviarse. Asi se
demuestra de modo concluyente el intenso amor del servidor. Como se
afirma en el Srimad-Bhagavatam (10.14.8): tat te nukampam
susamiksamanah: Quienes tienen un sincero deseo de liberarse de las
garras de la existencia material, habiendo adquirido un intenso amor por
Krsna, son candidatos dignos de ir de regreso al hogar, de vuelta a Dios.
Quien ama intensamente a Krsna no se preocupa de ningun tipo de
incomodidades materiales, escasez, obstaculos o desdicha. Se explica que la
desdicha o los sufrimientos aparentes que podamos ver en un vaisnava
perfecto, él no los ve en absoluto como sufrimientos, sino como
bienaventuranza trascendental. En el Siksastaka(8), Sri Caitanya
Mahaprabhu nos instruye ademas: aslisya va pada-ratam pinastu mam.
Quien ama intensamente a Krsna nunca se aparta de su servicio, por
muchos obstaculos y dificultades que se le presenten.

VERSO 187

el tara gadha prema loke dekhaite
gopala tanre ajia dila candana anite

ei—ese; tara—de Madhavendra Puri; gadha—intenso; prema—amor por
Dios; loke—a la gente; dekhaite—para mostrar; gopala—el Sefior Gopala;
tanire—a él; ajid—orden; dila—dio; candana—sandalo; anite—traer.

TRADUCCION

«5r1 Gopala quiso mostrar lo intensamente que Madhavendra Puri
amaba a Krsna; por eso le pidi6é que fuese a Nilacala a buscar sandalo y
alcanfor.

VERSO 188

bahu parisrame candana remuna anila



ananda badila mane, duhkha na ganila

bahu—mucho; pariSrame—con trabajo; candana—sandalo; remuna—a
Remuna (la aldea de Gopinatha); anila—llev6; ananda—placer;
badila—aumentd; mane—en la mente; duhkha—dificultades; na—no;
ganila—tenia en cuenta.

TRADUCCION

«Con grandes dificultades, y tras mucho trabajo, Madhavendra Purl
llevé la carga de sdndalo a Remuna. A pesar de todo, estaba muy
complacido; no tenia en cuenta las dificultades.

VERSO 189

pariksa karite gopala kaila ajia dana
pariksa kariya sese haila dayavan

pariksa—prueba; karite—para hacer; gopala—el Sefior Gopala; kaila—hizo;
ajiia—la orden; dana—dar; pariksa—la prueba; kariya—hacer; sese—al
tinal; haila—fue; daya-van—misericordioso.

TRADUCCION

«Para probar el intenso amor de Madhavendra Puri, Gopala, la
Suprema Personalidad de Dios, le orden6 que trajese sandalo de
Nilacala; cuando Madhavendra Puri pasé esa prueba, el Sefior fue muy
misericordioso con él.

VERSO 190

ei bhakti, bhakta-priya-krsna-vyavahara
bujhiteo ama-sabara nahi adhikara

el bhakti—ese tipo de devocion; bhakta—del devoto; priya—y el mas
amado objeto; krsna—el Sefor Krsna; vyavahara—el comportamiento;



bujhiteo—entender; ama-sabara—de todos nosotros; nahi—no hay;
adhikara—la capacidad.

TRADUCCION

«Ese comportamiento, manifestado en el servicio de amor entre el
devoto y el objeto del amor del devoto, Sri Krsna, es trascendental. Los
hombres comunes no lo pueden comprender. Ni siquiera tienen la
capacidad de entenderlo.»

VERSO 191

eta bali' pade prabhu tarira krta sloka
yel Sloka-candre jagat karyache aloka

eta bali—tras decir esto; pade—lee; prabhu—el Sefor Caitanya
Mahaprabhu; tarira—por Madhavendra Puri; krta—compuesto;
sloka—verso; yer—ese; §loka-candre—por el verso como la Luna;
Jagat—por todo el mundo; karyache—producida; aloka—luz.

TRADUCCION

Tras decir esto, el Sefior Caitanya Mahaprabhu ley6 el famoso verso
de Madhavendra Puri. Ese verso es como la Luna misma. Ha propagado
su luz por todo el mundo.

VERSO 192

ghasite ghasite yaiche malayaja-sara
gandha bade, taiche ei slokera vicara

ghasite ghasite—frotando y frotando; yaiche—tal y como;
malaya-ja-sara—el sandalo; gandha—Ila fragrancia; bade—aumenta;
taiche—del mismo modo; ei—este; slokera—del verso; vicara—la
importancia.



TRADUCCION

La fragrancia aroma del saindalo de Malaya aumenta cuanto maés se
frota. Del mismo modo, cuanto maés se piensa en este verso, mas se
comprende su importancia.

VERSO 193

ratna-gana-madhye yaiche kaustubha-mani
rasa-kavya-madhye taiche ei sloka gani

ratna-gana—las piedras preciosas; madhye—entre; yaiche—tal y como;
kaustubha-mani—]la joya kaustubha-mani; rasa-kavya—poesia que trata de
las melosidades del servicio devocional; madhye—entre; taiche—del mismo
modo; ei—este; sloka—verso; gani—Yo considero.

TRADUCCION

De entre las piedras preciosas, la kaustubha-mani se considera la méas
preciosa, y de entre toda la poesia que trata de las melosidades del
servicio devocional, este verso se considera el mas dulce.

VERSO 194

ei Sloka kahiyachena radha-thakurani
tanra krpaya sphuriyache madhavendra-vani

ei—este; sloka—verso; kahiyachena—ha hablado;
radha-thakurani—Srimati Radharani; tarira—de Ella; krpaya—por la
misericordia; sphuriyache—ha manifestado; madhavendra—de
Madhavendra Puri; vani—las palabras.

