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Harinama Cintamani por Bhaktivinoda Thakura

(Traducido al ingles por Swami Bhakti Vijnana Giri Maharaja)

$ri Hari-nama Cintamani fue escrito en 1900 por Srila Bhaktivinoda Thakura. Esta obra de quince capitulos
compuesta en forma de verso bengali, explica detalladamente el proceso del canto del Santo Nombre, y trata
especialmente de las diez ofensas delineadas en el Padma Purana. La narracién es un didlogo entre Sri Caitanya
Mahaprabhu y Srila Hari Dasa Thakura. En la introduccién, Bhaktivinoda Thakura afirma que Hari-nama
Cintamani se basa en textos raros que descubrié durante su investigacién.
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$ri Hari-nama Cintamani - Introduction
Prabodhini Katha.

(Palabras de Iluminacion)
Este libro no es un texto ordinario. Solo aquellos en quienes ha aparecido la fe firme en Sri Caitanya, que han
tomado refugio en el Santo Nombre y tienen fe en el bhakti estdn cualificados para comprender este libro. Entre
los diversos tipos de sadhana-bhakti, toda la perfeccion se alcanza tomando refugio en el Nombre y quienes creen
esto son los mejores de los sadhakas. Estas instrucciones de Sriman Mahaprabhu se encuentran en Su Siksastaka.
$ri Mahaprabhu designé a Hari Dasa Thakura como el acarya de estas ensefianzas.
Libros autorizados afirman que Srila Hari Dasa Thakura nacié en un hogar yavana, y lo sabemos con certeza. Hari
Dasa acepté su nacimiento en una aldea rural llamada Budhana. Al cabo de algtin tiempo, debido a su sarhskara
anterior (actos realizados en una vida anterior), acabé sintiéndose atraido por el hari-bhajana. Abandonando su
hogar, construyé una pequefia kutira (cabafa) en el bosque de Bendpula, y vivié alli, ocupado constantemente en
nama-sankirtana y smarana. Debido a que algunas personas hostiles se le oponian, abandoné aquel lugar y vino a

vivir a orillas del Garga.



Unos hombres malvados enviaron a una cortesana con el fin de corromperlo; sin embargo, al escuchar hari-nama
de boca de Hari Dasa, esa cortesana acabé alcanzando cierto sukrti y se convirtié en devota. Ofreciendo su kutira
en Bendpula a esta nueva devota, Hari Dasa abandoné esa provincia. Cantando continuamente hari-nama, cruzé el
Ganga y llegé a Saptagrama, donde se alojé en la casa de Srila Yadunandana Acdrya. En ese pueblo, y en la
asociacién de los Acdryas, asisti6 a reuniones organizadas por Sri Hiranya y Govardhana, que eran terratenientes
con el titulo de Majumdar. Mantuvo muchos debates sobre las glorias de Sri Nama con un brahma-bandhu (llamado
brahmana) de nombre Gopala Cakravarti. Hiranya y Govardhana despidieron a ese brahmana de su empleo y mas
tarde, debido a vaisnava-aparadha, desarroll6 lepra. En esa época, el hijo de Govardhana, Raghunatha Dasa, que era
muy joven, se sintié atraido por el camino del vaisnavismo por la misericordia de Hari Ddsa. Al oir hablar del
sufrimiento de Gopala Cakravarti, Hari Ddsa se sintié triste y abandoné aquel lugar, se refugié con Srimad Advaita
Prabhu en Phuliyagrama, y realizé nirjana-hari-bhajana (adoracién solitaria de Hari) en una cueva a orillas del
Garnga. Aunque a un devoto le disguste la fama y renuncie a la asociacién con la gente mundana, las glorias de un
devoto nunca pueden ocultarse. Al difundirse la luz de su bhakti, surgieron los celos de los musulmanes y fue
apresado por ellos y especialmente torturado por el muluk-pati (lider de los musulmanes). Hari Ddsa estaba lleno de
misericordia hacia todos los seres vivos.

Sin tener en cuenta sus faltas, dio bendiciones a todos, abandoné aquel lugar y regresé a su cueva. Pocos dias
después Mahdaprabhu llegé a ese lugar sagrado. En compaiifa de Sri Advaita, Hari Ddsa conocié a Sriman
Mahaprabhu y buscé refugio a Sus pies. A partir de entonces, fue nombrado por Mahdprabhu acarya del nama-
pracara (propagador del Santo Nombre). Mas tarde, Mahdprabhu se traslad6 a Sri Purusottama (Jaganndtha Puri) y
en esa época Hari Dasa permanecié en Siddha Bakula. Cuando Hari Ddsa dejé este mundo, el Sefior mismo lo
colocé en samadhi a la orilla del mar y durante la ceremonia realizé sarkirtana y la terminé con un viraha-
mahotsava (observancia de la separacién).

Este es el lila de Sriman Mahdprabhu, y aquellos devotos que se elevaron en bhakti predicaron Sus ensefianzas al
mundo. Después de hacerle algunas preguntas a Hari Ddsa, el Senor revel6 nama-tattva (la verdad intrinseca sobre
el Santo Nombre) de su boca. Todas estas cosas se describen en muchos lugares en $ri Caitanya-caritamrta, Sri
Caitanya-bhdgavata, y en muchos otros libros que describen el bhakti. Siendo alentado por devotos en varias
ocasiones, he compilado una antologia de todos los libros que describen la prédica de Sri Hari Dasa acerca del
nama-tattva. También he recibido algunos libros sobre nuestro Hari Dasa de devotos que viven lejos. Al ver entre
ellos escritos de los sahajiyas, baulas y otras afirmaciones incoherentes, los descarté cuidadosamente. Uno o dos
libros concordaban con la filosofia Vaisnava pura. En uno de los textos, se encontré un significado rasika de los
dieciséis Santos Nombres de treinta y dos silabas. Me alegré mucho encontrar esto. Parece que Sri Hari Ddsa
instruyé a un devoto puro acerca del Santo Nombre, y escribié este libro en nombre de su Gurudeva. Después de
ver estos libros, me gustaria agradecer profusamente a la comunidad de devotos de la provincia de Srihatta. En
todos estos libros encontré las instrucciones de Hari Ddsa en relacién con el hari-ndma y estan todas recopiladas en
este libro, Hari-nama Cintamani. Para aumentar la felicidad de los niskificana-bhaktas (aquellos devotos que han
renunciado a todo por Krsna), hemos publicado este libro. Pensamos que quienes no son niskificanas dedicados
exclusivamente al Santo Nombre no deben leer este libro, y no deseamos escuchar sus argumentos sobre este tema.
Hay muchos métodos de sadhana-bhagjana, pero el método de bhajana en el que se toma refugio exclusivo del
Nombre es de un solo tipo. Desde la época de Sri Krsna Caitanya Mahdprabhu, los grandes devotos han seguido este
bhajana-pranali (método de adoracién), tal como lo pronuncié Sri Hari Dasa. Desde tiempos remotos, todos los
Vaisnavas residentes en los bosques de Vraja han seguido este proceso de bhajana, y algin tiempo después, vimos
con nuestros propios ojos c6mo lo seguian también todos los bhajananandi Vaisnavas de Sri Purusottama-ksetra. Al

final de Sri Hari-bhakti-vildsa, Sri Sandtana y Sri Gopala Bhatta Gosvamis han escrito claramente acerca de este



bhajana-pranali exclusivo, consistente en vivir en un lugar solitario y dedicarse a sSravana, kirtana y smarana
constantes de $ri-hari-ndma sin ofensa.
Este Sri Hari-nama Cintamani es un libro escrito en la métrica paydra, y tanto las mujeres como los nifios y los
inexpertos en sanscrito pueden captar las enseflanzas de Mahdaprabhu leyéndolo. Por esta razén no he incluido
ninguna cita en sanscrito, que podria molestarles. Hay otra antologia llamada Pramana-mald que contiene
evidencia $astrika para cada frase de este Hari-nama Cintamani. Si Sri Krsna lo desea, este libro también se
publicard para los devotos muy pronto.
Un servidor de las akificanas -.
Sri Bhaktivinoda

$ri Hari-nama Cintamani - Capitulo primero.
Sri Nama Mahatmya Siicana
(Una introduccién a las glorias del Santo Nombre)

§ri-godruma-candraya namah
(D
gadai-gauranga jaya jahnava-jivana
sitadvaita jaya srivasadi bhakta-gana
Glorias a Gaura-Gadadhara, y a la vida de Jahnava (Nityananda Prabhu). Glorias al esposo de Sita (Advaita
Acarya), a Srivasa y a todos los devotos.
2
lavana-jaladhi-tire, nilacale $ri mandire
daru-brahma purusa-pradhana
jive nistdrite hari, arca-riipe avatari
bhoga moksa karena pradana
En la orilla del océano de agua salada, en un hermoso templo de Nilacala, la Persona Suprema descendié en forma
de Deidad de madera (daru-brahma) para liberar a las jivas. El otorga el disfrute material y la liberacién.
3
sei dhame sri-caitanya, manave karite dhanya
sannyasi riipete bhagavan
kalite ye yuga-dharma, bujhdite ta’ra marma
kasi-misra-ghare adhisthana
En este dhama, el Sefior Supremo Sri Caitanya apareci6é en forma de sannyasi para bendecir a la humanidad y
ensefiar el yuga-dharma de la era Kali mientras residia en el hogar de Kasi Misra.
€3]
nija bhakta-vrnda laye, nije kalpa-taru haye
krsna-prema dena sarva-jane
nanda-mate bhakta-mukhe, bhakti-katha suni’ sukhe

jiva Siksa dena suyatane



Junto con Sus intimos asociados, se convirti6 en un arbol que cumple deseos y les dio a todos krsna-prema.
Felizmente escuch6 temas sobre el bhakti de boca de varios devotos y se lo ensefi6 a las jivas con gran esmero. (1)

(1) Por la boca de Sri Ramananda Raya emané rasa-katha (deliberaciones sobre rasa); de la
boca de Sri Sarvabhauma se manifesté el tema de la liberacién (mukti-tattva); de la boca de
Sri Riipa surgié rasa-vicara (deliberaciones sobre rasa), y de la boca de Sri Hari Dasa,

aparecié Sri-nama-mahatmya (las glorias del Santo Nombre).

&)
eka-dina bhagavan, samudre kariya snana
sri-siddha-bakule hari-dase
mili’ anandita mane, jijfiasila sa-yatane
kise jiva tare andydse
Un dia, después de bafiarse en el océano, el Sefior se encontré con Hari Dasa en Sri Siddha Bakula. Sintiendo gran
dicha, preguntd sinceramente: "¢Cémo pueden liberarse ficilmente las jivas?".
(6)
prabhura carana dhari’ aneka vinaya kari’
galad-asru pulaka Sarira
hari-dasa mahdasaya, kandite kandite kaya
prabhu tava lila su-gabhira
Agarrado a los pies del Sefior con gran humildad, con los ojos htimedos y los vellos de su cuerpo erizados, el
bondadoso Hari Ddsa lloraba continuamente, diciendo: "Oh Prabhu, Tus pasatiempos son extremadamente
profundos.
)
ami ati akificana, nahi mora vidya dhana
tava pada amara sambala
e hena ayogya jane, prasna kari’ akarane
bala prabhu habe kiba phala
"iSoy un indigente! No poseo una riqueza de conocimientos. Tus pies son mi Gnico tesoro. Dime, oh Prabhu, si le
haces esta pregunta a una persona tan incapaz, ¢cuél sera el resultado?
)
tumi krsna svayam prabho, jiva uddharite vibho
navadvipa-dhame avatara
krpa kari’ ranga paya, rakha more gaura-raya
tabe citta praphulla amara
"Oh Prabhu, T eres directamente Krsna Mismo. Oh Grande, para liberar a las jivas has descendido a Navadvipa.
Por favor, sé misericordioso. Por favor, sé bondadoso. Oh Gaura Rdaya, ten la bondad de protegerme. Haz que mi
corazon florezca de dicha.
9
tomdra ananta nama, tavananta guna-grama
tava riipa sukhera sagara
ananta tomara lila, krpa kari’ prakasila

tai dsvadaye e pamara



"Tus Nombres son ilimitados. Tus muchas cualidades son ilimitadas. Tu forma es un océano de dicha. Tus

pasatiempos son infinitos. Por favor, muestra Tu misericordia y permite que este desgraciado disfrute de ellos. (2)
(2) Por Tu misericordia, Tu nombre espiritual, forma, cualidades y pasatiempos han surgido
dentro del mundo de la materia. Por favor, permite a las jivas como yo saborearlos. El cuerpo
material y los sentidos de la jiva no pueden percibir el nombre, la forma, las cualidades y los
pasatiempos de Krsna, que son completamente Suddha-sattva (bondad pura). Por la misericordia
de Krsna, estas realidades trascendentales aparecen en este mundo material para conceder

auspicios a las jivas. Como son espirituales por naturaleza, se automanifiestan.

(10)
cinmaya bhaskara tumi, kiranera kana ami
tumi prabhu, ami nitya-dasa
carana piyiisa tava, mama sukha su-vaibhava
tava namamrte mora asa
"T1 eres el sol trascendental y yo no soy més que una particula de luz. Td eres el Amo y yo soy un sirviente eterno.
El néctar de Tus pies es mi dichosa riqueza. Sélo deseo el néctar de Tus Nombres.
(1D
e mata adhama ami, ki balite jani svami
tabu @jia kariba palana
ya’ bala’be mora mukhe, tomare baliba sukhe
dosa-guna na kari ganana
"Por lo tanto, soy muy caido. ;Cémo sabré qué decir, oh Amo? Atn asi, debo aceptar Tu orden. Cualquier palabra
que digas a través de mi boca te la diré felizmente. No consideraré sus faltas ni sus virtudes.
Krsna-Tattva
(El principio relativo a Krsna)
(12)
eka-matra icchamaya krsna sarvesvara
nitya Sakti-yoge krsna vibhu paratpara
"Krsna es el inico Controlador de todo, poseedor de deseos independientes. Con Sus potencias eternas, Krsna es
supremamente infinito. (3)
(3) Krsna es el Supremo disfrutador independiente que posee potencias inconcebibles. El es ese
sujeto consciente que posee deseos independientes y El posee naturalmente potencias. Por lo tanto,
nada es independiente de El. Las potencias de la Conciencia Suprema son Sus glorias. Krsna es la
tinica Verdad Absoluta no dual y Sus glorias son ilimitadas. En el sendero del jfiana, iccha
(voluntad) y Sakti (potencia) se consideran separados de Krsna, y el Brahman no dual y sin
cualidades se percibe como la meta. La realidad es que Parabrahman es la refulgencia que emana
de Su forma personal. En el astanga-yoga, el Monitor sutil residente (Antaryami), que es la
conciencia que todo lo penetra dentro del universo y dentro de los corazones de todos los seres
como Paramadtmd, es considerado como la meta. En realidad, El no es mds que una manifestacién
de Krsna. Por lo tanto, Brahman y Paramatma son ambos porciones de la forma personal de Krsna.
Krsna es completamente consciente y estd repleto de deseos y potencias. El es el Supremo

disfrutador cuyos deseos siempre se cumplen.

Krsna Krsna-$akti

(Krsna y las Potencias de Krsna)



(13)
krsna-sakti krsna haite na haya svatantra
yei Sakti, sei krsna — kahe veda-mantra
"Las potencias de Krsna nunca son independientes de Krsna. Esas potencias y Krsna son idénticas. Los mantras de

los Vedas lo explican.
(14)
krsna vibhu, sakti tan’ra vaibhava-svaripa

ananta vaibhave krsna haya eka-riipa

"Krsna es infinito y Sus potencias son Sus manifestaciones. Sus manifestaciones son ilimitadas y Krsna es uno.
Trividha-vaibhava
(Los tres tipos de manifestaciones)

(15)
Saktira prakasa yei sei ta vaibhava

vibhura vaibhava-matra haya anubhava

"Estas potencias muestran Sus manifestaciones, y las manifestaciones del Absoluto permiten percibirlo.
(16)
vaibhava trividha tava gauranga sundara

cid-acit jiva tina $astrera gocara

"Oh Gauranga-sundara, T1 tienes tres clases de manifestaciones. La §astra dice que estas tres son cit, acit y jiva. (4)
(4) Las manifestaciones de Krsna son tres, a saber, cid-vaibhava (manifestacion espiritual), acit -o maya-vaibhava
(manifestacién material), y jiva-vaibhava (la manifestacion de la jiva).

Cid-vaibhava

(Las manifestaciones espirituales)

(17)
ananta vaikuntha adi yata krsna-dhama

govinda sri-krsna hari adi yata nama

"Las moradas de Krsna comienzan con los ilimitados planetas Vaikuntha. Sus Nombres comienzan con Govinda, Sri
Krsna y Hari.
(18)
dvi-bhuja muralidhara adi yata ripa
bhaktananda-prada adi guna apariipa

"Sus formas comienzan con los dos brazos de Muralidhara (tocando la flauta). Sus maravillosas cualidades

comienzan con la bendicién que otorga a Sus devotos.



(19)
vraje rasa-lila navadvipe sankirtana

ei ripa krsna-lila vicitra ganana

"En Vraja existe el rasa-lila y en Navadvipa hay sankirtana. Tales actividades se consideran el asombroso lila de

Krsna. (5)
(5) Las manifestaciones espirituales de Krsna (cid-vaibhava) se consideran entre Sus potencias
espirituales (cit-Sakti). La potencia espiritual de Krsna es Su potencia superior. Su completa
potencia espiritual produce Su manifestacion espiritual. De las potencias espirituales
trascendentales de Krsna se manifiestan todas Sus moradas espirituales, nombres espirituales,
formas espirituales y diversos pasatiempos espirituales. De la potencia espiritual sandhini se
manifiesta la existencia; de la potencia samvit se manifiesta todo el conocimiento; y de la potencia
hladini aparece la bienaventuranza en relaciéon con bhdva y rasa. Yogamaya también se cuenta
entre estas potencias espirituales y estd mds alld del lugar, el tiempo y los atributos materiales.

Ella es siempre pura y llena de dicha.

(20)
e samasta cid-vaibhava aprakrta haya

asiyao e prapafice praparicika naya

"Todas estas manifestaciones espirituales son trascendentales. Aunque se manifiesten en este mundo material, no
son materiales.
(21)
cid-vyapara samudaya visnu-tattva-sara

visnu-pada bali’ vede gaya bara bara

"Todos estos son esencialmente visnu-tattva. Los Vedas se refieren a ellos como visnu-pada una y otra vez.
Krsnera cid-vibhuta-i visnu-tattva Suddha-tattva.
(La Manifestacion Espiritual de Krsna es Visnu-tattva y Realidad Pura)
(22)
nahi tahe jada-dharma mdyara vikara

jadatita visnu-tattva suddha-sattva-sara

"Estas manifestaciones espirituales no son de la naturaleza de la materia que es transformada por maya. Visnu-

tattva estd mas alla de la materia y esencialmente situado en $uddha-sattva (bondad pura).
(23)
Suddha-sattva rajas-tamo-gandha-virahita

rajas-tamo-misra misra-sattva suvidita

"Suddha-sattva esta desprovisto incluso de un aroma de las modalidades de la pasién o la ignorancia. Cuando la

bondad se mezcla con la pasién o la ignorancia, es misra-sattva (bondad mezclada). (6)



(6) La bondad es de dos clases, a saber, la bondad pura (Suddha-sattva) y la bondad mixta
(misra-sattva). Toda bondad que se encuentra en las manifestaciones espirituales es bondad pura.
Toda la bondad que se encuentra en el mundo material es bondad mixta. La pasiéon y la ignorancia
no estdn presentes en la bondad pura. De la pasién viene el nacimiento. La existencia
trascendental sin principio no tiene la pasion que naturalmente produce el nacimiento, y tampoco
tiene la ignorancia que produce la muerte - sélo tiene presente eterno (nitya-vartamana). Las
expansiones separadas del Supremo Controlador (vibhinnamsa) estdn todas situadas en la bondad
pura cuya conexién con Mdaya hace que se combine con la pasiéon y la ignorancia. Aunque Girisa
(Siva) y los Devas poseen muchas grandes cualidades en lo que respecta a las jivas, la naturaleza
ilusoria de las jivas ligadas en forma de orgullo hace que los Devas tengan bondad mixta
combinada con pasién e ignorancia. El Supremo Controlador, que estd en pura bondad, emplea Su
inconcebible potencia (acintya-sSakti), y desciende como Visnu al mundo material, permaneciendo

siempre en pura bondad y como el Maestro de Maya. Mdaya es Su sirvienta.

29
govinda, vaikuntha-natha, karanoda-sayi

garbhoda-$dyi ara ksira-sindhu-sayi

Govinda es Vaikuntha-natha, Karanodakasayi, Garbhodakasayi y Ksirodakasayi Visnu.
(25)
ara yata svamsa paricita avatara

sei saba suddha-sattva visnu-tattva-sara

"También desciende como Sus expansiones personales (svams$a). Todas ellas estan situadas en §uddha-sattva y son
en esencia visnu-tattva.
(26)
goloke, vaikunthe, ara karana-sagare

athava e jade thdke, visnu-nama dhare

"En Goloka, Vaikuntha, el Karana-sagara (Océano Causal), asi como dentro del mundo material, El es conocido
como Visnu".
(27)
pravesi’ e jada visva mayara adhisa
visnu-nama prapta vibhu sarva-deva isa

mayara isvara mayi suddha-sattva-maya

"Cuando El entra en el mundo material, ordena a Maya. Se le conoce por el nombre de 'Visnu'. El es infinito y es el
Controlador de todos los Devas. El es el Controlador de Maya. Maya le pertenece a El. El est4 situado en $uddha-
sattva. (7)
(7) Cuando la potencia espiritual desciende a este mundo material, no se vuelve material;
permanece como potencia espiritual. Manifestdndose a través de la acintya-Sakti (potencia

inconcebible), es de naturaleza trascendental y estd situada en la bondad pura.



Misra-sattva
(bondad mixta)

(28)

misra-sattva brahma Siva adi saba haya

"Brahma, Siva y los Devas estan situados en la bondad mixta.
Cid-vaibhavera vistrti

(La expansion de las potencias espirituales)
(29)
e samagra visnu-tattva ara visnu-dhama

tava cid-vaibhava-natha tava lila-grama

"Todas las formas visnu-tattva y las moradas de Visnu (visnu-dhama) son Tus potencias espirituales, oh Sefor, y
estos son todos Tus pasatiempos.

Acido-vaibhava maya-tattva

(La potencia material, maya-tattva)

(30)
virajdra ei pare yata vastu haya

acit vaibhava tava caudda-loka-maya

"Después de éstos, al otro lado del Viraja, estd Tu manifestacién material, que consiste en los catorce mundos.
(31)
madyara vaibhava bali’ bale devi-dhama

paica-bhiita mano-buddhi ahankara nama

"La manifestacién de Maya se conoce como Devi-dhama, que consiste en los cinco elementos burdos, asi como la

mente, la inteligencia y el ego falso. (8)
(8) Este planeta estd formado por los cinco elementos materiales y los cuerpos burdos de las jivas
atadas también estdn formados por estos cinco elementos. El cuerpo sutil que almacena las
impresiones y los deseos de las jivas estd compuesto de mente, inteligencia y falso ego, y todos
ellos son también materiales. La jiva, que es una particula espiritual, es naturalmente pura y estd
situada en Suddha-sattva. Ella es espiritual y diferente del cuerpo sutil que consiste en mente,

inteligencia y ego falso.

(32)
e bhiirloka, bhuvarloka ara svargaloka

maharloka, jana-tapa-satya-brahmaloka

"Esto se refiere a Bhiirloka, Bhuvarloka, Svargaloka, Maharloka, Janaloka, Tapoloka, Satyaloka y Brahmaloka”.



(33)
atala, sutala-adi nimna loka sata

mayika vaibhava tava Suna jagannatha

"Debajo de ellos estan Atala, Sutala, etc. Por favor, escucha acerca de Tu manifestacién material, oh Sefior del

universo.”
(34
cid-vaibhava pirna-tattva maya chaya tara

cid-anu-svariipa jiva vaibhava prakara

"Tu manifestacién espiritual es la realidad completa. Maya es una sombra de ello. Las jivas espirituales finitas son
productos de la manifestacién espiritual."
Jiva-vaibhava

(La manifestacion de la Jiva)
(35)
cid-dharma-vasatah jiva svatantra gathana

sarnikhydya ananta sukha tda’ra prayojana

"Debido a que son inherentemente espirituales por naturaleza, las jivas poseen independencia. Son innumerables y

su meta es el placer ilimitado.

Mukta jiva

(Jivas liberadas)
(36)
sei sukha hetu ya’ra krsnere barila

krsna-parisada mukta-ripete rahila

"Aquellas jivas que viran hacia Krsna para alcanzar ese placer permanecen liberadas y se convierten en
compaiieras de Krsna.”
Baddha va bahirmukha jiva

(Jivas atadas o aversas)
(37)
ya’rd punah nija-sukha kariya bhavana

parsva-sthita maya-prati karila kamana

"Los que sigan pensando en su propia felicidad egoista deseardn permanecer al lado de Maya".
(38)
sei saba nitya-krsna-bahirmukha haila

devi-dhame maya-krta sarira paila



"Todas ellas apartan eternamente sus rostros de Krsna, y entran en Devi-dhama, donde alcanzan cuerpos creados
por Maya".
(39)
punya-papa karma-cakre padiya ekhana

sthiila linga-dehe sada karena bhramana

"Entonces caen en la rueda de punya y papa. Vagan constantemente mientras residen en cuerpos burdos y sutiles".
(40)
kabhu svarge uthe, kabhu niraye padiya

caurasi laksa yoni bhoge bhramiya bhramiya

"A veces se elevan a Svarga, y a veces caen en condiciones infernales. Deambulan constantemente por ocho
millones cuatrocientos mil tteros".
Tathapi krsna-daya
(Incluso entonces, Krsna es misericordioso)
(41)
tumi vibhu, tomdra vaibhava jiva haya

dasera marigala cinta tomara niscaya

"T4 eres Infinito, y las jivas son Tus manifestaciones. En verdad, Td siempre consideras el bienestar de Tu
sirviente. (9)

(9) En cualquier condicién en que se encuentre la jiva, Krsna es su amigo y siempre le da los resultados de sus
deseos. La relacién eterna entre la jiva y Krsna es que Krsna es el controlador, y la jiva es controlada. Krsna es el
legislador, y la jiva sigue las leyes. Krsna es independiente, y la jiva depende de Krsna. Krsna es el Amo, y la jiva es
la sirviente. Krsna da los resultados, y la jiva disfruta de los resultados.

(42)
dasa yaha sukha mani’ kare anvesana

tumi taha krpa kari’ kara vitarana

"Cualquier felicidad que Tus siervos busquen, por Tu misericordia, T la concedes".
Prakrta subha-karma karma-kanda

(Obras materiales auspiciosas y karma-kanda)
(43)
mayara vaibhave ye anitya sukha caya

tomara krpdya se andydse paya

"Para aquellos influidos por la potencia maya que desean placeres temporales, los alcanzan facilmente, por Tu

misericordia".



(44
sei sukha praptyupaya subha-karma yata

niramile dharma-yajfia-yoga-homa-vrata

"Este tipo de placer se logra mediante actividades auspiciosas (Subha-karma), por lo que se crearon el dharma, el
yajiia, el yoga, el homa y los vratas".
(45)
sei saba subha-karma sada jada-maya

cinmayi pravrtti tahe kabhu na milaya

"Todas estas actividades auspiciosas son siempre mundanas. Sus funciones nunca pueden corresponder a nada
espiritual". (10)
(10) Dharma significa varnasrama, etc. Yajfia significa el agnistoma etc. Yoga significa el
astanga-yoga etc. Homa significa havana etc. Vrata significa dar§a-paurnamdsya etc. Subha-karma
significa istapiurta etc.* Estas actividades auspiciosas se realizan utilizando utensilios materiales,
en momentos y lugares especificos. Visnu es conocido como Yajfiesvara (el Sefior de yajfia) y es el
realizador real de estas actividades, pero la funcién de estas actividades no es directamente

espiritual. Sin actividades espirituales directas, un individuo no puede experimentar el Supremo.

* Nota del Traductor: Agnistoma es un sacrificio de fuego prescrito en los Vedas para alcanzar soma-rasa, o
néctar celestial. Homa es otro nombre para homa, o sacrificio de fuego. Dar$§a-paurnamasi es una serie de
sacrificios de fuego realizados durante la luna llena y la luna nueva. Istapirta se refiere a los rituales y la

ofrenda de caridad con la intencién de alcanzar los planetas celestiales.

(46)
tahara sadhane sadhya jadamaya phala

ucca-loka, bhoga sukha tahate prabala

"Al realizar ese sadhana (destinado a actividades auspiciosas) se obtienen beneficios materiales. Por su poder uno

alcanza los planetas superiores y disfruta de los placeres materiales."
(47)
sei saba karma-bhoga nahi atma-santi

tahate prayasa kard atisaya bhranti

"La atma no encuentra la paz disfrutando de los resultados de todas estas acciones materiales. Esforzarse por ellas

es un gran error.”
(48)
sei saba subha-karma updya haiya

anitya upeya sadhe loka-sukha diya

"El resultado de realizar todas estas actividades auspiciosas es que uno alcanza el placer mundano temporal. (11)
(11) "Placer mundano" (loka-sukha) se refiere a la felicidad temporal de Svargaloka y otros

planetas superiores. El placer espiritual es diferente.



Sei avastha haite uddharera upaya

(El método para elevarse por encima de este estado)
(49)
kabhu yadi sadhu-sange janite se pare

ami jiva krsna-dasa, yaya maya-pare

"Si, por la asociaciéon de sadhus, uno comprende: "Soy un jiva que es sirviente de Krsna", entonces puede atravesar
mas all4 de maya".
(50)
se virala phala matra sukrti-janita

tuccha karma-kande nahi karile vihita

"Ese raro resultado solo se consigue debido a sukrti. Las actividades triviales prescritas en karma-kanda no pueden
otorgarlo."
Jiiana-kanda, brahma-laya sukha

(Jhiana-kanda - la Felicidad de unirse con el Brahman)
(51)
ara yini mdayara yantrana-madtra jani’

mukti-labhe yatnavan, tini hana jfiani

"Aquel que sabe que maya solo trae sufrimiento, y que se esfuerza por alcanzar mukti es un jiiani".
(52)
se saba lokera janya tumi dayamaya

jhana-kanda brahma-vidya diyacha niscaya

"Th eres el mas misericordioso con todas las personas. En verdad, TG has dado jiiana-kanda y brahma-vidya

(conocimiento de Brahman)."
(53)
sei vidyd mayavada kariya asraya

jada mukta ha’ye brahme jiva haya laya

"Quienes se refugian en el conocimiento de mayavada se liberan de la materia y tales jivas se funden en Brahman.
Brahma-vastu ki?

(¢Cual es la naturaleza del Brahman?).
(54)
sei brahma tava anga-kanti jyotirmaya

virajdara pare sthita ta’te haya laya

"Brahman es la refulgencia de Tu forma, que esta llena de luz. Est4 situado en la orilla del Viraja".



(55)
ye saba asure visnu karena samhdra

tahara-o sei brahme yaya maya-para

"Todos los demonios muertos por Visnu cruzan a la orilla més lejana de Maya y se funden en el Brahman".
Krsna-bahirmukha
(Los que tienen aversién a Krsna)
(56)
karmi jfiani ubhaye-i krsna-bahirmukha

kabhu nahi asvadaya krsna-ddsya-sukha

"Tanto los karmis como los jianis han apartado sus rostros de Krsna. Nunca saborean el placer que se encuentra en
el servicio a EL."

Bhaktyunmukhi sukrti

(El Sukrti de los que favorecen el Bhakti)

(57)
bhaktira unmukht sei sukrti pradhana

ta’ra phale jiva bhakta-sadhu-sariga pana

"El mayor sukrti lo logra aquel que vuelve su rostro hacia el proceso del bhakti. Esto da como resultado que esa

jiva alcance la asociacién de sadhus". (12)
(12) EIl sukrti es de tres tipos - karmonmukhi (avanzar hacia el karma), jianonmukhi (avanzar
hacia el jiana), y bhaktyunmukhi (avanzar hacia el bhakti). Los dos primeros tipos de sukrti
entregan los resultados de disfrutar de las recompensas del karma y el logro de mukti. El tultimo
tipo de sukrti da lugar a Sraddhda en bhakti exclusivo. Para los ignorantes, las diversas actividades

del Suddha-bhakti parecen ser actos piadosos ordinarios.

(58)
sraddhavan haye krsna-bhakta sarnga kare
name ruci, jive dayd, bhakti-patha dhare
"Quien tiene $raddha y se asocia con los devotos de Krsna alcanza el gusto por el Santo Nombre, se vuelve
compasivo con otras jivas y camina por la senda del bhakti."
Karmi o jiianira prati krpaya gauna-patha vidhana
(Por misericordia hacia el Karmi y el Jiiani, el Sefior crea un camino indirecto)
(59)
daydra sagara tumi jivera iSvara
karmi jiidani bahirmukha uddhare tatpara
"T1 eres un océano de misericordia y el Sefior de las jivas. Te propones liberar a los karmis y jianis que han vuelto
sus rostros de Ti".
(60)
karma-pathe jfiana-pathe pathika ye jana
tahara uddhara lagi tomara yatana

"Te esfuerzas por liberar a los que viajan por los caminos del karma y el jiana".



(61)
sei sei pathikera marigala cintiya
gauna-bhakti-patha eka rakhila kariya
"Pensando en el beneficio de quienes transitan por estos senderos, Tt has creado el sendero del bhakti indirecto".
(13)
(13) Siguiendo la prdctica del varnasrama uno complace a Hari. De este modo, la via del karma es

una via indirecta hacia el bhakti.

Karmira pakse karmera gauna-bhakti patha.
(Para los karmis, la via indirecta del bhakti se mezcla con el karma)
(62)
karmi varnasrame thaki’ sadhu-sanga kari’
karma-mdjhe bhakti kare gauna-patha dhari’
"Permaneciendo en el sistema varnasrama y asociandose con sadhus, el karmi camina por la senda del bhakti
indirecto mezclado con karma".
(63)
tara’ krta karma saba hrdaya sSodhiya
tirohita haya sraddha-bije sthana diya
"Comprometiéndose en diversos actos de karma, su corazon se purifica. Cuando las impurezas han desaparecido, la
semilla de $raddha ocupa un lugar en su corazén."
Jiianira gauna-patha
(El camino indirecto del Jiani)

(64
jAani sukrtira bale bhaktera krpdya
ananya-bhaktite sraddhd anayase paya

"Por el poder de su sukrti y la misericordia de un devoto, un jiani puede alcanzar facilmente §raddha en bhakti
exclusivo". (14)

(14) Se puede alcanzar la asociacion de devotos sadhus mientras se estd en el camino del jAiana,

que es un camino indirecto hacia el bhakti. Con respecto a la via para alcanzar el bhakti puro, en

el Ramananda-samvada, Mahaprabhu se refirié a estas dos vias indirectas (karma y jiana) como

externas. El no los respetaba.

(65)
tumi bala, mora dasa mayara vipake
cahe anya tuccha phala chadiya amake
"Dices: '"Mi sirviente ha caido en la miseria de maya. Rechazdndome, ahora desea otras recompensas triviales".
(66)
ami jani ta’ra ya’te haya sumangala
bhukti-mukti chadaiya di-i bhakti-phala
"Yo sé lo que es verdaderamente auspicioso para él. Haré que abandone el disfrute de los sentidos y el mukti y le
daré el resultado del bhakti."
Gauna-pathera prakriya



(El método del camino indirecto)
(67)
ta’ra kama anusare caldjfia tahare
gauna-patha bhakti-marge sraddha di-i ta’re
"De acuerdo con su deseo, le guiaré por el camino indirecto del bhakti y le concederé sraddha en ello.'
(68)
e tomara krpa prabhu tumi krpamaya
krpa na karile kise jiva Suddha haya
"Oh compasivisimo Sefior, todo esto es Tu misericordia. Si TG no das tal misericordia, ;cémo se purificaran las
jivas?
Kalite gauna-pathera durdasa
(El camino indirecto es dificil en Kali-yuga)
(69)
satya-yuge dhyana-yoge kata rsi-gane
Suddha kari’ dile prabhu nija-bhakti-dhane
"En Satya-yuga muchos sabios realizaron dhyana-yoga (el yoga de la meditacién) y fueron purificados por el Sefor
y se les entrego el tesoro del bhakti a Ti.
70
treta-yuge yajiia-karme aneka Sodhile
dvapare arcana-marge bhakti bildile
"En Tretad-yuga muchas personas se purificaron realizando yajiias, y en Dvapara-yuga tomaron el camino del
arcana (adoracién de la Deidad). Les distribuiste bhakti.
7D
kali-agamane natha jivera durdasa
dekhi’ jiiana, karma, yoga chadila bharasa
"Oh Sefior, cuando llegé Kali-yuga, al ver el problematico estado de las jivas, les hiciste perder toda esperanza en
el jiana, el karma y el yoga.
(72)
alpa ayu, bahu pida, bala-buddhi-hrasa
ei saba upadrava jive kaila grasa
"Sus vidas son cortas, sufren muchas tribulaciones y su fuerza e inteligencia disminuyen. Todas estas
perturbaciones devoran las jivas.
73
varnasrama-dharma ara sarnkhya-yoga-jfiana
kali-jive uddharite nahe balavan
"Varnasrama-dharma, sankhya, yoga y jiiana no tienen poder para liberar a las jivas en Kali-yuga.”
4
jfidna-karma-gata ye bhaktira gauna-patha
kantake sankirna hafa haila vipatha
"El camino indirecto del bhakti, mezclado con karma o jiana, se convierte en un sendero estrecho y traicionero
sembrado de espinas". (15)
(15) En el momento de seguir el sendero del jiana se puede alcanzar el verdadero sadhu-sarnga,

volverse sin deseo (niskama) y ofrecer los resultados de las propias acciones al Supremo mediante

el proceso del karma-yoga y esto puede conducir a uno al templo de Bhakti Devi -sin embargo, en



la era de Kali estos senderos indirectos se han corrompido. En lugar de verdaderos sadhus, los
dharma-dvajis (hipécritas religiosos) son mds prominentes. Las actividades que hacen que uno
anhele el disfrute de los sentidos son mds prominentes que las actividades que purifican el
corazén. Asi, por el camino indirecto no se alcanza la auspiciosidad. En Dvdpara-yuga, se
consideraba que el arcana era el camino principal, pero ahora incluso eso estd mayormente

corrompido debido a diversos tipos de depravacion.

(75)
prthak upaya dhari’ upeya sadhane
vighna bahutara haila jivera jivane
"Practicando este camino de sadhana, la jiva encuentra muchos obstaculos en la vida. (16)

(16) El medio por el que se alcanza el upeya (resultado) se conoce como updaya. El resultado de
updya, o sadhana, se conoce como upeya. Sadhana es otro nombre para upaya. Sddhya es otro
nombre para upeya. Por la misericordia del Sefior Supremo, todas las jivas pueden alcanzar el
upeya o sadhya mds elevado. Karma y jfiana no son los sadhanas primarios para alcanzar este
upeya. ;Por qué no? Porque a medida que se acercan al upeya, el karma y el jiana desaparecen.
El sadhana del Santo Nombre no es asi. El Santo Nombre y el Sefior Supremo no son diferentes.
Por lo tanto, el Santo Nombre mismo sigue siendo tanto el sadhya o upeya como el sadhana o

updaya. Conociendo esta verdad se alcanza una excepcional buena fortuna.

Namalocanara mukhya-patha
(Comprender que el Nombre es el Camino Primario).
(76)
prabhu tumi jivera mangala cintd kari’
kali-yuge nama-sarige svayam avatari’
"Oh Prabhu, considerando cémo beneficiar a las jivas, en Kali-yuga Tt mismo descendiste junto con el Santo
Nombre.
77)
yuga-dharma pracarile nama-sarikirtana
mukhya-pathe jiva paya krsna-prema-dhana
"T ensefiaste el nama-sankirtana como el yuga-dharma. Siguiendo este camino directo, las jivas pueden alcanzar
la gran riqueza del krsna-prema.
78
namera smarane ara nama-sankirtana
ei matra dharma jiva karibe palana
"Solo el dharma de recordar el Santo Nombre y el nama-sankirtana pueden salvar a las jivas.
Sadhya-sadhana o upaya upeyera abhedata-krame namera mukhyata.
(El Sadhya y el Sadhana, y el Upaya y el Upeya son Caminos Idénticos y el Santo Nombre es Primordial).
79
yeita sadhana, sei sadhya yabe haila
upaya upeya-madhye bheda na rahila
"Lo que sea el sadhya es también el sadhana. No queda ninguna diferencia entre el upaya y el upeya.
(80)
sadhyera sadhane ara nahi antardaya

andydse tare jiva tomara krpdya



"No hay obstaculos en este sadhana y sadhya. Por Tu misericordia, las jivas pueden alcanzarlo facilmente.
(8D
ami-ta adhama ati majiyad visaye
nd bhajinu ndma tava ati miidha ha’ye
"Soy desdichado y estoy totalmente absorto en el disfrute mundano. Nunca he adorado Tu Nombre porque soy un
gran necio".
(82)
dara dara dhara cakse brahma-hari-dasa
padila prabhura pade chadiya nihsvasa
Con lagrimas brotando profusamente de sus ojos, Brahma Hari Dasa cayé suspirando a los pies del Sefior.
(83)
hari-bhakta-bhakti matre vinoda yahara
hari-nama cintaGmani jivana tahara
Aquellos cuyo tinico placer se encuentra en el bhakti a Hari y a Sus devotos, consideran que Hari-nama Cintamani

es su vida misma.

iti $ri-hari-nama-cintamanau
nama-mahatmya-sticanam nama prathamah paricchedah

Asi termina el primer capitulo de Sri Hari-nama Cintamani titulado, 'Una Introduccién a las Glorias del Santo Nombre.'

Hari-nama Cintamani

Capitulo segundo - Nama-grahana-vicara

(Una deliberacion sobre el canto del Santo Nombre)

(D
gadai gauranga jaya jahnava-jivana
sitadvaita jaya srivasadi bhakta-gana
Glorias a Gaura-Gadadhara, y a la vida de Jahnava (Nityananda Prabhu). Glorias al esposo de Sita (Advaita
Acarya), a Srivasa y a todos los devotos.
2
maha-preme hari-dasa karena rodana
preme ta’re gauracandra dila alingana
Con gran prema, Hari Dasa lloré, y con amor, Gauracandra lo abrazé.
3
balena tomara sama bhakta kotha ara
sarva-tattva-jiiata tumi sada maya-para
El Sefior dijo: "¢Dénde hay otro devoto como tG? Conoces todas las verdades espirituales y siempre estds mas alla
de la influencia de maya.
Ananya bhajanera $resthata

(La grandeza del bhajana exclusivo)



€
nica-kule avatari’ dekha’le sakale
dhane mane kule Sile krsna nahi mile
"Descendiste aqui y apareciste en una familia baja, mostrando a todos que no es por la riqueza, el respeto, el
nacimiento en una familia alta, o a través de virtudes mundanas que uno es capaz de conectarse con Krsna.
(5)
ananya-bhajane yan’ra sraddha atisaya
devata apeksa srestha sei mahasaya
"Aquel que tiene intensa Sraddha en bhajana exclusivo es superior incluso a los Devatas. Es una gran
personalidad.”
Sri-hari-dasera namacaryata
(Sri Hari Dasa como el Acarya del Santo Nombre).
(6)
nama-tattva sarva-sara tomara vidita
dcare, acarya tumi, pracare pandita
"Tu comprendes el nama-tattva (el principio del Santo Nombre), que es la esencia de todo. Eres un ejemplo
perfecto de conducta correcta y el mds experto en la propagacion (del Santo Nombre).
)
bala hari-dasa, nama-mahima apara
Suniya tomara mukhe ananda amara

"Oh Hari Dasa, habla de las glorias ilimitadas del Santo Nombre. Si las oigo de tu boca, sentiré dicha.

Vaisnava-laksana
(Los sintomas de un Vaisnava)
€]
eka nama ya’ra mukhe vaisnava se haya
ta’re grhi yatna kari’ manibe niscaya
"Si el Santo Nombre sale de la boca de alguien aunque sé6lo sea una vez, es un Vaisnava. De hecho, un cabeza de
familia debe esforzarse por respetarlo. (1)

(1) Respondiendo a las preguntas de los residentes de Kulinagrama, Mahaprabhu dijo:

prabhu kahena krsna-seva vaisnava-sevana
nirantara kara krsna-nama-sankirtana
prabhu kahe yanra mukhe Suni eka-bdara
krsna-nama sei piijya Srestha sabakara
krsna-nama nirantara yanhdra vadane

sei vaisnava-Srestha bhaja tanhara carane
yanhara darsane mukhe dise krsna-nama

tanhare janiha tumi vaisnava-pradhdana

(El Sefior dijo: "Sirvan a Krsna y ofrezcan servicio a los Vaisnavas. Realiza continuamente krsna-nadma-sarikirtana'.

El Sefior dijo: "Quien con la boca canta krsna-ndma aunque sea una vez es adorable y es el mejor de todos. Aquel



que siempre canta krsna-nama es un Vaisnava de primera clase, y debes servir a sus pies. Al ver a una persona asi,
las bocas de los demads cantaran krsna-nama, por lo que deben considerar a esa persona como el mejor de los
Vaisnavas." (Caitanya-caritamrta, Madhya-lila 15.104, 15.106, 16.72, 16.74)

Vaisnavatara-laksana
(Los sintomas de un Vaisnava mayor)
9
nirantara ya’ra mukhe suni krsna-nama
sei se vaisnavatara sarva-guna-dhama
"Aquella persona de cuya boca se escucha el canto constante de krsna-nama es un Vaisnava mayor, la morada de
todas las buenas cualidades.

Vaisnavatama-laksana
(Los sintomas del mas elevado Vaisnava)
(10)
vaisnava uttama sei yahare dekhile
krsna-nama ase mukhe krsna-bhakti mile
"El Vaisnava maés elevado es aquel que, con solo verlo, se siente krsna-bhakti y aparece krsna-nama en la boca.”
(11)
hena krsna-nama jiva ki-riipe karibe
tahara vidhana tumi amdre balibe
“¢Como aceptaran las jivas el krsna-nama? ¢Por favor digame qué provisiones se estan tomando para ellos?”
(12)
kara yudi hari-dasa balena vacana
prema gada-gada svara sajala nayana
Hari Dasa cruzé las manos y habl4. Con sentimientos de prema, su voz se ahogd y sus ojos estaban llenos de

lagrimas.

Namera svariipa
(La Naturaleza Intrinseca del Santo Nombre)
(13
krsna-nama cintamani, anadi, cinmaya
yei krsna sei nama, eka-tattva haya
(Hari Dasa dijo) “Krsna-nama es como una piedra de toque (cintamani), no tiene principio y es completamente
espiritual. Krsna mismo y Su Santo Nombre son un tattva. (2)
(2) Una piedra de toque puede dar cualquier cosa. La piedra de toque de krsna-nama otorga
dharma, artha, kama y moksa (piedad, riqueza, disfrute de los sentidos y liberacion) a quienes

tienen deseos materiales, y a quienes no tienen deseos materiales, les otorga krsna-prema.

(14)
caitanya-vigraha nama nitya-mukta-tattva
nama ndmi bhinna naya, nitya suddha-sattva
“El Santo Nombre es la forma de conciencia pura. Su naturaleza es que siempre esti liberado. El Nombre y el

Nombrado no son diferentes y siempre es trascendentalmente puro.”



(15)
e jada-jagate tan’ra aksara akara
rasa-ripe rasikete sattva-avatara
“Aunque el Santo Nombre desciende a este mundo trivial en forma de silabas, permanece puro y es la forma
misma de rasa que saborean los rasikas (aquellos devotos que saborean las melosidades trascendentales)”.
(16)
krsna vastu haya cari dharme paricita
nama ripa guna karma anadi vihita
“Krsna-vastu (la disposicion de Krsna) se comprende a través de Sus cuatro atributos naturales (dharma), a saber,

Su nama, ripa, guna y karma (nombre, forma, cualidades y actividades), todos los cuales se conciben como si no

tuvieran comienzo”. (3)
(3) Un objeto (vastu) se conoce por su nombre, forma, cualidades y acciones. Krsna es el parama-

vastu (Objeto Supremo). Por tanto, Su nombre, forma, cualidades y pasatiempos son los cuatro
atributos que lo revelan. Lo que carece de identidad no puede ser reconocido: Brahman, por

ejemplo. Se dice que Brahman estd desprovisto de cualidades, por lo que Brahman no es un vastu.

El Bhagavat-tattva es la tinica excepcion y se puede definir de esta manera.

Nama nitya-siddha

(El Santo Nombre es Eternamente Perfecto)

17
nitya vastu rasa-ripa krsna se advaya
sei cari paricaye vastu siddha haya
“Como principio eterno y como forma de rasa, Krsna esté libre de dualidades materiales. Estos cuatro atributos por
los que se le conoce son todos perfectos”.
(18)
sandhini Saktite tan’ra cari paricaya
nitya-siddha-riipe khyata sarvadd cinmaya
“Estos cuatro atributos aparecen a través de Su potencia sandhini. Son reconocidos como eternamente perfectos y
siempre plenamente espirituales.
(19)
krsna akarsaye sarva visva-gata jana
sei nitya dharma gata krsna nama dhana

“Krsna atrae a todos en el universo. La riqueza que es krsna-nama también tiene la misma cualidad eterna”.

Krsna-riipa nitya

(La Forma Eterna de Krsna)

(20)
krsna-ripa krsna haite sarvada abheda
nama, ripa eka vastu nahika prabheda
“Krsna y la forma de Krsna son idénticas. Su nombre y forma son una sola sustancia. Nunca son diferentes.”
2D
$ri-nama smarile riipa dise sarige sarige

rilpa nama bhinna naya ndce nand rarige



“Quien recuerda el Santo Nombre, se asocia con la forma. No hay diferencia entre el Nombre y la forma. Bailan en
diferentes escenarios.”
Krsna-guna nityatva
(La Eternidad de las Cualidades de Krsna)
22)
krsna-guna catuh-sasthi ananta apara
yan’ra nija-amsa-ripe saba avatara
“Krsna posee sesenta y cuatro cualidades que son infinitas e ilimitadas. En todos Sus avataras estas cualidades se

manifiestan s6lo parcialmente.” (4)
(4) Por favor vea el Pramana-mala (“guirnalda de evidencia”) en el capitulo quinto. Dentro de
Krsna existen en plenitud sesenta y cuatro cualidades. En Rama y los demds avataras que aparecen
desde Nardyana, hasta los svamsa-avatdaras y vilasa-avatdaras, se manifiestan sesenta cualidades.
En Girisa (Siva) y otros Devatds, se manifiestan parcialmente cincuenta y cinco cualidades. En las
jivas ordinarias, cincuenta cualidades se ven en la forma de una porcién de una porciéon. Entre los

visnu-tattva, Krsna posee cuatro cualidades poco comunes, por lo que es el tattva mds elevado.

