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D
Dhanishtha
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del Dr. Ekkirala Krishnamacharya,
conocido como Master EK|
y del Dr. K. Parvathi Kumar.

Estas ensenanzas se publican
en inglés, aleman, francés y espafiol.

La Editorial no tiene fines lucrativos
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SEMINARIO SOBRE LLOS VEDAS

Ginebra, del 28 de agosto al 5 de septiembre de 1982

Proélogo

El Purusha Suktam es el rey de los suktas contenidos en los
textos védicos. Entre estos, el Rig 17eda es el principal y el que
contiene mas de 11.000 sukfas, de entre los cuales el Purusha
Suktam es el Rey y el S7i Suktam es la Reina.

El Purusha Suktam es el himno que se ofrece a la Persona
Césmica como un sukta de veneracion. El Veda reconoce a la
Persona Césmica que fue preparada y fijada (crucificada) en el
Mahat (mente universal) por los devas, y todo el Universo se
visualiza en El Se describe a la Persona Cosmica con cuatro
brazos, que representan la creaciéon cuadruple. Se Le conoce
como Yagna Purusha. Mas tarde, cuando la creacion progresa, la
forma humana también se prepara a imagen y semejanza de la
Persona Césmica, Yagna Purusha.

Se aconseja al devoto que recita el Purusha Suktam que vi-
sualice a la Persona Césmica dentro de su propia forma fisica,
para experimentar el Universo en todo su detalle. El hombre es
un microcosmos, que puede visualizar y experimentar en si
mismo el Macrocosmos. Este tipo de adoracion esta de acuerdo
con la Ley de las Correspondencias. La maxima es: “Como es
arriba es abajo”. El hombre puede experimentar a Dios y al
Universo en su propia forma a través de la recitacion del
Purusha Suktam.
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El hombre esta hecho a imagen y semejanza de Dios. El
nombre de Dios es “YO SOY”. El nombre del hombre es
también “YO SOY”. El segundo es una copia del primero. El
primer “YO SOY” surge de Yagna (sacrificio). Antes de este
sacrificio, el primer “YO SOY” se conoce como “AQUELLO” en
el Veda. El hombre, en su busqueda de la realizacién, necesita,
en primer lugar, conocerse a si mismo como “YO SOY” y, mas
tarde, saberse como “YO SOY AQUELLO YO SOY” y luego
absorber su identidad en “AQUELLO”. Como un paso hacia esta
realizacion, se le recomienda al hombre que recite regularmente
el Purusha Suktam.

El Maestro EK recité regularmente el Purusha Suktam
durante décadas e imparti6 el Sukza a sus seguidores. Instruy6 a
dichos seguidores a cantar regular y diariamente el Purusha
Suktanm.

En los afios 1982 y 1983, el Maestro EK| a requerimiento
de la hermandad europea, impartié unas conferencias sobre el
Purusha Suktam en Ginebra. Se vio que estos comentarios eran
de un profundo conocimiento, y desde entonces se hizo un
encomiable esfuerzo para publicarlos, dandoles la forma de
texto, en beneficio de los verdaderos buscadores, dondequiera
que se hallen. Estos comentarios son muy inspiradores y reve-
lan y develan las capas de ignorancia del oyente o del lector.

Yo fui testigo de la sabiduria impartida por el Maestro EK
en Ginebra, que fue una personificacion del entusiasmo cuando
habl6 del Purusha Suktam. Que el lector se beneficie apropiada-
mente.

K. Parvathi Kumar
Visakhapatnam, 7 de noviembre de 2005
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INTRODUCCION

Leccion 1
28 de agosto de 1982

Toda nacién antigua tiene una escritura sagrada. Toda nacién
evolucionada de esta tierra se basa en una buena tradicion, una
buena forma cientifica de vivir, y tiene su propia escritura sagra-
da. Tenemos los Vedas, la Biblia, el Zohar, el Zend Avesta. A todos
estos libros se los llama “‘escrituras sagradas”. Cuando se las
estudia apropiadamente (segun los estandares prescritos para su
estudio), nos damos cuenta de que su significado es practica-
mente el mismo. En los pequefos detalles, el significado es el
mismo. Lo que estos textos tratan de expresar es lo mismo. Pero
antes de entender esto, deberfamos conocer la técnica (si es que
la hay) que propusieron los compositores de estos libros. Cuando
entendamos dicha técnica y estudiemos estos libros, comprende-
remos las escrituras sagradas mejor de lo que normalmente las
comprendemos. He tomado los [edas como ejemplo para el
estudio de las escrituras sagradas de este mundo. Desde esta
perspectiva, voy a empezar el estudio de los [edas.