TRADUCCION

En realidad, este verso fue hablado por Srimati Radharani en persona,
y s6lo por Su misericordia se manifest6 en las palabras de Madhavendra



Puri.

VERSO 195

kiba gauracandra iha kare asvadana
iha asvadite ara nahi cautha-jana

kiba—cuan excelente; gauracandra—el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu;
1ha—este; kare—hace; asvadana—saborear; iha—este verso;
asvadite—saborear; ara—otra; nahi—no hay; cautha-jana—una cuarta
persona.

TRADUCCION

Sélo Sri Caitanya Mahaprabhu ha saboreado la poesia de este verso.
No hay una cuarta persona capaz de comprenderlo.

SIGNIFICADO
Esto indica que sélo Srimati Radharani, Madhavendra Puri y Sri Caitanya

Mahaprabhu son capaces de entender el significado de ese verso.

VERSO 196

sesa-kale ei sloka pathite pathite
siddhi-prapti haila purira slokera sahite

sesa-kale—al final; ei sloka—este verso; pathite pathite—por recitar
repetidamente; siddhi-prapti—logro de la perfeccién; haila—hubo;
purira—de Madhavendra Puri; slokera—este verso; sahite—con.

TRADUCCION

Madhavendra Purl recit6 este verso una y otra vez al final de su
existencia material. Asi, recitando el verso, alcanzo el objetivo supremo
de la vida.



VERSO 197

ayi dina-dayardra natha he
mathura-natha kadavalokyase
hrdayam tvad-aloka-kataram
dayita bhramyati kim karomy aham

ayi—joh, Mi Sefior!,; dina—con los pobres; daya-ardra—misericordioso;,
natha—Senor!; he—joh!; mathura-natha—el amo de Mathura;
kada—cuéndo; avalokyase—Te veré; hrdayam—MIi corazon; tvat—de Ti;
aloka—sin ver; kataram—muy afligido; dayita—joh, el mas querido!;
bhramyati—queda abrumado; kim—qué; karomi—voy a hacer; aham—Yo.

TRADUCCION

«jOh, Mi Senor!, jOh, amo mas misericordioso!, ;Oh, amo de Mathura!
¢Cuando volveré a verte? Debido a que no Te veo, Mi agitado corazén
estd inquieto. jOh, el mas querido!, ;qué voy a hacer ahora?»

SIGNIFICADO

Los devotos libres de contaminacién que se basan estrictamente en la
filosofia vedanta se dividen en cuatro sampradayas o agrupaciones
trascendentales. De esas cuatro sampradayas, Madhavendra Purt sigui6 la
Sr1 Madhvacarya-sampradaya, y recibié la orden de sannyasa conforme al
parampara, la sucesion discipular. Desde Madhvacarya hasta el acarya
Laksmipati, que fue el maestro espiritual de Madhavendra Puri, no existié
la comprension del servicio devocional con amor conyugal. Fue Sri
Madhavendra Puri quien introdujo por vez primera el concepto de amor
conyugal en la Madhvacarya-sampradaya; durante Su viaje por el sur de la
India, Sri Caitanya Mahaprabhu revel6 esa conclusion de Ia
Madhvacarya-sampradaya cuando Se entrevist6 con los tattvavadis, que
supuestamente pertenecian a la Madhvacarya-sampradaya.

Cuando Sri Krsna Se fue de Vrndavana para aceptar el reino de Mathura,
Srimati Radharani, sintiendo el éxtasis de la separacion, expresé el amor
por Krsna en separacion. Por lo tanto, el servicio devocional con



sentimientos de separacion es el aspecto central de este verso. Para la
Gaudiya-Madhva-sampradaya, la adoracién con sentimientos de
separacion es el nivel mdas elevado de servicio devocional. Conforme a esa
comprension, el devoto se ve a si mismo como un desdichado que ha sido
abandonado por el Sefior. Por ello se dirige al Sefior con las palabras
dina-dayardra natha, como hizo Madhavendra Puri. Ese sentimiento de
éxtasis es la forma suprema de servicio devocional. Srimati Radharani
sufria mucho porque Krsna Se habia marchado a Mathura, y Se expresaba
de la siguiente manera: «Mi querido Sefior!, ahora que Me veo separada de
Ti, Mi mente estd muy agitada. Dime, ;qué puedo hacer ahora? Yo soy muy
desdichada, y Ta muy misericordioso. Por favor, ten compasion de Mi y
hazme saber cuando podré verte». Sri Caitanya Mahaprabhu siempre
estaba expresando las emociones extaticas que Srimati Radharani mostré a
Uddhava en Vrndavana. En este verso, Madhavendra Purl expresa esos
mismos sentimientos, conforme a su propia experiencia de ellos. Por
consiguiente, los vaisnavas de la Gaudiya-Madhva-sampradaya dicen que
los sentimientos extaticos que Sri Caitanya Mahaprabhu experimenté en Su
encarnacién venian de Sri Madhavendra Puri a través de I§vara Purl. Todos
los devotos que siguen la linea de la Gaudiya-Madhva-sampradaya aceptan
estos principios del servicio devocional.

VERSO 198

ei sloka padite prabhu ha-ila miircchite
premete vivasa hafia padila bhiimite

el Sloka—este verso; padite—al recitar; prabhu—el Sefior Sr1 Caitanya
Mahaprabhu; ha-ila—quedd; miircchite—inconsciente; premete—con amor
extatico; vivasa—sin control; hana—quedando; padila—cay¢6; bhiimite—al
suelo.

TRADUCCION

Nada mas recitar este verso, Sr1 Caitanya Mahaprabhu cay¢ al suelo
inconsciente. Estaba abrumado y no tenia control sobre Si mismo.