23)
yan’ra guna-amse brahmd, Sivadi i§vara
yan’ra gune nardyana sasthi-gunesvara
"Algunas de estas cualidades estan parcialmente presentes en Brahma, Siva y otros Devatds controladores. Siendo el
Sefior de todos los atributos, Narayana posee sesenta cualidades".
24
sei saba nitya-gune nitya nama tan’ra
ananta sarikhydya vyapta vaikuntha-vyapara
"Todas estas cualidades eternas estdn constantemente presentes en el Santo Nombre, y un nimero ilimitado de

cualidades impregnan Vaikuntha'".

Krsna-lilara nityatva
(La eternidad de los pasatiempos de Krsna)

(25)

sei guna-tarangete lilara vistara
goloke vaikuntha, vraja saba cid-akara
"Las ondas de estas cualidades se expanden como los pasatiempos del Sefor. Estos pasatiempos perfectamente
espirituales se manifiestan en Goloka, Vaikuntha y Vraja."

Cid-vastute nama, riipa, guna, lila vastu haite prthak naya.
(No hay diferencia entre el nombre espiritual, la forma,

las cualidades y los pasatiempos).

(26)
nama-ripa-guna-lila abhinna udaya
acit samparke baddha-jive bhinna haya
"Cuando aparecen el nombre, la forma, las cualidades y los pasatiempos del Sefior, no son diferentes entre si. Los

atributos materiales de las jivas condicionadas son diferentes entre si". (5)



(5) Krsna es conciencia infinita. Asi, Su nombre, forma, cualidades y pasatiempos son plenamente
espirituales y no difieren de El. La jiva es una particula finita de conciencia, por lo tanto en su
estado puro, su nombre, forma, cualidades y actividades son también de la naturaleza de ser
conciencia finita y naturalmente no diferentes de El. Por el contrario, en este mundo material, la
jiva condicionada se le da un cuerpo burdo y sutil, y entonces el nombre, la forma, las cualidades
y las actividades de este cuerpo son diferentes de él. Son una imitacién (de sus verdaderas

caracteristicas espirituales). Cuando, por la misericordia de Krsna, se libera, ya no es asi.

27)
Suddha-jive nama, ripa, guna, kriya eka
jadasrita dehe bheda ei se viveka
"Los nombres, formas, cualidades y actividades de una jiva pura son todos uno. Pero pueden distinguirse como
diferentes entre si cuando un jiva se cobija en la materia."
(28
krsne nahi jada-gandha, ataeva tan’ya
nama-ripa-guna-lila eka-tattva bhaya
"No hay ni rastro de nada material en Krsna. Su nombre, forma, cualidades y pasatiempos existen como una sola

tattva."

Namera sarva-miilatva

(El Santo Nombre esta en la base de todo)

(29)
ei cari paricaya madhye nama tarn’ra

sakalera adi se pratiti sabakara

"Entre estas cuatro maneras de comprenderte (Tu nombre, forma, cualidades y pasatiempos), Tu Nombre es la
principal. Esto es aceptado por todos".
(30)
ataeva ‘nama’ matra vaisnavera dharma

name prasphutita haya riipa, guna, karma

"S6lo Tu Nombre es el dharma de los Vaisnavas. Mediante el Santo Nombre, Tu forma, cualidades y actividades se

expanden".
(31
krsnera samagra lila name vidyamana

nama se parama-tattva tomara vidhana

"La totalidad de los pasatiempos de Krsna se descubren a través del medio del Santo Nombre. Tu proceso para

comprender la Verdad Absoluta es a través del Santo Nombre."

Vaisnava o vaisnava-praye bheda ache

(La diferencia entre un verdadero vaisnava y uno que es casi un vaisnava)



(32)
sei nama baddha-jiva sraddha-sahakare

Suddha-riipe laile vaisnava bali tare

"Una jiva condicionada puede cantar el Santo Nombre con sraddha y al alcanzar la pureza, se dice que es un
Vaisnava'.
(33)
namabhdsa ya’ra haya se vaisnava-praya

krsna-krpa bale krame suddha-bhava paya

"Aquel que canta namabhasa (una semblanza del Santo Nombre) es un vaisnava-praya (casi un Vaisnava). Por el
poder de la misericordia de Krsna alcanza finalmente suddha-bhava (sentimientos trascendentales puros).

Ei mayika jagate krsna-nama o jiva ei duiti matra cid-vyapara.

(En el Mundo de Maya, s6lo el Nombre de Krsna

y la Jiva son Espirituales).

(€2))
nama sama vastu ndai e-bhava-samsare

name se parama-dhana krsnera bhandare

“No hay nada en este mundo material de nacimiento y muerte como el Santo Nombre. El Santo Nombre es la
riqueza suprema del tesoro de Krsna”.
(35)
jiva nije cid-vyapara, krsna-nama ara

ara saba praparicika jagat samsara

“Las jivas mismas y sélo el Santo Nombre de Krsna son espirituales. Todo lo demds en este mundo de renacimiento

estd compuesto de los cinco elementos densos”. (6)
(6) En este mundo secular, todo es mayika y consiste en materia opaca. Por voluntad de Krsna,
algunas jivas estdn atrapadas aqui. Son los tinicos objetos espirituales dentro del mundo material.
Krsna desciende en la forma del Santo Nombre, y éste es el segundo objeto espiritual en el mundo
material. Por lo tanto, en el mundo material sélo hay dos tipos de realidades espirituales: las jivas

y el krsna-nama. Se dice que Brahma y los Devas son manifestaciones vibhinnamsa y se cuentan

entre las jivas.

Mukhya gauna bhede nama dui prakara
(La diferencia entre los tipos primarios y secundarios de Santo Nombre)
(36)
mukhya, gauna bhede krsna-nama dvi-prakara

mukhya-namasraye jiva paya sarva-sara

“Krsna tiene dos tipos diferentes de Nombres: primario (mukhya) y secundario (gauna). Al refugiarse en los

Nombres primarios, las jivas logran el beneficio mas elevado”.



(37)
cil-lila asraya kari yata krsna-nama

sei sei mukhya nama sarva-guna dhama

“Los Nombres de Krsna que describen Sus pasatiempos trascendentales son los Nombres primarios. Son la morada
de todas las cualidades divinas”.
Mukhya-nama
(Nombres principales)
(38)
govinda, gopala, rama, $ri-nanda-nandana

radhanatha, hari, yasomati-prana-dhana

(39)
madana-mohana, Syamasundara, madhava

gopindtha, vraja-gopa-rakhala, yadava

(40)
ei-riipa nitya-lila-prakasaka nama

e-saba kirtane jiva paya krsna-dhama

“Govinda (el Rey de las vacas y los sentidos), Gopala (el Protector de las vacas), Rama (el depdsito de la
bienaventuranza divina), Sri Nanda-nandana (el Hijo de Nanda), Radhanatha (el Sefior de Radha), Hari (el
Eliminador de obstaculos), Yasomati-prana-dhana (El tesoro de vida de Yasomati), Madana-mohana (el
Desconcertador de Kamadeva), Syamasundara (Aquel que es oscuro y hermoso), Madhava (el Esposo de la Diosa de
la fortuna ), Gopinatha (el Sefior de las gopis), Vraja-gopa-rakhala (el Protector de los pastorcillos de vacas de
Vraja) y Yadava (el Sefior de los Yadus): tales Nombres describen los pasatiempos eternos. Al realizar kirtana de
todos estos Nombres, la jiva alcanza la morada de Krsna”.

Gauna nama o tahara laksana

(Nombres secundarios y sus atributos)

(41)
jada-prakrtira paricaye nama yata

prakrtira gune gauna vedera sammata

“Esos nombres en relacién con la materia opaca tienen cualidades mundanas y son secundarios. Esto es aceptado

por los Vedas”.

(42)
srsti-kartd, paramatma, brahma, sthiti-kara

jagat-samharta, patd, yajfiesvara, hara



“(Estos nombres son) Srsti-kartd (el Creador), Paramatma (el Monitor Interno), Brahma (el Expansivo), Sthiti-kara
(el Mantenedor), Jagat-samharta (el Aniquilador del mundo), Pata (el Guardian), Yajfiesvara (el Sefior de los yajfias)

y Hara (el Eliminador de pecados).”
Mukhya o gauna namera phala-bheda

(Los diversos resultados de los nombres primarios y secundarios)

(43)
ei-riipa nama karma-jiiana-kanda-gata

punya, moksa dana kare Sastrera sammata

“Esos nombres se encuentran en karma-kanda y jiana-kanda. Producen piedad y liberacién. Esa es la opinién de la
Sastra”.
(44)
namera ye mukhya phala krsna-prema-dhana

ta’ra mukhya-name matra labhe sadhu-gana

“La riqueza de krsna-prema es el resultado de esos Nombres que son primarios. Los sadhus logran esto sélo a través

de estos Nombres primarios”. (7)
(7) Los nombres secundarios de Krsna producen los resultados de la piedad y la liberaciéon. Sdlo

los nombres primarios de Krsna pueden dar prema.

Nama o namabhasa-matra phala-bheda
(Los diferentes resultados del nombre real y la apariencia del nombre)
(45-46)
eka krsna-nama yadi mukhe bahiraya
athava Sravana-pathe antarete yaya
Suddha-varna haya va asuddha-varna haya

ta’te jiva tare’ ei $astrera nirnaya

“Si krsna-nama sale de la boca o entra en los oidos aunque sea una vez, ya sean sus silabas puras o impuras, esa
jiva es liberada. Ese es el veredicto de la $astra”.
(47)
kintu eka katha ithe ache suniscita

namabhasa haile vilambe haya hita

“Pero hay que decir una cosa al respecto: con seguridad, cualquier beneficio obtenido por namabhdsa sera lento”.
(48)
namabhasa haile-o anya $subha haya

prema-dhana kevala vilambe upajaya



“De namabhdsa pueden surgir otros tipos de resultados auspiciosos, pero el tesoro del prema sélo surge después de
mucho tiempo”.
(49)
namabhase papa-ksaye suddha-nama haya

takhana-i $ri-krsna-prema labhaye niScaya

“Los resultados de papa son destruidos por namabhasa y finalmente aparece el Santo Nombre puro. Entonces, en
ese momento, el cantor ciertamente alcanza “Los resultados de papa son destruidos por namabhasa y finalmente
aparece el Santo Nombre puro. Entonces, en ese momento, el cantor ciertamente alcanza sri-krsna-prema”. (8)

(8) Por namadbhdsa se destruyen todos los resultados de papa. Cuando papa y anarthas son

alejados, Suddha-nama danza en la lengua del devoto. Entonces Suddha-nama otorga krsna-prema.

Vyavahita va vyavadhane dose janme
(La falta derivada de la interrupcién o separacion)”.

(50)
kintu vyavahita hale haya aparadha

sei aparadhe haya prema-labha vadha

“Sin embargo, vyavahita (una interrupcién en el Nombre) es una ofensa. Esta ofensa detiene el logro del prema”.

(51)
nama-nami bheda-buddhi vyavadhana haya

vyavahita thakile kadapi prema naya

“Considerar diferentes el Nombre y el Nombrado es una interrupcién. Mientras persista una interrupcién no puede

haber prema”.

Vyavadhana dui prakara
(Los dos tipos de separacion)
(52)
varna-vyavadhana ara tattva-vyavadhana

vyavadhana dvi-prakara vedera vidhana

"Separacién de silabas y separacién de tattvas: estos son los dos tipos de separacién descritos en los Vedas".
Mayavada-i nombre tattva-vyavadhana kare
(La Concepcion Mayavada de la Separacién de Tattvas con Respecto al Nombre)
(53)
tattva-vyavadhana mayavada dusta mata

kalira jafijala ei §astra asammata



“La nefasta filosofia mayavada cree en la separacién de los tattvas (es decir, que krsna-tattva y krsna-nama-tattva

estan separados). Esta idea errénea y contaminada de Kali-yuga no es el veredicto de la Sastra”. (9)
(9) Varna-vyavadhana (la separacion de silabas) es asi: en la palabra 'hathikari' la primera y la
tiltima silaba crean la palabra 'hari' pero debido a que 'thika la separa en el medio, el resultado
del Santo Nombre es obstruido. En la palabra "hdarama" no hay separacién. Por lo tanto, en
harama hay algiin indicio (del Nombre), lo que significa que puede dar los resultados de la
liberacion. Tattva-vyavadhana (separacién de verdades espirituales) es extremadamente malo. En
realidad, no hay diferencia entre krsna-nama y Krsna. Si los mayavadis dicen que aceptan krsna-
nama y Brahman como diferentes, entonces uno debe saber que esta especulacién imaginativa es

tattva-vyavadhana. Esto destruye todo.

Vyavadhanaviddha nama-i Suddha-nama
(E1 Nombre que atraviesa la separacién es Suddha-nama)
(54)
ataeva $Suddha krsna-nama yanra mukhe

tanhake vaisnava jani’ sada sevi’ sukhe

"Por lo tanto, quienquiera que por su boca cante krsna-nama puro, lo considero un Vaisnava y le serviré
felizmente".
Anartha yata nasta haya tata-i namabhasatva diira haya o cinmaya nama prakasa paya.
(Cuando los Anarthas son destruidos y el Namabhasa es arrojado lejos, el Nombre Divino se hace
manifiesto)
(55)
namabhasa bhedi’ suddha-nama labhibare
sad-guru sevibe jiva yatna-sahakare
"Penetrando a través del namabhasa, se alcanza el suddha-nama. Esto ocurre cuando la jiva sirve a un guru genuino
con gran cuidado".
(56)
bhajane anartha-nasa yei ksane paya
cit-svariipa nadme ndce bhaktera jihvaya
"Cuando los anarthas son destruidos en el bhajana, en ese momento la forma espiritual del Santo Nombre danza

sobre la lengua del devoto".

(57)
nama se amrta-dhara nahi chade ara
nama-rase matta jiva nace anivara
"Entonces, uno no puede abandonar esa corriente de néctar que fluye del Santo Nombre. Embriagado por ese
nama-rasa (el néctar del Nombre), la jiva danza incesantemente."
(58)
nama ndce, jiva ndce, ndace prema-dhana
jagat ndcdya, maya kare palayana
"El Nombre danza, la jiva danza, el tesoro del prema danza. Hacen que el mundo baile y maya huya!".

Yahara name sraddha haya tahara-i name adhikara haiya thake name sarva-$akti ache.



(Quien tiene fe en el Santo Nombre es Elegible para Cantar. Todas las Potencias estan Dentro del Nombre)

(59)
name adhikdara nara-matre kaile dana
sarva-$akti name prabhu karile vidhana
"A cada ser humano se le ha dado la elegibilidad para cantar el Santo Nombre. El Sefior ha invertido todas Sus
potencias dentro del Santo Nombre".
(60)
ya@’ra sraddhd haya name, sei adhikari
ya’ra mukhe krsna-nama sei se acari

"Quien tiene sraddha en el Nombre estd cualificado. Quien por su boca canta krsna-nama es virtuoso".

Desa-kala-asaucadira vadha name nai
(No hay barreras relativas al lugar, el tiempo o la impureza, etc., con respecto al Nombre)
(61)
desa-kala-asaucadi niyama sakala
sri-nama-grahane nai, nama se prabala
"Todas las reglas relativas a lugar, tiempo, impureza, etc. no tienen efecto sobre Sri Nama, porque el Santo Nombre

es poderosisimo".

Kali-jivera name niskapata visvasa haile-i name adhikara haila.
(Los Jivas de Kali-yuga que tienen fe firme en el Santo Nombre, tienen derecho a cantar el Nombre)
(62)
dane, yajfie, snane, jape dche ta vicara
krsna-sankirtane matra sraddha adhikara

"Hay consideraciones cuando se ofrece caridad, se realizan yajfias, se toma bafio en lugares sagrados y se canta

japa. Pero con krsna-sarikirtana, uno se cualifica simplemente por sraddha." (10)

(10) Al dar caridad y otros actos piadosos uno debe considerar la pureza e impureza del tiempo,

lugar y circunstancias. Pero en relacion con krsna-sankirtana, solo sraddha hace a uno cualificado

y no se considera nada mds.

(63)
yuga-dharma hari-nadma ananya-sraddhdya
ye kare asraya tara sarva-labha haya
"Quien, con inquebrantable §raddhd, se cobija en el canto del hari-nama que es el yuga-dharma para esta era, lo
alcanza todo".
(64
kali-jiva niskapate krsnera samsare
avasthita haye krsna-nama sada kare
"Las jivas de Kali-yuga deben entrar en la familia de Krsna con sinceridad y cantar constantemente krsna-nama'.
Namera anukiila visaya grahana o pratikiila visaya varjana.

(Aceptar las cosas favorables al Santo Nombre y rechazar las desfavorables)



(65)
bhajanera anukiila sarva karya kari’
bhajanera pratikiila saba parihari’
“Uno debe aceptar todo lo que sea favorable al bhajana y rechazar todo lo que sea desfavorable para el bhajana”.
(66)
krsnera samsare thaki’ katdye jivana
nirantara hari-nama karena smarana

“Al permanecer en la familia de Krsna, uno debe pasar esta vida recordando constantemente el hari-nama”.

Ananya budista nama grahana karibe
(Cantando el Santo Nombre con Inquebrantable Concentracion)
(67)
ara kona dharma, karma kabhu na karibe
svatantra-i§vara-jfiane anye na piijibe
“Uno no debe seguir ningin otro dharma o karma. Uno no debe considerar a ninguna deidad controladora como
independiente (de Krsna) y adorarla”.
(68)
krsna-nama, bhakta-seva satata karibe
krsna-prema-labha tara avasya haibe
“Siempre se debe cantar krsna-nama y servir a los devotos; entonces ciertamente se alcanzara krsna-prema”.
(69)
hari-dasa kandi’ prabhu-carane padiya
name anuraga mage carana dhariya
Llorando, Hari Ddasa cay6 a los pies del Sefior y, sosteniéndolos, le suplicé que le apegara al Santo Nombre.
70
hari-dasa-pade bhaktivinoda yahara
hari-nama cint@mani jivana tahara

Ese Hari-nama Cintamani se ha convertido en la vida misma de Bhaktvinoda que permanece a los pies de Hari Dasa.

iti $ri-hari-nama-cintamanau
nama-grahana-vicaro nama dvitiyah paricchedah
Asi termina el segundo capitulo de Sri Hari-nama Cintamani titulado:

'Una deliberacion sobre el canto del Santo Nombre'.



Hari-nama Cintamani - Capitulo tercero.
Namabhasa Vicara
(Una deliberacion sobre Namabhasa)

€))

gadai gauranga jaya jahnava jivana
sitddvaita jaya srivasadi bhakta-jana
iGlorias a Gadai-Gauranga, y a la vida de Jahnava Devi (Nityananda)! jGlorias al esposo de Sita (Advaita)! jGlorias
a Srivasa y a todos los devotos!
2
hari-dase mahaprabhu sadaya haiya
uthdya takhana padma-hasta prasariya
Mahaprabhu extendié Su mano de loto y luego levant6 a Hari Dasa.
3
bale’ $una hari-dasa amara vacana
namabhdsa spasta-riipe bujhdo ekhana
El dijo: "Escucha Mis palabras, Hari Ddsa. Ahora explica claramente el namabhdsa.
4
namabhdsa bujhdile nama suddha habe
andydse jiva nama-gune tare yabe
"Quien comprenda el namabhdsa alcanzard el suddha-nama. Mediante los atributos del Santo Nombre una jiva

puede entregarse facilmente.

Namabhasa-megha kujjhatika-riipa ajiiana o anartha.

(Namabhasa - La ignorancia y los anarthas son como las nubes y la niebla)



)
nama sirya-sama nase maya andhakara
megha-kujjhatika name dhake bara bara
"El Santo Nombre, como el sol, destruye la oscuridad de mdya. Sin embargo, una y otra vez, las nubes y la niebla
cubren el sol del Santo Nombre."
(6)
jivera ajfiana ara anartha sakala
kujjhatika-megha-riipe haya ta’ prabala
"Toda la ignorancia y los anarthas de la jiva son como densas nubes y niebla". (1)
(1) Krsna y krsna-nama no son diferentes y son como un sol trascendental. Destruyen la
naturaleza oscura de madyd. Por compasiéon hacia las baddha-jivas, el sol del Santo Nombre se
manifiesta en el mundo. La ignorancia de la baddha-jiva es como la niebla. Los anarthas de la
baddha-jiva son como nubes que cubren el sol del Santo Nombre con oscuridad, y esa oscuridad
cubre los ojos de la baddha-jiva. El sol es enorme, por lo que no puede ser cubierto. Pero cuando

las sombras caen sobre los ojos de la jiva, se dice que el sol estd cubierto.

%
krsna-nama-siirya citta-gagane uthila
kujjhatika-megha punah tanhake dhakila

"Cuando el sol de krsna-nama se eleva en el cielo del corazén, una vez mas la niebla y las nubes lo cubren".

Ajhana kujjhatika, svariipa bhrama
(La niebla de la ignorancia crea confusién acerca de la realidad espiritual)
8
ndamera ye cit-svariipa taha nahi jane
se ajfiana kujjhatika andhakara ane
"Cuando uno no conoce la cit-svariipa (naturaleza trascendental) del Santo Nombre, la niebla de la ignorancia
introduce la oscuridad".
9
krsna sarvesvara bali’ nahi jane yei
nand deve pilji’ karma-marge bhrame sei
"Aquel que no conoce a Krsna como Sarvesvara (el Controlador de todas las cosas) adorard a muchos Devas en el
camino del karma y se desconcertara".
(10
jive cit-svariipa bali’ nahi ya’ra jfiana
madyd jadasraye ta’ra satata ajidna
"La jiva que no tiene conocimiento de su cit-svariipa acepta el refugio mundano de mdya y permanece siempre en la
ignorancia."
(1D
tabe hari-dasa bale dja ami dhanya
mama-mukhe nama kathd sunibe caitanya
Entonces Hari Dasa dijo: "Hoy soy muy afortunado. Sri Caitanya escuchard de mi boca temas sobre el Santo

Nombre.



(12)
krsna, jiva — prabhu, ddsa, jadatmika-maya
ye nd jane ta’ra Sire ajfianera chaya
"Krsna y la jiva son amo y sirviente. Mdya se caracteriza por la materia burda. Cuando uno no conoce esto, vive

bajo la sombra de la ignorancia." (2)
(2) El Santo Nombre es trascendental por naturaleza, la naturaleza de Krsna es que El tiene
soberania sobre todas las cosas. La naturaleza de los devas es que todos son sirvientes de Krsna.
Las jivas son trascendentales por naturaleza, mdayda es materia inerte, y cuando las jivas no
comprenden estos tattvas, estdn en la ignorancia. Krsna es el amo, la jiva es el sirviente, y maya
se caracteriza por la materia burda. Cuando comprenden esto, las jivas dejan de estar en la

ignorancia.

Megha-anartha - asat-trsna, hrdaya-daurbalya, aparadha.
(Las nubes de los anarthas - La sed de cosas materiales, la debilidad del corazén y las ofensas)
(13
asat-trsnd, hrdaya-daurbalya, aparadha
anartha e-saba megha-riipe kare badha
"La sed de cosas materiales, la debilidad del corazén y las ofensas: estos anarthas son como nubes que crean

obstaculos". (3)
(3) Asat-trsna es la sed de cosas materiales que no tienen conexiéon con Krsna, en otras palabras,
la codicia de objetos mundanos. Asat-trsnd, hrdaya-daurbalya (debilidad del corazon) y apardadha

(ofensas) son los anarthas nubosos de la jiva.

(a4
nama-sirya-rasmi dhake, namabhasa haya
svatah-siddha krsna-name sada acchadaya
"Namabhasa esté presente cuando los rayos del sol del Santo Nombre estan cubiertos. Sin embargo, el krsna-nama

puro, que es perfecto en si mismo, permanece siempre descubierto."

Namabhasera avadhi
(El fin de Namabhasa)
(15)
sambandha-tattvera jiidana yavat nd haya
tavat se namabhdasa jivera asraya
"Mientras no tenga conocimiento del sambandha-tattva (la relacién de uno con Krsna), la jiva se refugia en el
namabhasa".
(16)
sadhaka yadyapi pdya sad-guru asraya
bhajana-naipunye megha-adi diira haya

"Si un sadhaka se refugia en un guru genuino y se vuelve experto en bhajana, las nubes y la niebla se alejan".

Sambandha, abhidheya, prayojana

(Relacién, método y logro)



a7
megha-kujjhatika gele nama-divakara
prakasa haiya bhakte dena prema-vara
"Cuando las nubes y la niebla desaparecen, el Santo Nombre brilla y manifiesta el tipo mas elevado de prema,
entonces otorga eso al devoto".
(18
sad-guru sambandha-jfidna kariya arpana
abhidheya-riipe karana namanusilana
"Un guru genuino otorga el conocimiento de sambandha (la relacién de uno con Krsna). Esto conduce al abhidheya
(el método para alcanzar esa relacién) en el que se cultiva el Santo Nombre."
(19)
nama-sirya svalpa-kale prabala haiya
anartha-kujjhatika dena tadaiya
"En poco tiempo, el sol del Santo Nombre brillara intensamente y disipara la niebla de los anarthas".
(20)
prayojana-tattva tabe dena prema-dhana
prapta-prema-jiva kare’ nama-sankirtana
"Entonces prayojana-tattva (conocimiento relativo al logro maés elevado) da el gran tesoro del prema, que se alcanza

cuando la jiva realiza nama-sarikirtana".

Sambandha-jiiana
(Conocimiento de la propia relacion con Krsna)
2D
sad-guru-carane jiva sraddhda-sahakare
prathame sambandha-jfiana pdya suvicare
"Con Sraddha en los pies de un guru genuino, la jiva recibe primero la comprensién adecuada de sambandha-jfiGna".
(22)
krsna nitya-prabhu dra jiva nitya-dasa
krsna-prema nitya, jiva svabhava prakasa
"Krsna es el amo eterno y las jivas son Sus sirvientes eternos. Por medio de krsna-prema se manifiesta la naturaleza
eterna e intrinseca de la jiva".
(23)
krsna-nitya-dasa jiva, tahda vismariya
mayika jagate phire sukha anvesiya
"La jiva es una eterna sirviente de Krsna, y sin embargo lo olvida. Al ser arrojada al mundo mdyika, busca la
felicidad".
24
mayika jagat haya jiva-karagara
jivera vaimukhya-dose danda-pratikara
"El mundo mdyika es una casa prisién para las jivas, donde se da castigo para corregir a aquellas jivas que estan

infectadas por el defecto de ser aversas (a Krsna). (4)
(4) Los catorce mundos, conocidos como Devi-dhama, son una casa prisién para aquellos jivas que

son aversas a Krsna. No es un lugar para la felicidad o el disfrute. Aqui, el disfrute material es



temporal, por lo que es especialmente dificil. El castigo es el remedio, y mediante ese castigo se
purifican las jivas.

(25
tabe yadi jiva sadhu-vaisnava-krpaya
sambandha-jfianete punah krsna-nama paya

"Sin embargo, por la misericordia de un Vaisnava sadhu, una jiva puede alcanzar sambandha-jfiana, junto con krsna-
nama." (5)

(5) "Soy conciencia finita y sirviente eterno de Krsna. Krsna es conciencia Infinita y mi tnico

Amo. Este trivial mundo material es una casa prision destinada a mi purificacién." Este

conocimiento se conoce como sambandha-jiidana.

(26)
tabe paya prema-dhana sarva-dharma-sara
yahara nikate sayujyadira dhikkara
"Entonces alcanza el tesoro del prema, que es la esencia de todo dharma. Tal persona siente repugnancia hacia la
liberacién impersonal (s@yujya) y similares."
27)
yavat sambandha-jfiana sthira nahi haya
tavat anarthe namabhasera asraya
"Cuando no tenga conocimiento firme de sambandha, entonces mantendrd anarthas y se refugiara en namabhasa'.
(6)

(6) Hasta que, por la misericordia del guru, surja sambandha-jfiana, entonces el anartha de la

ignorancia permanecerd con la jiva -asi, mientras cante el Santo Nombre, serd namabhasa y no
Suddha-nama.

Namabhasera phala
(El resultado de namabhasa)
(28)
namabhdsa dasate-o aneka marigala
jivera avasya haya sukrti prabala
"La etapa de namabhasa da muchos resultados auspiciosos, y ciertamente la jiva alcanza gran sukrti". (7)
(7) Namabhdsa se cuenta como el mejor entre los diferentes tipos de punya que una jiva puede

realizar. En comparaciéon con el dharma, los votos, el yoga, los sacrificios de fuego y todos los
demds tipos de actividades auspiciosas, namabhasa da los mejores resultados.

(29)
namabhdse nasta haya dche papa yata
namabhdse mukti haya kali haya hata
"Mediante namabhasa, se destruye papa. Mediante el namabhdsa se alcanza la liberacién y se detienen los efectos
del Kali-yuga."
(30)
namabhdse nara haya, supankti-pavana

namabhdse sarva-roga haya nivarana



"Por namabhasa, un hombre puede purificar meramente con su presencia. Por namabhdasa, se curan todas las
enfermedades".
(31)
sakala asanka namabhdse diira haya
namabhdsi sarvarista haite §anti paya
"Todos los temores se alejan por namabhasa. Todas las desgracias se anulan para quien canta namabhadsa'.
(32)
yaksa, raksa, bhiita, preta, graha-samudaya
namabhdse sakala anartha diire yaya
"Yaksas, raksasas, bhiitas, pretas, planetas maléficos y todos los anarthas se alejan por namabhasa".
(33)
narake patita loka sukhe mukti paya
samasta prarabdha-karma namabhase yaya
"Aquellos que han caido en una condicién infernal se liberan y todo el prarabdha-karma (resultados de actividades
previas) desaparece debido al namabhdasa".
34
sarva-vedadhika, sarva-tirtha haite bada
namabhdsa sarva-subha-karma-sresthatara
"Namabhasa es superior a todos los Vedas y a todos los tirthas sagrados. Namabhdsa es la mayor de todas las

actividades karmika auspiciosas."

Namabhasera vaikunthadi-prapakatva
(El logro de Vaikuntha por Namabhasa)
(35)
dharma, artha, kama, moksa catur-varga-data
sarva-$akti dhare namabhdse jiva-trata
"Namabhasa otorga las cuatro metas: dharma, artha, kdma y moksa (religiosidad, riqueza, disfrute de los sentidos y
liberacién). Siendo todopoderoso, namabhasa libera las jivas".
(36)
jagat-ananda-kara srestha-pada-prada
agatira eka gati sarva-srestha-pada
"Da dicha al mundo y concede la morada mads elevada. Para los que carecen de refugio, es el Gnico refugio y el
mejor de todos los reinos."
(37)
vaikunthadi loka-prapti namabhdse haya
visesatah kali-yuge sarva-$astra kaya
"Uno alcanzard Vaikuntha y otras moradas espirituales mediante el namabhasa. Todas las Sastra afirman que es
especificamente para Kali-yuga".
Sanketa, parihasa, stobha o hela ei cari-prakara namabhasa.
(Canto indirecto, broma, falta de respeto y negligencia - estos son los Cuatro Tipos de Namabhasa).
(38)
catur-vidha namabhdsa ei matra jani

sarniketa o parihdsa, stobha, hela mani



"Sélo conozco cuatro tipos de namabhdasa. Conozco el sariketa (indirecto), el parihdsa (broma), el stobha (falta de
respeto) y el hela (negligencia)." (8)
(8) Sanketa, parihdasa, stobha, y hela - estos son los cuatro tipos de namabhasa cuando se canta el
Santo Nombre. Asi pues, en total hay cuatro tipos de namabhdasa. De held a stobha, de stobha a

parihdsa, y de parihdsa a sanketa, las faltas se vuelven progresivamente menores.

Sanketa-riipa namabhasera prakara-dvaya
(Los dos tipos de sanketa namabhasa, o canto indirecto)
(39
visnu-laksya kari’ jada-buddhye nama laya
anya laksya kari’ visnu-nama uccaraya
(40)
sarigete dvi-vidha ei haya namabhdsa
ajamila saksi tara $astrete prakasa
"Cantar el Santo Nombre refiriéndose a Visnu, pero con una concepcién material, y cantar involuntariamente el
Santo Nombre de Visnu -estas son las dos clases de este namabhasa. La §astra revela a Ajamila como ejemplo (del
primero)."
(4D
yavana-sakala mukta habe andydse
‘haram’ ‘haram’ bali’ kahe namabhase
"Todos los yavanas se liberan facilmente cuando dicen: 'iHaram! Haram! Se dice que esto es namabhdsa (del
segundo tipo)." *

* Nota de los traductores: La palabra haram es una palabra drabe que se refiere a una actividad que esta
prohibida. Sin embargo, en la India, ha-ram significa: "{Oh Rama!". Asi, debido a que se incluye el Nombre

de Rama, se considera que es namabhasa.

(42)
anyatra sankete yadi haya namabhasa
tathdpi namera teja na haya vinasa

"Aunque este namabhasa se refiera a otra cosa (distinta de Krsna), la potencia del Santo Nombre no se destruye".

Parihasa-namabhasa
(Cantar en broma)
(43
parihdse krsna-nama yei jana kare
jarasandha sama sei e-samsare tare

"Esa persona que canta krsna-nama en broma, igual que Jarasandha, atraviesa este mundo de nacimiento y muerte".

Stobha-namabhdsa
(Cantar irrespetuosamente)
(44
anga-bhangi caidya sama kare namabhdsa
stobha matra haya tabu nase bhava-pasa
"Mientras hacia gestos de enfado, incluso Caidya (§is’updla) canté namadbhdsa cantando con falta de respeto y aun

asi fue capaz de cortar de tajo las ataduras de este mundo material."



Hela-namabhasa
(Cantar con negligencia)

(45)

mana nahi deya ara avajiia bhavete
‘krsna’ ‘rama’ bale hela-namabhasa ta’te
"Absurdamente y con &nimo irrespetuoso, cuando uno canta 'Krsna' y 'Rama’, eso es hela-namabhasa (cantar
negligentemente)."
(46)
ei saba namabhase mleccha-gana tare
visayi, alasa-jana ei patha dhare

"Todas estas clases de namabhasa pueden librar a los mlecchas. Las personas materialistas y perezosas siguen este

camino."

Sraddha o hela-namabhasera bheda.
(Cantar con Sraddha y cantar con negligencia como dos tipos de Namabhasa)
(47)
Sraddha kari kare nama anartha-sahita
sraddhd-nama haya sei tomdra vihita
"Usted ha ordenado que cuando uno canta con sraddha pero también con anarthas, esto es sraddha-namabhasa'.
(48)
sanketadi avajiida paryanta bhava dhari’
nama kare heldaya ye sraddha parihari
"Comenzando con sariketa, donde uno canta con &nimo irrespetuoso, hasta cantar el Santo Nombre con held -esto es
cantar sin sraddhad".
(49)
namabhasa avadhi se hela-nama haya
tahate-o mukti labhe papa haya ksaya
"Held-namabhdsa se limita a destruir los resultados de papa y a conceder la liberacion. (9)
(9) Al cantar el Santo Nombre negligentemente, uno alcanza resultados hasta el punto de la
liberacion. jPero uno no puede expresar cudles son los resultados de cantar el Santo Nombre
negligentemente con Sraddha! Cuando sraddha en el Santo Nombre aparece junto con sambandha-
jiana, el resultado de ello serd el surgimiento de rati (afecto por Krsna). Los anarthas se eliminan

muy rdpidamente con Sraddha-namabhadsa.

Anartha-nase namabhasa nama haiya prema deya.
(Namabhasa destruye los anarthas y da origen al prema)
(50)
krsna-prema chadi’ saba namabhdse pdya
namabhdse punah suddha-nama ha’ye yaya
"Namabhasa puede darlo todo excepto krsna-prema. Progresando con namabhasa, uno llega finalmente a suddha-

nama'.



(5D
anartha-vigate yabe suddha-nama haya
krsna-prema tabe ta’ra haibe niscaya
"Cuando los anarthas han desaparecido, aparece suddha-nama. Entonces krsna-prema se manifiesta ciertamente".
(52)
namabhdse saksat se prema dite ndare
nama haye prema deya vidhi-anusare
"El Namabhasa en si mismo no puede dar prema directamente. Pero siguiendo los procedimientos adecuados, el

Santo Nombre dara prema.

Namabhasa o namaparadhera bheda
(La diferencia entre namabhasa y namaparadha)
(53
ataeva nama-apardadha parihari
namdabhdsa kare yei ta’re nati kari
"Asi, ofrezco mis respetos a cualquiera que evite las ofensas al Santo Nombre y cante namabhasa".
54
karma, jfiana haite ananta Sresthatara
bali’ namabhdse jani, ohe sarvesvara
"Oh Sarvesvara, declaro que namabhasa es ilimitadamente superior a karma y jfidna".
(55)
rati-miila sraddhad yadi suddha-bhave haya
tabe ta’ visuddha-nama haibe udaya
"Si (mediante el namabhasa) hay sraddha, que es el fundamento del rati, uno se purificard. Entonces surgira el
Nombre puro".
Chaya o pratibimba bhede abhasa dui prakara - chaya namabhasa
(Chaya y Pratibimba como las dos clases de Abhasa - Chaya Namabhasa)
(56)
abhasa dvividha haya pratibimba chdya
sraddhabhdsa dvi-prakdara saba tava maya
"Hay dos tipos de abhasa (destellos) - pratibimba (reflejo) y chdya (sombra). Estos dos tipos crean sraddhabhdasa (un
destello de sraddha). Todas ellas son Su potencia maya.
(57)
chaya-sraddhabhdase chdaya-namabhasa haya
sei namabhase jivera subha prasavaya
"Chaya-sraddhabhasa (una sombra de un destello de sraddha) produce chaya-namabhdsa (una sombra de un destello
del Santo Nombre). Este namabhdsa crea auspicios para las jivas". (10)
(10) En muchos lugares de las sSastra encontramos palabras como namabhasa (un destello del
Santo Nombre), vaisnavabhdsa (un destello de un Vaisnava), Sraddhabhasa (un destello de fe),
bhavabhasa (un destello de éxtasis), ratyabhasa (un destello de atraccién), premabhasa (un
destello de prema), muktyabhdasa (un destello de liberacién), etc. En todos ellos, la palabra

abhasa (destello) es la mds apropiada. Estos serdn discutidos en este capitulo.



La explicacion natural de abhdasa es de dos tipos - svariupabhdsa (un destello directo) y
pratibimbabhasa (un destello reflejado). En el svariipabhdsa, la luz directa aparece atenuada,
igual que hay luz tenue cuando las nubes cubren la refulgencia del sol. En pratibimbabhasa, la luz
natural aparece de forma distorsionada. Asi se dice, abhasas tu mrsa buddhir avidya-karyam
ucyate ('Un reflejo distorsionado del conocimiento se conoce como ignorancia'). Al igual que la
luz se refleja sobre el agua, cuando el sol del Santo Nombre estd cubierto por la niebla y las nubes
de la ignorancia de la jiva, la luz contraida de ese sol sélo puede verse muy débilmente. Este
estado de namabhdsa otorga muchos resultados auspiciosos al mundo. Cuando la luz del Santo
Nombre se refleja en el lago de mdydavada, eso es pratibimba-namabhasa. De ello pueden surgir
sayujya (liberacion impersonal) y otros resultados, pero el beneficio tltimo del prema no se
manifestard. Esta clase de namabhasa es en realidad una gran ofensa al Santo Nombre. Debido a
esto, no se dice que sea verdadero namabhasa. Solo chdyd-namabhdsa se dice que es namabhasa
real, y ese tiene cuatro divisiones. Este despreciable pratibimba-namabhdsa debe ser alejado. Se ve
que todas las Sastra rinden culto a chaya-namabhasa. Chaya-namabhdsa proviene de los anarthas
nacidos de la ignorancia, los anarthas derivados de filosofias malignas crean pratibimba-
namabhdasa que se considera una ofensa que obstruye el bhakti. Un Vaisnava-prdya, o
Vaisnavabhasa, puede ser respetado como un kanistha o prakrta-bhakta (devoto materialista)
siempre que no cometa el delito de seguir a mayavada. ;Por qué no? Mediante la asociacion
apropiada puede alcanzar rdpidamente la auspiciosidad. Por lo tanto, los suddha-bhaktas se hardn
amigos de €l y tendrdn misericordia de él como si fuera un nifio. No le ignorardn como hacen con
los odiosos mayavadis. Aquel que solo tiene $Sraddhda ordinaria se dedica primero solo a la
adoracién de la Deidad y, a medida que avanza por puja, se dedica a servir a los devotos y a
Bhagavan. Entonces, de este modo, desarrolla sambandha-jiana y alcanza el don del bhakti. Pero
si se ve que alguien tiene una fe incondicional en madyavada, entonces ciertamente debe ser

ignorado.

Pratibimba namabhasa
(Un destello reflejado del Santo Nombre)

(58)
anya jive suddha-sraddha kariya darsana
nija-mane sraddhabhdsa ane yei jana
"Quien observa §raddha pura en otros jivas puede alcanzar §raddhabhasa interior".
(59)
bhoga-moksa-vaficha tahe thake nitya misi
asrame abhista-labhe yate diva-nisi
"También pueden desear bhoga (disfrute de los sentidos) o moksa (liberacién) y esforzarse dia y noche para
alcanzarlos".
(60)
sraddhara laksana matra sraddha tahe naya
ta’ke pratibimba-sraddhabhdsa Sastre kaya
"Puede haber sintomas externos de sraddhd, pero no es $raddha real. La sastra dice que esto es pratibimba-
Sraddhabhasa'.



(61)
pratibimba-sraddhabhdase namabhdsa yata
pratibimba-namabhdsa haya avirata
"Dondequiera que haya pratibimba-sraddhabhdsa, siempre habra pratibimba-namabhasa'.
Pratibimba-namabhase mayavada kapatata utpanna kare.
(El engaiio de Mayavada nace de Pratibimba Namabhasa).
(62)
ei namabhase mayavada dusta-mata
pravesiya sathataya haya parinata
"Esta clase de namabhasa conduce a la filosofia maligna de mayavada y, entrando en ella, uno se convierte en un

enganador".

Kapata pratibimba-namabhasa namaparadha
(Este engaiioso Pratibimba Namabhasa es en realidad Namaparadha)
(63)
nitya-sadhya name sadhana buddhi kari’
namera mahima nasi’ aparadhe mari
"Aquel que piensa que el Santo Nombre es simplemente un medio para alcanzar una meta eterna mas elevada,

deshonra las glorias del Santo Nombre y esa ofensa lo destruye".

Nota del Traductor: El Santo Nombre es tanto el medio como el fin.

Chaya namabhasa o pratibimba-namabhasera bheda
(La diferencia entre Chaya Namabhasa y Pratibimba Namabhasa)
(64
chdya-namabhdase matra hayata ajfiana
hrdaya-daurbalya haite anartha-vidhana
"Chaya-namabhdsa sélo proviene de la ignorancia, y debido a un estado de hrdaya-daurbalya (debilidad del
corazon)".
(65)
sei saba dose nama karena marjana
pratibimba-namabhdase dosera vardhana

"El Santo Nombre limpia todos esos defectos. Pero pratibimba-namabhdsa aumenta esos defectos".

Mayavada o bhakti - inhara paraspara viparita dharma mayavada-i aparadha (Mayavada y Bhakti - Cémo
la filosofia Mayavada es lo opuesto a esto y es una ofensa).
(66)
krsna-nama-riipa-guna-liladi sakala
mayavadi-mate mithyd, nasvara sakala
"Todos los nombres, formas, cualidades y pasatiempos, etc. de Krsna son considerados por los mayavadis como
falsos y temporales".
(67)
sei mate prema-tattva nitya nahi haya

bhakti-viparita mayavada suniscaya



"Su opinién es que el principio del prema no es eterno. Sin duda, mayavada es todo lo contrario de bhakti".
(68)
bhakti-vairi madhye mayavadera ganana
ataeva mayavadi apardadhi hana
"Mayavada se cuenta entre los enemigos del bhakti. Por lo tanto, los mayavadis son ofensores".
(69)
mayavadi-mukhe nama nahi bahiraya
nama bahirdya, tabu namatva na paya
"El Santo Nombre no sale de la boca de un mayavadi. Si el Nombre surge de ella, no es el verdadero Santo
Nombre".
70)
mayavadi yadi kare nama-uccarana
namake anitya bali’ labhaye patana
"Si un mayavadi canta el Santo Nombre, considerando que no es eterno, se caerd".
71)
namera nikate bhoga-moksera prarthana
namera nikate sathya phalete yatana
"Puede rezar al Santo Nombre para el disfrute de los sentidos o la liberacién, pero el Santo Nombre le engaia y en

su lugar el resultado es s6lo miseria".

Mayavadira aparadha kakhana chade
(Cuando el Mayavadi abandona su ofensa)
(72)
tabe yadi mayavadi bhukti-mukti-asa
chadiya karaye nama ha’ye krsna-dasa
"Sin embargo, si un mdayavadi abandona el deseo del disfrute de los sentidos y la liberacién y canta el Santo
Nombre, entonces se convertira en krsna-dasa".
73
tabe ta’re chade mayavada dusta-mata
anutapa-saha haya ndma anugata
"Entonces rechazard la filosofia malvada de mayavada, y sintiendo remordimiento, se convertira en un seguidor del
Santo Nombre".
o4
sadhu-sange kare punah Sravana, kirtana
su-sambandha-jfiana ta’ra ude’ tataksana
"En compania de sadhus escuchard y cantard constantemente, y surgird el verdadero sambandha-jAana".
(75)
avisranta nama kare’ pade caksu-jala
nama-krpa paya, citta haya ta sabala
"Nunca se cansard del Santo Nombre y las ldgrimas caerdn de sus ojos. Al alcanzar la misericordia del Santo

Nombre, su corazén se volverd muy fuerte.”

Bhaktike anitya baliya mayavada aparadha haiyache

(Al afirmar que el Bhakti no es eterno, Mayavada es ofensivo).



(76)
krsna-ripa, krsna-dasya, jivera svabhava
madyavada anitya kalpita bale saba
"Mayavada afirma que la forma de Krsna, y la servidumbre a Krsna que es la posicién inherente de la jiva, son
completamente imaginarias y temporales."
(77)
hena mayavada nama-aparade gani
mayavada haya sarva vipadera khani
"Por lo tanto, considero a mayavada entre las ofensas al Santo Nombre. Mayavada es el depositario de todos los

demaés tipos de desgracia."

Mayavadi namabhase muktyabhasa-riipe sayujya labha kare.
(Por Namabhasa el Mayavadi alcanza Sayujya, el destello de la liberacién)
78
namabhdsa kalpa-taru mayavadi-jane
abhista arpana kare sayujya-nirvane
"Como un arbol del deseo, namabhadsa da a los mayavadis la liberacién del sa@yujya-nirvana que ansian".
79
sarva-Sakti name dche tai namabhase
pratibimba haile-o dena muktyabhdse
"Cuando el Santo Nombre, que contiene todas las potencias, se refleja como pratimbimba-namabhdsa, da
muktyabhasa (un destello de liberacién)".
(80)
pafica-vidha mukti madhye sayujya abhdsa
bhava-klesa nase matra phale sarva-nasa
"Entre los cinco tipos de mukti, s@yujya (liberacién impersonal) es un abhdasa (un destello de liberacién). Elimina

todo sufrimiento, pero tiene como resultado la destruccién de todo."

Mayavadi nitya-sukha paya na
(Un Mayavadi nunca alcanza la dicha eterna)
(81
mdydya mohita jana tahe sukha mane
sukhabhdsa matra paya sayujya-nirvane
"Desconcertadas por madyd, tales personas piensan que alcanzaran la dicha. Cuando alcanzan la sdyujya-nirvana,
solo logran sukhabhasa (un atisbo de felicidad)."
(82)
sac-cit-ananda-seva parama nirvrti
sayujya nd paya kabhu hata-krsna-smrti
"El servicio a Aquel que es eterno, dichoso y conocedor es la clase més elevada de liberacién. Pero eso nunca se
logra alcanzando sdyujya, donde se borra el recuerdo de Krsna'.
(83)
yanha nahi bhakti-prema-nityata visvasa
nitya-sukha kaiche tahe haibe prakasa

"¢Cémo puede revelarse jamés la felicidad eterna a quien cree que el bhakti y el prema son transitorios?".



Chaya-namabhasi dusta-mate na pravesa karile krame Suddha =nama paiya thakena (Quien canta Chaya
Namabhasa no sigue filosofias desviadas, sino que finalmente alcanza Suddha-Nama).
(84)
chaya-namabhasi nahi jane dusta-mata
matavade citta-bale nahe ta’ra hata
"Quien canta chaya-namabhdsa no acepta filosofias desviadas. Su mente fuerte no se arruina con teorias
inventadas".
(85)
se kevala nahi jane yathartha prabhava
se prabhava jiiana-dana namera svabhava
"No puede comprender la fuerza del Santo Nombre. Es la naturaleza misma del Nombre otorgar conocimiento".
(86)
meghdcchanne siirya-prabha pratita na haya
kintu meghe nasi’ siirya karena udaya
"Cuando la luz del sol esta cubierta por las nubes no puede mostrarse. Pero cuando las nubes se disipan, el sol
aparece'.
(87)
chaya-namabhasi dhanya sad-guru-prabhave
alpa-dine nama-prema andyase pabe
"Cuando el que canta chaya-namabhdsa esté facultado por un guru genuino, entonces al cabo de unos dias alcanza

el nama-prema sin ningin esfuerzo."

Bhaktera mayavadira sanga avasya parityajya.
(Los devotos deben abandonar ciertamente la compaifia de los mayavadis)
(88
mayavadi-sanga teriha satarke chadiya
Suddha-nama-pardyana tusibe seviya
"Alguien que evita cuidadosamente la compafia de mdayavadis debe prestar servicio a quienes estan apegados a
Suddha-nama".
(89)
ei ta tomara @jia sri-krsna-caitanya
"Oh Sri Krsna Caitanya, esa jiva que sigue Tus instrucciones es muy afortunada".
(90)
ye na pale tava-ajia, sei jiva chara
koti janme kichutei na habe uddhara
"Esa jiva que no sigue Tus instrucciones es inttil y despreciable. No puede ser liberado ni siquiera después de
millones de nacimientos".
(91D
ku-sariga chadiye prabhu rakha tava paya
tava pada-padma vind na dekhi updaya
"Oh Prabhu, por Tu proteccién uno puede evitar la mala asociacién. Aparte de Tus pies de loto, no veo otra

manera'.



(92)
hari-dasa pada-dvandve vinoda yahdara
hari-nama-cintamani sada gana tara

Aquel que se complace en los dos pies de Hari Dasa, canta continuamente este Hari-nama Cintamani.

iti $ri- hari-nama-cintamanau
namabhdasa-varnanam nama trtiyah paricchedah
Asi termina el tercer capitulo de Sri Hari-nama Cintamani titulado,

"Una deliberacién sobre Namabhasa'".