Cuando hablamos de cualquiera de las escrituras sagradas,
tenemos alguna idea, algunas nociones y creencias sobre estas
escrituras sagradas. Desafortunadamente, la impresion que tene-
mos sobre cualquiera de dichas escrituras sagradas es que solo
contienen algunos aspectos de las verdades universales. Algunas
personas, por su parte, entienden las escrituras sagradas como
libros moralistas. Es decir, un cédigo moral que se nos da para
que lo entendamos y lo sigamos. Y no es solamente esto. Hay
algo mas. Por supuesto que en cada escritura sagrada hay una
parte en la cual se ensefa acerca de la manera de vivir y la
moralidad que se espera de nosotros, pero esto solo es una parte
de lo que las escrituras sagradas nos proporcionan. Hay una
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ciencia en las escrituras sagradas, y existen multiples ramas de la
ciencia que se dan en las escrituras sagradas. Puede que no sean
exactamente las mismas ciencias que conocemos en el siglo XX,
pero este hecho nos da la oportunidad de enriquecer nuestro
conocimiento, porque si tenemos diferentes ramas de las ciencias
en las antiguas escrituras sagradas y tenemos otras ramas en las
ciencias modernas, entonces tenemos un mayor nimero de cien-
cias que estudiar. Hay algunas caracteristicas magnificas y muy
interesantes en relacion a los 1Vedas.

Sabiduria versus conocimiento:

La palabra eda indica lo que nosotros llamamos sabiduria.
En sanscrito la palabra 1Veda significa sabidurfa, porque proviene
de la misma rafz: vid — wis. La etimologfa es la misma. La sabiduria
es diferente de lo que nosotros llamamos conocimiento. Fste
proviene de la rafz -gn-, que en sanscrito significa “conocer”. La
diferencia es que tenemos a aquel que conoce, la cosa que va a ser
conocida y el proceso de conocer. El conocimiento, entonces, es
un proceso triple. Debe de haber 3 angulos. Es un proceso
triangular. El que conoce deberia ser objetivo con la cosa que va a
ser conocida y el proceso de conocer. Asi pues, este conocimiento
y este triple aspecto nos proporcionan el esqueleto de la gramatica
universal, a la que llamamos sujeto, objeto y predicado. Cada
lenguaje tiene este concepto de estructura basica para una frase.

Necesariamente, el concepto de una frase conlleva estas tres
entidades. Estas son el sujeto, el objeto y el predicado.

Sujeto

Objeto Predicado

Sin ellos no se puede construir una frase completa. Asi, este
es el proceso al que llamamos conocimiento. Pero la sabiduria es
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un poco diferente de aquello que nosotros llamamos conoci-
miento. Si podemos imaginar un continuum de estos tres, es decir,
si a través de cada proceso podemos existit como una pantalla
que incluya a los tres simultaneamente, entonces a esta pantalla
de nuestra conciencia la llamamos [eda. Cuando podemos alcan-
zar la conciencia de la simultaneidad de los tres, entonces lo que
estamos experimentando es [eda (sabiduria). Claro que, normal-
mente, nosotros usamos la palabra sabidurfa de muchas formas.
LLa manera precisa de entender “la sabidurfa” es diferente. Usa-
mos muchas palabras como ésta inadecuadamente. Por ejemplo,
utilizamos la palabra “voluntad” inadecuadamente. Si queremos
usar esta palabra precisa y cientificamente, la usaremos en un
sentido particular, que es la facultad creativa del ser humano.
Solamente entonces la podremos llamar “voluntad”, cientifica-
mente hablando. Del mismo modo, deberfamos utilizar la palabra
Veda en un sentido particular cuando queremos entenderla de
forma precisa.