VERSO 199

aste-vyaste kole kari' nila nityananda
krandana kariya tabe uthe gauracandra

aste-vyaste—con gran rapidez; kole—en el regazo; kari—hacer;
nila—tomo; nityananda—el Sefior Nityananda Prabhu;
krandana—Tllorando; kariya—hacer; tabe—en ese momento; uthe—Se
levant6; gauracandra—el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu.

TRADUCCION

Cuando el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu cay6 al suelo lleno de
amor extatico, el Sefior Nityananda Le sent6 rapidamente en Su regazo.
Llorando, Caitanya Mahaprabhu volvi6 a levantarse.

VERSO 200

premonmada haila, uthi'iti-uti dhaya
hurnikara karaye, hase, kande, nace, gaya

prema-unmada—Ila locura del amor; haila—habia; uthi—levantandose;
iti-uti dhaya—corre de un lugar a otro; hurikara—resonar; karaye—hace;
hase—rie; kande—llora; nace—danza; gaya—y canta.

TRADUCCION

Manifestando emociones extaticas, el Sefior Se puso a correr de un
lado a otro, emitiendo sonidos resonantes. A veces reia y a veces lloraba;
a veces danzaba y cantaba.

VERSO 201

ayi dina/, ‘ayi dina'bale bara-bara
kanthe na nihsare vani, netre asru-dhara



ayi dina—;joh, mi Sefior, amo y sefior de los desdichados!; ayi dina—joh, mi
Sefior, amo y sefior de los desdichados!; bale—dice;
bara-bara—repetidamente; kanthe—en la garganta; na—no; nihsare—sale;
vani—la voz; netre—en los ojos; asru-dhara—torrentes de lagrimas.

TRADUCCION

Caitanya Mahaprabhu no podia recitar el verso entero. Simplemente
decia: «Ayi dina, ayi dina», una y otra vez. No podia hablar, y en Sus
ojos habia abundantes lagrimas.

VERSO 202

kampa, sveda, pulakasru, stambha vaivarnya
nirveda, visada, jadya, garva, harsa, dainya

kampa—temblor; sveda—transpiracion; pulaka-asru—jabilo y lagrimas;
stambha—conmocion; vaivarnya—pérdida del color; nirveda—desdnimo;
visada—tristeza; jadya—pérdida de memoria; garva—orgullo;
harsa—alegria; dainya—humildad.

TRADUCCION

En el cuerpo de Sri Caitanya Mahaprabhu podian verse los signos de
temblor, transpiracion, lagrimas de jabilo, conmocién, palidez del brillo
corporal, desanimo, tristeza, pérdida de la memoria, orgullo, alegria y
humildad.

SIGNIFICADO

En el Bhakti-rasamrta-sindhu se explica que jadya es una pérdida de
memoria causada por una fuerte conmocién debida a la separacion del ser
amado. En ese estado de dnimo, la persona deja de preocuparse de las
pérdidas y ganancias, de escuchar y de ver, asi como de todas las demas
consideraciones. Esto sefiala la aparicion preliminar de la ilusion.



VERSO 203

ei Sloke ughadila premera kapata
gopinatha-sevaka dekhe prabhura prema-nata

el Sloke—este verso; ughadila—desvel6; premera—de amor conyugal;
kapata—la puerta; gopinatha-sevaka—los sirvientes de la Deidad de
Gopinatha; dekhe—ven; prabhura—del Sefior Caitanya Mahaprabhu;
prema-nata—la danza con amor extatico.

TRADUCCION

Este verso desveld la puerta del amor extatico, y cuando éste se
manifestd, todos los sirvientes de Gopinatha vieron a Caitanya
Mahaprabhu danzar en éxtasis.

VERSO 204

lokera sarighatta dekhi' prabhura bahya haila
thakurera bhoga sari' arati bajila

lokera—de gente; sanghatta—una multitud; dekhi—al ver; prabhura—de
Sri Caitanya Mahaprabhu; bahya—conciencia externa; haila—aparecio;
thakurera—de la Deidad; bhoga—ofrenda; sari—al terminar;
arati—celebracion de arati; bajila—resond.

TRADUCCION

Cuando la gente que Le rodeaba comenzaba a ser ya una multitud, Sri
Caitanya Mahaprabhu recobré Sus sentidos externos. Mientras tanto, se
habia completado la ofrenda a la Deidad, y habia una resonante
celebracién de arati.

VERSO 205

thakure sayana karafa pujari haila bahira



prabhura age ani' dila prasada bara ksira

thakure—la Deidad; sayana—acostada; karafia—tras hacer que estuviera;
pujari—el sacerdote; haila—habia; bahira—fuera del templo; prabhura—del
Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu; age—frente a; ani—trayendo;
dila—ofrecid; prasada—los remanentes de alimento; bara—doce;
ksira—cuencos de arroz dulce.

TRADUCCION

Cuando las Deidades fueron puestas a descansar, el sacerdote sali6
del templo y ofrecid los doce cuencos de arroz dulce al Sefior Caitanya
Mahaprabhu.

VERSO 206

ksira dekhi' mahaprabhura ananda badila
bhakta-gane khaoyaite pafica ksira laila

ksira—el arroz dulce; dekhi'—al ver; mahaprabhura—del Sefior Sri
Caitanya Mahaprabhu; ananda—el placer; badila—aumento;
bhakta-gane—los devotos; khaoyaite—para darles de comer; pafica—cinco
recipientes; ksira—arroz dulce; laila—acepto.

TRADUCCION

Cuando pusieron ante El todos los cuencos de arroz dulce, que eran
remanentes de Gopinatha, Sr1 Caitanya Mahaprabhu Se sinti6 muy
complacido. Para que los devotos comiesen, tomoé cinco cuencos.