Hari-nama Cintamani - Capitulo cuarto.
Namaparadha - Sadhu-ninda

(Ofensas al Santo Nombre - Criticar a los Sadhus)

Namaparadha - Sadhu-ninda

(Ofensas al Santo Nombre - Criticando a los Sadhus)

satam ninda namnah paramam aparadham vitanute
yatah khyatim yatam katham u sahate tad-vigarham
"Criticar a los devotos es la mayor ofensa que se puede hacer al Santo Nombre.
¢Como puede el Nombre tolerar que se condene a quienes difunden Sus glorias".
(D
gadadhara-prana jaya jahnava-jivana
jaya sita-natha Srivasadi bhakta-jana
iGlorias a la Vida de Gadadhara (Mahdprabhu) y a la Vida de Jahnava (Nityananda)! Glorias al Sefior de Sita
(Advaita) Glorias a Srivdsa y a los devotos.
2
prabhu bale ‘hari-dasa’ — ebe sa-vistara
nama-aparadha vyakhya kara atahpara
El Sefior dijo: "Hari Ddsa, explica ahora en detalle las ofensas al Santo Nombre".
3
haridasa bale — ‘prabhu’ more ya balabe
tahai baliba ami tomara prabhave
Hari Dasa dijo: "Sefior, por Tu potencia, diré lo que Tt me hagas decir".
Dasa-vidha namaparadha
(Los diez tipos de ofensas al Santo Nombre)
€))
nama-aparadha dasa-vidha $astre kaya
sei aparadhe mora bada haya bhaya
"En la $§astra se dice que hay diez tipos de ofensas al Santo Nombre. Temo mucho estas ofensas. (1)
(1) Estas son las diez ofensas - (1) Criticar a los Sadhus. (2) Considerar que los devas son
independientes, y considerar que el nombre, la forma, las cualidades y los pasatiempos de Krsna
son diferentes de Krsna mismo. (3) Despreciar al guru que revela el nama-tattva. (4) Ofender las
sastra que describen las glorias del Santo Nombre. (5) Crear significados imaginarios para el
Santo Nombre cuando las $astra ya han descrito las glorias y los resultados del Santo Nombre. (6)
Realizar pdpa con la fuerza del canto del Nombre. (7) Dar instrucciones sobre el Nombre a
quienes carecen de Sraddha. (8) Equiparar hari-nama con actividades auspiciosas mundanas. (9)
Estar desatento cuando se canta el Santo Nombre. (10) Permanecer adicto al concepto de "yo y

mio" y no mostrar amor por el Nombre, incluso después de conocer Sus glorias.



)
eka eka kari’ ami baliba sakala
apardadhe varnci ya’te deha more bala
"Por favor, dame la fuerza para que pueda hablar de todas estos ofensas una por una"
(6-8)
sadhu-nindd, anya-deva svatantrya manana
nama-tattva-guru ara sastra-vinindana
hari-name artha-vada, kalpita manana
nama-bale papa, sraddha-hine namarpana
anya Subha-karmera samana krsna-nama
e-kathd manile aparadha avisrama
"Criticar a los sadhus, considerar que los diversos devas son independientes (de Krsna), mostrar falta de respeto
hacia el nama-tattva-guru y las $astras, crear una interpretacién mundana del hari-nama, o considerar que el
Nombre es imaginario, realizar papa con la fuerza del Nombre, dar el Santo Nombre a quienes carecen de $raddha,
y equiparar krsna-nama con actividades materiales auspiciosas. Ahora continuaré explicando estas ofensas.
€}
namete anavadhana haya aparadha
tahake purana-kartd balena pramada
"El autor de los Puranas (Vydsa) afirma que quien no presta atencién a estas ofensas esté loco".
(10)
namera mahatmya jane tabu nahi bhaje
aham-mama-dasaktite samsarete maje
"Aquel que conoce las glorias del Santo Nombre pero no Le adora, y permanece apegado al concepto de “yo' y “mio'
se sumerge en el mundo del nacimiento y la muerte repetidos.
Sadhu-nindai prathama aparadha
(La primera ofensa - Criticar a los Sadhus)
(11)
sadhu-ninda prathamdparadha bali’ jani
ei aparddhe jivera haya sarva-hani
"Ahora hablaré de la primera ofensa: criticar a los sadhus. Por esta ofensa todo se arruina para la jiva".
Svariipa o tatastha laksana-bhede sadhu laksana-dvaya vicara.
(Deliberando sobre los dos sintomas de un Sadhu - las cualidades naturales y marginales)
(12)
sadhura laksana tumi baliydacha prabho
ekadase uddhavere krsna-riipe vibho
"Oh Sefior, en la forma de Krsna, TG has explicado las cualidades de un sadhu a Uddhava en el Undécimo Canto
(del Bhagavatam)."
(13-16)
dayalu, sahisnu, sama, droha-siinya-vrata
satya-sara, visuddhatma, parahite rata
kame aksubhita buddhi, danta, akificana
mrdu, Suci, parimita-bhoji, Santa-mana
aniha, dhrtiman, sthira, krsnaika-Sarana

apramatta, sugambhira, vijita-sad-guna



amani, manada, daksa, avaficaka, jiiani
ei saba laksanete sadhu bali jani
"El es compasivo, tolerante, imparcial, carente de malicia, la esencia misma de la veracidad, de corazén puro,
benevolente con los demds, no agitado por los deseos, inteligente, de modales suaves, desinteresado en las
posesiones materiales, educado, limpio, regulado en su alimentacién, pacifico de corazén, sin deseos mundanos,
controlado por los sentidos, rendido exclusivamente a Krsna, vigilante, muy sobrio, victorioso sobre los seis
impulsos, sin prerrogativas, respetuoso, experto, no-diplice y sabio. Declaro que sé que un sadhu tiene todos estos
sintomas."
(17)
ei saba laksana prabho haya dvi-prakara
svariipa-tatastha-bhede kariba vicara
"Oh Sefior, todas estas cualidades son de dos clases - svaripa (natural) y tatastha (marginal). Ahora describiré
ambas". (2)
(2) Los atributos directos que se encuentran dentro de un objeto se denominan su svaripa-laksana.

Otras cualidades en relacién con ese objeto, que son como "huéspedes" que pueden surgir en ese

objeto, se conocen como tatastha-laksana.

Svariipa-laksanai pradhana laksana, tad-asraye tatastha-laksana udaya haya.
(El Svariipa Laksana es la Cualidad Principal, y cuando surgen Tatastha Laksanas, se refugian en eso).
(18)
krsnaika-§arana haya svariipa-laksana
tatastha-laksane anya gunera ganana
"La entrega exclusiva a Krsna es la Unica svariipa-laksana. Todas las demas cualidades se cuentan como tatastha-
laksana'.
(19)
kona bhagye sadhu-sarige name ruci haya
krsna-nama gaya kare krsna-padasraya
"Cuando por buena fortuna alguien alcanza la compaiifa de los sadhus y el gusto por el Santo Nombre, canta krsna-
nama y se refugia en los pies de Krsna".
20
svartipa-laksana sei haita haila
gdite gdite ndma anya-guna dila
"Asi es como aparece el svariipa-laksana. Por el canto continuo del Santo Nombre, aparecen otras buenas
cualidades".
2D
anya guna-gana tdi tatastha ganana
avasya vaisnava dehe habe sanghatana
"Todas las demés cualidades se cuentan como tatastha. Apareceran ciertamente en el cuerpo de un Vaisnava'.
Varnasrama linga, nana-prakara vesa dvara sadhutva haya na, krsnaika-§aranatai sadhura-laksana.
(Uno no se convierte en un Sadhu por los signos externos de Varnasrama y diversos tipos de vestimenta -

el sintoma de un Sadhu es la entrega exclusiva a Krsna)



(22)
varnasrama cihna nand-vesera racand
sadhura laksane kabhu na haya ganana
"Varnasrama se compone de diversas clases de vestimenta y parafernalia, pero estas no se cuentan entre las
cualidades de un sadhu."
23)
sri-krsna-sarandgati sadhura laksana
tara mukhe haya krsna-nama-sarnkirtana

"La cualidad de un sadhu es $ri-krsna-Saranagati (rendicién a Sri Krsna). De su boca sale krsna-nama-sarikirtana".

24
grhi, brahmacari, vanaprastha, nyasi-bhede
stdra, vaisya, ksatra, vipra-ganera prabhede
"Grhi, brahmacari, vanaprastha y nydsi son la primera divisién (de varndsrama). Sidra, vai§ya, ksatra y vipra son la
segunda divisién". (3)
(3) Los que se casan dentro de su propio varna se llaman grhasthas. Los que practican el celibato
antes del matrimonio se llaman brahmacaris. El que se marcha al bosque en su vejez se llama

vanaprastha. El que se convierte en renunciante y abandona su hogar se llama nydsi o sannyasi.

(25)
sadhutva kakhana nahi haibe nirnita
krsnaika-$arana sadhu sastrera vihita
"Cuando uno tiene las cualidades de un sadhu, su posiciéon no estd determinada (por estas divisiones de

varndsrama). Las $astras ordenan que uno es un sadhu debido a su entrega exclusiva a Krsna."

Grha-sadhu-laksana
(Los sintomas de un amo de casa Sadhu)
(26)
raghunatha-dase laksye kariya sevara
grhi-sadhu-jane Sikhdyecha ei sara
"A causa de su servicio, T4 ensefiaste a Raghundtha Dasa la esencia de cdmo ser un sadhu cabeza de familia". (4)

(4) Raghunatha Dasa fue el ornamento en la cabeza de la dinastia Kayastha. Natural de

Saptagrama, se le conoce como 'Dasa Gosvami' y se cuenta entre los Seis Gosvamis.

27)
sthira haye ghare ydo, na hao vatula
krame krame paya loka bhava-sindhu-kula
"(Le dijo) '{Tranquilo! jVete a casa! {No te conviertas en un loco! Con el tiempo, una persona puede cruzar més alla
de las orillas del océano del nacimiento y la muerte."
(28)
markata-vairagya chada loka dekhaiya

yathayogya visaya bhufija andsakta hand



"Abandona la renuncia monjil y la ostentacién ante el piblico. Cualquier cosa material que sea apropiada, por

ahora debes aceptarla sin apego". (5)
(5) Una persona en cuyo corazoén atn no ha aparecido la renuncia firme, pero que externamente
viste kaupina, tela de sannydsa, etc., lleva las marcas de un markata-vairagi (un renunciante

mono).

29
antare nistha kara bahye loka-vyavahara
acire Sri-krsna tomdya karibe uddhara
"En lo profundo de ti mismo permanece centrado, pero externamente puedes comportarte como un hombre

ordinario. Muy pronto, Sri Krsna te salvard".

Grha-tyagi sadhu-laksana

(Las cualidades del Sadhu que ha renunciado a la vida doméstica)

(30)
punah tumi ta’ra dekhi vairagya-grahana
ei mata Siksa dile apiirva sravana
"Mas tarde, cuando viste que él habia aceptado la renuncia, T4 le diste estas instrucciones que son maravillosas de
escuchar -"
(3D
gramya-katha na sunibe, gramya-varta na kahibe
bhala na khaibe ara bhala na paribe
"No escuches conversaciones vulgares ni pronuncies palabras semejantes. No comas lujosamente ni te vistas bien".
(32)
amani, manada, krsna-nama sada labe
vraje radhd-krsna-seva manase karibe
"No esperes ningtin honor, pero ofrece todo el respeto a los demds. Canten siempre krsna-nama, y dentro de su
mente presten servicio a Radha-Krsna en Vraja."
Grhi o grha-tyagira ubhayera-i svariipa laksana.
(La tdnica cualidad que comparten tanto el cabeza de familia como el renunciante)
(33
svartiipa-laksana eka sarvatra samana
asramadi bhede prthak tatastha vidhana
"El svariipa-laksana es la tnica cualidad que se respeta en todas partes. Las diferencias de asrama etc. son tatastha'.
(34)
ananya-Sarane yadi dekhi durdacara
tathdpi se sadhu bali sevya sabakara
"Si veo a alguien que se ha rendido completamente (a Krsna) comportarse mal, seguiré diciendo: 'Es un sadhu'.

Todos deben servirle". (6)
(6) Refugiarse exclusivamente en Krsna y en nadie mds es el svaripa-laksana del bhakti. Quien

tiene esto ciertamente tiene tatastha-laksanas. Pero si alguien se refugia exclusivamente en Krsna,



puede que las tatastha-laksanas solo se manifiesten en él parcialmente, y no por completo -por lo

que se observa que puede haber en él alguna falta, y sin embargo sigue siendo un sadhu.

(35
ei ta’ sri-krsna-vakya gita-bhagavate
ihake pijiba yatne sada sarva-mate
"Esta es la declaracién de Sri Krsna en el Bhagavad-gitd y el Bhdgavata. Por lo tanto, siempre me esforzaré por
adorar constantemente a un devoto asi.”
(36)
ihate dache ta’ eka nigiidha siddhanta
krpa kari’ jandyecha tai pai anta
"Asi, este siddhanta es particularmente confidencial. Dime, ¢hay algtn fin para tanta misericordia?".
Pirva-pdpera gandhdvasesa o pirva-papa laksya kariya yini krsnaika-sarana sddhura nindad

karena, tini namaparadhi.

(Quien critica a un Sadhu, que se ha rendido exclusivamente a Krsna, por su Papa anterior, o por

las huellas que quedan de tales actos, es un ofensor del Santo Nombre).

(37)
krsna-name ruci yabe haibe udaya
eka-name piirva-papa haibeka ksaya
"Cuando surge el gusto por el krsna-nama y alguien canta aunque sea una vez el Santo Nombre, se destruyen los
resultados de su papa anterior".
(38
ptrva-papa gandha tabu thake kichu-dina
namera prabhave krama hafia pade ksina
"Los rastros de pdpa anterior pueden permanecer todavia en él durante algunos dias, pero por el poder del Santo

Nombre también son finalmente destruidos".(7)
(7) Cuando hay gusto por el Santo Nombre (nama-ruci) los resultados de pdapa anteriores no
pueden permanecer. Puede quedar un rastro de papa anterior, pero eso también se destruird al

cabo de unos dias.

(39
Sighra sei papa-gandha vidiirita haya
parama dharmatmd bali haya paricaya
"Muy pronto, cualquier rastro de malas acciones desaparece. Entonces esa persona pasa a ser conocida como
parama-dharmatma (una persona supremamente virtuosa)."
(40)
ye kayeka dina sei gandha nahi ydya
sadharana-jana-cakse papa bali’ bhaya
"Durante el periodo en que este rastro no desaparezca, a los ojos de la gente comin atn puede ser considerado

como impio".



(4D
se papa dekhiya yei sadhu-ninda kare
purva-papa laksi’ punah avajiid dcare
"Viendo sus transgresiones, pueden criticar a ese sadhu. También, sefialando sus malas acciones anteriores, pueden

mostrar desprecio hacia é1." (8)
(8) Si uno se fija en el papa anterior de un devoto antes de que se rindiera al Sefor, o en ese
papa que permanece pero estd casi erradicado, entonces se considera que eso es criticar a un

Vaisnava y es una gran ofensa.

(42)
sei ta’ pasandi, vaisnavera ninda-dose
nama-aparadha maji’ pade krsna-rose
"iTal persona es un ateo! Al criticar a un Vaisnava, comete una ofensa al Santo Nombre. Krsna se enoja con €l y
cae abatido".
Krsnaika-$aranatdi sadhu-laksana, apandke sadhu baliyda paricaya deoya dambhikata (La cualidad
de un Sddhu es que toma refugio exclusivo de Krsna, pero es arrogancia identificarse como un
Sadhu).

(43)
krsnaika-$§arana matra krsna-nama gaya
sadhu-name paricita krsnera krpaya
"Aquel que toma refugio exclusivo de Krsna y canta krsna-nama llega a ser conocido como un sadhu, por la
misericordia de Krsna'".
44
krsna-bhakta vyatita nahika sadhu ara
ami sadhu bali haya dambha-avatara
"Solo los devotos de Krsna, y nadie més, son sadhus. Pero los que declaran: '{Yo soy un sadhu!', ison los avataras de
la arrogancia!". (9)
(9) Dambha-avatara ('El avatara de la arrogancia') se refiere a las personas orgullosas que se
envuelven en la bandera de la religiosidad (dharma-dhvajis), que se visten como saddhus sélo para

vivir c6modamente.

Svalpaksare sadhu-nirnaya
(Unas breves palabras para decidir quién es un sadhu)
(45)
se balibe ami dina krsnaika-$arana
krsna-nama yara mukhe sadhu sei jana
"Aquel que dice: 'Soy una persona caida que ha tomado refugio exclusivo de Krsna' y cuya boca canta krsna-nama -
tal persona es un sadhu".
(46-47)
trna haite hina bali’ dpanake jane
sahisnu tarura nydya apanake mane
nije ta’ amani ara sakale manada

tara mukhe krsna-nama krsna-rati-prada



"Una persona que se considera a si misma més baja que la paja, que es tolerante como un arbol, que no desea
honores de los demas, que da respeto a todos, y cuya boca canta krsna-nama - tal persona puede dar krsna-rati
(afecto hacia Krsna)."
Nama-parayana vaisnava-i sadhu, tan-ninda-i aparadha.
(Un Vaisnava que esta absorto en el Nombre es en verdad un Sadhu, y blasfemarlo es una ofensa)
(48)
hena sadhu-mukhe yabe Suni eka nama
vaisnava baliya ta’re kariba pranama
"A cualquier sadhu de cuya boca oigo el Santo Nombre aunque sea una vez, le llamo Vaisnava y le ofrezco
respetos".
(49)
vaisnava se jagad-guru jagatera bandhu
vaisnava sakala-jive sada krpa-sindhu
"Un Vaisnava es el gurii del mundo entero. El es un amigo del mundo. Un Vaisnava es siempre un océano de
misericordia para todos las jivas".
(50)
e-hena vaisnava-ninda yei jana kare
narake padibe se janma-janmantare
"Cualquiera que blasfeme de tal Vaisnava cae en una condicién infernal nacimiento tras nacimiento".
(51)
bhakti labhibdre ara nahika updya
bhakti-labhe sarva-jiva vaisnava-krpaya
"No hay otra manera de alcanzar el bhakti - cada jiva debe alcanzar el bhakti por la misericordia de un Vaisnava'.
(52)
vaisnava dehete thake $ri-krsnera sakti
sei deha-sparse anye haya krsna-bhakti
"La potencia de Sri Krsna descansa dentro del cuerpo de un Vaisnava. Solo tocando su cuerpo otros pueden lograr
krsna-bhakti". (10)
(10) Hladini (la potencia que da placer) y sandhini (la potencia del conocimiento) se fusionan y
se convierten en el bhakti-Sakti (la potencia de la devocidon). El bhakti se adquiere de este modo:
un siddha-bhakta (devoto perfeccionado) transmite el bhakti-Sakti a un sadhaka-bhakta (devoto
practicante). Entonces se vuelve perfecto y transmite el bhakti a otros sadhaka-jivas. Al dedicarse
especificamente a las actividades espirituales del bhakti, el atma se sitia finalmente en la
perfecciéon. Cuando el atma estd libre de aversién al bhakti y se inclina hacia él, entonces un
devoto perfeccionado, que estd lleno de misericordia, transmite el bhakti a ese atma. Esto es un

secreto.

(53
vaisnava-adharamrta ara pada-jala
vaisnavera pada-rajah tina maha-bala
"El néctar de los labios de un Vaisnava (es decir, su comida o bebida), el agua que ha lavado sus pies, y el polvo de
sus pies - estas tres cosas son las mas poderosas.”
Vaisnavera $akti saficara

(La transmision de la potencia de un Vaisnava)



(54)
vaisnava-nikate yadi baise kataksana
deha-haite haya krsna-sakti nihsarana

"Si uno se sienta cerca de un Vaisnava, después de algin tiempo experimentara la potencia de Krsna emanando de

su cuerpo".

(55)
sei Sakti Sraddhavan hrdaye pasiya
bhaktira udaya kare deha karipaiya
"Cuando esa potencia entra en el corazén de alguien que tiene sraddhd, surge el bhakti y su cuerpo tiembla".
(56)
ye basila vaisnavera nikate sraddhdya
tahara hrdaye bhakti haibe udaya
"Para quien tiene sraddha y permanece cerca de un Vaisnava, el bhakti surge dentro de su corazén".
(57)
prathame dasibe tara mukhe krsna-nama
namera prabhave pabe sarva-guna-grama
"Cuando krsna-ndma entra por primera vez en su boca, por la influencia del Santo Nombre obtiene todas las buenas
cualidades".
Vaisnavera ki ki dosa dharile vaisnava-ninda haya - jdati-dosa, purva-dosa, nasta-prdya avasista

dosa, kadacitka dosa

(Encontrar faltas en un Vaisnava es criticar a un Vaisnava - Encontrar faltas en su nacimiento, en

sus faltas anteriores, en aquellas faltas que casi han desaparecido y en sus faltas momentdneas).

(58)
vaisnavera jati ara pirva-dosa dhare
kadacitka dosa dekhi’ yei ninda kare
"Una persona que encuentra faltas en el nacimiento de un Vaisnava, o en sus faltas anteriores o momenténeas, es
culpable de criticar".
(59)
nasta-praya dosa la’ye kare apamana
yama-dande kasta paya se-saba ajfiana
"Considerar esas faltas que casi han desaparecido también es ofensivo. Todo esto es ignorancia y tal persona sera
castigada por la vara de Yama". (11)
(11) Quien critique el nacimiento de un Vaisnava, sus faltas debidas a descuidos ocasionales,
defectos en él que casi han sido erradicados, o faltas en su cardcter anteriores a su llegada al
sendero de Sarandagati, es culpable de criticar a un Vaisnava, y es un ofensor de Vaisnavas. Tal
persona no alcanzard nama-ruci (gusto por el Santo Nombre). Quien se refugia en el bhakti con
Sraddha se convierte en un Vaisnava puro. Los cuatro tipos de faltas antes mencionados raramente

pueden notarse en él. No hay posibilidad de ninguna otra falta en él.



(60)
vaisnavera mukhe nama-mahatmya pracara
se vaisnava-ninda krsna nahi sahe ara
"La boca de un Vaisnava siempre propaga las glorias del Santo Nombre. Krsna no tolerard a nadie que critique a tal
Vaisnava".
(61)
dharma-yoga-yaga-jiiana-kanda parihari
ye bhdjila krsna-nama sei sarvopari
"Quien rechaza el dharma, el yoga, el yaga y el jiana-kanda y adora el krsna-nama es el mejor".
Anya deva-$astra-nindadi-§tinya namasrayi sadhu.
(Un Sadhu que se refugia en el Santo Nombre esta desprovisto de ofensas a otros devas y al Sastra)
(62)
anya-deva, anya-$astra na kari’ nindana
namera asraya laya suddha-sadhu-jana
"Un sadhu que se refugia en el Santo Nombre no critica a los diferentes devas ni a otras §astra".
(63)
se-sadhu grhastha hauk athava sannyasi
tanhara carana-renu pdite prayasi
"Sea ese sadhu un grhastha o un sannyasi, deseo alcanzar el polvo de sus pies".
(64)
ydara yata name rati se tata vaisnava
vaisnavera krama ei mate anubhava
"Uno es un Vaisnava segln el grado de su atraccién por el Santo Nombre. Un Vaisnava se determina segtn esto".
(12)

(12) En la medida en que uno se siente atraido por el Santo Nombre de Krsna, es un Vaisnava.

(65)
ithe varnasrama, dhana, panditya, yauvana
kona karya nahi kare ripa-bala-jana
"Su posicién en varndsrama, su riqueza, aprendizaje, juventud, belleza, fuerza o cantidad de seguidores no es una
consideraciéon".
(66)
ataeva yini karilena namasraya
sadhu-ninda chadibena e-dharma niscaya
"Asi, cualquiera que se refugie en el Santo Nombre evitard criticar a los sadhus. De hecho, esa es su naturaleza
inherente".
(67)
namdasraya suddhda-bhakti bhakta-bhakti-ripa
bhakta-bhakti-vivarjita haile viriipa
"Un devoto que se refugia en el Santo Nombre y se dedica al bhakti puro es la encarnacién misma del bhakti. Un
'devoto' que carece de bhakti es feo y monstruoso".
(68)
yarnha sadhu-ninda tarnha nahi bhakti-sthiti

ataeva aparadhe tatha parinati



"Una persona que critica a un sadhu no tiene ninguna posicién en el bhakti. Por tanto, su ofensa le hace reacio (al
bhakti)".
(69)
sadhu-ninda chadi’ bhakta sadhu-bhakti kare
sadhu-sanga sadhu-seva ei dharmacare
"Un devoto evita criticar a los sadhus y debe ser devoto de ellos. La asociacién con los sddhus y servirles es la
verdadera practica del dharma."
Asat-sanga dui prakara - stri-sangi
(Los dos tipos de mala asociacién - Asociacién inadecuada con las mujeres)
(70)
asat-sanga-tyage haya vaisnava-acara
asat-sarige haya sadhu-avajid apara
"La conducta de un Vaisnava es que siempre evita la mala asociacién. Mediante la mala asociacién uno muestra
continuamente desprecio por los sadhus".
(71)
asat se dvi-prakara sarva-$astre kaya
sei duiyera madhye yosit-sangi eka haya
"La $astra dice que la mala asociacién es de dos tipos. De los dos, uno de ellos es la asociacién inapropiada con
hembras." (13)
(13) Rehuir la mala asociacion es la conducta primordial para un Vaisnava. La mala asociacién
es de dos tipos - asociacién impropia con mujeres y con no devotos. Para la devota femenina, la
asociaciéon impropia con un hombre también se dice que es mala asociacion. La asociacion ilicita
con mujeres, y la asociacion con mujeres de acuerdo con los principios religiosos, son los dos tipos

de asociacion con mujeres.

(72)
yosit-sangi-sangi punah tara madhye ganya
tara sanga-tyage jiva haibeka dhanya
"Estar en compaiifa de un hombre demasiado apegado a las mujeres también se considera una mala asociacién.
Una jiva que evita tal compaiiia se vuelve afortunada". (14)

(14) La asociacién con un hombre demasiado apegado a las mujeres es un obstdculo para el
bhakti.

Yosit-sangi kahake bale?
(¢De quién se dice que estd apegado a las mujeres?)

73
krsnere samsare ye dampatya-dharma thake
asat baliya sastra na bale tahake
"Un marido y una mujer casados pueden permanecer juntos en una familia centrada en Krsna. La $astra no dice
que esto sea inmoral".
74
adharma-samyoge ara straina-bhave rata

yosit-sangi jana dusta, Sastrera sammata



"Esa persona corrupta que se dedica al sexo ilicito y se encapricha mentalmente de las hembras, es un yosit-sarngi
(apegado a las mujeres). Esa es la opinién de las sastra".
Dvitiya prakara asat - krsnete abhakta tina prakara.
(El segundo tipo de mala asociacion - Los que no son devotos de Krsna son de tres clases)
(75)
krsnete abhakta asat dvitiya prakara
mayavadi, dharma-dhvaji, nirisvara ara
"Aquel que no es devoto de Krsna (abhakta) - este es el segundo tipo de mala asociacién. Esto incluye a los
mayavadi, los dharma-dhvaji (hipdcritas religiosos que se envuelven en la bandera de la religién) y los ateos." (15)
(15) Mayavadi se refiere a aquellos que no consideran que la forma de Bhagavan sea eterna, que
creen que Krsna y Sus otras formas estdn compuestas de mayad, y que piensan que las jivas también
estdn hechas de madya. Dharma-dhvaji significa aquellos que internamente no tienen bhakti ni

renunciacién y que se visten engafiosamente solo para ganarse la vida.

Yini balena, ei saba lokera nindake-o sadhu-ninda bale, tini-o varjya.
(Aquellos que declaran que la condena de todas estas personas es una ofensa para los sadhus, también
deben ser rechazados)
(76)
varjile e-saba sariga sadhu-ninda naya
ihake ye ninda-bale sei varjya haya
"Renunciar a la asociacién de todos estos tipos de personas no es una ofensa para los sadhus. Quien afirme que es
una ofensa, jes un inttil!".
77)
ei-saba sariga chadi’ ananya-sarana
krsna-nama kari’ paya krsna-prema-dhana
"Quien evita a todos estos tipos de personas, pero se refugia exclusivamente en el Sefior y en nadie més, y canta
krsna-nama, alcanza la gran riqueza de krsna-prema’.
Vaisnavabhasa, prakrta-vaisnava, vaisnava-praya o kanistha-vaisnava - ei sakala ekai katha.
(El destello de un Vaisnava, el Vaisnava materialista, el Vaisnava marginal y el Vaisnava neéfito - Todas
estas palabras significan lo mismo)
78
sadhu-seva-hina arce laukika sraddhdya
prakrta-vaisnava haya vaisnavera praya
"Aquel que posee sraddha ordinaria y que adora a la Deidad pero no sirve a los sadhus es un prakrta-vaisnava (un
Vaisnava materialista), un vaisnava-praya (un Vaisnava marginal)."
(79)
vaisnava-abhdsa sei nahe ta’ vaisnava
kemane paibe sadhu-sarigera vaisnava
"Es un vaisnavabhdsa (un destello de un Vaisnava) y no un verdadero Vaisnava. De alguna manera debe conseguir la
asociacién de sadhus para convertirse en un Vaisnava."
(80)
ataeva kanistha madhyete ta’re gani

ta’re krpa karibena vaisnava apani



"Por lo tanto, lo considero un kanistha-vaisnava (un Vaisnava neéfito). Por la misericordia (de los devotos), puede
convertirse en un Vaisnava."
Madhyama vaisnava
(El Vaisnava intermedio)
(81-82)
krsna-prema, krsna-bhakte maitri dcarana
balisete krpa ara dvesi upeksana
karile madhyama bhakta suddha-bhakta hana
krsna-namne adhikdra karena arjana
"Aquel que desarrolla krsna-prema, que muestra un comportamiento amistoso con los devotos de Krsna, que es
compasivo con los inocentes y evita a los envidiosos, esa persona es un madhyama-bhakta. Muy pronto se convierte
en un devoto puro y alcanza la cualificacién para cantar krsna-nama."
Uttama vaisnava
(El mas alto Vaisnava)
(83-84)
sarvatra yanhara haya krsna-darasana
krsne sakalera sthiti krsna prana-dhana
vaisnavavaisnava-bheda nahi thake tanra
vaisnava uttama tini krsna-nama-sara
"Aquel que ve a Krsna en todas partes, que comprende que todo reposa en Krsna, y que considera que Krsna es la
riqueza de su vida, que no ve diferencia entre Vaisnavas y no Vaisnavas, tal persona es un uttama-vaisnava (el
Vaisnava mas elevado). Krsna-nama es esencialmente todo para él1".
Madhyama vaisnava-i sadhu seva karena
(Un vaisnava intermedio debe servir a los sadhus)
(85)
ataeva madhyama vaisnava mahasaya
sadhu-seva-rata sadd thakena niscaya
"Por lo tanto, un madhyama-vaisnava respetable debe ciertamente servir constantemente a esta clase de sadhu".
(16)
(16) Desde la etapa de un madhyama-vaisnava se comienza a dar la debida consideracion a quién
es un Vaisnava puro. Un madhyama tiene la elegibilidad para deliberar sobre quién es un Vaisnava
y quién no es un Vaisnava, porque necesita servir a un Vaisnava puro. Si renuncia a discriminar
quién es un Vaisnava y quién no es un Vaisnava, entonces el madhyama-vaisnava cometerd una
ofensa a los Vaisnavas. Con seriedad, debe buscar un Vaisnava puro y servirle. Cuando un uttama-
vaisnava no hace distincién entre un Vaisnava y un no Vaisnava, entonces ;céomo puede servir a
los Vaisnavas? El uttama-vaisnava no ve diferencia entre enemigos y amigos, por lo tanto, ;cémo

puede distinguir entre Vaisnavas y no Vaisnavas?

Prakrta-vaisnava namabhasera adhikari
(El devoto materialista esta cualificado para el Namabhasa)
(86)
prakrta-vaisnava yei vaisnavera praya
namabhdse adhikari sarva-sastra gaya

"Todo la $astra afirma que el prakrta-vaisnava, o vaisnava-prdaya, es elegible para cantar namabhasa".



Madhyama-vaisnava namadhikari o namaparadha vicara karibena.
(El Vaisnava intermedio esta cualificado para el Santo Nombre, pero debe ser cauteloso con las ofensas al
Nombre)
(87)
madhyama-vaisnava-matra name adhikari
sri-nama-bhajane aparadhera vicari
"El madhyama-vaisnava es elegible para cantar el Nombre, pero debe tener en cuenta las ofensas cuando se dedica

al §ri nama-bhajana’.

(88)
uttama-vaisnave aparadha asambhava
sarvatra dekhena tini krsnera vaibhava

Es imposible que un uttama-vaisnava cometa ofensas, porque ve la opulencia de Krsna en todas partes."

(89)
nija nija adhikdara kariyd vicara
sadhu-nindd aparadha kari’ parihara
"En consideracién a la propia cualificacién, uno debe abstenerse de la ofensa de criticar a los sadhus". (17)
(17) Es necesario conocer la propia cualificacién considerando la propia naturaleza. Conocer esta

cualificacion y realizar nama-sankirtana con determinacion fija es el dharma de un Vaisnava.

(90)
sadhu-sanga, sadhu-seva, nama-sankirtana
sarva-jive daya ei bhakta-acarana
"Mantenerse en compaiflia de los sadhus, servirles, realizar ndma-sarikirtana y mostrar misericordia a todos las jivas:
esta es la conducta de un devoto."
Sadhu-ninda ghatile ki kara kartavya?
(¢Qué debe hacer uno si ha ofendido a un Sadhu?).
oD
pramade yadyapi ghate sadhu-vigarhana
tabe anutape dhari’ se sadhu-carana
"Si por tonteria uno ha ofendido a un sadhu, entonces con remordimiento debe asirse a los pies de ese sadhu".
(92)
kandiya baliba, prabho ksami’ aparadha
e-dusta-nindake kara vaisnava-prasada
Llorando, uno debe decir: '{Oh prabhu, por favor perdona mi ofensa! Amablemente da la misericordia de un
Vaisnava a este malvado ofensor.'
(93)
sadhu bada dayamaya tabe ardra-mane
ksamibena aparddha krpa alingane
"El sadhu, estando lleno de compasién, con un corazén tierno perdonard entonces la ofensa y lo abrazara

misericordiosamente". (18)



(18) De este modo, la ofensa de Gopala Capala a un Vaisnava fue perdonada. Busca amablemente

en el pramana-mala (la guirnalda de Sastrika evidencia).

94
ei-ta prathama aparddhera vicara
Sri-carane nivedinu @jfia anusara
"De acuerdo con Tu instruccién, pongo esta descripcién de la primera ofensa a Tus divinos pies".
(95)
hari-dasa pada-padme bhramara ye-jana
hari-nama-cintamani tanhara jivana
Que este Hari-nama Cintamani se convierta en la vida misma de aquellas personas que pululan como abejorros a los
pies de loto de Hari Dasa.
iti §ri-hari-nama-cintamanau

sadhu-nindaparadha-vicaro nama caturthah paricchedah
Asi termina el cuarto capitulo de Sri Hari-nama Cintamani titulado,

'Una deliberacion sobre las ofensas a un Sadhu'.

Hari-nama Cintamani — Capitulo 5
Devantare svatantrya-jianaparadha.

(El delito de considerar independientes a los Devas)
(D

Sivasya Sri-visnor ya iha guna-namadi-sakalam
dhiya bhinnam pasyet sa khalu hari-namahita-karah
"Aquellos que ven alguna diferencia entre el auspicioso $ri Visnu y cualquiera de Sus nombres, cualidades, etc.,
son ciertamente ofensores del Nombre de Hari". (1)
jaya gadadhara-prana jahnava-jivana
jaya sitanatha jaya gaura bhakta-jana
iGloria a Mahaprabhu, la vida de Gadadhara! Glorias a Nityananda, la vida de Jahnava Devi! jGlorias al esposo de
Sitd (Advaita)! jGlorias a los devotos de Gaura!
2
hari-dasa bale, tabe kari’ yoda-hata
dvitiyaparddha ebe suna jagannatha
Entonces, juntando las manos, Hari Dasa dijo: "Oh Sefior del universo, ten la bondad de escuchar la segunda

ofensa.

Visnu-tattva



(La verdad acerca de Visnu)
3
parama advaya-jiidna visnu para-tattva
cit-svariipa jagadisa sada suddha-sattva
"Visnu es el Supremo conocimiento no dual y la Verdad Absoluta. La forma del Sefior del Universo es trascendental
y El est eternamente situado en el estado de suddha-sattva (bondad pura)".
€]
goloka-vihari krsna se tattvera sara
catuh-sasthi gune alankrta rasadhara
"Krsna, que se divierte en Goloka, es la esencia de la realidad. Decorado con sesenta y cuatro cualidades, El es la
base de la rasa".
(5)
sasthi-guna narayana svaripe prakasa
sei sasthi-guna visnu-samanya-vilasa
"Sesenta de estas cualidades se manifiestan en la forma de Nardyana, y estas sesenta cualidades estén, hasta cierto
punto, también en los pasatiempos de Visnu."
(6)
purusavatare ara svamsa-avatare
sei sasthi-guna spasta karya anusare
"Estas sesenta cualidades son visibles en los purusavatdras y los svamsavataras en funcién de sus actividades". (1)
(1) El trascendentalmente puro Visnu, o Nardyana, el Maestro de Paravyoma, es el vilasa-vigraha
(pasatiempo-forma) de Krsna el Sefior de Goloka. Sankarsana-Visnu, que reside en Paravyoma, va
al Océano Karana y manifiesta la forma de Maha-Visnu, el primer purusavatara. Entrando en cada
universo, Maha-Visnu se expande como Garbhodakasayi. Ese Purusa es el agregado de todas las
cosas. Entrando en cada jiva, El se convierte en Ksirodakasayi-Visnu. Estos son los tres
purusavataras. A partir de Ksirodaka$Sdyi, se manifiestan los diversos svamsavataras como Matsya,
Kiirma, etc. Todas estas formas visnu-tattva poseen sesenta cualidades. Saktyavesavataras (jivas
que tienen poder) como Parasurama, Buda y Prthu son todos vibhinnamsas (expansiones

separadas).

Visnura vibhinnams$era prakara bheda, jivera paficasat-guna.

(Las diferentes expansiones de Vibhinnams$a de Visnu y las cincuenta cualidades que poseen los Jivas)

)
visnura ye vibhinnamsa dui ta prakdara
paficasat-guna jive bindu bindu ta’ra
"Las vibhinnamsas de Visnu son de dos clases. Cincuenta cualidades se encuentran en diminutas "gotitas" dentro de

la jiva."

Girisadi devata vibhinnams$a haiydo samanya jiva nan tanhara paficasat-guna-visista (Siva y los
demds devas también son Vibhinnamsas, pero no son jivas ordinarios ya que poseen cincuenta y

cinco cualidades).



8
girisadi-deve ei guna-paficasat
tad-adhika parimane sarvada samyuta
"Girisa (Siva) y los Devas poseen siempre estas cincuenta cualidades, pero en mayor medida". (2)

(2) Cuanto mayor es el nimero de "gotas" presentes en una jiva, mayor es el niimero de todas
estas cualidades.

9
tad-vyatita dra pafica guna amsa-mane
prakdsita dche taba vicitra-vidhane
"Ademads, se manifiestan parcialmente otras cinco cualidades, que también estdn maravillosamente presentes en
ellos". (3)
(3) Ademds de estas cincuenta cualidades, Siva y los demds Devas poseen también otras cinco que

se manifiestan parcialmente en ellos. En otras palabras, todas estas cualidades no estdn completas
excepto en visnu-tattva.

Sasthi-gune visnutva
(Las sesenta cualidades presentes en Visnu)
(10
sei pafica-paficasat guna-piirna taya
visnute virdjamana sarva-$astre gaya
"Estas cincuenta y cinco cualidades estdn presentes dentro de Visnu en su totalidad - todas las $astra lo declaran".
(11)
tad-vyatita dra pafica-guna nardyane
dache tara satta kabhu nahi anya-jane
"Aparte de estas, otras cinco cualidades estén presentes dentro de Nardyana. No existen en nadie més".
(12)
sasthi-gune visnu-tattva parama-isvara
girisa-adi anya-deva tarihara kinkara
"El Supremo Controlador, visnu-tattva, posee sesenta cualidades. Girisa (Siva) y los deméas devas son Sus servidores".
(13
vibhinnamsa girisadi jiva-sresthatara
visnu sarva-jivesvara sarva-devesvara

"GiriSa y los Devas son todos vibhinnamsa. Visnu es el Sefior de todos las jivas y Sefior de todos los Devas."

Ajhana-vyakti anya devatara sahita visnu-ke samana mane kare.
(Las personas ignorantes consideran que Visnu y los demas devas son iguales)
a4
anya-deva saha sama visnu-ke ye mane
se bada gjfiana isa-tattva nahi jane
"Las personas extremadamente ignorantes que piensan que otros Devas son iguales a Visnu no comprenden iSa-
tattva (la verdad relativa al Supremo Controlador)".



(15)
e-jada-jagate visnu parama-isvara
girisadi yata deva tanra vidhikara
"Dentro de este mundo trivial, Visnu es el Controlador Supremo. GiriSa y otros Devas llevan a cabo Sus

instrucciones". (4)

(4) "Cumplen Sus Jrdenes"” significa que son servidores.

(16)
keha bale mayara tri-gune tridivesa
sarvadd samana brahma-tattva savisesa
"Algunos dicen que cuando Brahman, que es siempre homogéneo, entra en contacto con las tres modalidades de
maya, alcanza cualidades y se convierte en tres Devas (Brahmd, Visnu y Siva)." (5)
(5) Este es el concepto de los mayavadi. Afirman que Brahman es nirviseSsa (carente de
cualidades). Pero al entrar en contacto con las tres modalidades de la naturaleza material, se

convierte en savisesa (con cualidades) y se manifiesta como tres Devas (Brahma, Visnu y Siva).

Nana-vidha vadanuvadera siddhanta
(La conclusion respecto al debate entre diversas doctrinas)
(17)
Sastrera siddhante tabu piijya nardyana
brahma siva srsti-laya-karyera karana
"Las §astra concluyen que Nardyana es adorable. Brahmd y Siva son responsables de las tareas de creacién y
destruccién".
(18)
vasudeve chadi’ yei anya-deve bhaje
iSvara chadiyd sei samsdrete maje
"Las personas que rechazan a Vasudeva para adorar en su lugar a otros Devas, quedan absorbidas en el mundo del
nacimiento y la muerte repetidos debido a su rechazo del Controlador Supremo."
(19)
keha bale, visnu para-tattva bate jani
sarva-visnumaya visva veda-vakya mani
"Algunos dicen: 'Yo sé que Visnu es la Verdad Suprema. Acepto que los Vedas afirman que Visnu esti presente en

todas partes del mundo".

20
ataeva sarva-deve visnu-adhisthana
sarva-devarcane haya visnura samana
"Por lo tanto, Visnu reside dentro de todos los Devas, y asi la adoracién de los Devas es lo mismo que adorar a
Visnu."
2D
eita nisedha-para vakya, vidhi naya
anya-deva-piijara nisedha ei haya
"Declaraciones como estas estan prohibidas porque tal adoracién no esta prescrita. Adorar a otros Devas de esta

manera esta prohibido". (6)



(6) No se debe afirmar que Visnu reside dentro de todos los Devas y luego proceder a adorarlos.
Al adorar a Visnu se adora a todos los demds Devas. Por lo tanto, no es necesario adorar a otros

Devas por separado.

(22)
sarva visnu-maya visva e-katha balile
visnu-ptja kaile saba deve pija mile
"Se puede decir que Visnu preside en todas partes dentro del mundo. Al adorar a Visnu se adora también a todos los
Devas'".
(23)
taru-miile jala dile $akhara ullasa
pallave dhalile jala vrksera vinasa
"Si se riega la raiz del arbol, las ramas creceran. Si sélo se riegan las hojas, el drbol perecerd".
24)
ataeva piji visnu, anya-deva tyaji’
tahatei anya-deva kdye-kaye piiji
"Asi, si abandono a los deméas Devas y s6lo adoro a Visnu, entonces alcanzaré el resultado de adorar todas las
formas de los demas Devas".
(25)
ei vidhi — vedera sammata cira-dina
durvipake ei vidhi chade arvdacina
"Desde la antigiiedad los Vedas han aceptado este decreto. S6lo hay miseria para los necios que rechazan esta
regla". (7)
(7) Miseria significa que debido a la miopia de la jiva, adora a un Deva similar a su propia
naturaleza. La adoracion de Visnu, que estd en la bondad trascendental (Ssuddha-sattva), es eterna
y conforme a la filosofia védica. Pero esto permanece desconocido por aquellos que se guian por la

estupidez.

(26)
mayavada-dose jiva kali-agamane
bahu-deva piije visnu-samanya-darsane
"Cuando lleg6 la era de Kali y la jiva se contaminé con mdyavdda, creyé en la filosofia de que la adoracién de
muchos devas era igual a la adoracién de Visnu'.
(27)
eka eka deva eka eka phala-data
sarva-phala-data-visnu sakalera pata
"Cada Deva individual ofrece una bendicién especifica, pero Visnu otorga todas las bendiciones y protege a todos".
28
kami-jana yadi tattva janibare pare
visnu-piiji phala paya, chade’ devantare
"Si las personas con deseos materiales pudieran comprender esta verdad, abandonarian a los devas y alcanzarian

los resultados de adorar a Visnu".

Grhastha vaisnavera kartavya vidhana



(Los deberes de un dueiio de casa vaisnava)
(29)
grhastha haiya yei visnu-bhakta haya
sarva-karye krsna-piije chadiya samsaya
"El grhastha que es devoto de Visnu debe, sin duda alguna, adorar a Krsna en todas sus actividades".
(30)
nisekadi Smasananta samskara yata
tahate piijaye krsna veda-mantra-mata
"Para diversas samskaras (ceremonias purificatorias), comenzando con niseka* y terminando en el crematorio, debe

adorar a Visnu con los mantras de los Vedas."
Nota del Traductor: Niseka se refiere al garbhadhana-samskara, el ritual védico para engendrar buena

progenie.

(31)
visnu-vaisnavera puja vedete vidhana
deva-pitr-gane krsna-nirmalya-pradana
"Siguiendo las instrucciones de los Vedas, debe adorar a Visnu y a los Vaisnavas. Debe ofrecer los remanentes de

"Ny

Krsna a los Devas y Pitrs. "*.

*Nota del Traductor: Pitrs se refiere a los antepasados de uno.

(32)
mayavadi-mate pitr-sraddha yei kare’
yeba anya-deva piije’ aparadhe mare
"Aquellos que siguen la filosofia de los mayavadis cuando ofrecen §raddha a los Pitrs y adoran a los Devas estan
condenados debido a su ofensa."
(33
visnu-tattve dvaita-buddhi nama-aparadha
sei aparadhe tara haya bhakti-vadha
"Imponer una concepcién dualista sobre visnu-tattva es una ofensa al Santo Nombre. Por esta ofensa se obstruye el
progreso de uno en el bhakti".
34
sivadi-devata-gane prthak isvara
manile namdparadha haya bhayarikara
"Aquellos que piensan que Siva y los otros Devas son controladores independientes cometen una terrible ofensa al
Santo Nombre. (8)
(8) "Visnu es el Supremo Controlador, Siva y los otros Devas son también Supremos
Controladores" - quien piensa de esta manera, que hay muchos Supremos Controladores, cae
debido a esta ofensa. Por lo tanto, no es una ofensa considerar o adorar a ese Deva como un
gunavatdara o un sirviente de Visnu. Los diversos Devas son potencias de Visnu. Sus propias

potencias individuales son imperfectas.

(35)
visnu-$akti pard-sakti haite deva-yata

bhinna-sakti siddha naya vedera sammata



"Los devas se manifiestan a partir de visnu-§akti, la energia superior del Sefior. Los Vedas nunca aceptan que sus
diversas potencias sean superiores a la Suya".
(36)
Siva-brahma-ganapati-siirya-dikpala
krsna-sakti-balete isvara cira-kala
"En la antigiiedad, Siva, Brahma, Ganapati, Siirya y los Dikpalas* fueron investidos con la potencia de Krsna y se

convirtieron en controladores."

*Nota del Traductor: Los Dikpalas son los Devas que controlan las diez direcciones.

(37)
ataeva paresvara eka-matra jani
ara saba-deve tanra sakti-madhye gani
"Asi, entiendo que Krsna es el tinico Paresvara (Controlador Supremo) y todos los devas se cuentan como Sus
potencias".
(38)
ataeva sarva-karye karma-jada-bhava
chadiya grhastha pdya bhaktira sad-bhava
"Por lo tanto, un grhastha debe rechazar totalmente las concepciones materiales en la ejecucién de todos sus
deberes, y esforzarse por alcanzar un estado de &nimo devocional adecuado."
Kirtpa vaisnava garhasthya dharma kariben
(¢Coémo realiza un vaisnava el dharma casero?)
(39)
bhaktira sad-bhave thaki sat-kriya-karane
deva-pitr-gane tuse nirmalya-arpane
"Realiza diversos rituales con un estado de &nimo devocional adecuado, y satisface a los Devas y Pitrs ofreciéndoles
los remanentes (de Krsna)".
(40)
bahu-deva-devi piija karibe varjana
krsna-bhakta bali’ sabe karibe tarpana
"El abandona la adoracién de muchos Devas y Devis y, como todos ellos son devotos de Krsna, se complacen con
él".
(4D
sri-krsna-vaisnavarcane sarva-phala paya
name aparadha nahe sada nama gaya
"Al adorar a Sri Krsna y a los Vaisnavas, se alcanzan todos los resultados. Quien hace esto evita cometer ofensas al
Santo Nombre y canta el Nombre constantemente."
Varna-catustayera jivana-yatra vidhi

(Las reglas para mantener la propia vida en relacién con los cuatro Varnas)

(42)
jagate manava-gana varna-dharmacari’
karibeka deha-yatra dharma-patha dhari’
"Aquellos humanos que siguen los deberes del varna en este mundo caminan por la senda del dharma mientras

viajan en este cuerpo material". (9)



(9) Los jivas que estdn presentes en este mundo deben seguir el sistema de varndasrama mientras
transitan en el cuerpo material -esto es sanatana-dharma. Este varna-dharma ha sido establecido
por los rsis y se implementé en toda la sociedad en la tierra piadosa de Bharata. En otros paises,
aunque este sistema no ha sido refinado, todavia existe de una forma u otra. La naturaleza
humana no puede encontrar la plenitud sin varna. Sankaras y antyajas* pueden alcanzar
gradualmente la buena fortuna siguiendo una conducta pura, manteniendo un estilo de vida libre

de papa y entrando en la familia de Krsna: tales reglas son eternas.

Nota del Traductor: Sankara se refiere a un nifio nacido de varnas mixtos. Antyaja significa aquellas

personas de bajo nacimiento fuera del sistema varnasrama.