El sujeto también puede representarse en este diagrama de abajo:

4

— D

0 — Origen de los tres / tridngulo

1 — El conocedor

2 — El sujeto a conocer

3 — El proceso de conocer

4 — El terreno / horizonte del conocedor

5 — La pantalla sobre la cual ocurren las cosas / El Universo

Si observas a tu alrededor, descubriras que hay un anillo que te
circunda. Cada uno tiene su propio anillo u horizonte y mira
dentro de su entorno. “El que mira” es el centro y su punto de
vista es la circunferencia. Cada uno de nosotros tiene su propio

17



punto de vista, distinto de los otros. Cada centro tiene su propio
circulo, segun sea la circunferencia. Nuestro punto de vista de-
pende de cuanto somos capaces de expandir nuestra vision. Es
decir, cuanto mas abramos el compas, mayor sera la compren-
sion. A todas estas entidades, estas tres, cuatro y cinco, colocadas
juntas se las llama en el [eda la sabiduria del “silabeado singular”.
Se la conoce como Akshara, que generalmente significa “la
sflaba”. Asi, aquel que quiere conocer, la cosa a ser conocida, el
proceso de conocer y el “YO SOY” en el interior, junto con el
universo alrededor, forman la capsula o unidad que llamamos
Akshara en las escrituras sagradas sanscritas. También se entiende
que cada uno de nosotros es como una silaba. Puesto que cada
uno de nosotros es diferente del otro, cada silaba difiere también
de la otra. Esta es la primera técnica que debemos recordar.

Dije que akshara, generalmente, significa “silaba”, pero tam-
bién tiene otros significados mas esotéricos. Akshara también
significa sacado desde el centro a la circunferencia por medio del
radio © Toda la creacién es, de este modo, una exteriotizacion
del centro a la circunferencia, desde dentro hacia fuera, de la
subjetividad a la objetividad, de lo sutil a lo denso, del espiritu a
la materia sutil y de ésta a la materia densa.

El tercer significado (y el mas importante) de Akshara es
incorruptible, indestructible, eterno y permanente. Los cinco
principios de Akshara enumerados anteriormente son eternos.
Todo aquello que se manifiesta hacia el exterior como objeti-
vidad es periédico. Los principios son eternos en la creacion,
mientras que su manifestacion esta ligada al tiempo, es decir,
gobernada por el tiempo. Asi es como en el Veda la silaba se
considera eterna, indestructible, sacada desde el centro a la cit-
cunferencia y de la circunferencia al centro.

Sélo he introducido el tema, el ambito en que se halla y su
naturaleza. Cuando usamos la palabra “silaba”; ésta tiene un
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simbolo, un signo. Este simbolo esta representado por 3 (OM),
la sflaba principal de las escrituras sagradas védicas. Tenemos
silabas/palabras similares en cada una de las antiguas escrituras
sagradas del mundo. Sin estos conceptos, si leemos, interpre-
tamos o traducimos cualquiera de estas escrituras sagradas,
solamente dispondremos de su cadaver. Imaginad a un gato
aqui sentado, en esta sala de conferencias. El puede ver todo lo
que nosotros vemos, pero no puede entender nada sobre lo que
estamos hablando porque no tiene ningun concepto sobre ello.
Asi pues, cuando tratamos de entender una escritura sagrada sin
el conocimiento basico de los conceptos, e intentamos inter-
pretarla a nuestro antojo, vamos a ser como el gato al que hacia
mencion, que observaba la conferencia. Solamente captaremos
el significado superficial de las silabas, las palabras y las frases,
pero no el significado profundo de la escritura sagrada. Para
ello, debemos conocer el simbolismo utilizado por los autores.
Este es un aspecto.

Ahora vamos a proceder con el segundo aspecto. Cuando
usamos la palabra “Sabidurfa” o [eds, esta no significa el
conocimiento de las tres cualidades tomadas por separado —el
conocedor, el objeto del conocimiento y el proceso de conocer—,
sino el trasfondo que los sostiene simultaneamente a los tres.
¢Coémo llegar a él?