VERSO 207

sata ksira ptjarike bahudiya dila
pafica-ksira pafica-jane varntiya khaila

sata ksira—siete cuencos de arroz dulce; piijarike—hacia el pujari;



bahudiya—empujando hacia; dila—dio; pafica-ksira—cinco cuencos de
arroz dulce; panica-jane—a cinco hombres; vartiya—repartiendo;
khaila—comieron.

TRADUCCION

Los siete cuencos restantes fueron devueltos al sacerdote. Los cinco
cuencos de arroz dulce que el Sefior habia aceptado se repartieron entre
los cinco devotos, que comieron el prasadam.

VERSO 208

gopinatha-ripe yadi kariyachena bhojana
bhakti dekhaite kaila prasada bhaksana

gopinatha-ripe—en Su encarnacion arca, en la forma de Gopinatha;
yadi—aunque; kariyachena—ha hecho; bhojana—comer; bhakti—servicio
devocional; dekhaite—para manifestar; kaila—hizo; prasada
bhaksana—comer.

TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu era idéntico a la Deidad de Gopinatha, de
modo que ya habia probado y comido el arroz dulce. Pero, para
manifestar servicio devocional, volvié a comer el arroz dulce, esta vez
como devoto.

VERSO 209

nama-sankirtane sei ratri gonaila
mangala-arati dekhi' prabhate calila

nama-sankirtane—en canto congregacional; sel—esa; ratri—noche;
gonaila—pas6; marigala-arati—el primer arati; dekhi'—después de ver;
prabhate—por la mafiana; calila—partio.




TRADUCCION

Sri Caitanya Mahaprabhu pasé esa noche en el templo ocupado en
canto congregacional. Por la mafiana, después de ver la celebracién de
marigala-arati, partio.

VERSO 210

gopala-gopinatha-puri-gosaiira guna
bhakta-sarnige sri-mukhe prabhu kaila asvadana

gopala—de la Deidad de Gopala; gopinatha—de la Deidad de Gopinatha;
puri-gosafiira—de Madhavendra Puri; guna—las cualidades;
bhakta-sarige—con los devotos; sri-mukhe—en Su propia boca;
prabhu—Sri Caitanya Mahaprabhu; kaila—hizo; asvadana—saborear.

TRADUCCION

De ese modo, el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu sabore6
personalmente, con Su propia boca, las cualidades trascendentales de
Gopalaji, Gopinatha y Sr1 Madhavendra Purl.

VERSO 211

el ta' akhyane kahila dorthara mahima
prabhura bhakta-vatsalya, ara bhakta-prema-sima

el ta'—asi; akhyane—en la narracion; kahila—explicadas; dorthara—de los
dos; mahima—las glorias; prabhura—del Sefor Sri Caitanya Mahaprabhu;
bhakta-vatsalya—apego por Sus devotos; ara—y; bhakta-prema-sima—el
maés alto limite de amor extatico del devoto.

TRADUCCION

He explicado asi las glorias trascendentales del afecto del Sefior
Caitanya Mahaprabhu por Sus devotos, y el méas alto limite del amor



extatico por Dios.

VERSO 212

sraddha-yukta hafa iha sune yei jana
sri-krsna-carane sei paya prema-dhana

sraddha-yukta—que tiene fe; hafia—ser; iha—ésta; sune—escucha;
yei—esa; jana—persona; Sri-krsna-carane—a los pies de loto del Sefior Sr
Krsna; sei—esa persona; paya—obtiene; prema-dhana—el tesoro del amor
por Dios.

TRADUCCION

Quien escucha esta narracion con fe y devocién alcanza el tesoro del
amor por Dios a los pies de loto de Sri Krsna.

VERSO 213

sri-ripa-raghunatha-pade yara asa
caitanya-caritamrta kahe krsnadasa

gri-riipa—Stila Ripa Gosvami; raghunatha—Srila Raghunatha dasa;
pade—a los pies de loto; yara—cuyos; asa—expectativa;
caitanya-caritamrta—el libro titulado Caitanya-caritamrta; kahe—narra;
krsna-diasa—Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami.

TRADUCCION

Orando a los pies de loto de Sri Ripa y Sri Raghunatha, deseando
siempre su misericordia, yo, Krsnadasa, narro el Sri Caitanya-caritamrta,
siguiendo sus pasos.

Asi terminan los significados de Bhaktivedanta para el Capitulo Cuarto del
Madhya-lila del Sr1 Caitanya-caritamrta, que habla del servicio devocional
de SrT Madhavendra Purf.



Capitulo 5
Las actividades de Saksi-gopala

Srila Bhaktivinoda Thakura ofrece el siguiente resumen del Capitulo
Quinto en su Amrta-pravaha-bhasya. Después de pasar por Yajapura, Sri
Caitanya Mahaprabhu llegé a la ciudad de Kataka (Cuttak), donde fue a
visitar el templo de Saksi-gopala. Alli escuché de labios de Sri Nityananda
Prabhu la historia de Saksi-gopala.

Habia una vez dos brahmanas, uno mayor y otro més joven, que vivian en
un lugar llamado Vidyanagara. Después de viajar por muchos lugares de
peregrinaje, los dos brahmanas llegaron finalmente a Vrndavana. El
brahmana mayor se sentia muy satisfecho del servicio del brahmana joven,
y pensoé en ofrecerle su hija menor en matrimonio. El brahmana mayor hizo
esa promesa al mds joven ante la Deidad de Gopala, en Vrndavana. La
Deidad de Gopala actu6é asi como testigo. Cuando los dos brahmanas
regresaron a Vidyanagara, el mas joven planteé la cuestion de su
matrimonio, pero el mayor, por compromiso con sus amigos y su esposa,
respondié que no recordaba haber hecho ninguna promesa. Entonces, el
brahmana mas joven regres6 a Vrndavana y narré lo ocurrido a Gopalajl.
Gopalaji, sintiéndose endeudado con el servicio devocional de aquel joven,
le acompané al sur de la India. Gopalajt siguié al joven brahmana, que
podia escuchar el tintineo de las campanitas tobilleras de la Deidad. Ante
todos los caballeros respetables de Vidyanagara, Gopalaji declar6 que El era

testigo de la promesa del brahmana mayor. El matrimonio se celebr6 y, més
tarde, el rey de aquel pais construyé un hermoso templo para Gopala.