Antyajera vidhi
(Las reglas para las personas de baja cuna)
(43)
sarikara-antyaja-sabe tyaji’ nica-dharma
Stdrdcare kare sada samsarera karma
"El sankara y el antyaja deben renunciar por completo a su naturaleza y actividades de clase baja, y aceptar
siempre el papel de Siidras en el mundo material".
(44
sarikara-antyaja thakibeka Siidrdcare
catur-varna vina dharma nahika samsare
"El sarikara y el antyaja deben seguir la conducta de los sudras, porque sin los cuatro varnas no hay dharma en este

mundo".

Varna-dharmera dvara jivana-yatra kariya sarsari vyakti bhakti-pathe bhavarjana kariben.
(Viviendo dentro del Varna-Dharma, un residente de este mundo camina por la senda del Bhakti)
(45)
catur-varnya varna-dharme karibe samsara
Suddha-krsna-bhakti-bale habe sadacara
"En este mundo, uno debe situarse en uno de los cuatro varnas dentro del varna-dharma, ejecutar krsna-bhakti puro
y seguir siempre la conducta apropiada.”
(46)
catur-varna yadyapi sri-krsna nahi bhaje
varna-dharmdcare thaki’ rauravete maje
"Aunque uno pertenezca a los cuatro varnas, si no adora a Sri Krsna, a pesar de seguir las reglas de conducta que se
encuentran en el varna-dharma, caera en Raurava (uno de los sistemas planetarios inferiores)."
(47)
varna vind grhasthera nahi ara dharma
varna-dharmadcare grhasthera saba karma
"Sin varna, no hay otro dharma para un grhastha. Todas las actividades de un grhastha se encuentran dentro de las
practicas del varna-dharma."
(48
varna-dharme e-samsara nirvaha karibe

yavad-artha-parigrahe sri-krsna bhajibe



"En este mundo uno debe seguir el varna-dharma y, segtin sus medios, debe adorar a Sri Krsna'.
(49)
nisargatah vidhi-vadhya ye paryanta nara
varna-dharma sva-nirvahe karibe adara
"Durante el tiempo que un hombre est4 bajo las reglas de este mundo, debe cuidar de conducirse de acuerdo con el
varna-dharma'".
(50
bhakti-yoga-name ei tattva-niriipana
bhakti-yoge bhavodaya siddhanta-vacana
"Esta ciencia se define con el nombre de 'bhakti-yoga'. En el bhakti-yoga surge el bhava -se dice que es la
culminacién de la perfeccién (siddhanta)."
(51)
bhavodaye vidhira pravrtti nahi raya
bhavodita-karye deha-yatra siddha haya
"Cuando surge bhava, no hay necesidad de seguir las reglas de las escrituras. El viaje de uno dentro de este cuerpo

material alcanza la perfeccién con la aparicién de bhava." (10)
(10) Mientras la jiva considere necesario seguir reglas y regulaciones, debe estar situado en
varnasrama. A medida que contintia en su bhajana, bhava acaba surgiendo en él. Cuando aparece
bhava, la jiva se vuelve naturalmente bella y a medida que la jiva regulada asciende, abandona
los dictados de las reglas escriturales. Las jivas ordinarias no pueden comprender esto, ya que

Suddha-bhdava aparece por si mismo.

(52)
grhi-vaisnavera ei advaya-sadhana
Sri-visnu-advaya-tattve dvaita-nivartana
"El resuelto sddhana de un grhastha Vaisnava es aceptar Sri Visnu - esa Verdad Absoluta que es una sin segundo’.
Nama-nami o guna-gunira abhede visnu-jiana Suddha haya.
(El conocimiento puro de que Visnu no es diferente de su nombre y cualidades)
(53)
ara eka kathd ache dvaita-nivartane
visnu-nama, visnu-ripa, visnu-guna-gane
"Otro punto es que no hay dualidad en cuanto al nombre, la forma y las cualidades de Visnu".
54
visnu-haite prthak-riipe n@ manibe kabhu
advaya-akhanda-visnu cinmayatve vibhu
"No se debe pensar que Visnu es diferente de Su forma. Visnu es no dual, completo, trascendental e infinito".
(55)
gjfidnete yadi haya dvaita-upadrava
namabhdsa haya tara prema asambhava
"Si, debido a la ignorancia, uno se ve perturbado por el concepto erréneo de dualidad (en lo que respecta al

nombre, la forma y las cualidades del Sefior), entonces se producird namabhasa y el logro de prema serd imposible."



(56)
sad-guru-krpaya sei anartha-vinasa
bhajite bhajite suddha-namera prakasa
"Por la misericordia de un guru genuino, este anartha serd destruido. Al dedicarse continuamente al bhajana,

Suddha-nama acabaré por manifestarse."

Mayavadira kutarka o aparadha
(Los argumentos falaces y la ofensa de los Mayavadis)
(57)
mata-vada-jfiane dvaita haila pravartana
aparddha haya ara nahe nivartana
"Si se introduce la dualidad (relativa al nombre, la forma y las cualidades de Krsna), basada en la ideologia de
ciertas filosofias, entonces se comete una ofensa de la que no es posible retractarse."
(58
mayavadi bale brahma haya para-tattva
nirvisesa-nirvikara-nirakara-sattva
"Los Mayavadis afirman: "La Verdad Suprema es Brahman, que estd desprovisto de cualidades, es inmutable y
carece de forma"'.
(59
visnu-riipa, visnu-nama mayaya kalpita
maya-antardhane visnu hana brahma-gata
"Las formas y los nombres de Visnu son las creaciones imaginarias de maya. Con la desaparicién de maya, Visnu se
funde en Brahman."
(60)
e-saba kutarka matra satya Sinyavada
para-tattve sarva-sakti abhava-pramada
"Todos estos son simplemente argumentos falaces y en verdad son Siinyavada.* Afirmar que la Verdad Suprema

esta desprovista de todas las potencias es una locura."
Nota del Traductor: S@inyavada se refiere al budismo. Segin el Padma Purana (Uttara-khanda 25.7) la
filosofia mayavada es en realidad budismo encubierto (pracchanam-bauddham) debido a su conclusién

nihilista de la aniquilacién total del atma.

(61)
Saktiman brahma yei, sei visnu haya
namera vivada-madtra vedera nirnaya
"Brahman es el poseedor de todas las potencias y El es Visnu. La tinica diferencia estd en sus nombres: éste es el
veredicto de los Vedas." (11)
(11) Los Mayavadis son de mente estrecha. Observando que hay variedad en el mundo material,
asumen que la existencia espiritual no debe tener variedad. Debido a que tienen una fe incompleta,
imaginan que Brahman carece de rasa y de aridez. No pueden aceptar que Brahman posea
naturalmente nombres, formas, cualidades y pasatiempos. Considerando esto, piensan que Brahman
llega a ser conocido como Visnu. Mayavada es muy desafortunado para las jivas, y los devotos
puros se mantienen lejos de esa doctrina estrecha y creen en el nombre, la forma, las cualidades y

los pasatiempos de Bhagavan.



Visnu o brahma-tattvera sambandha

(La relacion entre Visnu y Brahma Tattva)

(62)
visnu para-tattva tara nirvisesa dharma
savisesa dharma saha haya eka marma
"Visnu es la Realidad Suprema. El posee una caracteristica intrinseca sin cualidades y una caracteristica intrinseca
con cualidades - sin embargo, Kl sigue siendo uno".
(63)
visnura acintya-sakti virodha-bhafijana
andyase kari’ kare saundarya sthapana
"La acintya-Sakti (potencia inconcebible) de Visnu disipa todas las contradicciones y establece facilmente Su
belleza". (12)

(12) Aceptando plenamente la acintya-sSakti especial del Sefior Supremo, que no establece nirvisesa

exclusivamente, todos los argumentos contrarios son desechados lejos.

(64
jiva-buddhi sahajete ati alpatara
acintya-$aktira bhava na kare gocara
"Por naturaleza, la inteligencia de la jiva es muy exigua. No puede comprender la acintya-Sakti".
(65)
nija-buddhye cahe eka sthapite i§vara
khanda-jfiane paya, brahma-tattvete avara
"Deseando establecer al Supremo Controlador con su inteligencia, s6lo alcanzan un conocimiento parcial de la

concepcion mas baja de Brahman.”

(66)
visnura parama pada chadi’ devarcita
brahme baddha haya nahi bujhe hitahita

"Si rechazan los pies divinos de Visnu y adoran a los Devas, o si estdn apegados a Brahman, nunca comprenderan lo

que es beneficioso para ellos y lo que no lo es". (13)

(13) Visnur - aquellos que rechazan los pies de Visnu, que son adorados por todos los Devatas,
tienen un intelecto fragmentado y, estando ligados sélo a un Brahman imaginario, no pueden

comprender lo que es beneficioso y lo que no es beneficioso.

(67)
cinmaya-svariipa-jiana ye bujhite jane

visnu, visnu-nadma-guna eka kari’ mane



"Quienes comprenden este conocimiento relativo a la naturaleza trascendental del Supremo saben que Visnu y Su

nombre y cualidades son uno".

(68)
ei-ta visuddha jfiana $ri-krsna-svariipa
sambandha buddhite labhi’ bhaje nama-riipa
"Esto es conocimiento puro y trascendental de la forma y naturaleza inherente de Sri Krsna. Cuando se recibe el

conocimiento de sambandha (la relacién de uno con Krsna), se le adora en la forma del Santo Nombre."

Siva o visnura ki riipe abheda-buddhi karibe.
(Comprensién de cémo Siva y Visnu no son diferentes)
(69)
jada-nama, jada-riipa-gune yei bheda
se-bheda cit-tattve ndi eita prabheda
"Hay diferencias entre los nombres, las formas y las cualidades materiales. Dentro de la cit-tattva (realidad

espiritual), no hay diferencia entre éstos".

(70)
visnu-tattve bheda-jfiana anartha-vikara
Sivete visnute bheda ati avicara
"Cultivar bheda-jiana (la comprensién de la diferenciacién entre el nombre, la forma, etc. del Sefior) con respecto a
visnu-tattva, es un anartha y una aberracién. Considerar que Siva es distinto de Visnu es un gran error." (14)
(14) Es defectuoso considerar la diferenciacién con respecto a visnu-tattva. Si se piensa que Siva

y los demds Devatas son independientes de Visnu, entonces surge esta consideracion de diferencia.

Bhakta o mayavadira acara o pravrtti bheda.
(La diferencia en la conducta y las tendencias de
un devoto y un mayavadi)
7D
namaika-sarana yei bhakta mahdajana
ekesvara krsne bhaji’ chade anya jana
"Un mahdjana se refugia exclusivamente en el Santo Nombre. Adora a Krsna como tnico Controlador Supremo y
rechaza a cualquier otro".
(72)
anya-deva, anya-$astra ninda nahi kare
krsna-ddsa bali’ anye piije samadare
"El no critica a otros Devas ni a otras $dstras. Los adora y los considera sirvientes de Krsna'". (15)
(15) ¢Por qué un devoto de Krsna no critica a otros Devas y a otras sSastras? Porque arroja lejos
la légica seca. Otras Sastras tratan de establecer la superioridad de otros Devas solo para dar
aprobacion a la elegibilidad del camino que toman algunas jivas. Todas las Sastras tratan de
cualificarlos en la realidad trascendental para convertirlos en devotos de Krsna; por lo tanto, no
se debe criticar a los diferentes Devatdas y §astras. Esa critica es una ofensa. Rechazando la nocién
de bheda-jfiana (que los Devas son controladores independientes) se alcanzard la misericordia del

krsna-bhakti puro.



(73)
prati-dina grhi-bhakta nirmalya arpane
deva-pitr-sarva-jive karena tarpane
"Cada dia un devoto cabeza de familia ofrece remanentes (de Krsna) para complacer a los devas, Pitrs y todas las

jivas".

74
yatha yatha anya-deve karena darsana
krsna-dasa bali’ tanre karena vandana
"Siempre que ve a otros Devas, los considera servidores de Krsna y les ofrece respeto’.
(75)
mayavadi-gana yadi visnu-piija kare

prasada-nirmalya bhakta nahi laya dare

"Si los mayavadis realizan adoracién a Visnu, por miedo, los devotos no aceptardn esos restos de prasada'.
(76)
mayavadi hari-name aparadhi haya
tahara pradatta pija hari nahi laya

"Los mayavadis son infractores del hari-nama. Cualquier adoracién que ofrezcan no es aceptada por Hari".

77)
anya-deva nirmalya grahane aparadha
Suddha-bhakti-sadhane sarvada sadhe vada
"Aceptar los remanentes de otros devas es una ofensa. En la practica del Suddha-bhakti siempre se evitan tales

remanentes".

78
tabe yadi Suddha-bhakta sri-krsna pijiya
anya-deve piija kare tat-prasada diya
"Sin embargo, si un devoto puro adora a Sri Krsna, también puede adorar a otros devas y luego ofrecerles ese

prasada (que se ofrecié a Krsna)".

(79)
se-prasada grahanete nahi aparadha
sei-riipa devarcane nahi bhakti-vadha
"Aceptar tal prasada no es una ofensa. Cuando la adoracién de los Devas se hace de este modo, no es un obstaculo

para el bhakti."

(80)
$uddha-bhakta nama-aparadhi nahi haya
nama kari’ prema paya, name deya jaya

"Un devoto puro nunca ofende al Nombre. Canta el Santo Nombre, alcanza prema, y el Nombre le otorga éxito."



Ei aparadhera pratikara
(El remedio para esta ofensa)
(81)
pramade yadyapi haya anye visnu-jfiana
tabe anutape kari visnu-tattva-dhyana
"Sin embargo, si por necedad uno piensa que Visnu es igual a los deméas entonces, arrepentido, debe meditar en

visnu-tattva'.

(82)
Sri-visnu-smariya kari aparadha ksaya
yatne dekhi, ara na se-aparadha haya.
"Por el recuerdo de Sri Visnu, la ofensa de uno sera eliminada. Entonces uno debe tener cuidado de no volver a

cometer esa ofensa. (16)
(16) No hay mayor penitencia en el mundo que el recuerdo de Visnu. A lo largo de los Vedas se
estipula que los brahmanas que estén en peligro deben tomar darsana de los pies de Visnu. Se dice

que recordar krsna-nama y tomar dar$ana de los pies de Visnu son lo mismo.

(83)
purva-dosa-ksama-sila bhaktera bandhava
dayadra sagara krsna ksamara arnava
"Krsna es un océano de perdén y un océano de misericordia. El es el amigo de los devotos y es indulgente - El

perdonaré sus errores anteriores ".

(84
bahu-deva-sevi-sanga kariba varjana
ekesvara vaisnavera kariba piljana

"Abandonando la compania de los que adoran a muchos Devas, un Vaisnava adora al tnico Controlador Supremo".

(85)
hari-dasa-pade bhaktivinoda ye jana
hari-nama-cintamani tanhara jivana
Hari-nama Cintamani es la vida de Bhaktivinoda - esa personalidad que reside a los pies de Hari Dasa.
iti $ri-hari-nama-cintamanau
devantare svatantrya-jfianaparadha nama paficamah paricchedah.
Asi termina el quinto capitulo de Sri Hari-nama Cintamani titulado, 'La ofensa de considerar independientes a los

Devas'.



Hari-nama Cintamani - Capitulo sexto.
Guror avajia

(Despreciar al gurii)

guror-avajia

"Descuidar o desobedecer al guri".

(D
pafica-tattva jaya jaya Sri-radha-madhava
jaya navadvipa-vraja-yamunda-vaisnava
Gloria al Pafica-Tattva, gloria a Sri Radha-Madhava. Gloria a Navadvipa, Vraja, el Yamuna y los Vaisnavas.
2
hari-dasa bale — prabhu kari nivedana
trtiyaparadha name ye riipe ghatana
Hari Dasa dijo: "Oh Sefior, a peticién Suya, hablaré ahora del tercer aparadha y de lo que ocurre cuando aparece".
3
vistari’ baliba ami tomari ajidya
yei saba aparadha guru-avajiidya
"Por tu orden, describiré en detalle todas las ofensas que proceden de descuidar al guru".
4)
bahu yoni bhrami’ manava-$arira,
durlabha, Subhada ati
tathdpi anitya, pdileka yei,

yavat jivane sthiti



"Después de vagar por muchos tteros, uno alcanza una forma humana que es muy rara y extremadamente

afortunada. Sin embargo, habiendo alcanzado ese estatus en la vida, tal cuerpo también es temporal." (1)
(1) Vagando continuamente a través de dieciséis mil tteros, por el poder de ajfidata-sukrti (mérito
espiritual desconocido), la jiva obtiene un cuerpo humano. La forma humana es rara, porque en el
cuerpo humano uno puede realizar sadhana que conduce hacia la espiritualidad, que no puede
ejecutarse en otros cuerpos. En el cuerpo de un Deva sélo se puede disfrutar de los resultados del
karma anterior, pero no se pueden realizar actividades piadosas. En la forma de animales,
pdjaros, etc. hay una falta de conocimiento y uno no puede realizar independientemente

actividades piadosas. Sélo el cuerpo humano es adecuado para realizar bhajana del Supremo.

5
parama-marigala, labhibare tare,
yadi na yatana kare
punaraya bhave, anitya Sarira
labhiya abara mare
"Si no se hace ningtn esfuerzo por alcanzar la mas alta auspiciosidad, entonces uno debe volver a nacer en este
mundo ftil, aceptar un cuerpo temporal y morir una vez més".
(6)
subodha ye haya, durlabha nr-deha,
labhiya bhava samsare

"Uno debe comprender lo raro que es alcanzar la forma humana dentro del ciclo del nacimiento y la muerte".

Samsari jiva avaSya sad-guru asraya karibe.

(La jiva condicionada debe refugiarse en un auténtico gurii)

guru karna-dhara, samasraya kari’
krsna-anukiilye tare
"El guru es el capitdn del barco, y uno debe refugiarse en él, entonces por el favor de Krsna, uno puede cruzar (el
océano del nacimiento y la muerte)". (2)
(2) El guru es el tnico capitdn del barco que libera a las jivas caidas a través del océano del
nacimiento y la muerte repetidos. Todas aquellas personas que no se refugian en los pies del guru,
sino que intentan cruzar el océano del nacimiento y la muerte por el poder de su propia
inteligencia son grandes necios. Sin seguir las instrucciones del guru, uno nunca puede alcanzar la
perfeccion en este mundo. ;Cémo puede uno perfeccionarse para alcanzar el beneficio mds elevado

sin las instrucciones de un guru? Aquel que ha alcanzado la trascendencia es apto para ser guru.

7)
santa krsna-bhakta, laksana ye guru,
sa-dainya vacane tarire
santosa kariya, krsna-diksa la’ya,

ydya samsdarera pare.



"Una de las caracteristicas de un guru es que es un devoto pacifico de Krsna. Uno debe inquirir de tal persona

Al

sumisamente, satisfacerle y aceptar krsna-diksa de él. De este modo se puede cruzar el samsara'.

(8
sahgje jivera, ache krsne mati
vrtha tarke tahd yaya
vitarka chadiya, sumati asraye,
guru hate mantra paya
"Es facil que la inteligencia de la jiva se fije en Krsna cuando ha desaparecido la retdrica inttil. Rechazando esa

légica y refugiandose en la verdadera sabiduria, uno debe aceptar el mantra de un guru."

€
grhi-jiva-gana, varnasrame thaki,
sad-guru asraya kare |
"Aquellas jivas que son cabezas de familia deben permanecer situados dentro del varnasrama y refugiarse en un

guru genuino'.

Brahmanadi ucca-varne sat-patra thakile tini haibara yogya.
(Los Brahmanas y otros de Varnas superiores deben ser aceptados como guru si son aptos).
brahmana acarya, sarva-varne haya,
yadi krsna-bhakti dhare

"Un brahmana es el acarya de todos los demas varnas si sigue el krsna-bhakti".

(10
brahmana-kulete, supatra abhave,
anya kule diksa paya
uccavarna guru, grhira ucita,
guru-Sisya pariksaya
"En ausencia de una persona cualificada de una familia brahmana, se debe aceptar diksd de alguien de otro tipo de
linaje. Un cabeza de familia debe aceptar un guru de los varnas superiores. El guru y el discipulo deben examinarse
mutuamente."
Vamna-vicara apeksa supatrera vicara adhika sreyah
(La consideracion de la cualificaciéon es mas importante que el Varna)
(11)
krsna-tattva-vetta, prakrta ye haya,
se haite pare guru
kiba vipra, Siidra, ki grhi, sannyasi
guru hana kalpa-taru
"Es natural que aquel que esté versado en krsna-tattva sea elegible para ser guru. Ya sea un brahmana, un Siidra, un

cabeza de familia o un sannyasi, el guru es como un arbol que cumple deseos."

(12)
varnera maryadd, pdtrera vicare,

paramarthe laghu ati



supatra milana, prayojana sadd,
yadi cai Suddha rati
"Considerar la idoneidad basandose en la reputacién de un varna en particular no es muy relevante desde la

perspectiva mas elevada. Encontrar las cualificaciones adecuadas es siempre la necesidad si se desea alcanzar el

rati puro (apego al Sefior)."

(13
supatrera prapti, miila-prayojana
pavitra suvarna hena
tahe ucca-varna, labhile saryoga,
sohdaga suvarne yena
"La elegibilidad adecuada es la base para aceptar a alguien (como gurii). Tal persona es como el oro puro. Si uno se
encuentra con una persona asi entre los varnas superiores, entonces esa persona es tan hermosa como el oro." (3)
(3) Uno debe aceptar a un guru cualificado. Un guru de los varnas superiores es agradable a la
sociedad. Por lo tanto, si puede encontrar un guru adecuado entre los varnas superiores, un
grhastha no necesita buscar uno entre los varnas inferiores. Pero debe tenerse en cuenta que no
debe aceptarse como guru a alguien de un varna superior, o a un kula-guru (preceptor familiar),

que no tenga la cualificacién adecuada.

Grha-tyagi agrhi-gurvasraya karite paren

(Un cabeza de familia que renuncia a su hogar debe refugiarse en un guri que no sea cabeza de familia)

(14
ye kona karane, sei grhi-dharma
chadi’ anyasrama laya
tahe paramartha, nd paiya Sese
sadhu-guru anvesaya
"Por alguna razén, si uno renuncia al grhastha-dharma y acepta otro dsrama, pero finalmente no puede alcanzar el

logro maés elevado, debe buscar un sadhu-guru'.

(15)
tahdra paksete, agrhi dcarya
prasasta sakala mate
tanira diksa siksd, pdiyd se jana,
bhase nama-rasamrte
"Todos aceptan que un dcarya no grhastha es lo mas adecuado para esa persona. Tomando diksa y Siksa de él, esa

persona nadara en el néctar del nama-rasa." (4)
(4) El que renuncia a la vida de cabeza de familia debe aceptar un guru genuino. Debe aceptar a

un guru que también haya renunciado a su hogar.

Grhi-bhakta grha-tyaga karile-o piirva-guru tyaga karite haya na

(El devoto duefio de casa que renuncia a su hogar no debe rechazar a su guru anterior)



(16)
grhi bhakta-jane, viraga labhile,
chadaye samsara-vidhi
tabu piirva-guru, carana-asraya
karibe jivanavadhi
"Un devoto cabeza de familia que alcanza la etapa de renunciacién debe abandonar las regulaciones de la vida

familiar. Pero durante toda su vida debe seguir aceptando el refugio de los pies de su guru anterior."

7
grhi-jana-madhye, grhi-guru ‘sSasta,
yadi Suddha-bhakta hana
natuva agrhi, suyogya haile,
guru-yogya sarva-ksana
"Entre los cabeza de familia, un guru cabeza de familia es glorioso si es un devoto puro. Sin embargo, quien ya ha
renunciado a su hogar debe buscar un guru apropiado. En todo momento, el guru debe ser competente". (5)
(5) Si un cabeza de familia no puede encontrar un guru cabeza de familia genuino,

entonces puede aceptar un guru genuino que no sea cabeza de familia.

(18
sad-guru paiya, bhaktite bhajite,
bhavera udaya yabe
samsara virakti, samsara chadiya,

vairdgi haibe tabe

"Habiendo aceptado a un guru genuino, uno debe adorarlo con devocién. Cuando surge el bhava, uno se vuelve
indiferente al mundo y renuncia a él. Entonces se convierte en un renunciante".

Yini vairagya asraye laibena tini vairagi guru kariben.

(Quien se refugia en la renuncia debe aceptar un guri que sea un renunciante)

(19)
vairdgya asrama, grahanete tyagi-
purusa haibe guru
tanhara carane, Ssikhibe viraga,
guru Siksa-kalpa-taru
"Alguien en el vairagya-asrama (sannydsa) debe aceptar a un renunciante como su guru. A sus pies uno aprendera
acerca de la renunciacién. Un guru asi es un arbol de instrucciones espirituales que cumple deseos". (6)
(6) Un cabeza de familia que ha aceptado el vairagya-asrama debe buscar un renunciante-guru
adecuado y aceptar la ropa y la parafernalia apropiadas para la etapa de mendicante (bhiksu-

asrama).

Diksa o $iksa-guru ubhayakei samana sammana kara avasyaka.

(Tanto el Diksa como el Siksa-Guru deben recibir el mismo respeto)



(20)
diksa-siksa bhede, guru du’ prakara
ubhaye samana mana
arpibe sujana, paramartha dhana,
andydse yadi cana
"Diksa y Siksa son las dos clases de guriis, y ambos deben ser respetados por igual. Si asi lo desean, pueden otorgar
facilmente la riqueza mas elevada a un destinatario adecuado.”
21
krsna-nama-mantra, dena diksa-guru
Siksa-guru tattva-data
vaisnava sakala, Siksa-guru hana,
sarva-Subha-janayita
"El diksa-guru da el krsna-nama mantra, y el Siksa-guru imparte tattva (conocimiento del bhakti). Todos los Vaisnavas

pueden convertirse en Siksa-gurus y son asi los creadores de toda auspiciosidad." (7)
(7) Hay dos clases de guru. El que da mantra-diksa es el diksa-guru. Los que dan ensefianzas

sobre sambandha-tattva son Siksa-gurus. Sélo se puede tener un diksa-guru.

Sampradayera adi-gurura Siksa avalambana kariya acarana karibe.

(Uno debe comportarse de acuerdo con las ensefianzas del Adi-Guru de la Sampradaya)

(22)
sadhu-sampradaye, dacarya sakala
Siksa-guru pratisthita
adydcdrya yini, guru-Siromani
piji tan’re yathocita
"Todos los dcaryas de la sadhu-sampradaya adoran al adi-acarya (guru original), que es la cresta-joya de los gurus -
el Siksa-guru que estableci6 la sampradaya." (8)
(8) 'Sadhu-sampradaya' significa un Vaisnava sampradaya. El sadhu-parampara imparte mantras,
tattva (conocimiento) y ensefianzas relativas a sadhya (la meta) y sddhana (el método cémo
alcanzar la meta). Para protegerse de las sampradayas malignas, como las de los mayavadis, etc.,
uno debe aceptar un guru de una sadhu-sampradaya. Uno debe respetar las ensefianzas impartidas
por los dcaryas originales de las sadhu-sampraddyas: Sri Ramanuja, Sri Madhva-muni, Sri

Nimbaditya y Sri Visnu-svami son los dcaryas originales de sus respectivas sampradayas.

(23)
tan’ra su-siddhanta, anugata ha’ye
na maniba anya Siksa
tanhara adesa, paliba yatane,
nd laiba anya diksa
"Siguen sus maravillosas conclusiones filoséficas y no aceptan ninguna otra filosofia. Se esfuerzan por llevar a cabo

sus ensefianzas y no aceptan diksd en ningtn otro lugar."
Sampradaya guru varana kara kartavya

(Uno debe aceptar a un guri desde dentro de una Sampradaya)



24
sampraddya guru-gane Siksa guru jani
anya-mata panditera Siksa nahi mani
"Estos gurus estan familiarizados con las ensefanzas de los gurus originales de la sampraddya. No aceptan las

ensenanzas de ningtin otro pandita que exponga otra filosofia."

(25)
sei mate susiksita sadhu sucarita
diksa-guru-yogya sadd jane supandita
"Quien estudia cuidadosamente estas ensefianzas es un sadhu de buen caracter. Uno debe saber que tal pandita
verdadero esta siempre cualificado para ser un diksa-guru.”
Mayavadira nikata krsna-mantra laile paramartha haya na
(Uno nunca alcanza el mayor beneficio aceptando Krsna-mantra de un Mayavadi)
(26)
mayavadi-mate thake krsna-mantra laya
tara paramartha labha kabhu nahi haya
"Uno nunca alcanzaréa el beneficio espiritual més elevado aceptando krsna-mantra de alguien que sigue la filosofia
mayavada'.
Suddha-bhakta vyatita anyake guru karibe na
(Excepto un devoto puro, nadie mas puede ser un guru)
27)
ye anyaya Sikhe, yei Siksa deya ara
ubhaye narake yaya, nd paya uddhara
"Tanto la persona que expone una filosofia diferente como la que la acepta van al infierno. No pueden salvarse".
(28)
Suddha-bhakti chadi’ yini Sikhilena vada
tanhara jivana matra vada-visamvada
"La vida de quien rechaza el suddha-bhakti y ensena otra filosofia se gasta simplemente en argumentos y

contraargumentos'.

(29)
se kemane guru habe, uddharibe jive
apani asiddha anye kiba subha dibe
"¢Cémo puede una persona asi convertirse en guru y liberar a las jivas? Si es imperfecto, ;cémo puede otorgar

auspicios a los demas?".

(30)
ataeva Ssuddha-bhakta ye se kene naya
upayukta guru haya, sarva-Sastre kaya
"Asi pues, ¢cémo puede ser elegible para ser guru alguien que no es un Suddha-bhakta? Esto se afirma en todas las
sastra".
Guru-tattva
(El principio del guru)



(3D
diksa-guru siksa-guru dunhe krsna-dasa
durnhe vraja-jana krsna-saktira prakasa

"El diksa-guru y el Siksa-guru son ambos krsna-dasa. Son residentes de Vraja y manifestaciones de la Sakti de Krsna."

(32)
guruke samanya jiva na janibe kabhu
guru—krsna-sakti krsna-prestha nitya-prabhu

"Nunca se debe considerar al guru como una jiva ordinaria. El guru es la Sakti de Krsna, lo mas querido por Krsna, y
es el maestro eterno de uno." (9)

(9) Uno nunca debe considerar al guru como una jiva ordinaria. Debe darse devocién al guru como

alguien que se nutre de la svaripa-sSakti de Krsna y como un asociado personal de Krsna. Pensar

en el guru como Krsna es la filosofia de los mayavadis, y no la de los Vaisnavas puros. Los

devotos Sadhu son extremadamente cuidadosos con esto. Si es evidente que mayavada ha entrado

en el sadhana de uno, entonces todo el sadhana de uno estd arruinado.

(33
ei buddhi-saha sada guru-bhakti kare
sei guru-bhakti-bale samsarete tare
"Con esta mentalidad, uno debe tener siempre guru-bhakti. Por el poder de ese guru-bhakti, uno puede atravesar el
ciclo repetido del nacimiento y la muerte."
Guru pija
(La adoracién del guru)
(34
agre guru-piija pare Sri-krsna-piijana
gurudeve Sri-krsna-prasada-samarpana
"Uno debe adorar al gurti primero, y adorar a Sri Krsna después. Gurudeva da la misericordia de Sri Krsna'". (10)
(10) Se adora al guru ofreciéndole asana (un asiento), padya (lavado de pies), arghya (agua
ceremonial), snaniya (bafio), vastra (vestimenta) y abharana (ornamentos), y con su permiso se

adora entonces a la Pareja Divina. Después de esa adoracidén, el prasada, como bebidas, etc., debe

ofrecerse primero al guru, y luego a otros Vaisnavas y a los Devatas. Luego puede ofrecerse

prasada a los pitrs.

(35)
guru ajia la’ye krsna piijibe yatane
§ri-guru smariya krsna balibe vadane
"Siguiendo las instrucciones del guru, uno debe adorar cuidadosamente a Krsna. Recordando a Sri Guru, uno debe

cantar el Nombre de Krsna'".
Gurute ki riipe §raddha kara ucita.

(¢Qué tipo de fe se debe tener en el Guri?).
(36)
gurute avajiid ya’ra ta’ra aparadha
sei aparadhe ta’ra haya bhakti-vadha

"Desatender al guru es una ofensa. Esta ofensa obstruye el propio bhakti".



(37)
guru-krsna vaisnavete sama bhakti kari’
namasraye suddha-bhakta Sighra yaya tari’
"Teniendo igual bhakti por el guru, Krsna y los Vaisnavas, y refugidndose en el Santo Nombre, un suddha-bhakta se

entrega rapidamente."

(38
gurute acald sraddha kare yei jana
Suddha-nama-bale sei paya prema-dhana
"Por la firme $raddha en el guru, y por el poder suddha-ndma, se alcanza la gran riqueza del prema".
Kon sthane guru tyaga karite haibe
(En qué situacién se debe rechazar al guru)
(39
tabe yadi e riipa ghatand kabhu haya
asat-sange gurura yogyatda haya ksaya
"A través del asat-saniga la elegibilidad de una persona para convertirse en guru puede arruinarse si ocurren eventos

como los siguientes".

(40)
prathame chilena tini sad-guru pradhdna
pare nama-apardadhe hafia hata-jidna
"Al principio, él puede ser el mejor entre los sad-gurus, pero después de hacer ofensas al Santo Nombre, su

conocimiento es destruido".

(4D
vaisnave vidvesa kari’ chade nama-rasa
krame krame hana artha-kaminira vasa
"Al sentir envidia de los Vaisnavas, abandona el nama-rasa. Finalmente se convierte en esclavo de la riqueza y de

las mujeres".

(42)
sei guru chadi’ Sisya sri-krsna-krpdya
sad-guru labhiyd punah suddha-nama gaya
"Rechazando a ese guru, y por la misericordia de Sri Krsna, un discipulo puede volver a encontrar un sad-guru que
cante suddha-nama".
Guru-$§isya sambandhera piirvei parasparera pariksa.
(Antes de la relacién guri-discipulo, ellos deben examinarse mutuamente)
(43
ayogya-sisyere guru kariben danda
bhajiya ayogya-guru Sisya haya panda
"El gurtl que acepta a un discipulo no cualificado es castigado. El discipulo que adora a un gurii no cualificado se

queda sin esperanza".



(44
durihera yogyatd yata dina sthira raya
paraspara sambandha kakhana tyajya naya

"Mientras ambos estén cualificados, su relacién no debe abandonarse". (11)
(11) La relacién entre gurid y discipulo es eterna. Mientras exista elegibilidad mutua, su relacion
no se romperd. Si el gurd se vuelve malvado, el discipulo debe renunciar a él, y si el discipulo se
vuelve malvado, entonces el guri debe renunciar a él. Si no, entonces ambos caerdn. Por favor,

miren el Pramana-mala para mds evidencia acerca de renunciar a tal relacion.

Suddha-guru pariksa kariya varana karibe

(Después de examinar al gura puro, uno debe aceptarlo)

(45)
sad-gurura prati yei avajiid acare
se papistha aparadhi sarvatra samsare
"Aquel que le falta el respeto al sad-guru es el peor malhechor e infractor de todo el mundo".
(46)
ataeva prathame visesa yatna kari’
Suddha-bhakte laibena guru-riipe vari’

"Asi, desde el principio uno debe tener mucho cuidado en encontrar un suddha-bhakta que sea su guru". (12)
(12) Antes de aceptar a un guru, las Sastra instruyen que el guru y el discipulo deben probarse y
examinarse mutuamente. Esto no se refiere al kula-guru (guru familiar). Si un kula-guru estd
cualificado, entonces no hay problema. Si no estd cualificado, hay que buscar un guru entre los
sadhu-gurus. En el momento de comprar algo, uno examina el objeto y quiere saber de dodnde
procede, por lo que solo alguien extremadamente desafortunado no se esforzaria en examinar y
seleccionar adecuadamente a un guru que sea el mayor amigo de las jivas. A un kula-guru no
cualificado hay que pedirle permiso y mostrarle respeto, luego hay que despedirse de él y buscar

un sad-guru.

(47)
guru-tyaga-klesa yena kabhu nahi ghate
e ripa cintile kabhu na pade sarikate
"Uno deberia preocuparse por no tener que pasar nunca por la miseria de tener que rechazar a su gurt y caer en
semejante calamidad".
(48
guru yatha bhakti-hina Sisya ta’ra praya
ataeva Suddha-guru la’be pariksaya
"Al igual que el guru puede estar desprovisto de bhakti, el discipulo también puede estarlo. Por lo tanto, el guru

puro debe examinarlo".

(49)
sad-guru-avajiid — aparadha bhayarnkara

ei aparadhe nasta haya deva-nara



"Faltar al respeto al sad-guru es una terrible ofensa. Cuando se comete tal ofensa, Devas y humanos estan
condenados".
Guru sevara prakriya
(Formas de servir al Guru)
(50)
guru-$ayydasana ara padukadi, yana
pada-pitha, snanodaka, chayara larighana
"No se debe faltar al respeto a la cama, el asiento, los zapatos, el vehiculo, el escabel, el agua del bafio y la sombra
del gurd".
(51)
gurura agrete anya pija-dvaita-jiiana
diksa, vyakhya, prabhutvadi karibe varjana
"No se debe adorar a nadie mas antes que al guri, considerdndolo secundario. Uno no debe dar diksa o
conferencias (delante del gurii) ni tratar de ensefiorearse de él."
(52)
yatha yathd gurura paibe darasana
dandavat padi’ bhiime karibe vandana
"Siempre que uno ve al guru, debe ofrecer dandavats, cayendo al suelo y ofreciendo respetos".
(53)
guru-nama bhaktite karibe uccarana
guru-djfia hela na karibe kadacana
"Uno debe pronunciar el nombre de su guri con bhakti. Uno nunca, jamés, debe faltarle el respeto al guri".
54
gurura prasada seva avasya karibe
gurura apriya vakya kabhu na kahibe
"Uno debe honrar los remanentes-prasada del guru. Uno nunca debe decir palabras desagradables al guru".
(55)
gurura carane dainye laibe Sarana
karibe gurura sada priya-acarana
"Uno debe rendirse con humildad a los pies del gurii. Uno debe comportarse siempre de tal manera que llegue a ser
querido por el guri".
(56)
e-riipa dacare krsna-nama-sarikirtane
sarva-siddhi haya prabho bale Sruti-gane
"Comportandose de este modo y realizando krsna-nama-sarnkirtana, se alcanza toda la perfeccién. Oh Sefior, esto ha

sido declarado por el sruti".

(57)
nama-guru prati yadi avajiida ghataye
dusta-sange dusta-Sastra-mata-samasraye
"Si uno se asocia con gente malvada, o se refugia en la filosofia que se encuentra en las sastra malvadas, entonces
desobedece al nama-guru (13)."

(13) Nama-guru - aquel que le ensefia a uno acerca del nama-tattva y establece la naturaleza

suprema del Santo Nombre, o aquella persona que otorga el namdatmaka-mantra (mantras que



estdn compuestos de los Santos Nombres) - esa persona es el nama-guru. El diksa-guru es el nama-
guru. El mantra es también el nama. Si el Santo Nombre se separa del mantra, entonces no hay
mantra. Por el contrario, simplemente cantando el Santo Nombre, el mantra se canta

automdticamente.

(58)
tabe sei saniga, sei $astra diira kari’

vilapa kariba sei guru-pade dhari’

"Entonces uno debe arrojar lejos esa asociacién o esa $astra, y lamentandose, debe asirse a los pies del guru'".

(59)
krpa kari’ gurudeva haibe sadaya

name prema dibe se vaisnava dayamaya

"Siendo bondadoso, el guru otorgara su misericordia. Estando lleno de compasién, ese Vaisnava le dard a uno nama-

prema’.

(60)
hari-dasa pada-renu bharasa yahara

nama-cintamani gaya trnadhika chara

Aquel que se considera mas bajo que una brizna de hierba, que tiene fe en el polvo de los pies de Hari Ddasa, canta

este Hari-nama-cintamani."

iti §ri- hari-nama-cintamanau gurv-avajiia-vicaro.

nama sasthah paricchedah

As termina el sexto capitulo de Sri Hari-nama Cintamani titulado,

'Discusiones sobre la falta de respeto al Guru'.

Hari-nama Cintamani -

Capitulo Siete
Sruti-éastra-nindanam

(Critica de la Sruti-§astra)

Sruti-Sastra-nindanam



"Blasfemar la Sruti-Sastra".

(D
jaya jaya gadai-gauranga nityananda
jaya sita-pati jaya gaura-bhakta-vrnda
Glorias a Gadadhara, Gauranga y Nityananda. Gloria al esposo de Sita (Advaita) y a los devotos.
2
hari-dasa bale prabhu caturthaparadha
Sruti-$astra-vinindana bhakti-rasa-vadha

Hari Dasa dijo - "Sefior, la cuarta ofensa es la critica de la Sruti-Sastra que obstruye el bhakti-rasa.”

Amnaya-i eka-matra pramana

(Los Vedas son la tinica Evidencia)

3
Sruti-$astra — veda-upanisat-purana
krsna-nisvasita haya sarvatra pramana
"La Sruti-Sastra, los Vedas, los Upanisads y los Puranas - todos estas pramanas (evidencias) han surgido de la
respiracion de Krsna".
4
visesatah aprakrta-tattve jiana yata
sakali amnaya-siddha tahe ha-i rata
"Contienen especialmente el conocimiento de las verdades trascendentales que estd mas alla del alcance de los
sentidos mundanos (aprakrta-tattva). Todos los Vedas son perfectos".
(5)
jadatita vastu indriyera agocara
krsna-krpa vina tahda na haya gocara
"Aquello que trasciende la materia opaca estd mas alla de los sentidos. Sin la misericordia de Krsna uno no puede

contactar con eso. (1)
(1) Los sentidos mundanos sélo pueden percibir objetos compuestos de materia. Los sentidos no
tienen poder para percibir aquello que estd mds alld de lo mundano. Krsna es espiritual por
naturaleza y trasciende la materia. Asi, Krsna da amablemente el conocimiento de amndya (los
Vedas) para que las jivas alcancen la auspiciosidad. La palabra 'dmndya' se utiliza en los

sampraddyas genuinos para referirse a las afirmaciones de los Vedas.

(6)
karanapatava, bhrama, vipralipsa ara
pramada, sarvatra nara-jfiane ei cara
"En todo el conocimiento humano encontramos cuatro cosas: los sentidos defectuosos (karanapatava), la tendencia

a cometer errores (bhrama), la propension al engafio (vipralipsa) y la caida en la perplejidad (pramada)."



7)
sei saba dosa-stinya veda catustaya
veda vind paramarthe gati nahi haya
"Los cuatro Vedas estdn desprovistos de todas estas faltas. Sin los Vedas no hay otro camino hacia la meta mas
elevada".
(8
maya-baddha-jive krsna bahu krpa kari’
veda-puranadi dila arsa-jfiane dhari’
"Siendo extremadamente misericordioso con las jivas que estan atadas por Mayd, Krsna tomd el conocimiento de
los sabios en forma de los Vedas, Puranas, etc.". (2)
(2) Arsa-jfidna - ese conocimiento que los rsis alcanzan mientras estdn en samadhi. Eso es drsa-

jiana.

Amnaya haite dasa-miila $iksa prameya nayati.
(Las diez ensefianzas fundamentales y las nueve evidencias en los Vedas)
9
sei Sruti-$astre jani — karma-jfiana chara
nirmala-bhaktite matra pai sarva-sara
"Sé que el sruti-Sastra considera que el karma y el jidna son tan inttiles como cenizas, y que solo el logro del bhakti
puro es lo més esencial".
(10)
maya-mildha-jive karma-jfiane Suddha kari’
Suddha-bhakti adhikara Sikhdile hari
"Las jivas son engafiadas por mayd, que las purifica mediante el karma y el jidna, y cuando estén cualificados, Hari
les ensefia acerca del suddha-bhakti". (3)

(3) El conocimiento perfecto del sSruti dice que el karma y el jAiana solo producen resultados

insignificantes, y ensefia que la verdad esencial del bhakti puro es el logro mds elevado.

(11)
pramana se veda-vakya nayati prameya
Sikhaya sambandha, prayojana, abhidheya
"El pramana de las afirmaciones védicas revela nueve prameyas (objetos de conocimiento). Sus enseflanzas son
sambandha, abhidheya y prayojana (la relacién entre la jiva e isvara, el método de consecucién y la meta)."
(12)
ei dasa-miila-sara avidya vinasa
kariya jivera kare suvidya prakasa
"Su esencia son las Dasa-miila (diez ensefianzas fundamentales) que destruyen la ignorancia de la jiva y manifiesta
el conocimiento divino". (4)
(4) Las DasSa-milla afirman que hay un pramana, que significa las declaraciones védicas; los
prameyas son nueve - 1. Hari es la Verdad Suprema. 2. Su forma es la de Syamasundara, y El es
el maestro de todas las potencias. 3. La forma de Syamasundara estd repleta de rasa supremo; Su
morada es el cielo espiritual. 4. Las jivas ilimitadas son particulas atémicas espirituales (cit-
paramanu) y son partes separadas de Krsna (vibhinnamsa). Los dos tipos de jiva son eternamente

atados (nitya-baddha) y eternamente liberados (nitya-mukta). 5. Las jivas que sienten aversidn



por Krsna estdn atados por Maya. 6. Los devotos puros estdn libres de la influencia de Maya. 7.
Las jivas y el mundo entero compuesto de materia burda son producidos por la potencia de la
inconcebibilidad (acintya-sSakti) y son manifestaciones eternamente una y diferente del Supremo.
8. Abhidheya-tattva se refiere a los nueve procesos en krsna-bhakti. 9. Krsna-prema es el

prayojana-tattva.

1. hari eka para-tattva, 2. tini sarva-Saktiman, 3. tini rasa-mirti.

(Hari es la Verdad Suprema, el Poseedor de Todas las Potencias y la Encarnacién de Rasa).

(13
prathame Sikhdya — para-tattva eka hari
Syama sarva-$aktiman, rasa-murti-dhari
"La primera ensefianza es que Hari es la Verdad Suprema. Syama es el poseedor de todas las potencias y la
encarnacién del rasa".
(a4
jivera paramananda karena vidhana
samvyoma-dhamete tarnra nitya adhisthana
"El da la dicha suprema a las jivas y El reside eternamente en Su morada en el cielo espiritual (samvyoma)".
(15)
e-tina prameya haya $ri-krsna-visaye
veda-$astra Siksa dena jivera hrdaye
"La Veda-sastra coloca estos tres prameyas relativos a Sri Krsna en el corazén de las jivas".
4. Jiva-tattva
(El principio de la Jiva)
(16)
dvitiye Sikhdya vibhinnamsa jiva-tattva
ananta-sankhyaka cit-paramanu-sattva
"La segunda ensefianza es con respecto a la jiva-tattva, que son vibhinnamsa (parte integral del Supremo). Son

infinitas en nimero y unidades atémicas de conciencia."

5. Nitya-baddha o 6. nitya mukta bhede jiva dui prakara
(Los dos tipos diferentes de Jivas son: eternamente condicionadas y eternamente liberadas)

7

nitya-baddha nitya-mukta bhede jiva dvi-prakara
samvyoma, brahmanda bhari’ samsthiti tahara
"Las jivas son de dos tipos - eternamente atadas (nitya-baddha) y eternamente liberadas (nitya-mukta).
Respectivamente, residen en el cielo espiritual (las nitya-muktas) y en el universo material (las nitya-baddhas)."

Baddha jiva
(La Jiva condicionada)

(18

baddha-jiva maya bhaji’ krsna-bahirmukha

ananta-brahmande bhoga kare duhkha-sukha



"Siendo aversas a Krsna, las jivas atadas adoran a maya. Gozan y sufren en universos ilimitados."

Mukta jiva

(Los jivas liberados)

(19
nitya-mukta krsna bhaji’ krsna-parisada
para-vyome bhoga kare premera sampada
"Las jivas eternamente liberadas adoran a Krsna, y son Sus asociadas. Gozan en el cielo espiritual y poseen la

riqueza del prema."

(20)
tinati prameya ei jivera visaye
Sruti-$astra Siksa dena krsna-dasi haye
"Estas son las tres prameyas en lo que respecta a la jiva. Lo ensenan las sSruti-Sastras, que son las sirvientes de

Krsna."

7. Acintya-bhedabheda sambandha
(La Jiva en relacién con la unidad y la diferencia simultaneas)
2D
cid-vyapara ara yata jadera vyapara
sakali acintya-bhedabheda prakara.
"Ya sea que estén en el mundo espiritual o en el material, todos son inconcebiblemente uno y diferentes (del

Senor)".

(22)
jiva, jada — sarva-vastu krsna-Saktimaya
avicintya-bhedabheda sruti-Sastre kaya
"Todas las cosas, incluidas las jivas y la materia, son potencias de Krsna e inconcebiblemente una y diferente de El.

Las sruti-Sastras asi lo declaran".

23)
ei jiidne jiva jane — ami krsna dasa
krsna mora nitya prabhu cit-siirya-prakasa”
"Mediante este conocimiento la jiva comprende 'Yo soy krsna-ddsa. Krsna es mi Duefio eterno. El aparece como un

sol espiritual".



4
Sakti-parinama-matra veda-$astre bale
vivartadi-dusta-mate veda-ninde chale
"La Veda-sastra habla de Sakti-parinama (la idea de que el mundo es una manifestacién de las energias de Krsna).
Vivarta (la idea de que el mundo es una transformacién directa del Sefor) es una filosofia corrupta - un engafo
creado por los infractores de los Vedas. (5)
(5) Los Vedas ensefian que el mundo es una manifestacién de la acintya-Sakti del Supremo. EI
concepto de que el mundo es una transformacién directa, o una manifestacion directa del

Supremo, es una ideologia completamente opuesta a los Vedas.

Satati prameya sambandha jiiana
(El séptimo Prameya se refiere al Sambandha-jiiana)
(25)
ei-ta’ sambandha-jfiana satati prameya
Sruti-§astra Siksa dena ati-upadeya
"Este séptimo prameya se refiere al sambandha-jfiana. Las Sruti-Sastras dan esta ensenanza excelentisima".
(26)
veda punah Siksa dena abhidheya-sara
nava-vidha krsna-bhakti vidhi, raga ara
"Los Vedas también dan instrucciones sobre abhidheya esencial, los nueve procesos de krsna-bhakti, asi como vidhi

(devocién segun las reglas) y raga (devocién espontdnea por Krsna)."

8. abhidheya - nava-vidha bhakti (Abhideya - los Nueve Procesos del Bhakti).
27)
Sravana, kirtana, smrti, pijana, vandana
paricaryad, dasya, sakhya, atma-nivedana
"Escuchar, cantar, recordar, adorar, ofrecer oraciones, ofrecer servicio, convertirse en sirviente del Senor,
convertirse en amigo del Sefor y ofrecerse plenamente".
(28
bhaktira prakara-madhye nama sarva-sara
pranava-mahatmya veda karena pracara
"Entre estos diversos tipos de bhakti, el canto del Santo Nombre es el mas esencial. Asi los Vedas han propagado las

glorias del pranava (om)."

9. Prayojana krsna-prema
(La Meta es Krsna-prema)
29)
Suddha-bhakti-samasraya kariya manava
krsna-krpa-bale paya premera vaibhava
"Si un ser humano se refugia en el suddha-bhakti, entonces, por el poder de la misericordia de Krsna, alcanza la
riqueza del prema’". (6)

(6) Aqui, Suddha-bhakti se refiere al estado en el que la mente estd fija en aquello que es

favorable para el servicio a Krsna sin otro deseo que aumentar el propio bhakti. En este estado,



uno no estd cubierto por el karma, el jiana o el yoga, sino que la mente estd fija en el Suddha-
bhakti. No puede decirse que el bhakti que estd mezclado con karma o jAana sea Suddha-bhakti.
Todos los Vedas ensefian undnimemente que uno debe dedicarse al Ssuddha-bhakti refugidndose en

el nama.

Ei $ruti-Siksa ninda aparadha
(Criticar las ensefianzas del Sruti es una ofensa).
(30)
e nava-prameya Sruti karena pramana
Sruti-tattvabhijfia guru balena sandhana
"El $ruti es el pramana que ensefia estos nueve prameyas. El guru erudito en estas tattvas del sruti es capaz de
revelarlos".
(3D
e-hena Srutira yei kare vinindana
nama-aparadhi sei naradhama jana

"Quien critica el sruti es un ofensor del nama. Es el méas bajo de los hombres".

Veda-viruddha vada-samiiha
(Las diversas filosofias que se oponen a los Vedas)
(32)
jaimini, kapila, nagna, nastika, sugata
gautama — e-chaya jana hetuvade rata
"Jaimini, Kapila, Nagna, Ndstika, Sugata y Gautama: estas seis personalidades se dedican a las ideologias

e

argumentativas.
*Nota del traductor: Jaimini es el fundador de la filosofia Karma Mimamsa. Kapila se refiere a Kapila Rsi, el
propagador del Sankhya ateo. Nagna se refiere muy probablemente a Siva, el autor de los Tantras. Nastika

denota al ateo Carvaka. Sugata es un epiteto de Buda, y Gautama es el fundador de la escuela de Nyaya.

(33)
veda mane mukhe, tabu isa nahi mane
karma-kanda Srestha bali’ jaimini vakhane
"Sus bocas hablan de seguir los Vedas, pero ninguno de ellos menciona un Supremo. Jaimini declara que karma-

kanda es lo mas elevado".

(34)
iSvara asiddha, kapilera kalpandya
tabu yoga mane artha bujha nahi yaya
"Kapila imagina que iSvara es imperfecto, pero acepta el yoga sin comprender su significado".
(35)
nagna se tamasa-tantra karaya vistara
vedera viruddha-dharma karaye pracara

"Nagna propagé tamasika tantras y predic6 una religiéon que se oponia a los Vedas. "*.
* Nota del Traductor: Siva (Nagna) fue el autor de los Tantras y también aparecié como Adi Sankara que

propagd Advaitavada (mayavada).



Ei saba matavada dvara Sruti-ninda haya
(Uno critica el Sruti a través de todas estas filosofias)
(36)
nastika carvaka kabhu veda nahi mane
sugata, bauddhera eka prakara vakhane

"Nastika Carvaka no aceptaba los Vedas. Sugata describié un tipo de budismo".

(37)
gautama nyadyera karta i§vara na bhaje
tara hetuvada-mate nara-mdatra maje
"Gautama, la autoridad en nydya, no adoraba a iSvara. Estas son las seis escuelas filoséficas argumentativas en las
que los humanos se absorben por completo.”
Ei sab mata-vada dvara $ruti-ninda haya
(Todas estas doctrinas blasfeman el Sruti).

(38
ei saba dusta mate sSrutira nindana
kabhu spasta kabhu gupta, bujhe vijfia-jana
"Todas estas filosofias corruptas critican el sruti - a veces abiertamente, a veces en secreto, pero los que son sabios
lo entienden".
(39)
ei saba mate thaki’ aparadhi haya
ataeva ei sabe tyajibe niscaya
"Todos los que aceptan estas filosofias son delincuentes. Por lo tanto, todos deben ciertamente evitar su

asociacion."

Mayavadira ati dusta mata - veda viruddha

(La filosofia de los Mayavadis es la mas corrupta - se opone a los Vedas)

(40)
ei-saba ku-mata chadi’ ara mayavada
Suddha-bhakti anubhavi’ haya nirvivada

"Uno debe rechazar todas esas ideologias malignas, incluida la mdyavada, que se oponen a las realizaciones del
Suddha-bhakti'".

(4D

mayavada asat-Sastra gupta-bauddha-mata
vedartha-vikrti kali-kalete sammata

"Mayavada es asat-$astra (opuesto al Sastra) y es budismo oculto que mutila el significado de los Vedas. Se respeta

en la era de Kali".

(42)
umapati brahmana-riipete prakasila

tomara djfidya tertha dcarya haila



"El Sefior de Umd (Siva) aparecié en la forma de un brahmana, y por orden Suya se convirtié en el dcarya (de esta
filosofia)".
(43)
jaimini ye-riipa mukhe veda-matra mane
vikrta Srutira artha jagate vakhane
"Asi como Jaimini hablé de labios para afuera acerca de la aceptacién de los Vedas, él (Siva) dio al mundo un
significado deformado del sruti".
(44
mayavadi guru sei-riipa bauddha-dharma
veda-vakye sthapi’ acchadila bhakti-marma
"De esta manera, los mayavadi gurus establecen el dharma budista usando declaraciones védicas, ocultando
cualquier significado concerniente al bhakti."(7)
(7) Astavakra, Dattdtreya, Govinda, Gaudapada, Sankara, los seguidores de Sankara, y los jvara-
mimamsakas (seguidores de Jaimini) son mayavadi gurus.* El logro del nirvana para la jiva es la
ensefianza central del dharma budista. Aunque no aceptan la existencia de Brahman, aceptan que
la realidad mds elevada es sSunyavdda (la idea de la fusion en la nada), que es idéntica en todos
los aspectos a la fusién de los mayavadis en la conciencia sin cualidades de Brahman. Estas

filosofias se oponen completamente a la eternidad del bhakti-tattva.

Nota del Traductor: Astavakra fue un antiguo sabio que escribié el Astavakra-gita, un tratado sobre
advaita-siddhanta. Dattatreya escribié el Avadhiita-gita, otro libro que propaga el impersonalismo. Govinda
Bhagavatpada fue el guru de Sankaracarya, y el guru de Govinda fue Gaudapada. El jvara-mimamsa (o piirva-
mimamsa) de Jaimini defiende el karma-kanda y sus resultados como la meta de la vida -por lo que en tltima

instancia es considerado ateo por los Vaisnavas.

(45)
ei saba matavade bhakti diire yaya
Sri-krsna-namete jiva aparadha paya
"Todas estas filosoffas mantienen el bhakti a distancia. Al seguirlas, la jiva hace una ofensa al sri-krsna-nama". (8)
(8) Aquellos que aceptan cualquiera de estas ideologias, pero sin embargo cantan krsna-ndma -

tales mayavadis son destruidos al cometer una ofensa al Santo Nombre.

Sruti-vicare suddha prakriya

(Consultar el Sruti es el Método de Purificacién).

(46)
Srutira abhidha-vrtti kari’ samyojana
Suddha-bhakti labhi’ paya jiva prema-dhana

"Cuando se combinan los significados primarios (abhidha-vrtti) del Sruti, se alcanza finalmente el Suddha-bhakti.
Entonces la jiva adquiere la riqueza del prema". (9)

(9) Cuando el significado primario (abhidha-laksana) es aplicable, entonces es impropio aceptar

significados secundarios (laksana) en su lugar. Teniendo esto en cuenta, mediante la aceptacion

de la abhidha-vrtti de una declaracién védica, uno puede aprender las ensefianzas puras de bhakti-

tattva. Por favor, consulte el Pramana-mala para el significado de abhidha y laksana.



(47)
Srutite laksand kare ayatha prakare
nitya-satya diire yaya, aparadhe mare
"Aquel que acepta los significados secundarios innecesarios del $ruti, se aleja de la verdad eterna y perece debido a
su ofensa".
(48)
sarva-veda-sammata pranava krsna-nama
sei name jiva saba pdya nitya-dhama
"Todos los Vedas coinciden en que pranava (om) es el Nombre de Krsna. Cantando ese Nombre, todos las jivas
pueden alcanzar la morada eterna."
(49)
pranava se maha-vakya haya krsna-nama
tahate-i $ri-bhaktera satata visrama
"Pranava, la gran declaracién de los Vedas (mahd-vakya), es un nombre de Krsna. Un devoto se refugia eternamente
en eso".
(50)
veda bale, nama cit-svaripa jagate
namera abhase siddha haya sarva-mate
"Los Vedas declaran al mundo la naturaleza espiritual del nama. Incluso mediante una semblanza del Nombre

(namabhasa), se alcanzan todas las clases de perfeccién."

Veda kevala suddha-nama-bhajana $iksa dena
(Los Vedas sélo dan instrucciones sobre el Nama-bhajana puro)
(5D
ei saba veda-Siksa abhdga na mane
name aparadha kare, vedera nindane
"Los desafortunados no comprenden todas las ensefianzas que se encuentran en los Vedas. Cometen ofensas al
Nombre criticando los Vedas".
(52)
Suddha-nama-pardyana yei mahdjana
vedasraye paya nama-rasa prema-dhana
"Aquellos mahdjanas que se dedican al suddha-nama se refugian en los Vedas y alcanzan el nama-rasa y la riqueza
del prema".
(53)
sarva-veda bale, gao hari-nama-sara
pdibe parama priti ananda apara’
"Todos los Vedas afirman: '{Canta ese hari-nama tan esencial! Mediante el canto, obtendras el tipo mas elevado de
amor y dicha ilimitada".
(54)
veda punah bale, yata mukta mahdjana
para-vyome sada kare nama-sarnkirtana
"De nuevo los Vedas dicen: "En el cielo espiritual, los mahdjanas liberados se dedican constantemente a nama-

sankirtana”.



Tamasa-tantra Siksa veda viruddha

(Las enseiianzas de los Tamasika Tantras se oponen a los Vedas)

(55)
kali-yuge bahu-jana maya-sakti bhaje
cid-atma-purusa krsna-nama-rasa tydje

"En Kali-yuga, muchas personas adoran a la mdya-sakti, rechazando a la Personalidad trascendental y el rasa de

krsna-nama'".

(56)
tamasika tantra dhari’ sruti-ninda kare
madya-mamse priti kari” adharmete mare
"Los seguidores de los tantras que estdn en el modo de la ignorancia, critican los Vedas. Encontrando placer en el
vino y la carne, perecen debido a su adharma".
(57)
se-saba ninduka nahi paya krsna-nama

kabhu nahi paya krsnera vrndavana-dhama

"Todos esos criticos nunca aceptan el krsna-nama. Nunca alcanzan Vrndavana la morada de Krsna".

Maya-devira niskapata krpa-i prayojana.
(La necesidad de la misericordia de Maya Devi)

(58
maya-devi se-saba pasande adhogati
diya namamrta ara nahi dena mati
"Maya Devi obliga a caer a todos esos ateos, y se muestra renuente para darles el néctar del Santo Nombre".
(59)
tabe yadi sadhu-sevaya tusta hana maya
akapate dena tabe krsna-pada-chdya
"Pero si Maya esta satisfecha por su servicio a un sadhu, entonces les dard sin reservas la sombra de los pies de
Krsna'.
(60)
maya krsna-dasi bahirmukha-jive dande
maya pijile-u subha nahi paya bhande
"Maya es la sirvienta de Krsna que castiga a las jivas que Le son adversas. Aquellos hipdcritas que adoran a Maya
nunca alcanzan la auspiciosidad."
(61)
krsna-nama kare yei, maya-devi ta’re
niskapate krpa kari’ laya bhava-pare
"A quienes cantan krsna-ndma, Maya Devi les da su niskapata-krpa (sincera misericordia) y son capaces de cruzar
més alld de la naturaleza material." (10)
(10) En este mundo, los mayavadis cantan los nombres de Diirga y Kali, y le ofrecen adoracidn.
La cit-Sakti es la potencia original y personal de Krsna. Maya es la sombra de eso. Su objetivo es
purificar a las jivas que sienten aversién hacia Krsna, y llevarlas gradualmente de vuelta a El.
Maya tiene dos tipos de misericordia - niskapata-krpa (misericordia sincera) y sakapata-krpd



(misericordia engafiosa). Dondequiera que haya niskapata-krpda, entonces ella otorga su vidya-vrtti
(la percepciéon del conocimiento real) y da krsna-bhakti. Dondequiera que haya sakapata-krpa,
alli ella da felicidad material temporal a las jivas y las controla. Cuando ella es muy

misericordiosa de esta manera particular, arroja a la jiva al brahma-nirvana. Cuando esto ocurre,

la jiva estd completamente acabada.

(62)
ataeva Sruti-ninda-aparadha tyaji’
aharaha nama-sarikirtana-rase maji

"Asi, uno debe abandonar la ofensa del sruti-ninda (critica del sruti) y dia tras dia, absorberse en el rasa del nama-

sankirtana'.

Tad-aparadhera pratikara
(El remedio para esta ofensa)
(63)
pramdade yadyapi haya se-Sruti-nindana
anutdpe kari punah se-sruti vandana
"Si me dedico tontamente a criticar el $ruti, debo arrepentirme y ofrecer de nuevo mis respetos al sruti".
(64)
kusama-tulasi diya sei Sruti-gane
bhagavata-saha sada pijiba yatane

"Ofreciendo flores y tulasi a los sruti, debo adorarlos constantemente junto con el Bhagavata con gran cuidado".

(65)
bhagavata Sruti-sara krsna-avatara
avasya karibe more karuna apara
"El Bhagavata es la esencia del Sruti y es un avatara de Krsna. Ciertamente me otorgard una misericordia
ilimitada!". (11)
(11) El Srimad Bhagavata es la esencia de todos los Vedas. Esas personas cuyo auspicioso dia atin

no ha amanecido debido a algin retraso, hablan duramente del Sri Bhagavata. Esa es su

naturaleza inherente.

(66)
hari-dasa-pada-rajah bharasa yahara
nama-cintamani-hara galdya tahara
"Aquel que tiene confianza en el polvo de los pies de Hari Ddasa, coloca este collar enjoyado de Santos Nombres

alrededor de su cuello".

iti $ri- hari-na@ma-cintamanau Sruti-ninda aparadha vicaro.
nama saptamah paricchedah
Asi termina el Séptimo Capitulo de Sri Hari-nama Cintamani titulado,

'Una deliberacion sobre la ofensa de criticar el Sruti".



Hari-nama Cintamani - Capitulo octavo.

Name Arthavada Aparadha

(La ofensa de interpretar el santo nombre)

tathartha-vado hari-namni kalpanam



Dar una interpretacién imaginaria al hari-nama o considerar imaginarias las glorias del Nombre.
(D
jaya gaura-gadadhara sri-radha-madhava
jaya gaura-lila-sthali jahnavi vaisnava
iGlorias a Gaura-Gadadhara y a Sri Radha-Madhava! jGlorias a los lugares de los pasatiempos de Gaura! jGlorias a
el Ganga y a los Vaisnavas!
2
hari-name artha-vada kalpana cintana
paficamaparadha prabho sri-sacinandana
(Hari Dasa continud:) "Oh Sefor S'acinandana, la quinta ofensa es dar una interpretacién al hari-nama, o considerar

que sus glorias son exageradas o imaginarias. (1)
(1) Empefiarse en semdntica en relacién con hari-nama se opone a todas las Sastra. "Las glorias
del hari-nadma que se han escrito no son reales, sino que se ha recurrido a la semdntica y a la
exageracién para crear nadma-ruci (gusto por el Nombre)." En realidad, las glorias del karma-
kanda y del jiana-kanda que se han escrito son todas exageraciones para dar gusto a la gente por
los resultados que producen, pero no es asi con el nama. La interpretacion en relacién con el

Santo Nombre es una ofensa.

Nama mahima (Las glorias de Nama)
3
smrti kahe heldya sraddhdaya nama laya
krsna tare krpa kari hayena sadaya

"El smrti dice que Krsna es misericordioso con quien canta nama con fe, o incluso con negligencia".

€]
namera sadrsa jiiana nahika nirmala
namera sadrsa vrata nahika prabala

"No hay conocimiento tan puro como el Santo Nombre. No hay vrata tan poderoso como el Santo Nombre".

&)
namera sadrsa dhyana nahi e jagate
namera sadrsa phala nahi kona mate
"No hay meditacién en este mundo como la del Santo Nombre. No hay filosofia que dé un resultado como el del
Santo Nombre".
(6)
namera sadrsa tyaga kona riipe naya
namera sadrsa sama kabhu nahi haya

"No hay forma de renuncia como la del Santo Nombre. No hay nada igual al Santo Nombre".

)
namera sadrsa punya nahi e samsare

namera sadrsa gati na dekhi vicare



"No hay piedad en este mundo como la del Santo Nombre. No considero que haya ningtin destino como el del

Santo Nombre".

€)]
nama-i parama mukti nadma ucca-gati
nama-i parama $anti nama ucca-sthiti
"El Nombre es el tipo mas elevado de liberacién. El Nombre es el tipo més elevado de destino. El Nombre es el tipo

mas elevado de paz. El Nombre es la situacién més elevada".

9
nama-i parama bhakti nama suddha mati
nama-i parama priti nama para smrti
"El Nombre es el tipo mas elevado de bhakti. El Nombre es el tipo mas elevado de amor. El Nombre es el tipo mas

elevado de recuerdo".

(10)
nama-i karana tattva nama sarva-prabhu
parama arddhya nama guru-ripe vibhu
"El Nombre es la causa tltima. El Nombre es el Sefior de todo. E1 Nombre es lo més adorable, y el Nombre aparece
como el mas grande guru".

Krsna-namera sarvottamata (E1 Nombre de Krsna es el Mas Grande de Todos).

(11)
sahasra visnu namera tulya haya eka rama nama
tina rama nama tulya eka krsna nama
"Mil Nombres de Visnu equivalen a un Nombre de Rama, y tres Nombres de Rama equivalen a un Nombre de

Krsna'.

Namera arthavada naraka gamana avasya ghate (Los que usan la semantica con el Nombre entran
ciertamente en una condicién infernal).
(12)
Sruti gana namera mahatmya sada gaya
namera cit-tattva bali jagate jandaya
"Los versos del sruti cantan eternamente las glorias del Nombre. Explican al mundo la naturaleza trascendental del

Nombre".

(13)
Sruti smrti pradarsita namera ye phala
tahe arthavada kare pasanda prabala
"Aquellos que piensan que las descripciones en el sruti y el smrti concernientes a los resultados obtenidos del

Nombre son exageracién son ofensores extremos."



a4
hari-name arthavada ye adhama kare

se papistha narakete paci’ paci’ mare

"Los que consideran exageradas las glorias del hari-nama son despreciables. Tales malvados arden constantemente

y sufren en una condicién infernal".

(15)
ye bale namera phala-Sruti satya naya
name ruci dite matra tata phala kaya
"Dicen: '{Lo que diga el sruti sobre los resultados de cantar el Nombre no es cierto! Solo estd ahi para dar nama-ruci
(gusto por el Nombre) para que la gente obtenga un resultado."
(16)
Sastrera tatparya ara jiva hitahita
se adhama nahi jane bujhe viparita
"Esas personas caidas no comprenden el significado de las sastra, ni saben lo que es favorable o desfavorable. Todo

es lo contrario para ellos". (2)
(2) Alguien que no tiene bhakti-sukrti nunca tiene fe en el bhakti-tattva. Dentro del proceso del
bhakti, cantar el Nombre es lo mejor, por lo tanto sin sukrti nunca puede aparecer el gusto por el
Nombre. No creen en las descripciones de los infinitos resultados del Nombre. Quien estd apegado

a una sola parte de las $§astra no puede comprender el verdadero significado de las Sastra.

Namera phala satya. Tahate arthavadera prayojana nai (Los resultados del Nombre son reales. No hay
necesidad de exagerarlos).

(17)
karma-kanda dche ta kaitava svartha-jfiana
bhakti-tattve name taha nahe vidyamana
"El Karma-kanda contiene conocimientos engafiosos para satisfacer los propios deseos. Pero en el bhakti-tattva, y en

el canto del Santo Nombre, estas cosas no existen." (3)

(3) La palabra kaitava significa dhiirtata (engafoso).

(18
karma-kanda phala-sruti rocandrtha jani
bhakti-tattve phala-sruti nitya satya mani
"Sé que los resultados descritos en karma-kanda estdn destinados a encantar a la gente. Considero que los

resultados que se encuentran en el bhakti-tattva son eternos y reales".

(19
nama-tattve $athya nahi paya kabhu sthana

nijera nahika svartha nama kari dana



"No hay tal engafo en el nama-tattva. El Nombre no satisface deseos egoistas".

Karma-phalera arthavada aparityajya (No se debe abandonar la idea de que los resultados del karma son
exagerados).

(20)
nama dana sraddavane yei jana kare
krsna-dasya kare sei svartha parihdre

"Quien tiene fe en los beneficios otorgados por nama se ocupa en el servicio a Krsna. Rechaza los deseos egoistas".

21
karma karaile yajakera artha labha
ataeva tahe kaitavera ta prabhava
"Los ydjakas (sacerdotes védicos) consiguen beneficios realizando karma, por lo que estdn influenciados por el
engafo.”
(22)
veda-smrti ndma-phala ananta vakhane
svartha-buddhi siinya se ye taha nahi mane
"Los Vedas y smrti describen resultados ilimitados del Santo Nombre. Esto no significa que el Nombre esté

desprovisto de beneficios personales." (4)
(4) Svartha-buddhi (beneficios personales) se refiere a esa mentalidad mediante la cual las jivas

se esfuerzan por avangar espiritualmente.

23)
karma saba subhasubha jadera asraye
jada-maya-phala ydce yajamana caye
"Todo karma produce resultados buenos y malos en los que uno se refugia en la materia. Asi, un yajamana (un

ejecutor de rituales karmika) solicita resultados que son completamente materiales."

24
karma-phala diire pheli’ yeba kare karma
hrdaya visuddha tara haya ei marma
"Cuando alguien desecha los resultados del karma, pero contintia dedicdndose a él, significa que su corazén se esta

purificando".

(25)
visuddha-hrdaye atma-rati sunirmala
udaya haiya haya kramasah prabala
"Tal persona de corazén puro experimenta placer trascendental en el atmd, y gradualmente eso se hace maés fuerte".
(5)
(5) Atma-rati significa sentir placer en datma-tattva (la realidad del ser) y, por tanto, tener

aversion a todo lo que no esté relacionado con el atma."



Nama cinmaya, tahate arthavada haite pare na (El nombre es espiritual, no necesita ninguna
interpretacion).
(26)
nama sei atma-rati nije upasthita
sadhana kalete sadhya vastura vihita
"Ese atma-rati aparece desde el Nombre, entonces durante el curso del propio sadhana, uno alcanza el objeto de
logro".
27)
karmera carama phala ndma-rasa haya
sadhu-ripe anusthita karmete niscaya
"El resultado dltimo de las actividades de uno debe ser nama-rasa. Las actividades observadas por un sadhu deben
culminar ciertamente en esto."
28
ataeva caudda-loka bhramiyd brahmana
yei phala nahi pana nadma tahd hana
"Por lo tanto, aunque pueda vagar por los catorce mundos, ni siquiera un brahmana alcanzard este resultado de

saborear el Santo Nombre".

(29)
nama-phala sarvopari avasya haibe
karmi jAiani himsa kari name ki karibe
"En verdad, los resultados del nama estan por encima de todos los demés. C6mo pueden los karmis o jfianis daiar el
Nombre?".
Namabhase sarva-karma o brahma-jiianera phala haiya thake (Por Namabhasa se Alcanzan Todos los

Resultados del karma y Brahma-jiiana).

(30)
sarva-karma-phala namabhase labdha haya
sarva-jfiana-phala namabhasete milaya
"Namabhasa otorga todos los resultados del karma, y a través de ndmabhdsa uno contacta con todos los resultados

de jAiana".

(3D
abhase milila yadi eta ucca phala
nama vastu tato’dhika pradane prabala
"Si uno entra en conexién incluso con una semblanza del Nombre (abhdsa), esto produce un resultado superior. El
Nombre tiene el poder de otorgar mucho mas (que el karma y el jiiana). (6)
(6) Los resultados de namabhdasa son mayores que los de karma y jiana. Cuando los resultados del
namabhasa son tales, entonces los resultados obtenidos del Nombre directo (puro) deben ser

mayores. Hay alguna duda en esto?



(32)
ataeva $astre yata nama phala gaya
Suddha-namasrita jana niscayata paya
"Por lo tanto, la §astra canta acerca de los resultados del Santo Nombre. Aquellas personas que se cobijan en el

suddha-nama ciertamente los obtienen."

Nama-phale yahara sandeha tahara mangala nai

(Quienes dudan de los resultados del Nama no obtienen ninguna auspiciosidad).

(33)
ihate sandeha yara se adhama jana
nama aparadhe tara avasya patana
"Los que dudan de esto son los hombres méas despreciables. Ciertamente caen debido a este namaparadha'.
(34
vede ramdyane ara bharate purane
adi antye madhye hari-namere vakhane
"En el principio, el medio y el final de los Vedas, Ramayana, Mahabharata y los Puranas, sélo se habla de hari-
nama'.
(35)
nama-phala Sruti-vakya anddi niscala
tahe arthavada kalpanara kiba phala
"Los resultados del nama se encuentran en las palabras del $ruti que no tienen principio y son inmutables. C6mo

pueden ser exagerados o imaginarios tales resultados?".

Karma-jianera $akti apeksa ananta-guna-§akti name ache (La Potencia del Nombre tiene Cualidades
Ilimitadas que son Mayores que las Potencias de Karma y Jiiana).
(36)
nama nami eka name diya sarva-$akti
sarvopari kariyacha tava nama-bhakti
"El Nombre y lo Nombrado son uno, y Usted ha puesto todas Sus potencias en el Nombre. Por encima de todos los
demas métodos, Usted ha subrayado que el nama-bhakti es el mas elevado de todos".
(37)
tumita svatantra-tattva sarva-$aktiman
tomara icchaya yata vidhira vidhana
"T1 eres la Realidad independiente y el Poseedor de todas las potencias. Por Tu deseo, las leyes son puestas en su
lugar".
(38
karmake karecha jada ara brahma jfiane
diyacha nirvana-sakti svatantra vidhane
"Has situado la materia dentro del karma, y nirvana-sakti (el poder de la liberacién impersonal) dentro de brahma-
jfiana porque eres independiente".
(39
icchamaya tumi prabhu sviya namaksare

arpiydcha saba Sakti ara ke ki kare



"Oh Seifior, siendo libre de actuar segiin Tus deseos, Ta has puesto todas Tus potencias en las silabas del Santo

Nombre. Habiendo dado todas Tus potencias, ;qué mas se puede hacer?". (7)
(7) "Tu eres la Persona Suprema auténoma, poseida de deseos independientes. Tu has investido

todas Tus potencias en Tu Nombre - scudl puede ser la objecion de alguien?

(40)
ataeva tava nama sarva-saktiman
name arthavada nahi karibe vidvan
"Por lo tanto Tu Nombre posee todas las potencias. Una persona sabia nunca impondréa interpretaciones mundanas

sobre el Nombre."

Tad-aparadhera pratikara (El remedio para este Aparadha).

(4D
name arthavada aparddha ghate yadi
dante trna dhari yai vaisnava-samsadi
"Si uno comete la ofensa de dar interpretaciones al Nombre, debe colocarse una brizna de hierba entre los dientes
y acercarse a una asamblea de Vaisnavas". (8)
(8) Vaisnava samsadi significa una asamblea de Vaisnavas que discute krsna-katha.
(42)
aparadha jandaiya vaisnava-carane
ksama magi kakuti kariya rju-mane
"Uno debe caer a los pies de los Vaisnavas e informarles de su ofensa. Siendo franco con ellos, uno debe derramar

lagrimas y pedir perdén".

(43
namera mahima jfiata bhagavata jana
ksama kari krpa kari dibe alingana
"Los devotos, que conocen bien las glorias del Nombre, mostraran perdén y compasién, y lo abrazaran".
(44)
name arthavada ara kalpana-manana
kabhu nahi habe citte maya vidambana
"Nunca se debe dar una interpretaciéon mundana al nama, y pensar que las glorias del Nombre son imaginarias.

Este es el engafio de Maya'. (9)
(9) Aquellos que no creen en nama intentan darle interpretaciones, sin embargo esto es solo el

engafio de Maya.

(45)
arthavada-kari saha haile sambhasana
sa-cele jahnavi-jale kariba majjana
"Si uno conversa con alguien que da interpretaciones mundanas al Nombre, debe saltar a las aguas del Gariga con

toda su ropa para purificarse." (10)



(10) Uno nunca debe mirar las caras de todas aquellas personas que dan interpretaciones
mundanas al nama. Si de algiin modo, en el curso de los acontecimientos, uno conversa con una
persona asi, debe bafiarse inmediatamente en el Ganga. Cuando el Gangad no estd cerca, entonces
uno debe bafiarse en alguna otra agua pura vistiendo sus ropas. De lo contrario, uno debe realizar

manasa-snana (bafiarse mentalmente) y de esta manera uno se purificard.

(46)
krsna priya vamsi krpa bharasa yahara
hari-nama cintamani tara alankara
Quien tiene fe en la misericordia de Sri Vamsivadana Thakura (el avatdra de la flauta amada de Krsna) se adorna
con este Hari-nama Cintamani.
iti §ri-hari-nama-cintamanau arthavadaparadha-vicaro
nama astamah paricchedah
Ast termina el octavo capitulo de Sri Hari-nama Cintamani

titulado, 'Una Deliberacion Sobre la Ofensa de: Dar Interpretaciones al Santo Nombre.'

Hari-nama Cintamani - Capitulo noveno.
Nama-bale papa-buddhi

(La mentalidad de realizar Papa pensando contrarrestarlas con el Santo Nombre)

namno balad yasya hi papa-buddhir

na vidyate tasya yamair hi suddhih
El deseo de realizar papa pensando contrarrestarlas con el Santo Nombre, no puede ser purificado por ningtn tipo
de regulacién. *
*Nota de los editores: Bhaktivinoda Thakura utiliza en este capitulo la palabra sanscrita papa, que no tiene
equivalente en espafnol. Generalmente, papa se traduce como 'pecado', pero esto no es técnicamente correcto.
En el contexto abrahdmico, pecado significa una transgresién contra Dios. Papa, sin embargo, sugiere una
actividad que directa o indirectamente causa sufrimiento a uno mismo o a otros, contamina la propia
conciencia y acumula karma negativo. Debido al contexto tnico de la palabra papa, la hemos utilizado a lo

largo de este capitulo.

(D
gaura-gadadhara jaya jahnava-jivana

jaya jaya sitadvaita jaya bhakta-gana



Glorias a Gaura-Gadadhara y a la Vida de Jahnava (Nityananda). Glorias a Sitd y Advaita y a los devotos.

Nama-grahane samasta anartha diira haya (Tomar el Nombre elimina todos los anarthas).
2
hari-dasa bale nama suddha-sattva-maya
bhagyavan jiva kare namera asraya
Hari Dasa dijo: "El Nombre estd compuesto de pura bondad (suddha-sattva). Una jiva afortunada se refugiara en el

Nombre.

3
ati Sighra tahdra anartha diire yaya
hrdaya-daurbalya ara sthana nahi paya
"Muy rédpidamente sus anarthas se iran lejos. Su debilidad de corazén no podra permanecer".
€]
name drdha haile nahi haya pape mati
ptirva papa dagdha haya citta suddha ati
"Con firme apego al Nombre, no se sentird inclinado a realizar papa. Su papa anterior se quemard y su conciencia
se volvera extremadamente pura."
5
papa ara papa-bija papera vasana
avidya tahara miila e tina yantrand
"En relacién con papa hay papa-bija (la semilla de papa), papa-vasana (la tendencia a realizar papa), y avidya
(ignorancia), que esté en la raiz de estas tres y causa miseria." (1)
(1) Papa-bija o papa-vasana surge de avidya , y de papa-vasana surge papa. Estas tres cosas traen

sufrimiento a las jivas condicionadas.

(6)
sarva-jive daya asi haibe udaya
jivera marigala cesta satata karaya
"La misericordia hacia todos las jivas se manifiesta en su corazén y siempre se esfuerza por su auspicio".
7)
jivera santapa kabhu sahite nd pare
yahe paratdpa ydya tara cesta kare
"El no puede tolerar el sufrimiento de las jivas. Intenta aliviarlos de sus miserias". (2)

(2) Paratdpa significa miserias creadas por otras jivas.

8
visaya-pipdsa ati tuccha mane haya
indriya-lalasa tdra citte nahi raya

"La sed de placer material se vuelve muy débil. Los deseos de los sentidos no pueden permanecer en su corazén'.



9
kanaka-kamini cestd prati ghra kare
yatha dharma labhe tusta thaki prana-dhare
"Se disgusta con los esfuerzos por alcanzar la riqueza y las mujeres. Mantiene su vida satisfaciéndose con lo que
alcanza a través del dharma".
(10$
bhakti anukiila saba karaye svikara
bhakti pratikiila nahi kare angikara
"El acepta todas las actividades favorables para el bhakti. No acepta las actividades desfavorables para el bhakti".
(11)
krsna raksa-karta ekamatra bali jane
jivane palana-karta krsna iha mane
"Piensa: 'Conozco a Krsna como mi tnico protector. Krsna es el protector de mi vida"'
(12)
aham mama buddhy-dsakti na rakhe hrdaye
dina-bhave nama laya sakala samaye
En su corazén no retiene apegos mentales de "yo" y "mio". Con dnimo humilde, canta el Nombre en todo momento
"(3)

(3) En este cuerpo material, "yo" y "mio" son apegos mentales.

(13)
svabhavatah ydra ei riipa namasraya
pape mati pdpdcara tahara ki haya
"Naturalmente, quien se refugia en el Nombre de este modo no puede tener pensamientos perversos ni realizar

papa".

Piirva-papa o papa-gandha $ighra dira haya (El papa anterior y el rastro del papa huyen muy
rapidamente).
(14)
ptrva drsta-bhava tara krame haya ksina
pavitra svabhava Sighra haibe pravina
"Sus propensiones previas disminuyen gradualmente. Su naturaleza se purifica rdpidamente y se vuelve
inteligente".
(15)
ei sandhi-kale piirva-papera sambandha
thakite-o pare kichu dina papa-gandha
“Durante este tiempo todavia puede haber alguna conexién con el papd anterior de uno, y por un tiempo queda un
rastro de estas fechorias”. (4)
(4) Uno se siente atraido por el Nombre. Hay un estado previo y un estado presente, y la
condicion entre estos dos estados se conoce como sandhi-kdla (el periodo de tiempo intermedio).
Durante ese tiempo, uno no se siente atraido por realizar ningin nuevo papa. Durante el curso de

la prdctica, el rastro de papa se elimina gradualmente.



(16)
namera samsarge yata sumati udaya
haye sei papa-gandha Sighra kare ksaya
“A medida que aparece una conexién adecuada con el Nombre, cualquier rastro del propio papa se destruye
rapidamente”.
7
pratijiid karecha natha arjuna nikate
mora bhakta kabhu nahi padibe sarikate
“El Sefior le prometi6 a Arjuna: ‘Mi devoto nunca caerd en peligro”.
(18)
sarikata samaye ami haiba sahdya
ataeva papa yaya tomara krpaya
“En el momento de peligro, ayudaré. Asi, por Mi misericordia, los resultados de tus malas acciones huiran’”.
(19)
jfidna-margi kaste papa kariya damana
tavasraya chadi sighra hayata patana
“Aquellos en el sendero de jfiana luchan por someter a su papa, y como rechazan Tu refugio, radpidamente caen”.
20
tava paddsraya yara sei mahdjana
vighna na pdibe kabhu siddhanta vacana
“Aquellas grandes personalidades que se refugian en Ti nunca seran impedidas. Esa es la afirmacién concluyente
(del sastra)”.

Pramade papa upasthita haile tahara prayascittera Prayojana nai (No se requiere expiacion para quien se
involucra con Papa por necedad)
21
yadi kabhu pramade ghataya kona papa
bhakta tabu nahi sahe prayascitta tapa
“Si por necedad un devoto se dedica a alglin pdpa, no necesita realizar las austeridades de prayascitta (expiacién)”.

)

(5) Si un devoto comete algiin papa debido a un engafio, entonces no hay necesidad de expiacion.

(22)
se papa ksanika nahi paya avasthiti
nama-rase bhese yaya na deya durgati
“Un papd tan momentdneo no puede permanecer. Inmerso en nama-rasa, no sufrird ninguna desgracia”.
Namasrayi niitana papa vicara kariya karile nama-bale papacarana haya (Considerar el nuevo Papa
cometido por Aquel que se ha refugiado en el Nombre y realizarlos con la idea de contrarestarlos con el

canto del Nombre)

23)
kintu yadi kona jana name kari bala

dcare niitana papa se jana caficala



“Pero si alguien se dedica a un nuevo pdpa basandose en el canto, esa persona es inestable”.
24
se kevala kapatatd kariya asraya
nama-aparadha paya soka-mrti-bhaya
“Su refugio (en el Nombre) es s6lo una simulacién y debido a nama-aparadha, sélo alcanza miseria, muerte y
miedo”.
Pramada o vicarita karmera bheda (La diferencia entre actos realizados por engaiio y actos realizados
deliberadamente)
(25)
pramada ghatana ara vicarita karme
sampiirna prabheda dche bhakti-sastra marme
“Las acciones realizadas por necedad y las realizadas deliberadamente son completamente diferentes. Esto se
revela en el bhakti-sastra”. (6)
(6) Hay dos tipos de pdapa, en otras palabras, los que son repentinos y causados por la necedad, y
el vicio que se hace deliberadamente. Por ejemplo, “Voy a cometer este delito” - antes de que
realmente se cometa, uno ha pensado en ello con una mente firme. Hay muchas diferencias entre

estos dos tipos.

Namasrayira papa kara diire thakuka, pape mati haile-i namaparadha haya (El Papa de aquel que se
refugia en Nama permanece lejos, aquel que esta absorto en pensar en Papa ofende el nombre)
(26)
samsari manava yeba acaraye papa
prayascitta dche tara ara anutapa
Mientras esté en este mundo material, un ser humano que se ocupa en pdpa debe arrepentirse y realizar la
expiacién”.
(27)
kintu nama-bale yadi pape kare mati
prayascitta nahi tara bada-i durgati
“Pero si alguien se dedica a papa basandose en el canto del Nombre, no puede realizar ninguna expiacién y se
vuelve muy desafortunado”.
(28)
bahu yama ydtanadi pdile-o tara
sei aparadha haite na haya uddhara
"Incluso después de experimentar muchos castigos infernales por parte de Yama, no puede ser librado de esta
ofensa".
29)
papa mati-matre haya e-rilpa yantrana
papdcare yata dose tara ki ganana
“Incluso si piensa en hacer papa, serd castigado de esa manera, entonces, ;quién puede calcular sus dificultades si

realmente hace papa?”

Pravaficaka Sathera nama-bharasaya papa-kriya markata-vairagya matra (Un engafiador que hace una

falsa demostracion de fe en el nombre, pero se involucra con Papa es simplemente un mono que renuncia)



(30)
Sastre suniydache nama yata papa hare
koti janme maha-papi karite na pare
La $astra se escucha que el Santo Nombre elimina mas papa de lo que el mayor réprobo puede cometer en millones

de nacimientos.

(3D
pafica-vidha papa mahda-pataka avadhi
namabhase yaya sastra gaya niravadhi
“ Los cinco tipos de papa, hasta el mas grande papa ( maha — pataka ), huyen de namabhdasa . La Sastra dice esto
continuamente.”
(32)
sei ta bharasa kari pravaficaka jana
Sathatd kariyd nama karaye grahana

“Un engafiador que cree (en estas declaraciones) puede adoptar engafiosamente el Santo Nombre.”

(33
kastera samsara chadi vairagira vese
kanaka kamini ase phire dese dese

“Abandonando la vida agotadora de este mundo, puede portar las vestiduras de un renunciante. Deseando riquezas
y mujeres, vaga de un lugar a otro.”

(34

tumi ta balecha prabhu markata-vairagi
kamini sambhdsi phire dharma grha tyagi

“Oh Seiflor, T te has referido a esas personas como ' markata-vairagis ' (monos renunciantes). Habla repetidamente

con mujeres mientras finge haber renunciado a su hogar.” (7)

“@ ”

(7) En relacién con Chota Hari Dasa, la condena del Sefior a los “ markata-vairagis ” se describe

en detalle en el Caritamrta . Un renunciante que charla con mujeres es un markata-vairagi .

Niskapata namasraya na karile ei aparadha anirvarya (Aquellos que no pueden refugiarse en el Nombre

con duplicidad inevitablemente cometeran esta ofensa)

(35)
vairagyera chale keha grhe kate kala
sambhdsya na haya saba visvera jafijala
“Aquellas personas que deambulan como renunciantes, pero al mismo tiempo viven a la manera de un cabeza de
familia, no son aptas para que se les hable. Arruinan el mundo entero.”
(36)
grhe thaku vane yau tate nahi dosa
nispape karuk nama pdaiya santosa
“Una persona puede quedarse en casa o en el bosque; eso no es ningtin defecto. Debe vivir una vida sin ningtn

papa , cantar el Nombre y estar satisfecho.” (8)



(8) Un devoto que se refugia en el Santo Nombre puede permanecer en casa o en el bosque. No hay
disputa. Si el hogar de uno es favorable para el cultivo de refugiarse en el Nombre, entonces es
mejor que el bhiksu-asrama ( sannydsa ), pero si es desfavorable para el cultivo de refugiarse en

el Nombre, un vaisnava debe abandonar el hogar.

(37)
nama bale papa mati mahda-aparadha
tahate majile haya bhakti-tattve badha
“Es una gran ofensa cometer papa basandose en el canto del Santo Nombre. Al estar absortas en eso, a esas

personas se les prohibe entrar en el bhakti tattva” .

Namabhasi-vyakti-gana ei kapata lokera sange aparadhi hana (Aquellas personas que cantan Nambhasa y
se asocian con tales engafiadores cometeran esta ofensa)
(38)
namabhasi janera ku-sanga yadi haya
tabe ei aparadha ghatibe niscaya
“Si quienes cantan namabhdsa aceptan su impia asociacién, ciertamente cometeran esta ofensa.”
(39
Suddha ndmodaya yara hrdaye haibe
ei nama aparadha tara na ghatibe

“Cuando suddha-nama surge en el corazén, entonces no cometerdn esta ofensa.”

Suddha-namasrita vyaktira dasa-vidha aparadha sparsa kare na (Las diez clases de ofensas no pueden
afectar a quien se refugia en Suddha-Nama)
(40)
Suddha-namasrita jane aparadha dasa
kona-riipe kona-kale na kare parasa
“Para aquel que se refugia en suddha-nama, las diez ofensas no le afectan de ninguna manera ni en ningtn
momento.”
(4D
namadsrita jane nama sada raksa kare
aparadha kabhu tara nd haite pare
“El Santo Nombre siempre protege a quienes se refugian en El. Estas personas nunca cometen delitos.”
(42)
yata dina suddha-nama na haya udaya
tata dina aparadha akramane bhaya

“Durante ese tiempo, mientras suddha-nama atin no ha surgido, uno todavia puede temer un ataque por ofensas.”

(43
ataeva namabhdsi yadi bhala caya
nama bale papa-buddhi haite palaya
“Por lo tanto, si uno estd cantando namabhdsa y desea mejorar, debe huir de la mentalidad de ocuparse en papa

basandose en el canto del Nombre.”



¢Kata dina savadhane aparadha parityaga kara cai? (¢Cuanto tiempo lleva abandonar este peligroso
delito?)

(44
Suddha-namasrita-jana-sanga-bala dhari
aparadha satarkata sarvada dcari
“Aprovechando la fortaleza de asociarse con aquellos que se han refugiado en suddha-nama , uno siempre debe ser
cauteloso para evitar ofensas.” (9)

(9) ' Saniga-bala’ significa fuerza proveniente de la asociacién con vaisnavas puros.

(45)
Suddha-nama yara mukhe tara drdha mana
krsna haite vicalita nahe ekaksana
“Cuando Suddha-nama aparece en la boca, la mente se vuelve resuelta. Nunca se desvia de Krsna, ni siquiera por un

momento.”

(46)
ataeva name bala yata-dina naya
tata dina aparadhe karibeka bhaya

“Por lo tanto, en aquellos dias en que uno no siente la fuerza del Santo Nombre, debe temer estas ofensas.”

(47)
visesa yatane papa-buddhi diira kari
aharnisi mukhe balibeka hari hari
“Especialmente uno debe de esforzarse por mantener a distancia la ofensa de albergar pensamientos de ocuparse

en papa . Dia y noche la boca debe cantar: 'jHari! jHari!”

(48)
Sri-guru-krpaya habe susambandha-jfiana
krsna-bhakti krsna-nama tahate vidhana

“Por la misericordia de Sri Guru, uno alcanzara el verdadero sambandha-jiiana , krsna-bhakti y krsna-nama .
Ei aparadha haile tahara pratikara (El remedio para esta ofensa)

(49)
yadyapi pramade nama-bale papa-buddhi
Suddha vaisnavera sarige kari tara suddhi
“Si uno alberga tontamente la mentalidad de ocuparse en papa basadndose en el canto del Nombre, debe purificarse

mediante la asociacién con vaisnavas puros.”

(50)
papa-sprha vatapara pathe asi’ dhare

visuddha vaisnava-gana patha raksa kare



“Los deseos de ocuparse en pdapa son como ladrones al acecho en el camino. Los vaisnavas puros protegen el
camino.” (10)

(10) “ Vatapara ” son aquellos que roban en el camino.

(51)
uccaih-svare daki raksakera nama dhari
palaibe batapada asibe prahari

i

“Uno llama en voz alta a estos guardias cantando el Nombre, luego vienen los guardias y los ladrones huyen.’

(52)
adare balibe bhai nahi kara bhaya
ami ta raksaka tava suna mahdasaya
“;Oh hermanos! Canta con amor y no temas. Escuchen, oh respetados caballeros, el Sefior ha dicho: 'Yo soy su

protector'.”

(53)
kevala vaisnava-pada-dasya-vrata yara
hari-nama-cintamani paya sei chara
Aquel que promete servir exclusivamente a los pies de los vaisnavas, creyéndose tan intitil como las cenizas, canta

este Hari-nama Cintamani .

iti $ri- hari-nama-cintamanau nama-bale papa-buddhir
nama navamah paricchedah
Ast termina el Noveno Capitulo de Sri Hari-ndma Cintamani

titulado: ' La mentalidad de realizar Papa sobre la base del Santo Nombre'.



Hari-nama Cintamani - Capitulo Diez
Sraddha-hina Jane Namopadesa

(Dar instrucciones sobre el nombre a aquellos sin Sraddha)

asraddadhane vimukhe ‘py asrmvati
yas copadesah siva-namaparadhah
Instruir a quienes carecen de §raddha , a quienes son reacios o a quienes no tienen interés en escuchar, son ofensas

al Nombre auspicioso.*
*Nota del editor: La palabra sdnscrita Sraddha generalmente se traduce como "fe" o "creencia" en inglés. La

etimologia de "fe" es la palabra latina fidere ("confiar"). Sin embargo, la definicién de Sraddha es, S$rat



(D
gaura-gadadhara jaya jahnava-jivana
jaya jaya sitadvaita jaya bhakta-gana

Glorias a Gaura-Gadadhara y la Vida de Jahnava (Nityananda). Glorias a Sita y Advaita y a los devotos.

2)
kara-yudi hari-dasa balena vacana
ara nama apardadha karaha sravana

Hari Dasa junt6 las manos y dijo: “Por favor, escucha sobre otra ofensa.

Name drdha visvasake sraddha bali, taha haile-i name adhikara haya (La confianza decidida y Sraddha en
el nombre hacen que uno esté calificado )

3
yahara hrdaye sraddha na haila udaya
nama nahi sune bahir-mukha durdsaya

“Aquellos que son adversos (al Santo Nombre), en cuyos corazones no surge ningtna $raddhd , no pueden oir el

Nombre.”

4
nahi janme se janara name adhikdra
Sraddha-matra adhikdra ei tattva-sara
“En tal persona no aparece ninguna cualificacién para el Nombre. Sraddhd es la tinica cualificacién para escuchar

esta verdad esencial.”

)
sajjati sat-kula jiana bala vidya dhana
name adhikdra dite na haya karana

“La alta cuna, la familia piadosa, el conocimiento, la fuerza, el aprendizaje y la riqueza no le dan a nadie la

elegibilidad para el Nombre.”

(6)
namera mahatmya yei sudrdha visvasa
Sastra-mate sraddhd sei sarvatra prakasa

“Uno debe tener una confianza resuelta en las glorias del Santo Nombre. Esa es la opinién de las $astras, que se

explica en todas partes.” (1)
(1) Krsna-nama es el tesoro mds grande para la jiva . Alguien que se refugia en krsna-nama
realiza todas las actividades auspiciosas y de esa manera tiene confianza y Sraddha (en el

Nombre). Aquellos que no tienen este tipo de Sraddhda no estdn calificados para recibir hari-nama

Sraddha-hina-janake nama dile namaparadhi haya (Uno se convierte en un ofensor del Nombre al darle el
Nombre a una persona que carece de Sraddha)



)
Sraddha nahi janme yara hari-nama tare
sadhu-jana nahi dena vaisnava dcare
“Un sadhu nunca dard hari-ndma a una persona en quien Sraddhd no ha aparecido. Esa es la conducta de un

vaisnava.”

(€))
Sraddha-hina jana yadi hari-nama paya
avajiid karibe matra sarva-sastre gaya

“Si a una persona sin Sraddha se le da hari - nama, solo le faltara el respeto. Todas las $astras declaran esto.”

9
Siikarake dile ratna se ciirna karibe
vanarake dile vastra chindiya phelibe

“Si uno le da una joya a un cerdo, la pisoteara. Si uno le da ropa a un mono, él la romperd y la tirara.”

(10)
Sraddhd-hina peye nama aparadhe mare
sarige sarige guruke abhakta Sighra kare
“Aquella persona que no tiene sraddhd perecerd debido a sus ofensas a Nama, y el guru (que le dio el Nombre)
inmediatamente se convertird en un no devoto.”
Sraddha-hina nama paite prarthana karile tahake kiriipe vyavahara kara ucita? (Si alguien sin Sraddha ora
por el Nombre, ¢cudl es la conducta adecuada?)

(11)
Sraddha virahita jana Sathata kariya
hari-nama mage vaisnavera kdche giya

“Una persona engafiosa y sin sraddhd puede acercarse a un vaisnava y pedirle hari - nama.”