Tiempo después, el rey Purusottama-deva de Orissa fue insultado por el
rey de Kataka, que se negd a concederle la mano de su hija y le llamo6
barrendero del Sefior Jagannatha. Con la ayuda del Sefior Jagannatha, el rey
Purusottama-deva luché contra el rey de Kataka y le derrot6. Asi, tomé a su
cargo a la hija del rey y, ademads, todo el estado de Kataka. Por ese entonces,
Gopalaji, que Se sentia muy endeudado con el rey Purusottama-deva por su
servicio devocional, fue llevado a la ciudad de Kataka.

Tras escuchar esta narracién, Sri Caitanya Mahaprabhu visité el templo de
Gopala lleno del éxtasis de amor por Dios. De Kataka fue a Bhuvane$vara,
donde vio el templo del Sefior Siva. Luego llegé a Kamalapura y visit6 el
templo del Sefior Siva que esté a orillas del rio Bhargi, dejando Su vara de
sannyasa al cuidado de Nityananda Prabhu. Nityananda Prabhu, sin
embargo, rompi6 la vara en tres pedazos y la tir6 al rio Bhargt en un lugar
llamado Atharanala. Enfadado de que no Le devolviese Su vara, Sri
Caitanya Mahaprabhu abandoné la compafiia de Nityananda Prabhu y Se
fue solo a visitar el templo de Jagannatha.

VERSO 1

padbhyam calan yah pratima-svariipo
brahmanya-devo hi sataha-gamyam
desam yayau vipra-krte 'dbhuteham
tam saksi-gopalam aham nato 'smi

padbhyam—con las dos piernas; calan—caminar; yah—el que; pratima—de
la Deidad; svartipah—en la forma; brahmanya-devah—el Sefior Supremo
de la cultura brahminica; hi—ciertamente; sata-aha—en cien dias;
gamyam—ypara ser cruzado; deSam—el pais; yayau—ftue; vipra-krte—para
beneficio de un brahmana; adbhuta—muy maravillosa; tham—actividad;
tam—a ese; saksi-gopalam—al Gopala conocido como Gopala el testigo;
aham—yo; natah asmi—ofrezco respetuosas reverencias.

TRADUCCION

Ofrezco respetuosas reverencias a la Suprema Personalidad de Dios
[brahmanya-deval, que Se mostré en la forma de Saksi-gopala para
beneficio de un brdhmana. Durante cien dias viajoé por todo el pais,



caminando con Sus propias piernas. Sus actividades son, por ello,
maravillosas.

VERSO 2

Jaya jaya Sri-caitanya jaya nityananda
Jayadvaitacandra jaya gaura-bhakta-vrnda

jaya—itoda gloria!; jaya—itoda gloria!; sri-caitanya—al Sefior Sri Caitanya
Mahaprabhu; jaya—jtoda gloria!; nityananda—al Sefior Sri Nityananda
Prabhu; jaya—itoda gloria!; advaita-candra—a Advaita Acarya; jaya—;toda

gloria!; gaura-bhakta-vrnda—a los devotos del Sefior Caitanya
Mahaprabhu.

TRADUCCION

iToda gloria al Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu! jToda gloria al Sefior
Nityananda Prabhu! jToda gloria a Sr1 Advaita Prabhu! ;Y toda gloria a

todos los devotos de Sri Caitanya Mahaprabhu!
VERSO 3

calite calite aila yajapura-grama
varaha-thakura dekhi' karila pranama

calite calite—caminando sin parar; aila—lleg6; yajapura-grama—a la aldea
de Yajapura-grama; varaha-thakura—el templo de Varahadeva;
dekhi—ver; karila—ofreci6; pranama—reverencias.

TRADUCCION

Caminando y caminando, St Caitanya Mahaprabhu y Sus
acompafiantes llegaron finalmente a Yajapura, a orillas del rio Vaitarani.
Alli e] Sefior visit6 el templo de Varahadeva, a quien ofreci6 reverencias.

VERSO 4



nrtya-gita kaila preme bahuta stavana
yajapure se ratri karila yapana

nrtya-gita—danza y canto; kaila—realiz6; preme—con amor por Dios;
bahuta—diversas; stavana—oraciones; yajapure—en la aldea de Yajapura;
se ratri—esa noche; karila—hizo; yapana—pasar.

TRADUCCION

En el templo de Varahadeva, Sr1 Caitanya Mahaprabhu canté, danzé y
ofreci6 oraciones. Esa noche la pasé en el templo.

VERSO 5

katake aila saksi-gopala dekhite
gopala-saundarya dekhi' haila anandite

katake—a la ciudad de Kataka (Cuttak); aila—lleg6; saksi-gopala—Gopala
el testigo; dekhite—para ver; gopala—de la Deidad de Gopala;
saundarya—Ila belleza; dekhi'—al ver; haila—Se sinti6; anandite—muy
complacido.

TRADUCCION

A continuacién, Sri Caitanya Mahaprabhu fue a la ciudad de Kataka
para ver el templo de Gopala el testigo. Cuando vio la Deidad de Gopala,
Se sinti6 muy complacido de Su belleza.

VERSO 6

premavese nrtya-gita kaila kata-ksana
avista hana kaila gopala stavana

prema-avese—en el éxtasis de amor por Dios; nrtya-gita—danza y canto;
kaila—realiz6; kata-ksana—durante algtin tiempo; avista



hana—sobrecogido; kaila—ofrecid; gopala stavana—oraciones a Gopala.