(12)
tahara vaficand vakya bujhi sadhu jana
hari-nama nahi dena tare kaddcana
“Al comprender sus palabras engafiosas, un sadhu nunca le har4 hari-nama en ningtin momento.”
(13
sadhu bale ohe bhai sathya parihara
pratisthdasa diire rakhi name sraddha kara
“El sddhu dira: ';JOh hermano, abandona tu engafio! Tira lejos tu deseo de prestigio y cultiva sraddha en el
Nombre.” (2)
(2) “El Nombre elimina todo papa, asi que si me ocupo en papa, no tengo nada que temer. Siempre

cantaré japa de hari-nama , todos me llamardn vaisnava y me ofrecerdn su dandavat-pranama , y

puedo sacar mucho trabajo de la gente. Mi reputacién que fue arruinada debido a mi papd se



recuperard nuevamente si hago hari - nama . jEl resultado del hari — ndama serd que podré ser

extremadamente feliz en este mundo!” — este tipo de intencién al tomar el Nombre es engafiosa.

a4
name Sraddhd haile nama andydase pabe
namera prabhave e samsare tare yabe
“Aquel que tiene sraddhda en el Nombre puede alcanzar el Nombre sin esfuerzo. Por el poder del Nombre, esa

persona va mas alld de este mundo del nacimiento y muerte.”

(15)
yata dina nahi tava name sraddha bhai
nama laite tomara ta adhikara nai

“'0Oh hermano, mientras no tengas sraddha en el Santo Nombre, no estas calificado para aceptarlo.”

(16)
§ri-nama-mahatmya sadhu $astra mukhe suna
pratisthdsa chadi dainya karaha grahana
“Renuncia al deseo de fama. Acepta una conducta humilde y escucha las glorias de S$ri Nama de boca del sadhu y

de la sastra.”

(17)
name Sraddhd hale tabe guru mahdajana
nama arpibena bhai nama maha-dhana
“ 'Cuando tengas Sraddha en el Nombre, en ese momento un guru-mahajana te dard el Nombre, oh hermano, el

Nombre es un gran tesoro'.”

(18)
Sraddha-hina jane artha lobhe nama diya
narakete yaya namdparadha majiya

“Si, por codicia de riqueza, alguien le da el Nombre a una persona que carece de $§raddha , entra en una existencia
infernal debido a ese namaparadha.” (3)

(3) Alguien puede venir con intenciones engafosas para tomar el Nombre, por lo que no tiene

Sraddha , y aquel que da hari - nama por avaricia de riqueza o por desear fama a alguien que

no tiene cualificaciones, comete namaparadha . Sin embargo, al principio pudo haber pensado

que el discipulo tenia $Sraddha y por eso le dio el Nombre, pero luego entendié que el discipulo

era engafioso y no tenia Sraddha . Entonces el gurt debe seguir el siguiente remedio.

Ei aparadhera pratikara (El remedio para esta ofensa)

(19)
pramdde yadyapi nama upadesa haya

Sraddhad-hine tabe guru paya maha-bhaya



“Si alguien tontamente da instrucciones sobre el Nombre a una persona sin sraddhd, deberia tener mucho miedo.”

(20)
vaisnava samdje taha kari vijiiapana
sei dusta Sisya-tyaga kare mahdjana

“En una asamblea de vaisnavas, ese mahdjana debe anunciar que rechaza a su discipulo corrupto.”

2D
taha nd karile guru aparadha krame
bhakti-hina durdacara haya maya-bhrame
“Si no hace esto, entonces el guru, por la influencia de esta ofensa, quedara privado de bhakti y, desconcertado por

maya, se dedicara a actividades perversas”.

(22)
ataeva prabhu yare adesa karile

“Asi, oh Sefor, diste la instruccién de propagar el Nombre junto con esta orden”.
E visaye prabhura ajiia (La instruccién del Sefior sobre este punto)

(23)
sraddhavan jane kara nama upadesa
nama-mahimdya pirna kara sarva-desa
El Sefior dijo: “Debes instruir a aquellos con sraddha acerca del Nombre. Difunde las glorias del Santo Nombre en

todo lugar.”

24)
ucca sankirtane kara sraddhara pracara
sraddha labhi jiva kare sad-guru vicara
“iRealiza sarkirtana en voz alta! jPredica con sraddha! Cuando las jivas alcancen algtn sraddhd, preguntardn a un

guru genuino.”

(25)
sad-guru nikate kare $ri nama grahana
andydse paya tabe krsna-prema-dhana

“Aceptaran Sri - nama de un guru genuino, y entonces alcanzaran facilmente la riqueza de krsna-prema.”

(26)
cora vesya Satha adi papdsakta jane
chadaiya papa mati dibe sraddha dhane
“Haz que esas personas apegadas a papa, como ladrones, prostitutas y charlatanes, abandonen incluso la idea de

involucrarse en pdpa. Dales la riqueza de sraddha.”



27)
susraddha haile dibe nama upadesa
ei rilpe nama diya tara sarva-desa
“Cuando alcancen la verdadera $raddhd, ensénales acerca del Nombre. De esta manera distribuyan el Santo
Nombre por todas partes.”
Ei riipa aparadhera phala (El resultado de esta ofensa)
28
iha nd kariya yini dena nama dhana
sei aparadhe tanra narake patina
“Si uno no sigue esta forma de distribuir el tesoro del Santo Nombre, caerd en una condicién infernal debido a esta

ofensa.”

29
nama peye Sisya kare nama aparadha
tahate gurura haya bhakti-rasa badha

“Dar el Nombre a tal discipulo es un namaparadha. Debido a esto, el acceso del guru al bhakti-rasa esta bloqueado.”

(30)
ei nama aparadhe durihe Sisya guru
narakete yaya ei aparadha uru

“Debido a este namaparadha, el guru y el discipulo entran en una situacién infernal. Esta es una gran ofensa”.

Agre Sraddha-diya nama upades$a dibe (Al principio, uno debe dar fe, luego puede dar instrucciones sobre

el nombre )

(3D
jaga madha prati tumi maha-krpa kari
name sraddha diyd nama dile gaura-hari
“Oh Gaura-hari, fuiste extremadamente misericordioso con Jagai y Madhai. Les diste sraddhd en el Nombre y luego
les concediste el Nombre mismo.”(4)
(4) Los antepasados de los dos hermanos Jagadananda y Madhavananda fueron la respetada
dinastia brahmana Rdya de Sriramapura. En aquel entonces vivian en Navadvipa-mandala. Al ver

a estos grandes libertinos, todos los llamaron Jagdi y Madhai.

(32)
adbhuta caritra tava sarva jaga-gana
sraddhdya karuka anukarana carana

“Sus actividades son asombrosas. Todos en este mundo deberian seguir Sus pasos con sraddha”.

(33)
bhakta pada bhaktite vinoda yahara
hari-nama-cintamani alankara tara

Aquellos que disfrutan del bhakti a los pies de los devotos estdn adornados con este Hari-ndma Cintamani.



iti $ri-hari-nama-cintamanau $raddha-hina jane namaparadha vicarau nama
dasama paricchedah
Ast termina el Décimo Capitulo de Sri Hari-nama Cintamani

titulado 'Una deliberacién sobre la ofensa al nombre de aquellos que carecen de Sraddhd’.

Hari-nama Cintamani - Capitulo Once
Anya Subha-karmera sahita namake tulya-jiiana
(Igualando el Santo Nombre con otras actividades auspiciosas)

dharma-vrata-tyaga-hutadi-sarva-
Subha-kriyd-samyam api pramadah
Equiparar actividades piadosas como votos, penitencias, renunciaciones, yajiias y todos los demas actos

auspiciosos (con el Santo Nombre), ademas de no prestar atencién (al Nombre),

(D
jaya jaya gauracandra nama avatara
jaya jaya hari-nama sarva-tattva-sara
Glorias, glorias a Gauracandra, el avatara del Nombre. Glorias, glorias al hari — nama , la esencia de todas las

verdades.

2
hari-dasa bale prabhu kara avadhana
anya Subha-karma nahe namera samana
Hari Dasa dijo: "Oh Sefor, ten la bondad de ser consciente de que otras actividades piadosas nunca son iguales al
Nombre.

Namera Svariipa (La naturaleza intrinseca del nombre)

3
tumite cinmaya siirya tomara svaripa
sampirna cinmaya ei tattva aparipa
Eres el sol trascendental, porque esa es Tu naturaleza. Eres perfectamente divino y Tu naturaleza no tiene

precedentes.

4
sarvatra cinmaya tava $ri-vigraha haya
nama dhama lila tava sampiirna cinmaya
Tu forma es completamente espiritual en todos los sentidos, y Tu nombre, dhama y lila son todos completamente

espirituales.



(€))
tava mukhya-nama saba tomdte abhinna
jadiya vastura nama-vastu haite bhinna

Tus Nombres directos no son todos diferentes de Ti, sin embargo, los elementos materiales son diferentes del

Nombre.

(6)
bhakta-mukhe dile nama goloka haite
atma haite dehe vyapi nace jihva-dite
El Nombre desciende de Goloka y entra en la boca de los devotos. Manifestindose desde el atma, impregna el

cuerpo y baila en la lengua.

)
ei-jidne nama laile haya tava nama
name jada-buddhi yaya tara duhkhagrama
Este es el conocimiento acerca de Tu Santo Nombre. Aquel que piensa que el Nombre es mundano alcanzara
muchas miserias. (1)
(1) Cualquiera que piense asi, que krsna-nama estd compuesto de la materia opaca de maya ,
experimentard una existencia infernal durante mucho tiempo. Al ver el rostro de esa persona,

debemos bafiarnos inmediatamente con nuestra ropa y recordar a Visnu.

Krsna-pada upeya. Adhikara bhede upaya bahu-vidha (Los pies de Krsna son la meta. Aquellos con
diferentes cualificaciones obtienen muchos tipos diferentes de resultados)

)
tomare pdite $astra upaya kahila
adhikdra bhede tahd nand-vidha haile

El $astra ha dicho que alcanzarte es la meta. Debido a las diferentes cualificaciones de las personas, hay varias
formas (de alcanzarte). (2)

(2) La Sastra ha designado varias formas, tales como karma, jidna, bhakti, etc., para alcanzar a

Krsna segiin diversas cualificaciones. Aquellos que estdn fuertemente influenciados por la materia

deben purificar su conciencia activando la tendencia de su inteligencia a realizar karma . Aquellos
que estdn fuertemente apegados a maya, siguen el camino de advaita-jiana (conocimiento de la

filosofia monista Advaita), para todas las demds jivas se recomienda Suddha-bhakti.

Karma-svariipa: anya §ubha-karma jadamaya. Upeya vastu cinmaya (La naturaleza intrinseca del karma:

todas las demas actividades piadosas son completamente mundanas. Lo que es la meta es trascendental)



9
jada-buddhi-jana jada-dravya-kalasraye
tomara sadhana kare Samanera bhaye
Las personas de mentalidad material que se refugian en objetos y situaciones mundanas, sélo realizan sadhana de

Ti para mitigar el miedo.

(10$
tumi ta’ abhaya-pada advitiya hari
tomara carana-matra bhavarnave tari
iOh Hari, eres insuperable! Tus pies otorgan valentia. S6lo por Tus pies se puede cruzar el océano del nacimiento y

la muerte.

(1D
sei pada-labhe yata updya srjila
jada-bhavasraye saba jadiya haila

Las personas con mentalidad material han creado muchas formas de alcanzar Tus pies, pero todas son mundanas.

(12)
ista purta ara yajiadika punya-karma
snana, homa, dana, yoga, varnasrama-dharma
Sacrificios de fuego domésticos ( istd ), actividades de bienestar ptblico ( piirta ), sacrificios de fuego de larga
duracién ( yajiia ), actividades piadosas, bafios en rios sagrados, sacrificios de fuego de un dia ( homa ),

donaciones en caridad, yoga, varnasrama — dharma...

(13
tirtha-yatra, vrata, pitr-karma, dhyana, jiiana
daiva-karma, tapah, prayascittadi vidhana
...ellos realizan peregrinaciones a lugares sagrados, observancia de votos, adoracién de los Pitrs, meditacién,

recopilaciéon de conocimientos, actividades relacionadas con los Devas, realizacion de austeridades, expiacion, etc.

(14)
sakalai jadiya dravya kariya asraya
upaya svaripa sada subha-karma haya
Refugidndose en todas estas cosas materiales, intentan alcanzar la naturaleza de su objetivo mediante la

realizacién de actividades piadosas.

(15)
upaya dhariyd paya upeya carame
anitya updya chade siddhi-samagame
Al final, siguiendo estos procesos, logra el objetivo final. Rechazando los otros métodos, alcanza la perfeccién.(3)
(3) En el momento de alcanzar la perfeccién en el bhakti, toda asistencia del karma mundano

desaparece.



(16)
purnananda labha haya sarva-siddhi-sara
jivera upeya taha suna sarat-sara
Por favor, escuche acerca de la meta de la jiva , oh Personalidad por excelencia, que otorga completa

bienaventuranza y toda perfeccion.
Subha-karma upaya (Lograr el resultado mas elevado mediante obras piadosas)

(17)
jada-dravya kala haya niranandamaya
kausale jivera tahe krame siddhi haya
Los objetos y situaciones mundanos no estan llenos de bienaventuranza. Todos ellos son parte de una artimafia
para que la jiva con el tiempo alcance la perfecciéon. (4)
(4) La jiva atada no puede existir sin asuntos materiales. Todas sus acciones y pensamientos estdn
mezclados con la materia. Mientras estd en medio de la materia, el truco del karma es hacerle

buscar suddha-bhakti, que estd mds alld de la materia.

(18)
ataeva subha-karma sakalai updya
upeya carama-siddhi prema-riipe bhaya
Por lo tanto, todas las actividades auspiciosas son una manera de alcanzar la meta. Esa meta existe como la
perfeccién maés elevada en la forma de prema.

Tahate upeya prapti vilamba-siddha (A través de estos métodos hay un retraso en alcanzar la perfeccion)

(19)
sarva Subha-karme siddhi vilambe udaya
upeya upaye vyavadhana-hetu haya
Con todas estas actividades auspiciosas, se retrasa el logro de la perfeccidén porque crearan una distancia entre el
método y la meta. (5)

(5) La meta es prema y el método (mencionado anteriormente) son las actividades mundanas, y

hay una distancia considerable entre los dos.

Sadhana-kale hari-nama upaya kiriipe haiyacchen (En el momento del Sadhana, ¢por qué Hari-nama es el

método?)

(20)
hari-nama e jagate dile krpa kari
siddhi-labhe Sistha jiva laileka bari
Por Tu misericordia, le has dado hari — nama al mundo. Aquellas jivas que sean sabias lo aceptarén para alcanzar la

perfeccion.



2D
updya haila nadma $astrera sammata
anya Subha-karma-madhye haila ganita
La sastra admite que nama es el método (para alcanzar la perfeccién). Cualquier otra cosa se cuenta como

actividad auspiciosa.

(22)
sarvesvara visnu yena brahma-sivasane
devata-laksane ganya haila tribhiivane
(Cualquier otra cosa) es similar a considerar que Visnu, el Controlador Supremo de todo, tiene la misma naturaleza

que los Devas como Brahma y Siva que residen en los tres mundos.

Nama $uddha-sattva. Mayavadi aparadha-krame anya $ubha-karmera sahita namake ekai mane karena (El
nombre es bondad pura. Debido a sus ofensas, los mayavadis consideran que el nombre es como cualquier

otra actividad auspiciosa)

23)
namera svariipa haya suddha-sattvamaya
jada-gandha suddha name kabhu nahi raya

El Nombre estd compuesto de bondad pura. Ni siquiera un rastro de materia entra en contacto con suddha-nama.

24
jadi-bhiita-jiva name jada-bhavadane
anya subha-karma saha eka kari mane
Aquellas jivas materialmente desconcertadas, que piensan en el Nombre desde una perspectiva mundana, creen
que es simplemente otra actividad auspiciosa. (6)
(6) Jadi-bhiita-jiva— la jiva, que es espiritual por naturaleza, estd desconcertada por avidya

y se considera material.

(25)
mayavada haite ei nama-aparadha
yahara dauratmya sada haya bhakti-vadha
Este namaparadha proviene de mayavada. Aquellos que aceptan una filosofia tan depravada siempre encuentran

impedimentos para el bhakti.
Namera upayatva sattveo upeyatva (El nombre es tanto el medio como el fin)

(26)
krsna-nama haya prabhu piirnananda-tattva
upeya va siddhi bali yahara mahattva
Krsna-nama es el Sefior mismo y el principio de la completa bienaventuranza. Aquellos que comprenden sus glorias

alcanzan la meta mas elevada o la mayor perfeccién.



27)
updya haiya avirbhiita dharatale
upeya updya aikya sarva $astre bale
El método (de cantar el Santo Nombre) ha aparecido sobre la tierra. El medio y el fin son uno y el mismo. Esto lo

afirman todos las Sastra.

28
adhikara-bhede yini upaya svariipa
tini-i upeya anye bada apariipa
Segtin sus diferentes calificaciones, algunos consideran que el Nombre es el método, y otros lo consideran la meta
més comparable. (7)
(7) ' Adhikara-bhede' significa que mientras la jiva no tenga atma - rati (atraccién por el atma ),
considerard que nama es el medio para alcanzar una meta. Por lo tanto, continuard ocupdndose en

sadhana como medio para alcanzar la meta de atma - rati.

Subha-karma gaunopiya nama mukhyopaya (Las actividades auspiciosas son los medios indirectos y Nama
es el medio directo)

(29)
ataeva updya dvi-vidha guna dhama
gaunopaya Subha-karma mukhyopdya nama
Asi, oh Morada de todas las buenas cualidades, el método es de dos tipos. La realizacién de actividades auspiciosas
es el medio indirecto, y el Santo Nombre es el método directo. (8)
8) Aunque nama se cuenta como el medio, es el medio directo. Todos los demds tipos de
actividades auspiciosas se cuentan como métodos indirectos. Uno debe entender esta realidad, que

el Santo Nombre es distinto de otros tipos de actos auspiciosos.

Namera atindriyatva (El nombre estd mas all4 de los sentidos)

(30)
ataeva Sastre yata anya subha-karma
nama saha nahe ei sarva-sastra marma
Por lo tanto, la Sastra dice que otros actos auspiciosos nunca son iguales al Nombre. Este es el significado de todas

las Sastra.

(31)
sarala hrdaye yabe krsna-nama gaya

atindriya-sukha dsi cittake ndcdya



Aquel que canta krsna - nama con un corazén sincero experimenta cémo la felicidad mas alld de los sentidos

materiales danza dentro de su corazon.

(32)
sei sukha krsna-nama-svabhava tatpara
atma-rati atma-krida nahi yara para
Esa felicidad estd conectada con la naturaleza intrinseca de krsna-nama . Ni siquiera el apego o la bienaventuranza

en conexion con el atma pueden compararse.

Sayujya kaivalya sukha ananda sukhera chaya matra (La felicidad de la absorcion y la identificacién con

Brahman no es mas que una sombra de esa bienaventuranza)

(33
brahma-jfidne yoge ye ananda vaibhava
jadera viccheda sukha chaya anubhava
La gran bienaventuranza que se experimenta a través del conocimiento de Brahman o del yoga es simplemente el

cese del materialismo denso y, por tanto, es una sombra de la felicidad (que se encuentra en krsna — nama ).

34
abhedya kaivalya sukha svalpa bali jani
krsna-namananda-sukha bhiima bali mani
Sé que la felicidad en el Brahman indivisible es escasa. Pero considero que la bienaventuranza de cantar krsna -

nama es la més grande.

Anya $ubha-karma haite namera vailaksanya (Otras actividades auspiciosas son diferentes al Santo

Nombre)

(35)
sadhana-kalete nama updya svariipa
siddhi-kale upeya se ei apariipa

En el momento del sddhana, el Nombre es el medio. A la hora de alcanzar la perfeccion, es la meta incomparable.

(36)
updya svariipa name upeyatva siddha
anya subha-karme aiche nahe ta prasiddha

El Nombre es el medio y 1a meta de toda perfeccién. Otras actividades auspiciosas no son importantes.

(37)
anya Subha-karma yata saba jadasrita
nama ta cinmaya sada svatah siddhodita
Todas las demés actividades auspiciosas se refugian en la materia. El Nombre es espiritual y eternamente se

manifiesta como autoperfecto.



(38
sadhana kaleo nama Suddha su-nirmala
sadhakera anarthete dekhdya sa-mala
Incluso en el momento del sadhana, el Nombre permanece puro y completamente libre de cualquier defecto, pero

los anarthas del sadhaka hacen que parezca impuro.

(39
sadhu-sange nama laite jada-buddhi yaya
anartha nihSesa haile suddha nama bhaya
Las concepciones materiales desaparecen cuando uno toma el Nombre en asociacién con sdadhus. Cuando se

terminan los anarthas, entonces suddha - nama brilla.

(40)
anya Subha-karmi kare tyajiya updaya
upeya parama-bhava carame asraya
Rechazando todas las demés actividades auspiciosas como medio, uno debe refugiarse en el éxtasis mas elevado

(parama — bhava).

(4D
kintu namasrayi jana nama nahi tyaje
namera suddhatd matra siddhi-kale bhaje
Pero quien se refugia en el Nombre nunca lo abandona. Simplemente adoran a suddha - nama incluso en el

momento de la perfeccién.

(42)
anya subha-karma haite ati vilaksana
namera svariipa haya apiirva laksana
Es completamente diferente de otras actividades auspiciosas. Intrinsecamente, el Nombre tiene

incomparables cualidades.

(43
sadhana dasaya ei vilaksana jiiana
guru krpa haite haya vedera pramana

En la etapa de sadhana, por la misericordia del guru y a través de la evidencia de los Vedas, uno debe comprender
estas diferencias (entre el Nombre y los actos auspiciosos) . (9)

(9) De S$raddha viene sadhu-sanga. Del sadhu-sariga viene el bhajana-kriyd, y al ocuparse

constantemente en bhajana, los anarthas se eliminan. En la medida en que ocurra anartha — nivrtti

, surgird la pureza del Nombre, y a medida que nisthd progrese, emerge atma - rati. En el

momento del sadhana, estas verdades deben ser entendidas con fe por el sadhaka por la

misericordia del guru. De lo contrario, uno hard namaparddha y los anarthas aumentardn.



(44
sadhana dasdya yini ei jiiana hina
nama aparadhi timha ati arvacina
Si uno estd privado de este conocimiento en la etapa de sadhana, es un ofensor del Nombre y estd totalmente

rezagado.

(45)
nama sarvopari nama-tulya kichu naya
e drdha visvasa kari yei nama laya
El Nombre es el mas elevado de todos y no tiene igual: aquel que tiene una fe firme en esto puede cantar el

Nombre apropiadamente.

(46)
acire tarithate haya suddha-namodaya
pirnananda ndma-rasa karena asraya

Muy pronto surge Suddha - nama y se refugia en el completamente bienaventurado nama - rasa.

Ei aparadhera pratikara (El remedio para esta ofensa)

(47)
kaharo yadyapi anya subha-karma sane
name sama buddhi haya duskrti bandhane
Aquel que considera que otras acciones auspiciosas son iguales al Santo Nombre esta sujeto a la impiedad.(10)
(10) ' Duskrti ' son ofensas a los vaisnavas. Como resultado de esto, aparece en la jiva un gusto
por las ideas erréneas de los mdyavadis con respecto al Nombre. Si esta impiedad es destruida a

través de sadhu - sanga , entonces uno alcanzard nama - Sraddha.

(48
se duskrti ksaya lagi karibe yatana
name suddha buddhi pabe prema-dhana
Uno deberia esforzarse por destruir tal impiedad. Luego, a través del Nombre, la inteligencia se purificard y se

alcanzard la gran riqueza del prema .

(49
antyaja grhastha suddha-nama parayana
tarnira pada dhiili dehe karibe mrksana
Uno debe untarse el cuerpo con polvo de los pies de un grhastha marginado que se dedica a suddha-nama. (11)
(11) Rechazando la nocién de vaisnave jati buddhi (considerando a un vaisnava como de una
casta o comunidad particular), uno debe untarse el cuerpo con el polvo de los pies de un sadhu

devoto de Suddha-nama .



(50
khaibe adharamrta pibe pada-jala
tabe suddha name mati haibe nirmala
Uno debe comer sus remanentes de nectarea comida y beber el agua con la que se lavé los pies. Entonces nuestra

conciencia se purificard y alcanzaremos suddha-nama.

(5D
kali-dase ei riipe duskrti khandana
punah tava krpa-prapti gaya jagaj-jana

Todo el mundo canta acerca de cdmo Kali Dasa destruy6 tal impiedad por Tu misericordia.

(52)
ami jada-buddhi natha nama matra gai
nama-cintamani-tattva kabhu nahi pai
Oh Sefior, poseo una inteligencia lerda; solo canto el Nombre, pero nunca he obtenido la gema cintamani del Santo
Nombre.

Hari dasa thakurera nama-visaye nistha (El apego de Hari Dasa Thakura al nombre)

(53
krpa kari’ nama-ripe amara jihvaya
nirantara ndca prabhu dhari tava pdya
Ten misericordia de mi. Asumiendo la forma del Nombre, danza constantemente sobre mi lengua. Oh Sefior,

sostengo tus pies.

(E2))
rakha inha lao tanhad tava iccha mata
yanha rakha deha more krsna-namamrta
Mantenme aqui o llévame alli, cualquiera que sea Tu deseo. Dondequiera que permanezca este cuerpo, por favor
dame el néctar de krsna-nama . (12)

(12) Inha (aqui) — el mundo material. Tanha (alli) — el mundo espiritual.

(55)
jagaj-jane nama dite tava avatara
jagaj-jana-majhe more kara angikara
Tu avatara ha descendido para distribuir el Nombre a la gente de este mundo. Por favor acéptenme como una de

€sas personas.

(56)
ami ta adhama tumi adhama tarana
ubhaye sambandha ei patita pavana

Estoy caido y ti eres el libertador de los caidos. Oh purificador de los caidos, esa es nuestra relacién.



(57)
acchedya sambandha ei tomaya amaya
yara bale namamrta e adhama caya

La relacién entre Td y yo nunca podrd romperse. Esta persona caida desea el néctar del Nombre.
Kali-yuge name kena yuga-dharma hailena (Por qué el nombre es Yuga-dharma en Kali-yuga)

(58
kali-yuge su-duhsadhya anya subha-karma
ataeva nama asi haila yuga-dharma
En Kali-yuga otras actividades auspiciosas no producen resultados. Por lo tanto, el Nombre es el tinico yuga —
dharma. (13)
(13) El Nombre es el dharma mds elevado en todos los tiempos, pero en la era de Kali no hay fe
en otros tipos de dharma , por lo que el Nombre ha descendido en la forma de yuga-dharma para

liberar a las jivas de este mundo de su sufrimiento.

(59)
hari-dasa-dasa bhaktivinoda se jana
hari-nama-cintamani gaya akificana

Bhaktivinoda, que esta desprovisto de todo, un sirviente del sirviente de Hari Ddsa, canta este Hari-nama-cintamani.

iti ri-hari-nama cintamanau anya Subha-karmana saha namnah tulya-jiana-riipa aparadha vicaro
nama ekadasa paricchedah
Asf termina el Capitulo Undécimo de Sri Hari-nama Cintamani
titulado: 'Una deliberacion sobre el delito de considerar otras actividades auspiciosas

como iguales al Santo Nombre'.



Hari-nama Cintamani - Capitulo Doce
Namaparadha—pramada

(Falta de atencion como ofensa al Nombre)
(D
jaya jaya mahaprabhu jaya bhakta-gana
yadera prasade kari nama-sarikirtana

Glorias a Mahaprabhu, glorias a los devotos. Es por su misericordia que me ocupo en nama - sankirtana .
Pramada-namaka aparadha (La falta de atencion como ofensa al Nombre)

(2-3)
hari-dasa bale prabhu hethd sanatane
ara ta gopala bhatta daksina bhramane
Sikhaile apramade sri-krsna-bhajana

pramddake aparadhe karile ganana



Hari Dasa dijo: “Oh Sefior, Tu le ensefiaste a Sanatana aqui, y a Gopala Bhatta mientras viajaba por el sur, que no
se debe descuidar la atencién durante el $ri-krsna-bhajana. Por tanto, pramada (falta de atencién) se considera una

ofensa. (1)
(1) Le dijo a Sri Sandtana:

eka anga sadhe keha sadhe bahu anga

nisthda haile upajaya premera taranga

q ivisi i , cuando aparece nistha , las ondas

de prema despertardn.” ( Sri Caitanya-caritamrta, Madhya-lila 22.134)

Al abandonar pramadda, o falta de atencion, nace nistha en el momento de sadhana.

€))
anya aparadha tyaji sada nama laya
tabu name prema nahi haya ta udaya
“Algunos abandonan todas las demds ofensas y cantan constantemente el Nombre, pero atin asi el prema por el

Nombre no surge en ellos.”

5
tabe jani pramada namete aparadha
prema-bhakti sadhanete kariteche badha

“Entonces sé que el namaparadha de pramada estd impidiendo su sadhana y su logro de prema-bhakti.”

Anavadhanakei pramada bale (La falta de atencién se conoce como Pramada)

(6)
pramada anavadhana ei miila artha
iha haite ghate prabhu sakala anartha

“El significado original de pramada es 'falta de atencién'. Oh Sefior, de esto surgen todos los demés anarthas.”

Tina prakara anavadhana (Los tres tipos de falta de atencién)

7)
auddsinya jadya ara viksepa e tina
prakara anavadhana bujhibe pravina
“Aquellos que son sabios comprenden tres tipos de falta de atencién: auddsinya (indiferencia), jadya (pereza) y
viksepa (distraccion).” (2)
(2) Con respecto a sadhana , auddsinya significa falta de nisthd, jadya significa pereza y viksepa

significa que la mente estd empleada en otras cosas.

Anuraga na haoya paryanta nama-grahane yatnera avasyakata (Si uno no ha alcanzado Anuraga, entonces

se requiere que cante el nombre con gran cuidado)



8
kona bhagye kona jivera Sraddhd yadi haya
tabe tintha hari-nama grahana karaya

“Debido a alguna buena suerte, si una jiva alcanza sraddha , entonces puede cantar hari - nama. (3)
(3) Uno debe llevar el conteo de las cuentas de tulasi, y gradualmente surgird el deseo de

aumentar el niimero.

9
yatna kari smare nama sarnkhyara sahita
tabe name anurdga haya ta udita

)

“Al recordar cuidadosamente el Nombre y llevar la cuenta, se desarrollard anuraga (atraccién) por el Nombre.’

(10)
ye paryanta anurdga nd haya udaya
se paryanta yatna kari nama sada laya

“Mientras no haya aparecido anuraga, uno debe esforzarse en cantar constantemente el Nombre.”

Yatnabhave sadhakera citta sthira haya na (El Sadhaka que es descuidado no puede estabilizar 1a mente)

(11)
nisargatah loka saba visaye dsakta
smrti-kale visaya-antare anurakta
“La gente se siente naturalmente atraida por los objetos de los sentidos. En el

momento en que uno los recuerda, los sentidos internos se apegan a ellos.” (4)

(4) Visaya-antare (objetos de los sentidos en la mente) — otras cosas (no relacionadas con Krsna).

(12)
ruci yaya anya sthane name uddsina
name citta magna nahe jape prati-dina
“Al tener gusto por otras cosas, uno se vuelve indiferente al Nombre. Incluso cantando japa todos los dias, la mente

no esta absorta en el Santo Nombre.”

(13)
citta eka dike ara anya dike nama
tahara mangala kise haya guna dhama
“La mente estard en una direccién, mientras que el Nombre estard en otra direccién. Oh Morada de todas las

buenas cualidades, ;cémo puede una persona asi alcanzar algo auspicioso?”



a4
laksa nama haile pirna sarikhya mala gani
hrdaye nahila rasa bindu guna mani
“Oh Joya de todas las cualidades, uno puede completar el canto de un lakh de Nombres (100.000 Nombres, o 64

rondas) en las cuentas, pero ni siquiera una gota de rasa aparece en el corazén.”

(15)
ei ta anavadhana dosera prakara
visayi hrdaye prabhu bada durnivara
“Este es el error de este tipo de falta de atencién: es extremadamente dificil eliminarlo del corazén de aquellos que

estédn apegados a los objetos de los sentidos.”

Yatna karibara vidhi (Las reglas para tener cuidado)

(16)
sadhu sange svalpa kala chadiya visaya
nirjane laile nama ei dosa ksaya

“En poco tiempo, uno puede abandonar los objetos de los sentidos a través del sadhu - sariga. Esta falla se destruye
cantando el Nombre en un lugar apartado.” (5)

(5) Inicialmente, uno puede seguir de esta manera regularmente durante media hora, comenzando

cantando el Nombre en un lugar apartado en asociacién con sadhus . Con el tiempo, al observar la

naturaleza de esos sddhus, uno los semulard, abandonard su indiferencia y surgird el deseo (de

servicio).

(17)
krame krame krsna-name citta haya sthira
nirantara nama-rase haya ta adhira
“Poco a poco, la mente se fija en krsna-ndma, y entonces uno pierde toda compostura al saborear constantemente

nama-rasa”.

(18
tulasira sannikate krsna-lila sthane
sadhu sannidhane basi satvata-vidhane

“El satvata - vidhana (método prescrito por los sadhus ) establece que uno debe residir cerca de tulasi, un lugar de
pasatiempos de Krsna y en compaiiia de sadhus.” (6)

(6) Satvata-vidhana (el método prescrito por los sadhus ) — el método de los sadhus

anteriores absortos en la bienaventuranza del bhajana . Primero se canta durante media hora,

luego una hora, luego se aumenta gradualmente el canto hasta dos horas, luego se aumenta

gradualmente el canto hasta un laksa (64 rondas) y luego a tres laksa (192 rondas). Este

aumento se produce de forma natural.



(19
krame kala vrddhi kari sei nama smare
ati Sighra visayera chanda haite tare
“Poco a poco, uno aumenta el tiempo que pasa meditando en el Nombre y muy rapidamente trasciende el deseo

por los objetos de los sentidos.”

Anya prakriya. ei riipa karile audasinya riipa anavadhana haya na (Otro método que no conduce a la

indiferencia)

(20)
athava nirjane basi smari sadhu-riti
indriya pidhana kari name kare mati
“De lo contrario, uno puede sentarse en un lugar apartado, recordando el método de los sadhus. Cubriendo los
sentidos, uno puede fijar la mente en el Nombre.” (7)

(7) Indriya pidhana kari (cubrir los sentidos): sentarse solo en una habitacién con la puerta

cerrada o cubrirse los ojos, la nariz, etc. con un pafio durante el sadhana .

2D
satvare namete nistha ruci krame haya
audasinya dose tara krame haya ksaya
“Rapidamente uno alcanza nisthd y luego gradualmente ruci (el gusto) por el Nombre. Entonces la falta de la

indiferencia finalmente queda destruida.”

Jadya-janita anavadhana laksana (Los sintomas de la falta de atencion que surgen de la pereza)

(22)
jadye ye anavadhana alasera mane
tahe ruci nahi haya $ri-nama-grahane
“La falta de atencién de jadya proviene de una mente ociosa. Por lo tanto, no surgird ningtin gusto al cantar §ri —

nama.”

(23)
smrti-kale punah Sighra virdme prayasa
ei dose nama-rasa na haya prakdasa
“A la hora de recordar (el Santo Nombre), uno se esforzara por terminar el canto rapidamente. Debido a esta falla,
nama - rasa no se manifestara.”
24
anya karye vrthd kala na haya yapana
sadhu-gana ihd cinti smare anuksana
“Los Sadhus nunca pierden el tiempo en otras actividades intitiles, sino recuerdan el Nombre en todo momento.”(8)
(8) El sintoma del cardcter de un sadhu es avyartha-kalatva-dharma ('su naturaleza es que no

pierde el tiempo en actividades innecesarias'), y uno debe semular esto.



(25
nama smare rase maje anya nahi caya
sei riipa sadhu-sange ei dosa yaya
“Meditando en nama y absortos en rasa, no desean nada més. Este defecto (de pereza) desaparece en la asociacién

con sadhus.”

(26)
anvesiya sei riipa sadhu-sariga kare
tad-anukarane citta jadya parihare
“De esta manera, uno debe buscar sadhu - sariga, y emuldndolos evitara la pereza mental.”(9)

(9) Un visuddha-sadhu-bhakta ( sadhu devoto puro ) es raro. Buscando de un lugar a otro, uno

finalmente encontrard sadhu-sariga.

(27)
avyartha kalatva dharma sadhura carita
dekhile tahate ruci haibe niscita
“Es la naturaleza del cardcter de un sadhu no perder el tiempo en cosas inttiles. Al observar tales acciones, un

aspirante a devoto ciertamente alcanzara ruci”.

(28)
mane habe dha kabe ihdra samana
smariba gaiba nama haye bhagyavan
“E] pensara: 'Oh, ;cuando seré él mismo? ;Cuando seré lo suficientemente afortunado como para recordar y cantar

el Nombre como éI?"”

(29)
sei ta utsaha dasi alasera mane
jadya diira kare krsna-namera smarane
“De esta manera se entusiasmara. Los pensamientos perezosos que surgen de jadya se iran lejos y €l podra recordar

krsna — nama”.

(30)
mane habe dja laksa nama ye kariba
krame krame tina laksa nama ye smariba

“E] pensaré: 'Hoy cantaré un laksa de Santos Nombres y gradualmente meditaré en tres laksa de Nombres"”.

(3D
mahagraha habe citte namera sarikhydaya
acire yaibe jadya sadhura krpdya
“En su mente tiene gran entusiasmo y canta un ntmero fijo de Nombres. Muy pronto, jadya se va, por misericordia
del sadhu”.



Viksepa janita anavadhana laksana (Comprension de las caracteristicas de la distraccién)

(32)
viksepa haite yei pramada udaya
bahu yatne sei aparadha haya ksaya

“La falta de atencién que proviene de viksepa es un aparadha que sélo puede destruirse con gran esfuerzo.”

(33
kanaka kamini ara jaya pardjaya
“Reside en el deseo de oro, de mujeres, de victoria y derrota de los demds, en el anhelo de prestigio y en la
tendencia al engafio.” (10)

(10) Tahdra nilaya ('ellos residen alli'): estas son las residencias de jadya .

(34
e saba akrsti hrde haile udaya
namete anavadhana svabhavatah haya
“Cuando la atraccién por todo esto surge en el corazén, uno naturalmente deja de prestar atencién al Nombre.”
(1D

(11) Akrsta — “atraido o atraido hacia”.

Viksepa-tyagera upaya (El método de abandonar la distraccién)

(35)
krame krame sei saba cintd parihdre
yatibe saubhagyavan vaisnava dcare
“Poco a poco uno deja de pensar en todas estas cosas. Aquel que es muy afortunado se esfuerza por seguir la
conducta de un vaisnava.”(12)
(12) Yatibé — luchas.

(36)
prathamete hari-dine bhoga-cinta tyaji
sadhu-sange ratra-dina hari-nama bhaji
“En primer lugar, en los dias que son sagrados para Hari, uno debe renunciar incluso al pensamiento de la comida
y, en asociacién con sadhus, adorar a hari-nama dia y noche.” (13)

(13) Hari — dina— Hari-vasara, Ekadasi, dias de aparicion del Sefior, etc.

(37)
hari-ksetre hari-dasa hari-sastre laye

utsave majibe sukhe parama nirbhaye



“En un lugar sagrado para Hari, con los sirvientes de Hari y leyendo Sastra sobre Hari, uno debe sumergirse en esos

festivales supremamente bienaventurados sin ningtin temor.” (14)

(14) Hari-ksetra - Sri Navadvipa, Sri Vrndavana, Sri Purusottama,etc.
Hari-ddasa - esos vaisnavas puros que son ripanugas
Hari-§astra — el Sruti , el Gita , el Sri Bhdgavata y todos los textos que siguen al vaisnava
siddhanta.

(38

krame bhakti-kala mana karibe vardhana
hari-katha@ mahotsave majaiya mana
“Poco a poco, uno pasa cada vez mas tiempo absorto en actividades relacionadas con el bhakti. La mente se

sumerge en un festival de bienaventuranza cuando se ocupa en hari — katha”.

(39
Srestha rasa krame citte haibe udaya
jadera nikrsta rasa chadibe niscaya
“Con el tiempo, la rasa mas grande amanece en el corazén. Entonces uno abandonard definitivamente la mediocre

rasa de las cosas mundanas.”

(40)
mahdjana mukhe hari-sangita sravane
mugdha habe manah karna rasa asvadane
“Al escuchar canciones sobre Hari de boca de un mahdjana, 1a mente y los oidos quedan encantados y saborean esa

”

rasa.
(41)
nikrsta visaya-sprha haibe vigata
nama gane citta sthira habe avirata
“Cuando el deseo por los objetos de los sentidos inferiores desaparece, la mente se estabiliza en el canto del Santo

Nombre.”

(42)
ataeva bahu yatne e pramada tyaje
sthira citte nama-rase cira dina maje
“Por lo tanto, uno debe esforzarse por rechazar este tipo de pramdda, entonces con una mente firme uno siempre

estard inmerso en nama - rasa.”
Agraha (Aféin)

(43
sarikalpita nama sarikhya piirna karibare

nd haya ayatna name dekhi bare bare



“Uno debe estar decidido a completar el ntimero prescrito de Nombres. Una y otra vez, uno no debe ser
descuidado al observar el Nombre.” (15)
(15) Aquellos que son adictos a la falta de atencidn en forma de viksepa, traten de terminar el
niumero prescrito de Nombres lo mds rdpido posible. No debemos ser descuidados y, una y otra vez,

mantener la cautela al observar nuestro nama-sadhana.

(44
satarka haiya kari nama sankirtana
pramada chadiyad kari namera bhajana

“Realiza nama — sarnkirtana con cuidado. Rechaza pramada y adora el Nombre.”

(45)
sarikhyddhika sprha chadi ekagra-manase
nirantara kari nama tava krpa-bale
“Uno debe rechazar el deseo de simplemente aumentar el ntimero (de rondas), y con concentracién puntualizada,

uno cantara incesantemente los Santos Nombres, por Tu misericordia. (16)”
(16) “Aumentar el niimero de nombres” — uno debe tratar de cantar las silabas del Nombre con

claridad y sentimiento. Es conveniente hacer un esfuerzo en este sentido.

(46)
ei krpa kara prabhu namete pramada
nd badhe amara citte nama rasasvada
“Oh Sefior, por favor dame Tu misericordia, para que la falta de atencién al Nombre nunca se convierta en un

obstaculo para mi mente y pueda saborear nama-rasa.”

Prakriya (El Método)

(47)
ekdgra manase nirjanete svalpa ksana
nama smrti abhyasa karibe bhakta jana

“Uno debe pasar un poco de tiempo a solas y practicar la meditacién en el Nombre con atencién resuelta.”

(48
ataeva spasta nama bhava lagna mane
sada haya e prarthand tomdra carane
“Asi, uno podré cantar el Nombre claramente y con sentimiento dentro de la mente. Esta es mi oracién constante a

Tus pies.”

(49)
dpana yatnete keha nahi pare

tomara prasada vina e bhava-samsare



“Por sus propios esfuerzos, nadie en este mundo de nacimiento y muerte puede superar la distraccién sin Tu
misericordia.” (17)
(17) “Ninguna jiva puede superar a pramadda por su propio esfuerzo. Sin embargo, por Tu
misericordia, se vuelve fdcil. Por lo tanto, en todos los esfuerzos es necesario orar fervientemente

por Tu misericordia”.

Yatnagrahera avasyakata. Niskapata nama grahane taha avasya thake, natuva aparadha (Es necesario

hacer un gran esfuerzo. Uno debe cantar el nombre con sinceridad, sin pretensiones engaiiosas, de lo
contrario habra una ofensa)

(50)
yatna kari krpa magi vyakula antare
tumi krpamaya krpd kara atahpare

“Intentaré suplicar Tu misericordia con un corazén desesperado. Eres el depositario de la compasién, asi que por

favor sé misericordioso.”

(5D
tava krpa labhe yadi na kari yatana
tabe ami bhagya hina he sSaci-nandana
“;0h Saci-nandana! Si no intento alcanzar Tu misericordia, me quedaré privado de toda buena fortuna”. (18)

(18) Aquellos que se dedican al bhajana basdndose en su propia inteligencia o riqueza nunca
podrdn lograr el éxito. La misericordia de Krsna estd en la raiz de todas las actividades. Por lo
tanto, aquel que no se esfuerza por alcangar la misericordia de Krsna se ve privado de buena
fortuna. Al final de este capitulo, se dice que uno debe practicar la meditacién en el Nombre con
concentracién en un solo punto. A este respecto, Sri Mahaprabhu dio el siguiente consejo a todas

las jivas ( Caitanya-bhagavata, Madhya-khanda 23.75-78):

apane sabare prabhu kare upadesa
krsna-nama maha-mantra Sunaha harise
hare krsna hare krsna krsna krsna hare hare
hare rama hare rama rama rama hare hare
prabhu bale hari-nama ei maha-mantra
ihad japa giya sabe kariya nirbandha
ihd haite sarva-siddhi haibe sabara

sarva-ksana bala ithe vidhi nahi ara

(“El Sefior dio a todos esta instruccion: 'Sean felices al escuchar el mahad — mantra compuesto de
los nombres de Krsna — Hare krsna hare krsna krsna krsna hare hare, hare rama hare rama rama
rama hare hare.' El Sefior dijo — 'Canta este maha — mantra . Todos cantenlo un niimero prescrito

de veces. Al hacerlo, alcanzardn toda la perfeccién. Canten en cada momento. No hay otra regla a

seguir.")

Aqui, la palabra nirbandha significa que el devoto cantard estos dieciséis nombres y treinta y dos
silabas, ciento ocho veces en cuentas de tulasi . Cuatro vueltas en las cuentas son una grantha .

Uno debe cantar regularmente un grantha y luego aumentar gradualmente hasta cantar dieciséis



granthas, o un laksa (64 rondas). Cuando uno aumenta gradualmente hasta cantar tres laksas
(192 rondas), entonces todo su tiempo lo dedicard al Nombre. Todos los mahajanas anteriores
obedecieron las instrucciones del Sefior y alcanzaron toda la perfeccién. Todavia es posible para
todos alcanzar toda la perfeccion a través de nama - japa . Aquellos que ya estdn liberados (
mukta ), aquellos que desean la liberacion ( mumuksu ) y los materialistas ( visayi ) son todos
elegibles para cantar el Nombre. Al cantar el Nombre, se ven diferentes emociones en el mukta ,
etc. Tanto en el estado de viraha (separacién) como en el de sambhoga (unién), el Santo Nombre

se saborea eternamente.

(52)
hari-nama-cintamani alankdra yara
hari-dasa-pada-yuga bharasa tahara
Esta persona, que se adorna con este Hari-nama Cintamani, tiene fe en los pies de Hari Ddsa.
iti Sri-hari-ndma-cintamanau namaparadha-pramada-vicarau

nama dvadasa-paricchedah

Ast termina el Capitulo Duodécimo de Sri Hari-nama Cintamani titulado: ' Una deliberacién sobre el Namaparadha de

Pramada .

Hari-nama Cintamani - Capitulo Trece
Aham-mama-bhavaparadha

(La ofensa de considerar 'yo' y 'mio")

Srute’pi nama-mahatmye yah priti-rahito narah
aham-mamadi-paramo namni so’py aparadha-krt
Aquella persona que estd tan caida que, incluso después de escuchar las glorias del Nombre, todavia carece de

amor por el Nombre, pero mantiene la idea de "yo" y "mio" comete una ofensa.

(D
gadai-gauranga jaya jahnava jivana
sitadvaita jaya jaya gaura-bhakta-jana

Glorias a Gadai-Gauranga y a la Vida de Jahnava (Nityananda). Glorias a Sitd y Advaita y a los devotos de Gaura.



2
preme gada gada hari-dasa mahasaya
Sesa nama aparadha prabhu-pade kaya

Con la voz ahogada por el prema, Hari Dasa Mahasaya present6 el namaparadha final a los pies del Sefior.

3
Suna prabhu ei aparadha sarvadhama
ei dose nama prema nda haya udgama

“Oh Sefior, por favor escucha acerca de la ofensa méas baja de todas. Nama — prema nunca aparecerd mientras esta

falla esté presente.” (1)
(1) Incluso después de aceptar diksa,
cuerpo fisico, mantienen la mentalidad de 'yo' y 'mio' y caen del sendero del bhakti.

brahmana, soy un vaisnava, soy un rey, este es mi cuerpo, mi casa, mis hijos, mis nietos,

muchas personas que estdn apegadas materialmente al
“Soy un
mi

riqueza, mis seguidores” — una concepcion tan arrogante y falsa ( abhimdna ) no conduce a un

deseo de cultivar nama-bhajana. Esta es una ofensa atroz. Aquel que se entrega al Nombre nunca

cometerd semejante ofensa.

Name Saranapattira Prayojaniyata (La necesidad de
rendirse al Nombre)

€]
anya naya aparadha kariya varjjana
namete Saranapanna haibe sajjana

“Al rechazar las nueve ofensas, un verdadero devoto (sajjana) se entregara al Santo Nombre.”

)
sad-vidha Saranagati sarva Sastre kaya
vistarita balite amara sadhya naya

“Toda la $astra describe los seis tipos de entrega. No me resulta factible explicarlos en detalle ahora.”

Saranapattira prakara (Los diversos tipos de rendicién)

(6)
samksepe carane tava kari nivedana
anukiilye sankalpa pratikiilya visarjana
“Ofreceré este resumen a Tus pies, haciendo el voto de aceptar lo que es favorable y rechazar lo que es
desfavorable.” (2)

(2) Anukilye sankalpa -
— con este voto, uno acepta aquellas cosas que son favorables. “Rechazaré completamente aquellas

”

“Solo aceptaré aquellas cosas en la vida que sean favorables al bhakti



”»

cosas que son desfavorables para el bhakti ” — Con este voto, uno rechaza aquellas cosas que son

desfavorables.

)
krsne raksa-kari buddhi palaka bhavana
nije dina buddhi ara atma-nivedana
“Tener la comprension de que Krsna te dard proteccion y te mantendrd, considerandote insignificante y

entregandote por completo.”

(8
e jivana na rahile na haya bhajana
jivana raksa@ya madtra visaya grahana
“Si uno no puede preservar su vida, no puede dedicarse al bhajana, asi que sélo para mantener la vida se deben

aceptar cosas materiales.”

9
bhakti anukiila ye visaya yataksana
tahe rocamana-vrttye jivana yapana
“En todo momento, uno debe continuar su vida desarrollando un interés en aquellas cosas que son favorables al
bhakti .” (3)
(3) Rocamana-vrtti (desarrollar un interés): tener un gusto que conduzca a establecer una

relacién con Krsna.

(10)
bhakti pratikiila ye visaye yabe haya
tahate aruci taha varjibe niscaya

“Cuando algo es desfavorable para el bhakti , a uno no le gusta y lo rechaza totalmente.”

(1D
krsna vina raksa-karta nahi keha ara
krsna se palaka matra janibe amara

)

“Uno pensara: 'Aparte de Krsna, nadie mds es mi protector. Sé que Krsna es mi tGnico sustentador.’

(12)
ami dina akificana sakalera chara
adhama durgata kichu nahika dmara
“Soy insignificante y estoy asolado por la pobreza. Soy la persona mads inftil de todas. Nadie esta tan caido ni tan

miserable como yo.”



(13
krsnera samsare ami achi cira dasa
krsna iccha mata kriya amara prayasa

“’Soy un sirviente eterno en la familia de Krsna, s6lo me esfuerzo por actuar de acuerdo con el deseo de Krsna.””

(14-16)
ami kartd ami data ami palayita
amadra e deha geha santana vanita
ami vipra ami Stiidra ami pitd pati
ami raja ami praja santanera gati
ei saba buddhi chadi krsne kari mati

krsna karta krsna iccha matra balavati

“'Yo soy el hacedor. Yo soy el benefactor. Yo soy el mantenedor. Este cuerpo y esta casa son mios. Estos son mis
hijos, esta es mi esposa. Soy un brahmana. Soy un $iidra. Soy padre. Soy marido. Yo soy un rey. Soy un sujeto. Yo
soy el refugio de mis hijos.' — Rechazaré todas estas ideas y sélo pensaré en Krsna. El es el hacedor, y sélo Su deseo

es el mayor.”

(17)
krsnera ye haya iccha tahai kariba
nija icchd anusdre kichu na cintiba

“Haré todo lo que Krsna desee. Ni siquiera pensaré en nada segiin mis propios deseos.”

(18)
krsna iccha mate haya amara samsara
krsna iccha mate ami hai bhava-para
“Por el deseo de Krsna he sido colocado en samsdra , y por el deseo de Krsna seré liberado de este mundo

material.”

(19)
duhkhe thaki sukhe thaki ami krsna ddsa
krsnecchdya sarva jive dayara prakdsa
“Ya sea que esté en apuros o en felicidad, soy un sirviente de Krsna. Es por el deseo de Krsna que muestro

compasién a todas las jivas.”

(20)
mama bhoga karma-bhoga krsna iccha mata
amara vairagya krsna iccha anugata
“Mis experiencias y la experiencia de mis reacciones karmika dependen del deseo de Krsna. Mi renunciacion

también depende del deseo de Krsna.” (4)
(4) Tanto mi experiencia de los resultados del karma dentro de este mundo como mi renunciacion

a él dependen de Krsna.



Saranapatti haile atma-nivedana haya (Cuando uno se entrega, se dedica por completo)

21
sarala bhavete yabe ei bhava haya
atma nivedana tare bali mahdasaya
“Oh Mahdasaya, cuando surge un estado de animo de sinceridad, esto se conoce como atma — nivedana (plena

dedicacion del ser).”

Saranapatti vyatita namasraye yaha haya (Refugiarse en el Nombre sin rendirse)

(22)
sad-vidha saranagati nahika yahara
se adhama aham mama buddhi dose chara
“Quien no sigue las seis divisiones de sSaranagati (entrega) se vuelve muy caido e inttil, debido al defecto de pensar

en términos de 'yo' y 'mio'.”

(23)
se bale ami ta karta samsdara amara
nija karma phala bhoga sukha duhkha ara
“Declaran: ';Yo soy el hacedor! {Este es mi clan! S6lo experimento felicidad y angustia debido a mis propias

acciones.”

24)
amara raksaka ami, ami ta palaka
amara vanita bhrata balika balaka

“’Soy mi propio protector y soy el apoyo de mi esposa, mis hermanos, mis hijas y mis hijos’.”

(25)
ami ta arjana kari amara cestaya
sarva karya siddha haya sarva sobha paya
'Mis logros se deben a mi arduo trabajo, y por eso todo es perfecto y hermoso'.”
(26)
aham mama buddhi krame bahirmukha jana
nija jidna bale bahu karaye manana
“Debido a su mentalidad de 'yo' y 'mio', esas personas en realidad son contrarias al Supremo porque dan gran

importancia a su propio conocimiento.”

27)
sei jiana bale Silpa vijfiana vistare
iSvarera isita na mane dustdcare
“Desarrollan conocimientos sobre ciertos oficios y ciencias, pero, a consecuencia de su mala conducta, no pueden

reconocer la mano del Supremo.” (5)



(5) Aquellos que son reacios piensan: "Somos muy inteligentes a la hora de mejorar diversas
artes, ciencias, etc. y esto ha aumentado nuestra felicidad". La verdad es que todo sucede por

deseo de Krsna, pero esas personas nunca recuerdan esto.

(28)
Sri-nama-mahatmya suni visvasa na kare
loka vyavahare kabhu krsna-namoccare
“Pueden oir las glorias de sri - nama pero no tienen fe en ellas. Sin embargo, debido a obligaciones sociales, a veces

pueden cantar krsna-nama.”

29)
krsna-nama kare tabu nahi paya priti
dharma-dhvaji Satha jana jivane e riti
“Ellos cantan krsna-nama, pero aun asi no alcanzan priti. Este es el comportamiento de aquellos que viven la vida

engafiosa de un dharma: dhvaji (un hipécrita envuelto en la bandera de la religién).”

(30)
helaya uccare nama kichu punya haya
priti phala nahi phale sarva-$astre kaya
“Al cantar el Nombre descuidadamente, uno adquiere algo de pumnya, pero no el resultado real de priti. Asi lo

declaran todos las $astras.”

cJIhara miila ki? (¢Cual es la base de esto?)

(31)
mayd baddha haite ei aparadha haya
ihate niskrti labha kathina niscaya
“Esta ofensa se debe a estar condicionado por mdya. Sin duda, lograr liberarse de ello es muy dificil.”
(32)
Suddha-bhakti phale yanra virakti haila
samsara chadiya sei namasraya nila
“Aquellos que han alcanzado el resultado de suddha -bhakti y estan desapegados, han abandonado el mundo

material y se han refugiado en el Nombre.”

Ei dosa tydgera updaya (El método para abandonar esta falta)

(33
niskificana bhave bhaje $ri krsna carana
visaya chadiya kare nama sarkirtana
“Aceptando la actitud de un niskificana (alguien que no desea riquezas materiales), adoran los pies de Sri Krsna.

Abandonan los objetos de los sentidos mundanos y realizan nama-sarikirtana.”



34
sei sadhu jane anvesiya tanra sanga
karibe sevibe chadi visaya taranga

“Esas personas buscan la compaiiia de los sadhus y les sirven, rechazando las olas de la mundanidad.”

(35)
krame krame name mati haibe saficara
ahamtd mamatda yabe maya habe para
“Al hacer esto, eventualmente, el Nombre se manifestard en la mente y el concepto de 'yo' y 'mio' desaparecerd, y

trascenderds a maya.”

(36)
namera mahatmya suni aham mama bhava
chadiya Saranatai bhaktera svabhava
“Es natural que un devoto se rinda cuando escucha las glorias del Nombre y abandonard el estado de dnimo de 'yo'
y 'mio'.”
(37)
namera Sarandgata yei mahdjana
krsna nama kare paya prema mahd-dhana
“Ese mahdjana que se entrega al Nombre canta krsna-nama y alcanza la gran riqueza del prema.”

Dasaparadha Sunya vyaktira laksana (Los sintomas de quien esta libre de las diez ofensas)

(38)
ataeva sadhu-nindd yatane chadiya
para-tattva visnu suddha manete janiya
"Por lo tanto, renunciando cuidadosamente a cualquier critica de los sddhus, sabiendo dentro de su mente
purificada que Visnu es la Verdad Suprema (para-tattva)...” (6)

(6) No se logra todo simplemente renunciando a las diez ofensas. Aparte de los diez delitos,
también hay diez actividades que uno debe realizar. Estos se encuentran en las instrucciones para

desistir de las infracciones.

(39
nama-guru nama-$astra sarvottama jani
visuddha cinmaya nama hrdayete mani
...sabiendo que el nama — guru (el guru da el Santo Nombre) y el nama — $astra (aquellos textos que glorifican el

Nombre) son supremos, considerando dentro del corazén que el Nombre es trascendentalmente puro y espiritual...

(40)

papa-sprha papa-bija tyajiya yatane
pracariya suddha-nama sraddhanvita jane



. esforzandonos en rechazar el deseo de ocuparnos en pdpa, que es la semilla de papa, ensefiando a aquellas
personas que tienen sraddha acerca de suddha — nama ...

(41
anya Subha-karma haite laiya virama
smare ye $arandagata apramade nama
...y cesando todas las demas actividades auspiciosas, aquel que estd rendido recuerda el Nombre, libre de
inatencién.
Niraparadhe name laile alpa dine bhavodaya haya (Después de unos dias de cantar sin ofender, surge

Bhava)

(42)
sei dhanya tri-jagate sei bhagyavan
krsna krpa yogya sei gunera nidana
“Una persona asi es bendecida en los tres mundos y muy afortunada. El es elegible para recibir la misericordia de

Krsna. Es una morada de buenas cualidades.”

(43)
ati alpa dine tanra sri-nama-granane
bhavodaya haya ara paya prema-dhane

“En unos pocos dias, al cantar $ri - nama , bhava se manifestard y alcanzaran la riqueza del prema.”

Unnati krama (Las etapas de avance)

(44-45)
evambhiita janera sadhana-dasa praya
ati svalpa dine ydya krsnera icchdya
bhava-dasa haite haite prema dasa haya
prema dasa sarva-siddhi sarva-§astra kaya
“Después de unos dias, por la voluntad de Krsna, una persona en la etapa de saddhana (sadhana — dasa) llega a las
etapas de bhava (bhava-dasa) y luego a la etapa de prema(prema-dasa). Toda la $astra declara que ésta es la
perfeccién mas elevada.” (7)

(7) Si uno se refugia en el Nombre de acuerdo con las ensefianzas de Sri Hari Ddsa Thakura,

crugard la etapa de sadhana - dasa en unos pocos dias.

(46)
tumi baliyacha nama yei mahdjana
laibe niraparadhe pabe prema-dhana

“Has dicho que un mahdjana que canta el Nombre sin ninguna ofensa alcanzara la riqueza del prema.”

Vyatireka bhave ihara cinta (Considerando lo opuesto a esto)



(47)
aparadha nahi chadi’ nama yadi laya
sahasra sadhane tara bhakti nahi haya
“Si uno canta el Santo Nombre pero no abandona estas ofensas, incluso dedicandose a miles de sadhanas , nunca

alcanzara el bhakti .”

(48
jfiane mukti karme bhukti jfiani karmi jane
sudurlabha krsna bhakti nirmala sadhane
“El jiani y el karmi saben que a través de jfiana uno alcanza mukti, y a través del karma uno alcanza bhukti (disfrute

material), pero es extremadamente raro que alcancen krsna - bhakti incluso realizando sadhana puro .”

(49)
bhukti mukti sukti-sama bhakti mukta-phala
jivera mahima bhakti-prapti su-nirmala
“ Bhukti y mukti son como ostras, mientras que el resultado del bhakti es como una perla. La jiva alcanza la gloria

cuando alcanza bhakti puro.”

(50)
sadhane naipunya-yoge atyalpa-sadhane
bhakti-lata prema-phala dena bhakta-jane
“Cuando los devotos son expertos en el estado de sadhana, el bhakti - lata (enredadera del bhakti ) les otorga el

fruto del prema, incluso después de dedicarse en un poco de sadhana .” (8)

(8) Al ocuparse en sadhana de manera experta, los devotos alcanzardn prema , el fruto del bhakti-

lata, incluso después de un poco de sadhana

Bhajana naipunya (Experiencia en Bhajana)

(5D
dasa apardadha chadi namera grahana
ihai naipunya haya sadhana bhajana

“Evitar las diez ofensas mientras se canta el Santo Nombre se considera experiencia en sadhana y bhajana.”

Namaparadhera guruta (La severidad de Namaparadha)

(52)
ataeva bhakti labhe yadi lobha haya
dasa aparadha chadi kari namasraya

“Por lo tanto, si uno tiene avidez por alcanzar bhakti, debe evitar las diez ofensas y refugiarse en el Nombre.”



(53
eka eka aparadha satarka haiya
yatanete chadi citte vilapa kariya

“Hay que tener cuidado con cada una de las ofensas y lamentarse en el corazén por no renunciar a ellas.”

54
namera carane kari drdha nivedana
nama krpa hale aparadha vidhvamsana
“Al dedicarse firmemente a los pies del Santo Nombre, el Nombre serd misericordioso y las ofensas seran

erradicadas.”

(55)
anya Subha-karme nama apardadha ksaya
kona prayascitta yoge kabhu nahi haya

“Otras actividades auspiciosas o diversos tipos de expiacién nunca podran destruir estas ofensas.”
Namaparadha parityagera upaya (El método para renunciar a Namaparadha)

(56)
avisranta name nama apardadha ydya
tahe aparadha kabhu sthana nahi paya
“Por el canto continuo del Nombre, namaparadha desaparece. Entonces esas ofensas nunca encuentran lugar (en el
sadhaka).” (9)
(9) Avisranta-nama (canto continuo del Nombre) — namdparadha serd destruido si uno canta el
Nombre en todo momento, excepto cuando necesita dormir para realizar sus funciones diarias.

Namapardadha no es destruido por ningtin otro acto o expiacion auspicioso.

(57)
divaratra nama laya anutdpa kare
tabe aparddha yaya nama phala dhare
“Dia y noche uno debe cantar el Nombre y sentir remordimiento. Entonces las ofensas desaparecerdn y uno

alcanzara el resultado de nama.”

(58)
apardadha gate suddha-namera udaya
Suddha-nama bhavamaya ara premamaya

“Cuando las ofensas desaparecen, aparece suddha-nama. Suddha — nama rebosa de bhava y prema.”

(59)
dasa apardadha yena hrdaye na pase

krpa kara mahaprabhu maji nama rase



“Oh Mahaprabhu, ten misericordia y sumérgeme en ndma-rasa, para que estas diez ofensas nunca entren en mi

corazon”.

(60)
e bhaktivinoda hari-dasa krpa bale
hari-nama-cintamani gaya kutithale

Por la misericordia de Hari Ddsa, este Bhaktivinoda canta Hari-nama Cintamani con asombro.

iti $ri-hari-nama-cintdmanau aham-mama-bhavaparadha-vicaro nama
trayodasah paricchedah
Asi termina el Capitulo Trece de Sri Hari-nama Cintamani

'Una deliberacién sobre la ofensa al Nombre al mantener la mentalidad de 'yo' y 'mio'.

titulado:



Hari-nama Cintamani - Capitulo Catorce
Sevaparadha

(Ofensas durante el servicio)
(1)

jaya gaura-gadadhara jahnava jivana
jaya sitapati srivasadi-bhakta-jana
Glorias a Gaura-Gadadhara y a la vida de Jahnava (Nityananda). Glorias al Sefior de Sitda (Advaita), Srivasa y los

devotos.

Niama-tattve $ri-haridasa thakurake acarya baliya ukti kariyachen (Sri Hari Dasa Thikura es Declarado
Acarya de Nama-Tattva)

2
mahaprabhu bale suna bhakta hari-dasa
nama aparadha tattva karile prakdsa

Mahaprabhu dijo: “Escucha, Bhakta Hari Ddsa, has revelado la verdad sobre namaparadha.

3
ihate kalira jiva labhibe marigala
nama-tattve tumi hao dacarya prabala
“Debido a esto, las jivas de la era de Kali alcanzaran lo auspicioso. Eres el gran dcarya de nama — tattva.” (1)
(1) En la época del avatara de Sri Caitanya, Sri Hari Dasa Thakura era el dcdarya de nama —
tattva . Asi como Thakura ensefio a las jivas sobre nama , namabhdasa , las glorias del Nombre y

como evitar namaparadha , también les ensefié con su propio ejemplo.

4
tava mukhe nama-tattva karite sravana
amara ulldsa bada suna mahdjana

“Oh mahdjana, por favor escucha; me complace mucho escuchar nama-tattva de tu boca.”



)
dcare dcarya tumi pracdre pandita
tomara carita nama-ratne vibhiisita
“T4 eres el acarya de conducta apropiada y el mas erudito en la ensefianza. Tu personaje estd adornado con la

gema del Santo Nombre.”

(6)
ramananda Sikhaila more rasa-tattva
tumi Sikhdaile more namera mahattva

“Ramananda Me enseii rasa - tattva y ti Me has ensefiado las glorias del Nombre.”

7)
ebe bala seva aparadha ki prakara
Suniya ghucibe jivera citta andhakdra
“Ahora dime, ;cudles son los otros tipos de ofensas cuando se hace seva? Cuando las jivas escuchen esto, la

47

oscuridad de sus corazones desaparecera”.

)
hari-dasa bale se sevaka-jana jane
ami namasraye thaki janiba kemane
Hari Dasa dijo: “Aquellos que se dedican al seva saben acerca de esto. Me he refugiado en el Nombre. ;Cémo

podria saber acerca de éstas?

9
yaha baldibe taha baliba vistari
“Sin embargo, no puedo violar Tus instrucciones. Cualquier cosa que me hagas decir, te lo explicaré

detalladamente.”

Sevaparadha sankhya (El niimero de ofensas en el servicio)

(10)
seva aparadha haya ananta prakara
Sri-miirti sambandhe saba $astrera vicara
"Hay ilimitadas ofensas encontradas durante sevd. Todos las $astras las describen en relacion con la Deidad (sri-
mirti)".
(1D
kona sastre dvatrimsat aparadha gani
kona Sastre paficasat gane guna-mani
“Algunas $astras enumeran treinta y dos ofensas, y otras §astras dicen cincuenta, joh joya de todas las cualidades

divinas!”

Catur-vidha (Los cuatro tipos)



(12)
sei aparadha catur-vidhadi prakare

vibhaga karena budha gana Sastre dvare

“Segln la Sastra, los sabios dividen esas ofensas en cuatro categorias.”

(13-14)
Sri-miirti-sevaka-nistha kataguli tara
Sri-mitrti-sthapaka-nistha aparadha ara
Sri-miirti darsaka nistha ara katipaya
sarva-nistha aparadha kati-vidha haya
“Estas ofensas se relacionan con aquellos que sirven a la Deidad, ofensas por instalar la Deidad, ofensas por mirar

a la Deidad y otros tipos de ofensas generales.” (2)
(2) Sevaparadhas (ofensas en seva ) estdn en relacion con el servicio a la Deidad. Algunas ofensas

se relacionan con quienes se dedican al servicio de la Deidad, hay ofensas relacionadas con

quienes instalan Deidades, hay ofensas cometidas por quienes ven la Deidad y algunas ofensas son

generales. Estos se pueden entender fdcilmente.

Sevaparadha dvatrims$a prakara (Las treinta y dos ofensas)

(15)
paduka sahita yaya isvara mandire
yane cadi’ yaya tathd svacchanda-sarire

“No se debe entrar al templo del Sefior usando zapatos, ni en vehiculo para la comodidad del cuerpo...

(16)
utsave nd seve ara pragati na kare
ucchistha asauca dehe vandana dacare

...Uno no debe evitar participar en el servicio durante un festival, ni tampoco debe evitar observarlo; No se debe

entrar al templo después de comer o en estado impuro; no se debe evitar ofrecer oraciones...

(17)
eka haste pranama sammukhe pradaksina
devagre prasare pada haya virasina
...uno no debe ofrecer pranama con una mano; uno no debe circunvalar (pradaksina) delante de la Deidad; uno no

debe extender las piernas delante de la Deidad; uno no debe sentarse frente a la Deidad sosteniendo sus rodillas o

tobillos...



(18)
devagre sayana ara bhaksana karaya
mithyd katha ucca bhasa jalpana nicaya
...uno no debe acostarse delante de la Deidad, ni comer en Su presencia; No se deben decir mentiras ni hablar en

voz alta delante de la Deidad. ni hablar de temas mundanos con los demas.

(19)
nigrahanugraha yuddha abhakti rodana
kriira bhasa para ninda kambalavarana
...uno debe abstenerse de castigar o mostrar misericordia a otros delante de la Deidad; no se debe discutir ni
pelear; uno no deberia llorar por alguna razén mundana; no se deben usar palabras asperas, criticar a los demas;

uno no debe usar una manta delante de la Deidad...

20
para stuti, aslilatd, vayu-vimoksana
Sakti sattve gauna upacdrera yojana
...no se debe elogiar a los demds, ni jurar ni hablar de cosas indecentes; no se debe pasar aire delante de la

Deidad; uno no debe usar parafernalia inferior para la Deidad si tiene la capacidad de ofrecer algo mejor...

2D
devanivedita dravya bhaksane svikara
kalodita phaladira anarpana ara
...no se debe comer nada que no sea ofrecido a la Deidad; uno debe ofrecer frutas de temporada, etc. a la
Deidad...(3)
(3) Comer o beber alimentos o bebidas que no hayan sido ofrecidos a la Deidad es un

sevaparddha para todos.

(22)
anya bhukta avasista khadya nivedana
deva prati prstha kari sammukhe dsana
...uno no debe ofrecer a la Deidad los remanentes de comida de otra persona; uno no debe sentarse de espaldas a
la Deidad...(4)

(4) Ofrecer a la Deidad una porcién de comida que otra persona ya ha comido es una ofensa.

23)
devagre anyera abhivadana piijana
guru prati mauna nija stotra alocana
...uno no debe ofrecer respetos y adoracién a otra persona delante de la Deidad; uno no debe permanecer en
silencio ni ofrecer ningin elogio al guru, y no debe elogiarse a si mismo...(5)

(5) Uno no debe ofrecer alabanza a nadie en el templo frente a la Deidad, excepto a su guru.



24
devata nindana ei dvatrimsa prakara
seva aparadha mahd purane pracara
... tampoco se debe difamar a los Devas. Estas son las treinta y dos clases de sevaparadha descritas en los mahd -

puranas .
Anya $astra mate prakara varnana (Una descripcién en otro Sastra)

(25
anyatra achaye aparadha anyatama
samksepe baliba prabhu tava iccha mata

“Oh Senor, segiin Tu deseo, describiré brevemente otra lista de ofensas de otra fuente.”

(26)
rd@janna bhojana ara andhakara ghare
pravesiya deva mirti samsparsana kare

“Uno no debe comer opulentamente, ni entrar en una habitacién oscura y tocar a la Deidad...

(27)
avidhi piirvaka hari miirtyapasarpana
vina vadye mandirera dvara udghatana
...uno no debe tocar la Deidad de Hari sin los rituales adecuados; uno deberia No abrir las puertas del templo sin

hacer ruido...

(28
sarameya drsta khadya deve samarpana
arcana samaye mauna bhariga akdrane
... Uno no debe ofrecer comida a la Deidad que haya sido vista por perros, etc.; no se debe romper el silencio en el

momento del culto...

29)
bahirdese gamanadi piijara samaye
gandha malya nahi diya dhilpana karaye
...durante piija uno no debe salir afuera; no se debe evitar ofrecer guirnaldas aromaticas e incienso...
(30)
anarha-puspete krsna ptjadi karana
adhauta vadane krsna piija arambhana
...uno no debe ofrecer flores sin olor durante la pijja a Krsna; uno debe limpiarse los dientes antes de comenzar la

adoracion de Krsna...

(31)
stri sanga kariya kimba rajahsvala nari

dipa, Sava sparsiya, ayogya vastra pari



...No se debe entrar al templo inmediatamente después de la unién sexual con la esposa, ni después de tocar a una

mujer durante su ciclo menstrual, una ldmpara o un cadaver. No se debe usar ropa sucia...

(32)
Sava heri adhovayu kariya moksana
krodha kari smasanete kariya gamana
...uno no debe entrar al templo después de ver un cadaver, ni pasar gases en el templo. No se debe enojar frente a

la Deidad, ni entrar al templo después de visitar un crematorio...

(33
ajirna udare ara kusumbha painaka
sevana kariya ara tambula guvaka
...uno no debe entrar al templo hasta que la comida haya sido digerida; uno no debe adorar a la Deidad después

de comer cartamo, asafétida, tambula o nuez de betel...

(34
taila makhi kari hari-$ri-murti-sparsana
eranda-patrastha puspe karaya arcana
...uno no debe tocar la Deidad de Hari después de tomar un bafio de aceite; No se debe realizar adoracién con

flores que hayan sido colocadas en las hojas de la planta de ricino...

(35)
asurika kale piije pithe bhiime basi
snapana samaye milrti vama haste sparsi
...uno no debe realizar piija durante un periodo desfavorable ( asura — kala ); uno no debe realizar la adoracién
sentado directamente en el suelo (sin asiento); no se debe tocar a la Deidad con la mano izquierda al momento de

badiarla...

(36)
vasi va yacita phule devata arcana
puja kale garva ukti ayatha nisthivana
...uno no debe adorar a la Deidad con flores viejas o flores obtenidas mendigando; uno no debe mostrar arrogancia

en el momento de la puja, ni escupir...

(37)
tiryak pundra dhare ara adhauta carane
mandire pravesa kare piijara karane
...uno no debe usar tripundra (tres lineas horizontales en la frente), ni entrar al templo para hacer piija con los pies

sucios...



(38
avaisnava pakva kare deve nivedana
avaisnave dekhaiya karaye piijana
...uno no debe ofrecer alimentos cocinados por no vaisnavas a la Deidad, ni realizar piija frente a no vaisnavas...
(6)
(6) Se pueden ofrecer a Krsna cereales cocidos preparados por un vaisnava puro. Los no vaisnavas

no deben estar presentes en el momento de la krsna-pija.

(39
visvaksene na pijiya kapali dekhiya
hari piije nakha jale $ri miirti smariya
...uno no debe ofrecer piija sin adorar primero a Vi§vaksena; uno no debe ofrecer adoracién después de ver a un
Kapali (un mendigo tdntrika); uno no debe realizar puja de Hari bafiando a la Deidad con agua tocada con las

uias...

(40)
gharmambu-samsprsta jale karaye arcana
krsnera sapatha kare nirmalya larighana
...uno no debe dedicarse a la adoracién mientras suda profusamente; uno no debe hacer un juramento en nombre

de Krsna, ni pasar por encima de nirmalya (restos florales de la Deidad).

(4D
ei saba karyye haya seva aparadha
sevakari janera yahate bhakti badha

...todos estos son sevaparddhas que obstruyen el bhakti de aquellas personas ocupadas en servicio.
Sevaparadha yahara pakse yaha, taha tini varjjana karibena (Uno debe abandonar estas ofensas en Seva)

(42)
sri-miirti sambandhe yara bhajana piijana
seva aparadha tenha karuna varjjana

“En relacion con el bhajana y la adoracién de la Deidad, uno debe abandonar estas ofensas en seva”.

(43)
vaisnava sarvada nama seva aparadha
varjiya sri-krsna-seva karuna asvada

“Al abandonar todas las ofensas al Nombre y al sevaparadha, el vaisnava disfruta sirviendo a Sri Krsna.”

(44)
ei saba aparddha madhye yarra yaha
sambandhe padibe tanra varjjaniya taha

“Si uno comete alguno de estos delitos, debe abandonarlo.”



Namaparadha sakala vaisnava-matrerai varjjaniya (Todos los vaisnavas rechazan a Namaparadha)

(45)
kintu nama aparddha sakala vaisnava
sarva kala tyaji labhe bhaktira vaibhava
“Sin embargo, para alcanzar la opulencia del bhakti, todos los vaisnavas evitan namaparddha en todo momento.”
(7)
(7) Los vaisnavas deben abandonar las diez ofensas al Nombre. Siempre que exista la posibilidad
de que se cometa un sevdparddha, se debe evitar. Es esencial comprender que evitar esas ofensas

es el deber principal de un vaisnava.

Bhava-sevaya sevapardadha vicdra svalpa (En la etapa de Bhava-seva, Sevaparadha es

insignificante)

(46)
Sri-mitrti virahe yini nirjjanete basi
bhajana-karane bhava marge aharnisi
“Aquel que no estd ocupado en la adoracién de la Deidad, que reside en un lugar apartado y practica bhajana, esta

situado en el sendero del bhava, dia y noche.”

(47)
nama aparadha sada varjjaniya tanra
nama aparadha dasa sarva klesadhara

“Evita constantemente namaparadha porque esas diez ofensas al Nombre son el depésito de todas las miserias.”

(48
nama aparadha gate bhava-seva haya
ataeva aparadha tahe nahi raya
“Cuando namaparadha ha desaparecido, emerge bhava-seva. Por lo tanto, las ofensas no ocurren a partir de ese
momento.” (8)
(8) En el sendero de bhava, prevalece manasa - seva (servicio en una mente trascendentalmente
purificada). En este estado no hay sevaparadha. En relacién con el servicio de govardhana - Sila,

Mahaprabhu le dijo a Sri Raghundtha Dasa Gosvami:

prabhu kahe,—“ei Sila krsnera vigraha

inhara seva kara tumi kariya agraha

ei §ilara kara tumi sattvika pijana

acirat pabe tumi krsna-prema-dhana



eka kunja jala ara tulasi-mafijari

sattvika-seva ei—sSuddha-bhave kari

dui-dike dui-patra madhye komala mafijari

ei-mata asta-mafijari dibe Sraddha kari’

Sri-prisa Sila diya ei ajaa dila

anande raghundtha seva karite lagila

eka-vitasti dui-vastra, pinda eka-khani

svaripa dilena kunja anibdare pani

ei-mata raghundatha karena pijana

puja-kale dekhe Silaya 'vrajendra-nandana’

("El Sefior dijo: 'Esta piedra es la forma de Krsna. Debes ofrecerle servicio con entusiasmo. Debes
realizar sattvika - piaja (adoracion en la modalidad de la bondad) a esta piedra y muy pronto
alcangards la riqueza de krsna — prema. Para ofrecer sattvika — seva en un estado de dnimo de
bhava puro, solo necesitas una jarra de agua y algunas tulasi-mafijaris. Con Sraddha, debes

'

ofrecer ocho suaves tulasi - mafijaris, cada una con dos hojas a cada lado.'" Al dar estas
instrucciones, el Sefior entregd la piedra con Su divina mano y Raghundtha comenzé a ofrecer
servicio a la piedra con un humor bienaventurado. Svaripa Damodara le dio dos pafios de seis
pulgadas, una plataforma de madera y una jarra de agua. De esta manera, Raghundtha ofrecié
puja, y mientras adoraba, vio la piedra como Vrajendra-nandana.” — Caitanya-caritamrta, Antya—

lila 6.294-300)

jala-tulasira sevaya tanra yata sukhodaya
sodasopacara-pijaya tata sukha naya
tabe svaripa-gosani tanre kahila vacana

asta-kaudira khaja-sandesa kara samarpana

(“La felicidad que experimenté al ofrecer servicio con agua y tulasi no tenia comparacion, mds de
la que uno podria alcanzar ofreciendo piija con sodasopacara [dieciséis articulos de adoracidn].
Después de haber ofrecido adoracién durante algunos dias, Svaripa Gosvami le hablo como sigue:

'Debes ofrecer ocho kaudis en khdja y sandesa.' — Caitanya-caritamrta, Antya-lila 6.302-304)

Nama smarana karidera bhava-sevai kartavya (Quien se dedica a meditar en el Nombre debe realizar

Bhava-seva)

(49)
§ri ndma smarane bhava sevara udaya
tomara krpaya prabhu jive bhagyodaya
“Cuando uno medita en el Nombre (nama — smarana), bhava — seva se manifiesta. Oh Sefior, Tu misericordia hace

que esta buena fortuna surja dentro de las jivas.”



(50)
bhaktira sadhana yata dchaya prakara
se saba carame deya name prema sara

“Los diversos aspectos de sadhana - bhakti culminan esencialmente en nama-prema.”

(5D
ataeva nama laya nama rase maje
anya ye prakara saba taha nahi bhaje
“Por lo tanto, uno debe cantar el Nombre y sumergirse en nama - rasa. Uno no deberia adoptar otros tipos de

bhajana”.

(52)
hari-dasa ajia bale akificana jana
hari-nama-cintamani karila kirtana

Por el poder de las ensefianzas de Hari Dasa, este mendigo realiza el kirtana de Hari-nama Cintamani.

iti §ri-hari-na@ma-cintamanau sevaparadha-vicaro nama
caturdasah paricchedah
As termina el Capitulo Catorce de Sri Hari-nama Cintamani titulado,

'Una deliberacién sobre Sevaparadha, ofensas en Seva'.



Hari-nama Cintamani - Capitulo Quince
Bhajana-pranali
(El1 método de Bhajana)

(D
gadai gauranga jaya jaya nityananda
jaya sitandtha jaya gaura-bhakta-vrnda

iGlorias a Gadai-Gauranga! jGlorias a Nityananda! Glorias al Sefior de Sita (Advaita) y a los devotos de Gaura.

2
saba chadi hari-nama je kare bhajana
jaya jaya bhagyavan sei mahdjana

Glorias, glorias a esos mahdajanas més afortunados que lo abandonan todo para realizar bhajana de hari-nama.

3
prabhu bale hari-ddsa tumi bhakti-bale
peyecha sakala jfidna e jagati-tale

El Sefior dijo: 'Oh Hari Ddsa, por el poder de tu bhakti has alcanzado todo el conocimiento del mundo.

€3]
sarva-veda ndce dekhi tomara jihvaya
sakala siddhanta dekhi tomara kathaya
“Veo todos los Vedas bailando en tu lengua, y veo cémo tus palabras estén todas llenas de siddhanta.” (1)
(1) “El siddhanta védico correcto sobre bhagavat-tattva, jiva-tattva, mdyd-tattva, nama-tattva,
namabhasa-tattva, namapardadha-tattva, etc., se encuentra en tus palabras. Por lo tanto, todos los
Vedas danzan dichosamente sobre tu lengua”. A través de Hari Dasa, Mahdaprabhu revelé nama-

rasa-tattva y todos esos otros temas. Rasa es el logro mds elevado de nama - tattva.

Nama-rasa-jijiiasa (Una investigacion sobre Nama-rasa)



(5)
ebe spasta bala nama-rasa ki prakara
ki riipe labhibe jiva tahe adhikara

“Por favor, describe claramente nama - rasa y cémo la jiva puede volverse elegible para experimentarlo”.

(6)
hari-dasa maha-preme kare nivedana
tomara preranda-bale kariba varnana

Sintiendo gran prema, Hari Dasa hizo esta presentacién: “Basado en Tu orden, lo describiré.”

Rasa-tattva (La ciencia de Rasa)

7)
Suddha-tattva para-tattva yei vastu siddha
rasa name sarva-vede tahdi prasiddha
“Todos los Vedas glorifican lo que se llama ' rasa ' por ser de la misma sustancia espiritual que el para-tattva
(Realidad Suprema), que es la verdad mas pura.” (2)
(2) El rasa descrito en los libros ordinarios de retorica (alankdara) es mundano. En realidad, no es
rasa, sino una distorsiéon del rasa. Aquello que existe mds alld de los veinticuatro elementos de
prakrti es Suddha — sattva — tattva (realidad trascendental), y eso es verdadero rasa. Aquellos que
son atmarama (que encuentran satisfaccion en el ser) trascienden los limites de prakrti, sin
embargo, no pueden ver la maravillosa variedad que existe dentro de Suddha - sattva - tattva, por
lo tanto son nirasa (desprovistos de rasa). La variedad espiritual se encuentra dentro de Suddha-

sattva— que es rasa eterno.

€]
sei se akhanda rasa para-brahma tattva
ananta ananda-dhama carama maattva

“Parabrahma es rasa indivisible. Es la morada de la bienaventuranza ilimitada y Sus glorias son las mas grandes.”

9
Sakti Saktiman ripe visesa tahdya
bheda nai bheda-sama darsanete bhaya
“Se manifiesta como la Sakti (potencia) y el Saktiman (el poseedor de potencias). Aunque no son diferentes, parecen
ser diferentes debido a visesa.” (3)
(3) El (Hari Dasa) explica el proceso de rasa asi: Parabrahma (el Supremo) estd situado en
Suddha-sattva, y esa sustancia indivisible aparece naturalmente en las formas especificas de Sakti
y §aktiman . Saktiman — tattva es dificil de comprender. En verdad, no hay diferencia sustancial
entre Sakti y Saktiman . Se perciben varias distinciones debido a visesa (una diferencia aparente
entre objetos). Saktimdan aparece eternamente como el Purusa independiente, y Su Sakti manifiesta
Sus poderes. Esta Sakti se revela como los tres fendmenos de cit (la potencia espiritual), jiva (los

seres vivientes) y mayad (la potencia ilusoria).



(10)
Saktiman sudurlaksya Sakti prakasini
trividha Saktira kriya visva-vikasini

“Ese $aktiman incomprensible es revelado por la akti, y usando las tres Saktis, El crea el universo.”
Cic-chakti-dvara vastu-prakasa (El Cit-Sakti revela la sustancia suprema)

(1D
cic-chakti-svariipe prakasaye vastu ripa
vastu nama vastu dhama tat-kriya svariipa

“La cit — Sakti revela el Nombre, dhdma, actividades y forma de la sustancia Suprema.”

(12)
krsna se parama vastu Syama tara riipa
krsna-dhama golokadi lilara svariipa
“Krsna es la parama — vastu (sustancia Suprema) y Su forma es oscura. Goloka y otras moradas son los dhamas de

Krsna, donde El exhibe Su lila.”

(13)
nama dhama riipa guna lila adi yata
sakalai akhandddvaya-jfidna antargata
“Sus Nombres, dhama, formas, cualidades, lila, etc., todos pertenecen a la categoria de akhandadvaya — jiana

(conocimiento indivisible no dual).”

(14
vicitratd yata saba para-sakti karma
krsna dharmi para-sakti krsna-nitya-karma
“Todas las variedades se deben al para-sakti. Krsna es el propietario natural (dharmi) de para — Sakti y ésta es la

actividad eterna de Krsna.”

(15)
dharma-dharmi bheda nai akhanda advaye
vicitra viesa matra sac-cin-nilaye
“El dharma (propiedad) y el dharmi (propietario) no son diferentes, indivisibles y no duales. En la morada de la
eternidad y el conocimiento, la variedad se debe tinicamente a visesa.” (4)
(4) Krsna es el dharmi (propietario natural) y la pard - Sakti de Krsna es el dharma (propiedad
intrinseca). El dharmi y el dharma son inherentemente no diferentes. Sin embargo, debido a
visesa, se percibe variedad en ellos. Esta variedad también estd presente en el mundo espiritual.
Estas cosas también se ven en la morada de la eternidad y del conocimiento, es decir, el mundo

espiritual.

Maya-saktira svariipa (La naturaleza de Maya-$akti)



(16)
sei Sakti-chaya eka mdaya samjia paya
bahiranga visva srje krsnera icchaya
“La sombra de esa Sakti se conoce como maya. Por el deseo de Krsna, ella crea el mundo externo.” (5)
(5) Maya-sakti es la sombra del para-sakti. Debido a que es una sombra, también se le llama
bahiranga sakti (la potencia externa). Por deseo de Krsna, ella ha creado este mundo externo, o

Devi-dhama.

Jiva-$akti (La Potencia Jiva)

(17)
bhedabheda-mayi jiva-$akti jiva-gane
tatasthye prakase krsna sevara karane
“Las jivas, o jiva — Sakti, son una y diferente (del Supremo). Krsna las manifiesta como tatastha (marginales) para
que puedan realizar servicio.” (6)
(6) La pard - Sakti da origen a la jiva - Sakti marginal que es eterna e inconcebiblemente
diferente y no diferente (del Sefior) y manifiesta las jivas individuales. Las jivas son una Sakti

especifica de Krsna Sakti y, por lo tanto, estdn destinadas a servirle.

Dui prakara dasa visista jiva (Los dos tipos de estados del Jiva)

(18)
nitya-baddha nitya-mukta jiva dvi-prakara
nitya mukte nitya krsna seva adhikara
“Hay dos tipos de jiva — nitya — baddha (eternamente atado) y nitya — mukta (eternamente liberado). Aquellos que

son nitya - mukta son eternamente elegibles para prestar servicio a Krsna.”

(19)
nitya baddha mdaya gune karaye samsara
bahirmukha antarmukha bhede dvi-prakara
“Aquellos que son nitya - baddha estan atados por maya y pasan por el ciclo de nacimiento y muerte. Son de dos
tipos: bahirmukha (contrario a Krsna) y antarmukha (inclinado hacia Krsna). (7)
(7) Algunas nitya-baddha jivas son antarmukha, en otras palabras, se esfuerzan por ir hacia
Krsna. Las demds son todos bahirmukha, es decir, estdn apegadas a otras cosas ademds de Krsna,

se oponen al servicio a El y especificamente alimentan una tendencia hacia el disfrute material.

(20)
antarmukha sadhu-sarige krsna-nadma paya

krsna-nama-prabhavete krsna-dhame yaya



“En la asociacién de sadhus, aquellos que son antarmukha pueden alcanzar krsna-nama, y a través de la influencia

de krsna - nama, progresan a la morada de Krsna.” (8)
(8) Aquellos que son extremadamente afortunados entre los antarmukha, alcanzan krsna - ndma
en asociaciéon con sadhus; aquellos que no son muy afortunados recorren los senderos del karma,

jfidna, la adoracién de muchos Devas, o aspiran al estado de nirvisesa (Brahman no diferenciado).

Rasa nama-svariipa (Rasa es la naturaleza de Nama)

21
nama ta akhanda rasa kalika tahara
krsna adi samjiid-ripe visvete pracara
“El Nombre es rasa indivisible y su flor en ciernes se disemina por todo el universo en forma de Nombres como
'Krsna', etc.” (9)
(9) La naturaleza de Nombres como 'Krsna', etc. son Ssuddha - sattva, y estdn compuestos de rasa
indivisible. Por la misericordia de Krsna, aparecen como flores en ciernes que se diseminan por

todo el universo.

Rasa riipa-svariipa (Rasa es la naturaleza de la Forma de Krsna)

(22)
svalpa sphuta kalika se riipa manohara
sri-goloke vrndavane sri-Syamasundara
“Cuando esa flor en ciernes comienza a abrirse ligeramente, la encantadora forma del Sefior se revela como Sri

Syamasundara en Goloka Vrndavana.” (10)
(10) A medida que la flor del Nombre en ciernes comienza a abrirse levemente, las diversas y

encantadoras formas trascendentales de Krsna se manifiestan.

Rasa guna-svariipa (Rasa es la naturaleza de las Cualidades de Krsna)

(23)
saurabhita kalikd se catuh-sasthi-guna
prakdse namera tattva janena nipuna
“A medida que el capullo produce su fragancia, el Nombre manifiesta las sesenta y cuatro cualidades (de Krsna).

Esto lo entienden aquellos que son expertos en tattva. (11)
(11) Asi como cuando una flor se abre parcialmente y uno puede oler su fragancia, uno puede

percibir la fragancia de las sesenta y cuatro cualidades de Krsna.

Rasa lila-svariipa (Rasa es la naturaleza del Lila de Krsna)

4
purna prasphutita nama kusuma sundara

asta-kala nitya-lila prakrtira para



“Cuando florece completamente, la hermosa flor del Nombre se convierte en los ocho pasatiempos eternos (asta —
kaliya - 111a), que trascienden la materia.” (12)
(12) Cuando la flor del Nombre florece plenamente, aparece como el eterno y trascendental lila

o6ctuple, que trasciende la materia, y sin embargo se manifiesta en este mundo.

Bhakti-svariipa (La naturaleza del Bhakti)

(25)
jive nama krpodaye svariipa hladini
samvitera sara-yuta bhakti-svariipini
“Cuando el Nombre manifiesta su misericordia a las jivas, la svariipa — Sakti se combina con la esencia de la samvit
— $akti y toma la forma de bhakti.” (13)
(13) Debido a la misericordia (del Nombre), la svarupa - Sakti viene a combinar las diminutas
porciones de samvit (conocimiento) y hladini-Sakti (bienaventuranza) que existen dentro de la

jiva, que luego se convierten en la funcion esencial del bhakti.

(26)
avirbhiita haye name prasphutita kari
rasera samagri prakasaye sarvesvari
“Aparece la svariipa — Sakti y asi el Nombre florece plenamente. Entonces esa Diosa Suprema revela los ingredientes
del rasa.” (14)

(14) Sarvesvari, la Sakti que controla todas las cosas, aparece y revela todos los ingredientes del

rasa a través de krsna-nama.

27)
visuddha cinmaya jiva labhiya svariipa
sei rase pravese ei apartipa
“La trascendental y purificada jiva entra entonces en ese rasa. Esto es asombroso.” (15)

(15) Por el poder del bhakti, la jiva alcanza su forma trascendental (svaripa), y luego entra en

rasa - tattva que ha sido revelado por el bhakti-sSakti.

Rasera vibhava alambana (Alambana como elemento causal de Rasa)

(28)
rasera vibhava sei tattva alambana
tad-asraya bhakta, tad-visaya krsna-dhana
“Uno de los elementos causales (vibhava) del rasa es el alambana-tattva (el soporte o fundamento). Alambana tiene
dos divisiones: el asraya (el destinatario), que es el devoto, y el visaya (el objeto), el cual es el tesoro que es Krsna.”
(16)
(16) En rasa, sthayi-bhava (éxtasis permanente) es bhava perfeccionado. También se le llama rati.

Cuando rati se combina con otros cuatro ingredientes, también conocidos como bhavas, se



convierte en rasa. Estos cuatro ingredientes son los siguientes: vibhava (las causas de bhava),
anubhava (la insinuacién de bhava), sattvika-bhava (sintomas de éxtasis) y vyabhicari-bhava o
saficari-bhava (bhava transitorio). Dentro de vibhava hay alambana (el apoyo o fundamento) Yy
uddipana (aquello que estimula). Visaya (el objeto) y asraya (el destinatario) son los dos tipos de
alambana. El devoto de Krsna es el asraya. Krsna mismo es el visaya. La forma, las cualidades,
etc. de Krsna son uddipana. Cuando dlambana y uddipana se combinan y actiian, producen todos
los demds resultados de anubhdva. Después, cuando todos estos resultados se intensifican, se
vuelven sattvika-vikdara (transformaciones extdticas espontdneas). Entonces, inmediatamente

aparecen todos los sintomas de saficari-bhava.

29)
nama kare avirata bhakta mahasaya
krpa kari riipa-guna-lilara udaya
“Cuando un gran devoto canta constantemente el Nombre, entonces, por la misericordia del Nombre, se le revelan

la forma, las cualidades y el lila del Sefior.”

Rasera vibhava uddipana (Uddipana como elemento causal de Rasa)

(30)
uddipana krsna-riipa gunadika yata
alambana uddipana vibhave samyuta
“Uddipana incluye la forma y las cualidades de Krsna. Tanto alambana como uddipana son vibhava (elementos

causales de rasa).”

Vibhava haite anubhava (Anubhava proviene de Vibhava)

(31)
vibhava sampirna haile anubhava haya
premera vikara saba suddha prema-maya
“Cuando vibhava se experimenta plenamente, entonces surge anubhdava. Todas estas son transformaciones de

prema, que estdn compuestas de suddha-prema.”

Saficari-bhava o sattvika-misre vibhava kriya kare, sthayi-bhavai rasa haya (Rasa surge de Sthayi-bhava

cuando las actividades en Vibhava se mezclan con Saficari-bhava y Sattvika-bhava)

(32)
saficari sattvika krame udita haile
sthayi-bhava rasa haya sarva-sastra bale
“Cuando saficari-bhava y sattvika-bhava surgen y se afiaden a sthayi-bhava, se manifiesta rasa. Esto lo mencionan
todos las sastra.” (17)
(17) Rasa es como una mdquina. Sthayi — bhava, o rati, es la miel.* Una vez que la mdquina
comienza a moverse debido a los vibhavas, etc., sthayi — bhava se vuelve rasa. El devoto, que es el

asraya (el receptor), es el rasika, el que disfruta de ese rasa.



*Nota del traductor: En esta nota a pie de pagina de Bhaktivinoda Thakura, él compara rasa con una
méquina (yantra), probablemente una mdaquina para triturar cafia de aztcar. Sin embargo, luego parece
comparar sthayi-bhava/rati a un pivote o eje (dhiira). Esto es algo confuso. Algunos comentaristas sugieren

que Bhaktivinoda quiere decir madhira (miel), lo que tendria més sentido.

Taha paibara krama (El camino gradual para alcanzarlo)

(33
sei rasa sarva-sara siddhi-sara jani

parama purusa artha sarva-sastre mani

“Sé que este rasa es la esencia de todas las cosas, la esencia misma de la perfeccién. Acepto que todo la Sastra dice
que es la meta suprema de la existencia humana.” (18)
(18) Este rasa es el rasa de Vraja, la esencia de todas las cosas y el logro mds elevado de la jiva.
Las cuatro metas de la vida humana son dharma, artha, kama y moksa (religiosidad, riqueza,
complacencia de los sentidos y liberaciéon). Aunque dharma, artha, kama y moksa son las cuatro
metas de la existencia humana, este rasa es en realidad su meta mds elevada. Esa persona que estd

completamente liberada estd calificada para ese rasa.

34
bhakty-unmukha jiva suddha-gurura krpaya

sri-yugala brahma-nama saubhagyete paya

“Por la misericordia de un guru puro, una jiva ansiosa por el bhakti logra la buena fortuna de alcanzar los nombres
divinos de la hermosa Pareja Divina.” (19)
(19) Entre aquellas personas que son introspectivas, aquellas que estdn ansiosas por Suddha -
bhakti son las mejores. Es debido al poder de la abundancia de sukrti que alguien se siente
inclinado a emprender el sendero del bhakti. Cuando sraddha surge en ellos, alcanzan un sad -
guru puro. Por la misericordia del guru, éste obtiene el mahd - mantra, que consiste en los

Nombres de la Divina Pareja.

(35)
tulasi-maldya nama sarikhya kari smare
athava kirtana kare parama dadare
“El recuerda esos Nombres cantando un nimero prescrito de ellos en cuentas de tulasi; de lo contrario, Los canta

en kirtana en voz alta con gran intensidad.” (20)

(20) Aunque pueda haber sSraddha, al principio puede haber obstdculos en forma de esfuerzos
materiales. Sri Gurudeva otorga el sendero gradual del sadhana para que uno pueda superar estos
obstdculos obteniendo fuerza del Nombre. Uno debe recordar el Nombre cantando un nimero
prescrito en cuentas de tulasi, o adorarlo mediante kirtana. Este método gradual de adoracién es
la base de todo éxito. Por lo tanto, al principio uno debe pasar algiin tiempo en un lugar apartado
y cantar el Nombre con una concentracion univoca. Gradualmente uno aumenta el niumero de

Santos Nombres y no cesa su prdctica en cantar el Nombre, y entonces todos los obstdculos



materiales serdn ciertamente eliminados. Hay dos tipos de inclinacién dentro del bhakti-sadhana.
Una es la inclinacién hacia arcana (adoracién de la Deidad), y otra la inclinacién por smarana y
kirtana. Ambas son buenas, pero la inclinacién hacia smarana y kirtana es mds fuerte entre
aquellos devotos que son devotos exclusivos (ekdantika-bhaktas). Muchos mahdjanas se dedicaban a
smarana cantando cierta cantidad de Nombres en cuentas, y otra cantidad mediante nama-kirtana.
La ventaja de kirtana es que uno se dedica a Sravana, smarana y kirtana - uno realiza tres

miembros del bhakti simultdneamente.