TRADUCCION

En ese lugar, Sri Caitanya Mahaprabhu canté y danzé durante algin
tiempo y, sobrecogido, ofrecié muchas oraciones a Gopala.

VERSO 7

sei ratri tahan rahi' bhakta-gana-sange
gopalera puirva-katha sune bahu range

sei ratri—esa noche; tahan—alli; rahi—quedarse; bhakta-gana-sarige—con
los demas devotos; gopalera—del Sefior Gopala; piirva-katha—narracion
anterior; Sune—escucha; bahu—mucho; rarige—con placer.

TRADUCCION

Esa noche, Sri Caitanya Mahaprabhu Se quedé en el templo de Gopala
y, junto con todos los devotos, escuché con gran placer la narracion de
Gopala el testigo.

VERSO 8

nityananda-gosani yabe tirtha bhramila
saksi-gopala dekhibare kataka aila

nityananda-gosani—el Sefior Nityananda Prabhu; yabe—cuando; tirtha
bhramila—viajé a los lugares de peregrinaje; saksi-gopala—Gopala el
testigo; dekhibare—para ver; kataka—a la ciudad de Kataka; aila—vino.

TRADUCCION

En el pasado, mientras recorria toda la India visitando lugares de
peregrinaje, Nityananda Prabhu habia pasado también por Kataka para
ver a Saksi-gopala.



VERSO 9

saksi-gopalera katha suni, loka-mukhe
sei katha kahena, prabhu sune maha-sukhe

saksi-gopalera—de Gopala el testigo; katha—la narracién; Suni—escuchar;
loka-mukhe—de la gente; sei katha—esa narracion; kahena—Nityananda
Prabhu narra; prabhu—el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu; sune—escucha;
maha-sukhe—con gran placer.

TRADUCCION

En aquella ocasion, Nityananda Prabhu habia escuchado de la gente
de la ciudad la historia de Saksi-gopala. Ahora la recitaba de nuevo, y el
Sefior Caitanya Mahaprabhu la escuché lleno de placer.

SIGNIFICADO

El templo de Saksi-gopala se encuentra entre la estacion del nudo
ferroviario de Bhuvanes$vara-Khurda Road y la estacion de Jagannatha Puri.
En la actualidad, la Deidad no esta en Kataka, como lo estaba cuando
Nityananda Prabhu visit6 esa ciudad. Kataka es una ciudad de Orissa a
orillas del rio Mahanadi. Traido desde Vidyanagara, en el sur de la India,
Saksi-gopala permaneci6 durante un tiempo en Kataka. A continuacion
estuvo algun tiempo en el templo de Jagannatha. Parece ser que en el
templo de Jagannatha, Jagannatha y Saksi-gopala tuvieron algun
malentendido; ese tipo de malentendidos se denominan prema-kalaha,
disputas de amor. Para resolver esa disputa amorosa, el rey de Orissa
construy6 una aldea a unos dieciocho kilémetros de Jagannatha Puri, a la
que llam6 Satyavadi, y ése fue el nuevo emplazamiento de Gopala.
Seguidamente, se construyé un nuevo templo. Ahora existe también una
estacion de ferrocarril, la estacion de Saksi-gopala, y la gente va a Satyavadi
para ver a Gopala el testigo.

VERSO 10

purve vidyanagarera dui ta' brahmana



tirtha karibare dunhe karila gamana

purve—en el pasado; vidyanagarera—de la ciudad de Vidyanagara;
dui—dos; ta—ciertamente; brahmana—brahmanas; tirtha karibare—para
recorrer lugares de peregrinaje; durihe—ambos; karil&—comenzaron;
gamana—viaje.

TRADUCCION

En el pasado, en Vidyanagara, en el sur de la India, vivian dos
brahmanas que hicieron una larga peregrinacién para visitar los lugares
sagrados.

VERSO 11

gaya, varanasi, prayaga sakala kariya
mathurate aila dunthe anandita hana

gaya—el lugar de peregrinaje llamado Gaya; varanasi—Benarés, Kasi;
prayaga—Allahabad; sakala—todos; kariya—recorriendo; mathurate—a
Mathura; aila—llegaron; durihe—ambos; anandita—complacidos;
hana—estando.

TRADUCCION
En primer lugar visitaron Gaya, pasando después por Kasi y Prayaga.
Finalmente, con gran placer, llegaron a Mathura.
VERSO 12

vana-yatraya vana dekhi' dekhe govardhana
dvadasa-vana dekhi' sese gela vindavana

vana-yatraya—en visitar los bosques; vana dekhi—mientras ven los
bosques; dekhe—ellos ven; govardhana—la colina Govardhana;
dvadasa-vana dekhi—visitando los doce bosques de Vrndavana; sese—por



ultimo; gela—llegaron a; vindavana—Vrndavana.

TRADUCCION

Una vez en Mathura, comenzaron a visitar los bosques de Vrndavana
y llegaron a la colina Govardhana. Después de visitar los doce bosques
[vanas], finalmente llegaron al pueblo de Vrndavana.

SIGNIFICADO

Los cinco bosques situados en la margen oriental del rio Yamuna son
Bhadra, Bilva, Loha, Bhandira y Mahavana. Los siete bosques de la margen
occidental del Yamuna son Madhu, Tala, Kumuda, Bahula, Kamya, Khadira
y Vrndavana. Tras visitar todos esos bosques, los peregrinos fueron al lugar
conocido con el nombre de Paficakros$i Vrndavana. De esos doce bosques, el
bosque de Vrndavana se extiende desde la ciudad de Vrndavana hasta
Nanda-grama y Varsana, en una distancia de cincuenta y un kilémetros,
dentro de la cual se halla la ciudad de Pancakros$i Vrndavana.