(36)
eka grantha sarikhya kari arambhibe nama
krame tina laksa smari piire manaskama
“Uno deberia comenzar cantando un grantha de Nombres. Gradualmente uno meditara en tres lakhs de los Santos

Nombres y todos los deseos se cumpliran.”*

*Nota del traductor: Un grantha son cuatro rondas de japa. Tres lakhs son 192 rondas.

(37)
sarikhyd madhye kichu nama karibe kirtana
tate sarvendriya sphiirti ananda-nartana
“Entre este nimero prescrito, algunos Nombres deben cantarse en kirtana. De esta manera, todos los sentidos

bailaran de felicidad.”

(38)
nama nava-vidha ariga karaya asraya
tathdpi kirtana smrti sarva-srestha haya
“El Nombre da cobijo a los nueve procesos del bhakti, sin embargo, kirtana y recordar (el Nombre) es el mejor de
todos.”
Arcana-marga o $ravana-kirtanera adhikara-bhede kriya-bheda (Las diferentes cualificaciones y

actividades que conducen al camino del arcana, y la audicién y el canto).

(39)
arcana-margete gadhatara ruci yanra
Sravana-kirtana-siddhi tahate tarnhara

“Aquel que estd apegado al sendero de arcana alcanza la perfeccién de sravana y kirtana (escuchar y cantar).”

(40)
name aikantiki rati haibe yanhara

Sravana-kirtana-smrti kevala tarnhara



“Aquel que siente un afecto decidido por el Nombre se ocupa tinicamente en sravana, kirtana y smrti (escuchar,

cantar y recordar el santo nombre).

Nama Sravana-kirtana-smarane ye krama (El proceso gradual de escuchar y cantar el nombre)

(41)
seva nati dasya sakhya atma-nivedana
sahaje namera sarige haya pravartana
“El servicio, ofrecer reverencia, servidumbre, amistad y entregarse nacen naturalmente de la asociacién con el

Nombre.”

(42)
nama-nami eka tattva visvasa kariya
dasa aparddha chadi nirjane basiya
“Sentado en un lugar apartado, uno debe abandonar las diez ofensas con la fe en que el nama y el nami (el Nombre
y el Nombrado) son un solo tattva.” (21)
(21) Visayis (materialistas), karmis (aquellos apegados a actividades piadosas) y jianis (filésofos
impersonales) son los tres tipos de personas que son apdticas ( bahirmukha ). Esto se debe a que
se esfuerzan por alcanzar una felicidad ilusoria y egoista. El visayi intenta lograr la gratificacién
de sus sentidos corporales. El karmi se esfuerza por complacer sus sentidos en el futuro. El jAani
se esfuerza por eliminar todas sus miserias. Se dice que la jiva que estd mds alld de estas tres
condiciones es introspectiva (antarmukha). Los tres tipos diferentes de personas que son
antarmukha son kanistha, madhyama y uttama (nedfito, intermedio y avanzado). El kanistha
introspectivo abandona la adoracion de los Devas, etc. y se dedica a adorar a la Deidad de Krsna
para satisfacer todos sus deseos. Sin embargo, no es consciente de su propia naturaleza intrinseca,
la naturaleza de Krsna y la naturaleza de los devotos. El kanistha no es tonto ni delincuente.
Entre ellos (el kanistha, madhyama y uttama), €él es el mds egocéntrico (svanistha). Por lo tanto,
no son vaisnavas puros, sino mds bien vaisnava - pradaya (casi un vaisnava). El madhyama
introspectivo es un vaisnava puro y estd parinistha (firmemente situado). Se puede decir mucho
sobre el uttama introspectivo. El es nirapeksa (totalmente desapegado). Uno no puede ser
antarmukha a menos que comprenda que el Nombre y el Nombrado no son diferentes. Aquellos que
son antarmukha tienen sraddha exclusivo en Bhagavan, por lo que estdn calificados para recibir el

Nombre.

(43)
ati svalpa dine nama haiya sadaya

sri-Syamasundara-riipe hayena udaya



“En unos pocos dias, uno alcanzara la misericordia del Nombre y se manifestara la forma de Sri Syamasundara.”
(22)
(22) Las etapas graduales del sadhana son asi — en primer lugar, el devoto introspectivo evita las
diez ofensas y se ocupa constantemente en sadhana de nama — smarana y kirtana. Mientras realiza
smarana y kirtana, debe pronunciar el Nombre clara y en voz alta. Cuando el Santo Nombre es
visible[claro], estable y bienaventurado, debe meditar en la forma de Sri Syamasundara. Usando
la mano para contar cuentas, uno debe tratar constantemente de alcanzar el Santo Nombre con la
mente o la boca, y entonces verd el verdadero significado del Nombre con ojos espirituales. De lo
contrario, uno deberia sentarse frente a la Deidad, contemplando la forma y recordando el
Nombre. Cuando el Nombre se vuelve uno con la forma, uno debe practicar recordando todas las
cualidades de Krsna. Cuando uno se da cuenta internamente de que el Nombre, la forma y las
cualidades del Sefior son uno, entonces puede comenzar a recordar el lila del Sefior a través del
mantra-dhyanamayi (meditando en el lila a través del mantra dado por el guru), que
eventualmente se vuelve uno con el Nombre, la forma. y cualidades. En este momento surge nama -
rasa. Rasa surge completamente cuando la meditacién mantra - dhydnamayi se convierte en
svarasiki asta-kaliya-lila-dhyana (meditacién espontdnea sobre los ocho pasatiempos de Krsna). Al
comienzo de este sadhana, el devoto es bdsicamente un kanistha. Mediante sadhu-sanga con
uttamas, el sadhaka rdpidamente se convierte en un devoto madhyama y finalmente se cuenta entre
los devotos uttama. En la etapa kanistha, pasa algunos dias practicando su canto. Al practicar su
canto, sus anarthas se alejan mucho y él se vuelve calificado para suddha - ndma y vaisnava -

sevda.

(44)
yabe nama-riipe aikya hayata sadhane
nama laite riipa dise citte sarva-ksane
“Cuando el Nombre y la forma se vuelven idénticos durante el sddhana, durante el canto del Nombre, la forma

aparece en el corazén en todo momento.”

(45)
tara kichu dine riipe guna kari yoga
Sri-nama smarane guna karaya sambhoga
“Después de algunos dias, las cualidades del Sefior se afiaden junto con Su forma, y uno saborea esas cualidades
mientras recuerda a Sri Nama.”

Nama-riipa-gunera ekata (La Unidad del Nombre, Forma y Cualidades)
(46)
svalpa-dine nama riipa guna eka haya

nama laite sarva-ksane tinera udaya

“En unos pocos dias, el Nombre, la forma y las cualidades se vuelven uno, y cuando uno canta el Nombre, estas

tres se manifiestan en cada momento.”

Upasana mantra-dhyana-mayi (Adoracion mediante la meditacion del mantra propio de uno)



(47)
mantra dhyana mayi ei nama updsand
prathamika dhara jani kare vibhavana
“Mantra-dhyana-mayi es la adoracién del Santo Nombre. Uno debe saber que esta es la primera ola de aparicién de

los resultados (del canto de uno).”

(48)
smrti kale yoga-pithe kalpa-druma-tale
gopa-gopi-vrte krsne dekhe kutithale
“En el momento de la meditacién, uno se encuentra en el Yoga-pitha, debajo de un arbol de los deseos. Alli, se ve a

Krsna felizmente rodeado de gopas y gopis.”*

*Nota del traductor: El Yoga-pitha es el principal lugar de reunién en Vraja donde Radha y Krsna se
encuentran, rodeados por las gopis. Hay una descripcion elaborada del Yoga-pitha en muchas §astras, como

Govinda - lilamrta y Bhakti — ratnakara.

(49)
sattvika-vikara saba haya prasphutita
bhajana anande bhakta haya pulakita

"Inmerso en la dicha del bhgjana, el devoto experimenta gozo al manifestarse todos los sintomas del sattvika-

ol

vikara.*".

*Nota del Traductor: Sattvika-vikara son las ocho transformaciones divinas del cuerpo - stambha (paralisis),
sveda (transpiracién), romafnca (ereccion del vello corporal), svara-bhanga (vacilacién de la voz) kampa
(temblor), vaivarna (cambio de tonalidad corporal), asru (ldgrimas) pralaya (desmayo debido a la

devastacién).

(50)
krame yabe nama sva-saurabhe praphullita
asta-kala krsna-lila haibe udita
“Poco a poco, a medida que florece la fragancia natural del Nombre, se manifiestan los ocho pasatiempos de

Krsna.”

Svarasiki upasana (Adoracion mediante la meditacién espontdnea)

(51)
svarasiki updsana haibe udaya

lilocita pithe krsne darsana karaya

“Cuando ocurre svarasiki — upasana (adoraciéon mediante meditacion espontanea), uno alcanza el dar$ana de Krsna

realizando pasatiempos en varios lugares durante el dia.”



(52)
sarige sange guru-krpa siddha-svaripete
lilaya pravese bhakta sakhira sangete
“Por la misericordia del guru, el devoto adquiere inmediatamente su siddha — svariipa (forma espiritual) y entra en

esos pasatiempos, acompafando a una sakhi.”

(53)
mahabhava-svartipini vrsabhanu-suta
tanra anugata bhakti sada prema-yuta.
"La hija de Vrsabhanu (Sri Radha) es mahabhava-svariipini (la personificacién del éxtasis mas elevado). Bhakti en

concordancia con Ella esta siempre llena de prema." (23)

(23) Hay cinco rasas: santa, dasya, sakhya, vatsalya y srngara, y srngara-rasa es el mds elevado.
Aquellas personas que son elegibles para este rasa estdn sumamente endeudadas con Sri Krsna
Caitanya. En este rasa, Krsna tiene muchos yuthesSvaris (lideres de grupo entre las gopis), pero
todos le rezan a Srimati Vrsabhanu-nandini. Ella es directamente la svaripa-Sakti, y todas las
hermosas mujeres de Vraja son Sus expansiones personales de rasa. El tnico objetivo de los
rasikas es contarse entre el yiitha (grupo) de Srimati. Sin refugiarse en las gopis, no es posible
alcanzar el servicio a Krsna en Vraja. Por lo tanto, es necesario ingresar al grupo de Srimati bajo

la supervision de Lalita, etc.

54
mahda-preme magna haya se rasika jana

“Siguiendo las instrucciones de las sakhis, uno se dedica al servicio de la Divina Pareja. Asi, los rasikas quedan

absorbidos en maha-prema.”

Linga-bhange vastu-siddhi (Descartar el cuerpo sutil y alcanzar Vastu-Siddhi)

(55)
sadhana-bhajana-siddhi lagalagi taya
liriga-bharige vastu-siddhi tomara krpaya

“El sddhana - bhajana de uno estd cerca de la perfeccién. Entonces, por Tu misericordia, el cuerpo sutil es
descartado y uno alcanza vastu — siddhi. “(24)

(24) Cuando uno se ocupa en este proceso de rasa-sadhana, el propio sadhana y la perfecciéon del

bhajana se acercan entre si. Después de unos dias, se realiza el svaripa - siddhi. El deseo de

Krsna seguird naturalmente la misericordia de un yithesvari. Cuando esto ocurre, el cuerpo sutil

ilusorio (linga-deha), que se origina a partir de la adversidad a Krsna, se destruye fdcilmente, y

la jiva logra residir en Vraja en su vastu-svaripa (forma espiritual original).

Tad-uttaravastha varnana haya na, kevala anubhiita haya

(El estado mas alla de esto no se puede describir, sélo se puede experimentar)



(56)
ihara adhika ara vakya nahi cale

tad uttara anubhava labhi krpa-bale

“Las palabras no pueden ir mas alla de esto. Todo lo que estd mas alla de esto s6lo puede ser experimentado por el

poder de la misericordia.” (25)

(25) Hasta este punto, el curso de la jiva puede describirse usando palabras. Mds alld de esto, el
estado del devoto no se puede describir con palabras. Sélo es posible experimentarlo por Tu

misericordia.

(57)
ei ta ujjvala-rasa parama sadhana
ihate niscaya mile krsna-prema-dhana
“Este es el sadhana supremo que conduce a ujjvala - rasa, mediante el cual uno alcanza el tesoro de krsna - prema.”
(26)
(26) Este §rngara — rasa se llama ujjvala — rasa (el rasa brillante). ;Y por qué no? En el mundo
espiritual este tattva es sumamente brillante. Uno logra esto siguiendo este rasa en el Vraja de este

mundo.

Sadhane ekadasa bhava (El Sadhana de Ekadasa Bhava)

(58)
sadhite ujjvala-rasa ache bhava ekadasa
sambandha vayasa nama ripa
ytitha vesa ajiia-vasa seva parakdasthasvasa

palya-dasi ei apariipa

“Para lograr ujjvala — rasa hay once aspectos (ekadasa — bhava): relacién, edad, nombre, forma, conexién con un
grupo particular, vestimenta, 6rdenes, residencia, servicio, la aspiracién mas elevada y el estado de &nimo como

sirviente dependiente. Esto es incomparable.” (27)

(27) Raya Ramananda dijo:

ataeva gopi-bhava kari angikara

ratri-dina cinte radha-krsnera vihara

siddha-dehe cinti’ kare tahani sevana

sakhi-bhave paya radha-krsnera carana



gopi-anugatya vina aiSvarya-jiiane

bhajileha nahi paya vrajendra-nandane

“Asi pues, uno debe aceptar el humor de las gopis y, dia y noche, meditar en el pasatiempo de
Radha-Krsna. Meditar sobre el propio siddha -deha y, con ello, ofrecer servicio a los pies de
Radha-Krsna en el estado de dnimo de una sakhi. Sin refugiarse en una gopi y sin estar en
aisvarya - jAana (absorto en un estado de dnimo de reverencia), uno no puede adorar a

Vrajendra-nandana Krsna”. (Caitanya-caritamrta, Madhya-lila 8 .228-230)

Quien tenga una inclinacién natural a cultivar ujjvala-rasa, ciertamente debe aceptar el refugio de
una gopi de Vraja. Una jiva no puede alcanzar la elegibilidad para $§rrigara-rasa mientras mantiene
purusa-bhava (la mentalidad de un varén). Cuando uno acepta la forma de una gopi, puede
ocuparse en krsna-bhajana. Al aceptar once tipos de bhava, uno alcanza el estatus de Vraja gopi.
(1) sambandha (la relacién de uno con Radha-Krsna), (2) vayas (edad), (3) nama (nombre), (4)
ripa (forma), (5) Yyitha-pravesa (entrada a un grupo especifico de gopis), (6) vesa (la
vestimenta), (7) djAaa (instrucciones sobre el servicio), (8) vasa-sthana (residencia), (9) seva
(servicio), (10) parakastha (la aspiracion espiritual), (11) palya-ddasi-bhava (el estado de dnimo
de una sirvienta dependiente). Cualquiera que sea la forma que adopte el sadhaka en este mundo,

debe aceptar este ekadasa-bhava en su corazon y ocuparse en bhajana.

Bhava-sadhane pafica-dasa (Las cinco etapas de Bhava-Sadhana)

(59)
ei ekadasa-bhava sampiirna sadhane

pafica-dasa laksya haya sadhaka jivane

“El sadhana completo de ekddasa - bhava debe progresar a través de cinco etapas especificas en la vida de un
sadhaka.”

(60)
Sravana varana ara smarana apana
sampatti e pafica-vidha dasdya ganana
Sravana (escuchar), varana (aceptar), smarana (recordar), dpana (lograr) y sampatti (plena posesién): se consideran

las cinco etapas. (28)

(28) Para alcanzar este ekadasa-bhava, el sddhaka pasa gradualmente por cinco etapas: Sravana-

dasa, varana-dasa, smarana-dasa, apana-dasa y sampatti-dasa.

sei gopi-bhavamrte yanra lobha haya
veda-dharma tyaji’ se krsne bhajaya
vraja-lokera kona bhava lafia yei bhaje

bhava-yogya deha pafa krsna paya vraje



“Aquel que anhela saborear el estado de dnimo nectdreo de las gopis rechaza el dharma de los
Vedas y adora a Krsna. Cualquiera que acepte la modalidad de adoracion de los residentes de
Vraja obtendrd un cuerpo adecuado para servir a Krsna en Vraja”. (Caitanya-caritamrta. Madhya-
lila .8.219, 221)

A través de esta declaraciéon, Rdya Ramananda dio la instruccion de que cualquier sadhaka que
aspire a ujjvala-rasa debe aceptar la forma de una gopi. Cuando uno escucha krsna - lila, siente
atraccion por este estado de dnimo, y luego debe acercarse a un guru genuino adecuado para
aprender mds sobre este tipo de bhava. Al escuchar tales verdades espirituales de boca de Sri
Guru, el sadhaka pasa por la etapa de escuchar (Sravana-dasa). Cuando el sadhaka se vuelve
ansioso por aceptar la verdad acerca del bhava de su relacién intrinseca, esta es la etapa de
aceptaciéon (varana - dasa). Cuando, al meditar en rasa, se dedica a practicar ese bhdava en
particular, esa es la etapa del recuerdo (smarana-dasa). Cuando ha sido capaz de absorber ese
bhava apropiado, eso se conoce como estado de logro (apana o prapti — dasa). Cuando se separa
de esta existencia terrenal temporal y se fija en su svaripa deseable, esto se conoce como la etapa

de posesion total (sampatti-dasa).

Prathama $ravana-dasa (La etapa inicial de Sravana-Dasa)

(61
nijapeksa srestha suddha-bhavuka ye jana
bhava-marge gurudeva sei mahdjana
“Ese mahdjana, Sri Gurudeva, que esta en este sendero de bhdva, es superior a uno mismo y estd abrumado por

sentimientos divinos puros (Suddha — bhavuka).”

(62)
tanhara srimukhe bhava-tattvera sravana
haile Sravana-dasa haya prakatana

“Al escuchar bhava-tattva (los principios de bhava) de su boca divina, se manifiesta la etapa de sravana - dasa.
Bhava-tattva (El principio de Bhava)

(63)
bhava-tattva dvi-prakara karaha vicara
nija ekadasa bhava krsna-lila ara
“Uno debe considerar que hay dos aspectos del bhava — tattva — el ekadasa — bhava propio, y también el lila de

Krsna.”
Krame varana-dasa prapti (Alcanzar gradualmente la etapa de Varana-dasa)
(64)

radha-krsna asta-kala yei lila kare

tahara sravane lobha haya atahpare



“Al escuchar acerca de los ocho pasatiempos de Radha-Krsna, surge la codicia espiritual por ellos.”

(65)
lobha haile guru-pade jijfidsa udaya
kemane paiba lila kaha mahasaya

“Debido a esa codicia, uno pregunta a los pies del guru: “Oh mahdasaya, ¢;cémo puedo alcanzar estos pasatiempos?”

(66)
gurudeva krpa kari karibe varnana
lila-tattve ekadasa bhava-sarighatana

“Gurudeva luego muestra su misericordia describiendo ekddasa - bhava y cémo se aplica al principio de lila.”

(67)
prasanna haiya prabhu karibe adesa
ei bhave lila-madhye karaha pravesa
“Estando complacido, el maestro le instruira: 'Con este bhava, ve y entra en estos pasatiempos'. “(29)

(29) Al probar las inclinaciones naturales de un discipulo, Gurudeva observa si tiene las
cualificaciones exactas para servir en el sSrngara-rasa, y le informa de su siddha-maifijari-svaripa
(forma perfeccionada como mafijari) entre las asociadas de Sri Lalita dentro del grupo de Sri
Radha. Entonces establecerd una relacion mutua entre el ekadasa — bhava del sadhaka y la sadhya
(meta) de asta-kadliya-lila. El nombre siddha - deha del sadhaka, la forma, las cualidades y el
servicio se revelardn adecuadamente. Se le dird en qué hogar nacié y con qué marido se casé. Al
abandonar el dharma de los Vedas, aceptard el estado de dnimo de una pdlya - dasi (una sirvienta
protegida) bajo una yiithesSvari, y se le mostrard su servicio eterno durante los ocho pasatiempos
diarios. Luego, el practicante acepta ese bhava particular y entra en la etapa de smarana — dasa.
Ese es el nacimiento del sadhaka como gopi de Vraja. De esta manera, uno debe observar las
instrucciones del Bhagavata —-yah Srutva tat-paro bhavet— (“Al escuchar acerca del Sefior, uno se

vuelve dedicado a El”).

(68)
Suddha riipe siddha bhava kariya sravana
sei bhava sviya citte karibe varana
“Con su modalidad perfecta (siddha — bhava), al escuchar acerca de su forma pura, uno acepta ese bhava en su

propio corazén.”
Nija-ruci éri-gurudevake balibe (Uno debe contarle a Sri Gurudeva acerca de su Ruci particular)

(69)
varana kalete nija ruci vicariya
guru-pade jandibe sarala haiya
“A la hora de aceptar (ese bhava), uno debe deliberar sobre su ruci (gusto o inclinacién) particular e informar a su

guru con sinceridad.”



(70)
prabhu tumi krpd kari yei paricaya
dile more tahe mora piirna priti haya

“'iOh prabhu! Afortunadamente, me has dado mi identidad y estoy plenamente satisfecho con ello.”

71)
svabhavatah mora ei bhave dache ruci
ataeva djna Sire dhari haye suci
“Tengo una inclinacién natural por este tipo de bhava, por lo tanto, tomando tus instrucciones sobre mi cabeza,
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seré purificado'.

Anya-ruci haile gurudeva anya-bhava dibena (Si el Ruci de uno es diferente, Gurudeva planteara otro tipo
de Bhava)

(72)
ruci yadi nahe tabe akapata mane
nivedibe nija-ruci Sri-guru-carane

“Si no es el ruci de uno, uno debe sinceramente someter su ruci particular a los pies de Sri Guru.”

(73)
vicariya gurudeva dibe anya-bhava
tahe ruci haile prakasibe nija-bhava
“Gurudeva reflexionaré sobre ello y le dard otro bhava. Entonces, si a alguien le gusta esto, puede manifestar su
propio bhava.” (30)
(30) Cuando Sri Gurudeva determina el ruci puro que el sadhaka experimenta internamente,
entonces el sadhaka debe ayudar a Gurudeva explicdndole acerca de su ruci personal. Si no se
establece el ruci natural, entonces las instrucciones (de Sri Guru) no son absolutas. Se dice que
Ruci es esa inclinacién que se manifiesta a partir de samskaras alcanzados a partir de sukrti tanto
en nuestro pasado como en nuestro presente. Este ruci para la jivatmd es innato. Aquellos que se
sienten atraidos por dasya o sakhya y no tienen ruci para Srngdra - rasa, deben recibir instruccion
en esos rasas, de lo contrario habrd desgracias. El ruci perfecto de Mahatma Syamananda era
desconocido inicialmente, razon por la cual conocié por primera vez sakhya - rasa. Mds tarde, por
la misericordia de Sri Jiva, alcanzé el bhajana de su tendencia innata ( sva-ruci ) y se hizo
famoso por ello. Segiin el avatara Sri Krsna Caitanya, a uno se le juzga por la fuerza de su

capacidad y cualificacién.

Nija-siddha-bhava gurudevake janaibe (Uno debe informar a Gurudeva sobre su Siddha Bhava)
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ei riipe guru Sisya samvade ghatane
nija-siddha-bhava sthira haibe ye ksane



“Asi, después de que el guru y el discipulo han discutido este asunto, a partir de ese momento, el propio siddha-
bhava del discipulo finalmente queda determinado.”

(75)
Sisya guru-pade padi karibe minati
magibe bhavera siddhi kariya kakuti

“El discipulo debe caer a los pies del guru y orarle, suplicando humildemente alcanzar la perfeccién en su bhava.”

(76)
krpa kari gurudeva karibe adesa
Sisya sei bhave tabe karibe pravesa

“Entonces Gurudeva misericordiosamente dard instrucciones y el discipulo podra entrar en ese bhava.”
Drdha varana (Aceptacién firme)

(77-78)
Sri-guru-carane padi balibe takhana
tavadista bhava ami karimu varana
e bhava kakhana ami na chadiba dra
jivane marane ei sangi ye amara
“Entonces, cayendo a los pies de Sri Guru, uno debe decir: 'Acepto tus instrucciones respecto a mi bhdva '. Nunca
abandonaré este bhava. Ya sea en la vida o en la muerte, siempre permanecera conmigo."” (31)
(31) El otro bhava que un sadhaka puede haber aceptado previamente, que se opone a su ruci
personal, es como aceptar un marido.* Sin embargo, por la misericordia de un Gurudeva puro, al
aceptar su ruci particular en servicio a Krsna, logra ese pdarakiya-rasa supremo. Rasa no se
manifiesta completamente sin parakiya-rasa. Por lo tanto, la gloria de las ensefianzas de Sri Krsna
Caitanya es que el estado de dnimo de parakiya Srngara-rasa estd eternamente presente tanto en
prakrta (manifiesto) como en aprakrta (no manifiesto) lila. No hay ningin tipo de mundanidad
dentro de este Srngara-rasa. Para que surja rasa, la jiva trascendental debe convertirse en una
gopi trascendental y rendir servicio eterno a la divina [pareja] Radha-Krsna en el reino espiritual
de Vrndavana. Alli estd ausente cualquier estado de dnimo de las relaciones mundanas entre un
hombre y una mujer; solo el tattva mds puro e ideal se manifiesta alli en su naturaleza
trascendental (cinmayi-svabhava). Esto puede realizarse a través de un guru puro. Este tattva
indescriptible no puede descubrirse sin su gracia. Es extremadamente raro y estd mds alld de la

retérica mundana.

* Nota del traductor: En este sentido, Bhaktivinoda Thakura da un ejemplo de matrimonio arreglado. Cuando
uno alcanza un bhava que no es de su agrado, es como estar casado con alguien con quien no tiene ningdn

afecto o afinidad.

Bhajane pratibandhaka vicara (Una consideracién sobre los impedimentos en el bhajana)



79)
nija siddha ekadasa bhave vrati haye
smaribe sudrdha-citte nija-bhava-caye

“Al observar el ekadasa - bhava perfeccionado, uno debe meditar en su bhava con sincera determinacién.”

(80)
smarane vicara eka dche ta sundara
dpanera yogya-smrti kara nirantara
“Mientras se dedica a este smarana, hay una consideracién que es hermosa: uno siempre debe meditar en lo que es

mas adecuado.”

(8D
dpanera ayogya smarana yadi haya
bahu yuga sadhileo siddhi kabhu naya
“Si uno realiza smarana sobre aquellas cosas que no son adecuadas, nunca se alcanzara la perfeccién, incluso si se
practica durante muchos yugas.” (32)
(32) No hay perfecciéon gradual en el sddhana de uno a menos que uno progrese de smarana-dasa
a dapana-dasa. La indescriptible realidad del bhajana no puede lograrse mediante exhibiciones
externas de karma, jfidna, yoga o cualquier otra cosa. Externamente, uno puede estar en un estado
de dnimo de renunciaciéon mientras cultiva el Santo Nombre, pero internamente puede haber una
exhibicion constante de maha-rasa. Todos aquellos sadhakas que se mantienen ocupados haciendo
un espectdculo externo, pero no hacen ningin esfuerzo por estabilizar sus mentes, nunca
progresardn en su smarana y se volverdn elegibles para la etapa de dapana. Por lo tanto, nunca
alcangardn la perfeccion en su sadhana durante muchas vidas. Este bhajana es simple, pero si hay
algiin tipo de identificaciéon impura presente en él, uno caerd del camino del sadhana interno y eso
no serd vraja — sadhana. Uno debe acercarse a Sri Gurudeva con un corazdén sencillo, entendiendo

la pureza y distincion de este tipo de bhajana, y dedicarse a ello.

Apana-daséa (La etapa de Apana-dasa)

(82)
apana-sadhane smrti yabe haye vrati
acire dpana-dasa haya suddha ati
“A medida que uno se ocupa estrictamente en su sadhana y realiza smarana, alcanzaré la etapa més pura de apana-

dasa.”

(83
nija suddha-bhavera ye nirantara smrti
tahe diira haya Sighra jada-baddha-mati

“Al meditar constantemente en el bhava puro, las concepciones mundanas que lo atan pronto huirdn muy lejos.”

Baddha-jiva ye krame bhava prapta hana (Cémo la Jiva condicionada finalmente alcanza Bhava)



(84
jada-baddha-jiva bhuli nija siddha-sattva
jada abhimane haya jada-dehe matta
“La jiva que estd atada a la materia olvida su propio estado de perfeccién. Al identificarse mentalmente con la
materia, queda absorto en el cuerpo material.” (33)

(33) Aqui se explica como es fdcil alcanzar tal perfeccién. La jiva es un rayo espiritual puro; la
jiva es natural e inherentemente espiritual y tiene una forma espiritual. Cuando olvida su propia
existencia perfecta, la jiva queda atada a maya y se vuelve ofensiva para Krsna, y al identificarse
mentalmente con la materia, queda absorto en su cuerpo material. Es extremadamente fdcil
alcanzar la realizacién de la propia identidad perfecta si se tiene la gracia de un guru puro. A
partir de este momento, escribiremos sobre el logro gradual del propio siddha - svariipa. Para la
baddha-jiva, hay un proceso gradual dentro del bhakti — sadhana, uno es vaidha-krama (el método
de seguir regulaciones), y el otro es raganuga sadhya-krama (el método de bhakti espontdneo para
alcanzar el objeto deseado). Inicialmente, los métodos de vaidha y raganuga parecen diferentes,
pero esa diferencia ya no existe en la etapa de bhavapana (alcanzar el bhava propio). Vaidha-
krama surge cuando uno acepta las disciplinas de Sastra. El método de raganuga surge del deseo
de participar en las actividades de la gente de Vraja. Por tanto, el primero de estos métodos es
comin y el segundo es raro.

(85)
tabe yadi krsna-lila kariyd sravana
lobha haya paibare nija siddha-dhana

“En esta etapa, si uno escucha krsna — lila, surge el deseo de alcanzar la riqueza del estado perfecto propio.”

(86)
tabe bhava-tattva-smrti anuksana kare
bhava yata bade tara bhranti tata hare
“Entonces uno medita constantemente en bhava - tattva (la naturaleza de su bhava), y a medida que ese bhava

aumenta, los conceptos erréneos se desvanecen.”

Smarana-dasa; tahate vaidha o raganugata bhavera bheda. Sesatirai prayojana (La etapa de Smarana-dasa:

La diferencia entre Vaidha y Raganuga Bhava. La necesidad de lo posterior)

(87)
smarana dvividha vaidha raganuga ara
raganuga smrti yukti-Sastra haite para
“Hay dos tipos de smarana: vaidha y raganuga. Meditacién en la etapa de raganuga estd més alla de los mandatos
de la Sastra.”



(88)
madhurya akrsta haye karaye smarana
acirate prapta haya dasa bhavapana
“Smarana que surge de la atraccién por madhurya-rasa, rdpidamente nos lleva a alcanzar el estado de bhavapana

(obtener el bhava propio).”
Vaidha-bhaktera unnati-krame (El progreso gradual del devoto que sigue el sendero de Vaidha)

(89)
vaidha-bhakta smrti-kale sada vicaraya
anukiila yukti-sastra yakhana ye haya
“En el momento de smarana, el devoto que sigue el sendero de vaidha siempre considera lo que es favorable de

acuerdo con los mandatos de la $astra.”

(90)
bhavapane haya bhava avirbhava-kala
Sastra-yukti chdde tabe janiya jafijala
“Al alcanzar bhava, en el momento en que su bhava aparece, abandona los mandatos de la §astra, sabiendo que son

una perturbacién.”

(9D
Sraddha nistha rucy-asakti-krame yei bhava
apana samaye taha haya avirbhava
“Uno progresa gradualmente desde sraddha, nistha (dedicacién), ruci (gusto) y dsakti (apego) a bhava. En el
momento de alcanzar la propia identidad, ese bhava se manifiesta.” (34)
(34) La frase dpana samaye significa tras el logro de dpana - dasa (la etapa de alcanzar la

identidad propia).

Apana-dasaya raganuga o vaidha-bhaktera bheda nai (En la etapa de Apana Da$a, no hay diferencia entre

los devotos que siguen el sendero de Raganuga y los que siguen a Vaidha)

(92)
bhavapane raganuga vaidha-bhakta bheda
nahi thake kona mate gaya smrti veda
“El Veda-Smrti declara que una vez alcanzado bhava, ya no hay ninguna diferencia entre los devotos raganuga y

vaidha.”

Pafica-vidha smarana (Los cinco tipos de recuerdo)



(93)
smarana dharanda dhyana anusmrti ara
samadhi e pafica-vidha smarana prakara
“Las cinco clases de recuerdo son smarana (recuerdo), dharana (recuerdo constante), dhyana (meditacién), anusmrti
(recuerdo constante) y samadhi (absorcién total). (35)
(35) Smarana es la etapa inicial de recuerdo donde uno reflexiona sobre su ekddasa — bhava en
relacién con el servicio durante los ocho momentos del dia (asta — kdla). Sin embargo, incluso
entonces, este recuerdo es inconsistente e imperfecto. A veces uno puede recordar, a veces hay
distraccion. Smarana eventualmente se convierte en dharanda; en otras palabras, dhdrand es un
sentimiento de estabilidad en smarana durante el sddhana de uno. Dhyana es cuando uno medita
sobre cada aspecto de un objeto en particular. Anusmrti es cuando uno medita constantemente.
Cuando eso es completamente ininterrumpido, es decir cuando uno sélo medita en krsna - lila y
nada mds, eso es samadhi. Apana-dasa aparece cuando uno realiza la remembranza en forma de
samadhi. Una persona incompetente puede tardar muchos yugas en pasar por estas cinco etapas de

recuerdo. Aquellos que son expertos pueden alcanzar adpana — dasa en unos pocos dias.

Bhavapana dasara udaya kala (El momento en que surge la etapa de Bhava)
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samadhi svariipa smrti ye samaye haya
bhavapana dasa asi haibe udaya
“En el momento en que el recuerdo del svariipa propio se vuelve samadhi, entonces surge el logro del estado de

bhava.”

Se samaye ye avastha haya (El estado del ser en ese momento)

(95)
sei kale nija siddha-deha abhimana
pardjiya jada-deha habe adhisthana
“En el momento en que uno se identifique con su siddha-deha, conquistara por completo la influencia del cuerpo
material.” (36)

(36) En la etapa de aceptar el bhava propio, toda identidad con el cuerpo material desaparece.

Predomina la identificacion con el siddha — deha

(96)
takhana svariipe vraja-vasa ksane ksana
bhavapane sva-svariipe heri vraja-vana
“Entonces, en todo momento, uno reside en Vraja en su svaripa. En la etapa de alcanzar el propio bhava, uno ve

los bosques de Vrgja en su propia forma eterna.” (37)
(37) Entonces, en cada momento, uno reside en Vraja en su propio svaripa. Al alcanzar la forma
espiritual propia, surge una gran bienaventuranza cuando uno se ocupa en servir a Radha-Krsna.

De esta manera, firmemente establecido en la identidad de la forma propia, cuando uno toma



darsana de Vraja-dhama durante mucho tiempo, los pasatiempos liidicos divinos se manifiestan

directamente.

Apane svariipa-siddhi, vastu-siddhi linga-bhange (En Apana-dasa, uno alcanza Svariipa-Siddhi, y en la
etapa de Vastu-Siddhi, su cuerpo sutil es erradicado).

(97)
apane svariipa-siddhi labhe bhagyavan
linga-bhange vastu-siddhi sampatti vidhana

“Durante dpana - dasd, aquel que es afortunado alcanza svariipa-siddhi. En el momento en que el cuerpo sutil es

erradicado, uno alcanza vastu — siddhi, que es la riqueza de sampatti — dasa (la etapa de posesién total).* (38)

*Nota del traductor: Svariipa-siddhi es la etapa en la que un devoto toma conciencia de su svariipa

(identidad espiritual). Vastu - siddhi es la etapa en la que un devoto alcanza la liberacién completa de la

materia.

(38) Al ocuparse en bhajana de esta manera, uno ciertamente verd a Krsna directamente y de
repente, por Su voluntad, cuando el cuerpo fisico parta, el cuerpo sutil también serd eliminado.
Cuando el cuerpo de los cinco elementos densos colapsa, el cuerpo sutil, compuesto de mente,
inteligencia y ego falso, también cae junto con él. Entonces nuestra forma espiritual pura emerge

claramente al descubierto y podemos ocuparnos en el servicio a la Pareja Divina en el dhama

trascendental.

Sddhana-siddhira phala (Los resultados de Sadhana-Siddhi)

(98)
haiya sadhana-siddha nitya-siddha saha

samata labhiya krsna-seve aharahah

“Aquellos que han alcanzado sddhana - siddhi (perfeccién a través del proceso de sadhana) son iguales a aquellos

que son nitya - siddha (eternamente perfectos), ya que ambos sirven a Krsna dia y noche.” (39)

(39) En esta etapa, tanto los sadhana-siddhas como los nitya-siddhas alcanzan sdlokya (logro de

la misma morada espiritual).

Nama-dvara siddhi-labha (La perfeccién se logra a través del nombre)



(99)
seva-bhariga ara tara kabhu nahi haya
parama ujjvala-rase satata mataya
“Un servicio (a Radha-Krsna) nunca més es perturbado y absorto en el ujjvala-rasa mas elevado, uno estd en un

estado constante de locura divina.”

(100)
nama se parama dhana namera asraye
eta siddhi paya jiva suddha-sattva haye
“El Nombre es el mayor tesoro de uno, por eso uno debe refugiarse en el Santo Nombre. Al alcanzar la perfeccién a

través del Nombre, la jiva se sittia en el plano de la bondad pura (Suddha-sattva).”

Samksepe krama paricaya (El proceso en resumen)

(101)
ataeva bhakty-unmukha-jana sadhu-sarige
nirjane karibe nama kramera abharige
“Por lo tanto, una persona que se inclina hacia el bhakti, en asociacién con sadhus, comenzard a cantar el Santo

Nombre en reclusién, sin excluir nada en el proceso.”

(102)
krame krame alpa-kale sarva-siddhi haya
kusanga varjiya sadhu-sarige phalodaya
“En poco tiempo, siguiendo gradualmente el proceso, alcanzard toda la perfeccién. Si rechaza las malas
asociaciones y se mantiene en compaiiia de sadhus, los resultados apareceran.” (40)
(40) Para aquel que abandona karma, jfiana, yoga, etc. y tiene bhakti que surge de Sraddha
exclusivo, la riqueza de nadma-bhajana se obtiene fdcilmente. Participar en nama - bhajana a
través del método descrito anteriormente es mucho mds fdcil en comparacion con cualquiera de las
otras ramas del bhakti, y en poco tiempo uno alcanzard toda la perfeccion. La tnica experiencia
necesaria es esta: rechazar completamente las malas asociaciones y dedicarse al bhajana en
compafiia de sadhus. Prema es especificamente como una espada suprema, pura y trascendental.
Puede entrar en el corazén de un sadhu porque estd calificado e inclinado. Es repelido por el
corazén de alguien que no es un sadhu. Esa espada no puede entrar fdcilmente en el corazén de
una jiva que no mantiene la asociacién de sadhus. Los sadhus y los no sadhus pueden compararse
con buenos y malos conductores de electricidad. En otras palabras, la electricidad tiene
especificamente una naturaleza material (mdyika - dharma); prema tiene una naturaleza

trascendental (cid — dharma). Se observan caracteristicas similares en ambos.

(1) sadhu-sanga, (2) sunirjana, (3) drdha-bhava (Asociacién con Sadhus, reclusién propicia y estado de

animo de determinacion)



(103)
sadhu-sanga sunirjana nija drdha-bhava

ei tina bale labhi mahima svabhava

“La asociacién de sadhus, la reclusién propicia y el estado de animo propio de determinacién: uno logra la gloria

natural basandose en la fuerza de estos tres.”(41)

(41) Asi, aquel que desea alcanzar el resultado de nama — sadhana, definitivamente debe tener
ansia por estas tres cosas. En otras palabras, debe asociarse con sddhus, permanecer en reclusion

propicia y tener un humor firme o una aspiracion fuerte; esto se conoce como perseverancia.

(104)
ami hina ksudra-mati visaye vibhora

sadhu-sanga vivarjita sada atma-cora

“Estoy caido, mezquino y absorto en cosas mundanas. Descuido la asociacién con sadhus y asi me he robado a mi
mismo.” (42)
(42) Aunque Sri Hari Dasa Thakura es un nitya-siddha-parsada (un eterno y perfecto asociado del

Sefior Supremo), estd mostrando su humildad natural. Esa humildad es un adorno del prema.

(105)
ahaituki krpa kabhu kariya vistara
bhakti-rase gati deha prarthand amara

“Si alguna vez expandes Tu misericordia sin causa, entonces mi oracién es que se me permita entrar en bhakti -
rasa”. (43)

(43) Ahaituki-krpa significa 'misericordia sin causa alguna'. “No he realizado ninguna actividad
piadosa que pueda llevarme a obtener la misericordia de Krsna. En este punto, si Krsna es
misericordioso, serd sin causa”. Sri Hari Ddasa Thdkura es famoso por sus ensefianzas exclusivas
sobre nama-bhajana, pero también es el receptor supremo de la misericordia de Sriman
Mahaprabhu. El es especificamente una autoridad en las ensefianzas de nama-rasa-tattva (la
naturaleza de nama — rasa). Cuando Mahaprabhu estaba saboreando los libros Lalita-Madhava y
Vidagdha-Madhava en el patio de Hari Ddsa, junto con Ramananda, Sarvabhauma, etc., entonces
las glorias de nama - rasa repentinamente surgieron de la boca de Hari Dasa. (Caitanya-

caritamrta, Antya-lila, cap.1).

(106)
eta bali hari-ddasa preme acetana

§ri-gaurarnga pade kare deha samarpana



Al decir esto, Hari Dasa quedé inconsciente con prema y ofrecié su cuerpo a los pies de Sri Gauranga.

(107)
preme gadgada prabhu tanhdre uthdya
alingana diya citta-kathd bale taya

Con una voz ahogada por el prema, el Sefor lo levantd, lo abrazé y pronuncié estas palabras desde Su corazdn.

Prabhura 3jiia (La instruccion del Sefior)

(108)
Suna hari-dasa ei lila samgopane

visva andhakara karibeka dusta jane

“iEscucha Hari Dasa! Cuando este lila Mio se oculte, la gente malvada crearé oscuridad en el mundo.” (44)

(44) ¢Quiénes son estas personas malvadas? Pareceria que todas aquellas personas que luego
ocultaron las ensefianzas del nama-dharma puro que Sri Mahdprabhu dio en Su Siksastaka, y

predicaron otras creencias perversas como las sahajiyas, baulas, etc., el Sefior se refiere a ellas.

(109)
sei kale tomara e caramopadesa

avasista sadhu-jane bujhibe viSesa

“En ese momento, estas supremas instrucciones tuyas seran comprendidas apropiadamente por aquellos sadhus que

atn quedan.” (45)

(45) Caramopadesa significa que ninguna otra instruccién puede ser superior a ésta. La

instruccion suprema es que uno debe cultivar el Nombre en asociacién con sadhus.

(110)
ei tattva namasraye niskificana jana
nirjane basiya krsna karibe bhajana
“Aquella persona que es niskificana (no posee nada), que se refugia en este proceso y en el Nombre, se sentard en

un lugar apartado y se ocuparé en bhajana de Krsna.” (46)

(46) Un niskificana-rasika bhakta (un devoto que no tiene posesiones y disfruta del Nombre)
saboreard el Nombre 'Hare Krsna' de la siguiente manera. Asi, en la seccion 183 de Pada-

kalpataru, se encuentra la cancién titulada Ardha-bahya-dasa-pralapam ('Palabras dichas en un

estado de media conciencia'):

(Suhai-Raga)



he hare madhurya-gune, hari labe netra-mane
mohana mirati darasai
he krsna ananda-dhama, maha-akarsaka-thama

tuyd vine dekhite na pai

(“Oh Hari, que posees tan dulces cualidades, Tii me has robado los ojos y la mente mostrdndome
Tu encantadora forma. jOh Krsna, que es una morada de bienaventuranza! jQuién es la forma de

belleza mds encantadora! No puedo mirar a nadie mds que a Ti.")

he hare dharama hari, guru-bhaya adi kari
kulera dharama kaile diira
he krsna vamsira svare, akarsiya ani’ bale

deha-geha-smrti kaile diira

(“iOh Hari! Has robado Mi religiosidad, y cualquier temor a Mis mayores o a Mis deberes
familiares se ha ido muy lejos. jOh Krsna! El poder detrds del sonido de Tu flauta Me ha atraido y

cualquier recuerdo de Mi cuerpo o de Mi hogar ha ido muy lejos.")

he krsna karsita ami, kaficuli karsaha tumi
ta’ dekhi’ camaka mohe lage
he krsna vividha chale, uraja karsaha bale

sthira naha ati anurage

(“iOh Krsna! Después de haberme atraido, tocas Mi corpifio, y al ver esto siento sorpresa Yy
desconcierto. jOh Krsna! Intentas varios trucos para tocar Mis pechos. No puedes mantener la

calma debido a Tu extrema pasion”.)

he hare amare hari, laiya puspa-talpopari
vilasera lalase kakuti
he hare gopana vastra, hariya se ksana-madtra

vyakta kara manera akuti

(“iOh Hari! Me llevas a Tu cama de flores y me ruegas que disfrute contigo. jOh Hari! Me robas

la ropa interior y en sélo un momento revelas el anhelo dentro de Tu corazén”).

he hare vasana hara, tahdte yemana kara
antarera hdara mata bandha
he rama ramana anga, nand vaidagdhi ranga

prakdsi piraha nija sadha

(“iOh Hari! Cuando robas Mis vestiduras y haces las cosas de esa manera, también eliminas
cualquier resistencia que quede dentro de Mi. jOh Rama! Tu forma es tan seductora y eres experto

en varios aspectos del amor. Por favor, cumple Tus deseos.”)



he hare harite bali, nahi hena kutiihali
sabdra se vakya na rakhila
he rama ramana-rata, tahe prakatiya kata

ki rasa aveSe bhasaila

(“jOh Hari! Podemos pedirte que te detengas y fingir estar molestos, pero ninguno de nosotros
cumple nuestra palabra. jOh Rama! jOh Disfrutador Supremo! jComo nos haces flotar en el éxtasis

del rasa!”)

he rama ramana-srestha, mana-ramaniya Srestha
tuyd sukhe dpani nd jani
he rama ramana-bhdge, bhavite marame jage

se rasa-miurati tanu-khani

(“iOh Rama! jOh el mds importante de los amantes! jOh, el mayor seductor de la mente! jNo sé
cudnta bienaventuranza Me das! jOh Rama! jOh Mi amante! En Mi corazon, me considero el mds

afortunado. Tu forma rasa se manifiesta dentro de Mi corazén”).

he hare harana tora, tahdara nahika ora
cetana hariyd kara bhora
he hare amara laksya, hara-simha praya-daksa

tomad vind keha nahi mora

(“iOh Hari! jNo hay limite para Tu robo! Tiu robas y enloqueces Mi corazén. jOh Hari! Tienes
toda la experiencia de un leén capturando su presa, y Mi corazén es el objeto. No hay nada para

M{i mds que Tu.”)

tumi se amdra jidna, toma vina nahi ana
ksaneke kalapa Sata yadya
se tumi anata giyd, raha udasina haiya

kaha dekhi ki kari upaya

(“iTu eres todo lo que conozco! No tengo nada sin Ti. Cada momento se prolonga como cien
kalpas, pero atun asi Tii Me dejas y permaneces apdtico hacia Mi. Por favor, dime ;qué debo hacer

para remediar esto?”)

ohe nava-ghana-§yama, kevala rasera dhama
kaiche raha kari mana jhure
caitanya belaya ydya, hena anurdaga paya

tabe bandhu milaya adiire



(“iOh Nava-ghana-Syama (Ti, que te pareces a una nueva nube de lluvia)! jOh morada pura del
rasa! Mi corazén estd tan abrumado, ¢cémo puedo permanecer aqui? Habiendo alcanzado tal
apego a Ti, pierdo la conciencia. jOh querido amigo! Estds tan lejos — jpor favor, encuéntrame

otra vez!”)

Este estado de dnimo se encuentra en la etapa de separacion, donde Radhika, junto con Sus ocho

sakhis, cantan estos Nombres que estdn conectados con sambhoga (unién), pensando que Ella se

r

estd reuniendo con Krsna. Ademds, la palabra ' hare ' es un nombre de Srimati, que es la palabra
hara ' en el caso vocativo. A su manera, aquellos que son bhavukas (disfrutadores) disfrutan del

bhava de todo el rasa — lild que se encuentra dentro de los Nombres 'Hare Krsna'.

(111)
nija nija bhagya-bale jiva paya bhakti
bhakti labhibare sakalera nahi sakti

“Una jiva logra bhakti gracias a su propia buena fortuna, pero no todos tienen el poder de lograr bhakti.”

(112)
sukrti janera bhakti drdha karibare
ailama yuga-dharma namera pracare
“Para estabilizar el bhakti de aquellas personas que tienen sukrti, he aparecido para propagar el Santo Nombre que

es el yuga - dharma.” (47)
(47) Todas las jivas alcanzan bhakti debido al poder de su propio sukrti. Si esto es asi, entonces
ccudl es el punto de propagar este dharma? El Sefior dijo: “Todas las jivas alcanzan Sraddha en el
Nombre mediante el poder de su sukrti; sin embargo, para fortalecer su bhakti, he propagado el

Santo Nombre como yuga - dharma. En verdad, es el tinico nitya — dharma para las jivas.

Hari-dasa thakura nama-pracarera sahaya (Hari Dasa Thakura es el Asistente en la propagacion del Santo
Nombre)

(113)
tumi ta sahdya mora e karya sadhane
tava mukhe nama-tattva $uni e karane
“T4 eres Mi asistente en la ejecucién de esta actividad, por eso he escuchado y hecho que nama - tattva surja de tu

boca”.

(114)
hari-nama-cintamani, akhila amrta khani
krsna-krpd bale ye paila
krtartha se mahasaya, sada piirnananda-maya

raga-bhave $ri-krsna bhajila



Hari-nama Cintamani es una mina de néctar que lo abarca todo. Se obtiene por el poder de la misericordia de
Krsna. Una persona asi es muy exitosa y tiene un gran alma. Constantemente experimenta completa

bienaventuranza, porque esto conduce a la adoracién de Sri Krsna en raga - bhava (un estado de dnimo de apego
divino y espontaneo).

(115)
tanthara carana dhari, sada kakuti kari
kande ei akificana chara
e amrta-rasa-lesa, piyaiya avasesa
kara sara ananda vistara
Agarrando los pies de esa persona y llorando, este insignificante individuo que no posee nada, ruega

constantemente: "Después de haber bebido un poco, lo que quede, por favor toma la esencia de ese rasa nectéreo y
distribuye esa bienaventuranza".

iti $ri-hari-ndma-cintamanau bhajana-pranali-pradarsanam nama

parficadasah paricchedah

Ast termina el Capitulo Quince de Sri Hari-nama Cintamani titulado:

'Una explicacién del método del Bhajana'.