VERSO 13

vrndavane govinda-sthane maha-devalaya
se mandire gopalera maha-seva haya

vrndavane—dentro de Paficakrosi Vrndavana; govinda-sthane—en el lugar
en que se alza ahora el templo de Govinda; maha-deva-alaya—un gran
templo; se mandire—en ese templo; gopalera—de la Deidad de Gopala;
maha-seva—suntuosa adoracion; haya—hay.

TRADUCCION

En la aldea de Paficakrosi Vrndavana, en el lugar en que se alza ahora
el templo de Govinda, habia un gran templo donde se ofrecia a Gopala
una suntuosa adoracion.

VERSO 14



kesi-tirtha, kaliya-hradadike kaila snana
sri-gopala dekhi' tahan karila visrama

kesi-tirtha—Kesi-ghata, un lugar para bafarse a orillas del Yamuna;
kaliya-hrada—Kaliya-ghata, otro lugar para bafarse en el Yamuna;
adike—en esos lugares de bafo; kaila—hicieron; snana—bafo; sri-gopala
dekhi’—visitando el templo de Gopala; tahan—alli; karila—tuvieron;
visrama—descanso.

TRADUCCION

Después de bafiarse en dis puntos del rio Yamuna, como Kesi-ghata y
Kaliya-ghata, los peregrinos visitaron el templo de Gopala. En ese
templo, descansaron.

VERSO 15

gopala-saundarya dunthara mana nila hari
sukha pana rahe tahan dina dui-cari

gopala-saundarya—Ila belleza de la Deidad de Gopala; durihara—de ambos;
mana—Ilas mentes; nila—robd6; hari—llevando; sukha pafnia—sintiendo esa
felicidad trascendental; rahe—permanecieron; tahari—en ese templo;
dina—dias; dui-cari—dos o cuatro.

TRADUCCION

Al ver la belleza de la Deidad de Gopala, quedaron arrebatados, y,
sintiéndose muy felices, se quedaron alli dos o cuatro dias.

VERSO 16

dui-vipra-madhye eka vipra
ara vipra

vrddha-praya
yuva, tanra karena sahaya

dui-vipra-madhye—de entre los dos brahmanas; eka vipra—un brahmana;



vrddha-praya—persona mayor; ara vipra—el segundo brahmana;
yuva—hombre joven; tarira—del brahmana mas viejo; karena—hace;
sahaya—ayuda.

TRADUCCION

Uno de los dos brahmanas era ya anciano, y el otro era joven. El joven
ayudaba al anciano.

VERSO 17

chota-vipra kare sada tarihara sevana
tanihara sevaya viprera tusta haila mana

chota-vipra—el brahmana mas joven; kare—hace; sada—siempre;
tannhara—suyo (del brahmana anciano); sevana—servicio; tarnhara—suyo;
sevaya—ypor el servicio; viprera—del brahmana anciano;
tusta—tranquilizada; haila—estaba; mana—Ila mente.

TRADUCCION

En verdad, el brahmana joven siempre ofrecia servicio al mayor, y
éste, muy satisfecho con su servicio, estaba complacido con él.

VERSO 18

vipra bale, tumi mora bahu seva kaila
sahaya hana more tirtha karaila

vipra bale—el brahmana mayor dice; fumi—t4; mora—mio; bahu—dis;
seva—servicio; kaila—has ofrecido; sahaya—asistente; hana—ser;
more—para mi; tirtha—peregrinaje; karaili—ayudado a hacer.

TRADUCCION

El brahmana mayor dijo al méas joven: «<Me has prestado servicio en



diversas formas. Me has ayudado mucho mientras viajAbamos por todos
estos lugares de peregrinaje.
VERSO 19

putreo pitara aiche na kare sevana
tomara prasade ami na pailama srama

putreo—ni mi propio hijo; pitara—del padre; aiche—de este modo; na—no;
kare—ofrece; sevana—servicio; tomara—tuya; prasade—por la
misericordia; ami—yo; na—no; pailama—he tenido; srama—fatiga.

TRADUCCION

«Ni mi propio hijo me sirve de esa forma. Por tu misericordia, he
hecho todo este viaje sin fatigas.

VERSO 20

krta-ghnata haya tomaya na kaile sammana
ataeva tomaya ami diba kanya-dana

krta-ghnata—ingratitud; haya—hay; tomaya—a ti; na—no; kaile—si hacer;
sammana—respeto; ataeva—por lo tanto; tomaya—a ti; ami—yo;
diba—daré; kanya-dana—mi hija como caridad.

TRADUCCION

«Si no te demuestrara mi respeto, seria un desagradecido. Por lo
tanto, prometo que te entregaré en caridad la mano de mi hija.»

VERSO 21

chota-vipra kahe, "Suna, vipra-mahasaya
asambhava kaha kene, yei nahi haya



chota-vipra—el brahmana mas joven; kahe—contesta; suna—escuche;
vipra-mahasaya—mi querido brahmana; asambhava—improbable;
kaha—usted dice; kene—por qué; yei—lo cual; nahi—no; haya—sucede.

TRADUCCION

El brahmana mas joven contest6: «Mi querido sefior, escicheme, por
favor. Lo que esté diciendo no es nada normal. Es algo nunca visto.

VERSO 22

maha-kulina tumi vidya-dhanadi-pravina
ami akulina, ara dhana-vidya-hina

maha-kulina—muy aristocratico; tumi—tt; vidya—educacion;
dhana-adi—riquezas; pravina—adornado; ami—yo; akulina—no
aristocratico; ara—y; dhana-vidya-hina—sin ninguna riqueza ni educacion.

TRADUCCION

«Usted es todo un aristécrata, un hombre de familia muy rico y de
gran cultura. Yo no tengo nada de aristdcrata, no he recibido una
educacién decente y no tengo riqueza alguna.

SIGNIFICADO

Como resultado de las actividades piadosas, podemos recibir cuatro
opulencias: nacer en una familia aristocratica, tener una gran cultura, ser
muy hermosos, o poseer abundancia de riquezas. Todo ello es indicio de
actividades piadosas realizadas en la vida anterior. Aun hoy en dia, las
familias aristocraticas de la India ni siquiera se plantean el matrimonio con
familias corrientes. Aunque pertenezcan a la misma casta, rechazan esos
matrimonios para preservar la aristocracia. Ningtin hombre pobre se
atreveria a casarse con la hija de un rico. Debido a ello, cuando el brahmana
mayor ofreci6 al mdas joven la mano de su hija, éste no creyd en la
posibilidad de casarse con ella. Por esa razén, pregunt6 al brahmana mayor
por qué le planteaba algo tan sin precedentes (asambhava). Nunca se habia



visto que una persona aristocratica ofreciese la mano de su hija a una
persona que era inculta y pobre.

VERSO 23

kanya-dana-patra ami na ha-i tomara
krsna-pritye kari tomara seva-vyavahara

kanya-dana-patra—un novio adecuado para la hija; ami—yo; na—no;
ha-i—soy; tomara—de usted; krsna-pritye—so6lo por la satisfaccion de
Krsna; kari—hago; tomara—a usted; seva—de servicio;
vyavahara—actividades.

TRADUCCION

«Sefor, yo no soy un novio adecuado para su hija. Si le sirvo a usted,
es solo por satisfacer a Krsna.

SIGNIFICADO

Los dos brahmanas eran vaisnavas puros. El mas joven cuidé con esmero al
mé&s anciano simplemente para complacer a Krsna. En el
Srimad-Bhagavatam (11.19.21), Krsna dice: mad-bhakta-pajabhyadhika: «Es
mejor ofrecer servicio a Mi devoto». Asi, conforme a la filosofia
gaudiya-vaisnava de Caitanya Mahaprabhu, es mejor ser sirviente del
sirviente de Dios. No debemos tratar de servir a Krsna directamente. El
vaisnava puro sirve al sirviente de Krsna y se identifica como sirviente del
sirviente de Krsna. Eso complace al Sefior Krsna. Srila Narottama dasa
Thakura confirma esta filosofia: chadiya vaisnava-seva nistara peyeche
keba. Sin servir a un vaisnava liberado, no podemos alcanzar la liberaciéon
sirviendo a Krsna directamente. Debemos servir al sirviente de Krsna.

VERSO 24

brahmana-sevaya krsnera priti bada haya
tanihara santose bhakti-sampad badaya’



brahmana-sevaya—por ofrecer servicio a un brahmana; krsnera—del Sefor
Krsna; priti—la satisfaccion; bada—muy grande; haya—es; tarithara
santose—por complacer al Sefor; bhakti—de servicio devocional;
sampad—Ila opulencia; badaya—aumenta.

TRADUCCION

«El Sefor Krsna Se siente muy complacido con el servicio que se
ofrece a los brahmanas, y cuando el Sefior estad complacido, vemos
aumentar la opulencia de nuestro servicio devocional.»

SIGNIFICADO

En relacién con esto, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura comenta que
el brahmana joven ofreci6 servicio al mayor con el propédsito de complacer
a Krsna. Aquella relacién no era un trato mundano corriente. Krsna Se
complace cuando se ofrece servicio a un vaisnpava. El brahmana joven sirvié
al mayor, y, por ello, el Sefior Gopala acepté actuar como testigo en la
negociacion del matrimonio, a fin de mantener el prestigio de ambos
devotos. Ciertamente, al Sefior Caitanya no Le habria gustado escuchar
acerca de asuntos matrimoniales a no ser que se tratase de un intercambio
entre vaisnavas. Los ajustes y ceremonias de matrimonio pertenecen a las
secciones mas corrientes y materiales de las Escrituras, karma-kanda. Los
vaisnavas, sin embargo, no tienen el menor interés en ningun tipo de
asuntos karma-kanda. Dice Srila Narottama dasa Thakura: karma-kanda
jhana-kanda kevala visera bhanda. Para el vaispava, las secciones
karma-kanda y jiana-kanda de los Vedas son innecesarias. En verdad, un
vaisnava verdadero las considera un vaso de veneno (visera bhanda). A
veces participamos en las ceremonias de matrimonio de nuestros
discipulos, pero eso no significa que sintamos interés por las actividades
karma-kanda. A veces, alguna persona que no conoce la filosofia vaisnava
critica esa actividad, sosteniendo que un sannyasi no debe participar en la
ceremonia de matrimonio entre un joven y una muchacha. Sin embargo, no
se trata de una actividad karma-kanda, puesto que nuestro objetivo es
propagar el movimiento para la conciencia de Krsna. Ofrecemos a la gente
las mayores facilidades para que sigan el proceso de conciencia de Krsna y,
para fijar la concentraciéon de los devotos en el servicio del Sefior, a veces



autorizamos el matrimonio. Tenemos experiencia de que esas parejas de
casados ofrecen de hecho un servicio muy importante a la misién. Por lo
tanto, no hay que dar interpretaciones erréneas al hecho de que un sannyasi
intervenga en una ceremonia de matrimonio. Sri Caitanya Mahaprabhu y
Nityananda Prabhu estaban muy complacidos de escuchar acerca de la
ceremonia de matrimonio entre el joven brahmana y la hija del brahmana
mayor.

VERSO 25

bada-vipra kahe, "tumi na kara samsaya
tomake kanya diba ami, karila niscaya’

bada-vipra—el brahmana mayor; kahe—contesta; tumi—td; na—no;
kara—hacer; samsaya—duda; tomake—a ti; kanya