En primer lugar, deberfamos conocer algo acerca de E/ yoga
de Patanjali', porque es un libro que contiene las claves practicas
de la formacién que nos permite llegar a la simultaneidad de
conciencia llamada Samyama, es decir, la aplicacion simultanea de
Dharana, Dhyana y Samadhi (una aplicacion simultanea de los tres).
Patanjali nos dio el concepto de Samyama, porque éste conforma
la primera leccion de cualquier escritura sagrada del mundo. Aquel

! Los lectores pueden consultar los libros del mismo autor:
1. Lessons on Yoga & Patanjali (English)
2. Yoga Pransanganmuhu - partes 1 a 4 (Telugu)
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que tenga Samyama es una persona preparada para aplicarse a si
mismo cualquiera de las escrituras sagradas. Ademas, sabe lo que
realmente es una escritura sagrada en su verdadero sentido, es
decir, aquello que los autores de la escritura sagrada tenfan la
intencion de transmitir. Cuando se presenta un libro al mundo, es
tarea fundamental del lector tratar de saber qué quiere comunicar
el autor. No es suficiente que yo trate de entender el libro a mi
manera. También deberfa intentar entender el libro segun el autor.
Las escrituras sagradas tienen su propio autor. Por ejemplo, en la
India, tenemos a los Rishis lamados Valmiki, Veda Vyasa, Parasa-
ra, etc. Debetrfamos saber también la intencion de los autores a
través de la escritura sagrada. Cuando la conocemos, entonces ya
somos capaces de saber algo sobre las escrituras sagradas.

LOS CUATRO VEDAS

Ahora hablaremos de la literatura védica. Tenemos cuatro
libros de la literatura védica llamados Rig VVeda, Sama Veda, Yajur
Veda y Atharva 1eda. Estos cuatro libros estan disponibles en su
version original. La palabra Rig Veda contiene estrofas llamadas
Riks. Este libro contiene la férmula original del texto de mantras,
estrofas. El Sama 1eda contiene canciones llamadas Samas. La
palabra Yaur significa ritual, trabajo. Este libro contiene el proce-
dimiento de los rituales. Estos tres forman los principales textos
védicos. El cuarto sélo es un texto secundario, que toma muchos
mantras de los otros tres y nos ensefia como aplicarlos a los dis-
tintos aspectos mundanos de nuestra vida. Se trata de un eda
aplicado, igual que tenemos la fisica aplicada. La palabra Azbarva
significa “inferior”. Se le llama el “labio inferior de la pronun-
ciacion del Veda”. ¢Sabéis para qué sirve el labio inferior en
nosotros, aparte de para comer y masticar? Nos ayuda a pro-
nunciar y a entonar. S6lo se mueven el labio y la mandibula
inferiores. Gracias a este movimiento podemos pronunciar. De
forma similar, el Atharva 1 eda nos permite pronunciar en nuestra
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vida y aplicar lo que se explica en los tres primeros [edas. Esta es
la forma preliminar de entender los cuatro edas.

Pero no tomemos esta explicacion como el final. Esto sélo
trata de ser una introduccion antes de entrar en el significado.
Luego, cada uno de estos cuatro [/edas tiene sus propias claves y
libros de explicaciones. Ahora os presentaré estos libros antes de
daros a conocer el aspecto esotérico.

Brahmanas

Cada 1eda tiene sus libros subsidiarios, que nos permiten
entender el texto de los cuatro [Vedas. Aqui tenemos lo que se
llama Brabmana. Cada 1Veda tiene su propia literatura denominada
Brabmana. No significa Brahmines, sino que significa una rama de
la literatura, un juego de libros. Estos contienen las explicaciones
y las claves practicas, asi como los conocimientos técnicos rela-
cionados con el texto original de cada Veda. El Rig Ieda tiene su
Brabmana. Igual ocurre con el Sama Veda, el Yajur VVeda y el
Atharva Veda. E1 Brabmana contiene la explicacion elaborada de
cada uno de los cuatro textos originales. La palabra Brahmana
significa “expansiéon o explicacion”. Por eso estos libros se
llaman Brahmanas.

Aranyakas

Hay otro juego de libros llamado literatura Aranyaka. Aranya
significa bosque. Aranyaka significa “el discurso que se lleva a
cabo en el bosque sobre los cuatro libros”. La gente solia
retirarse a un bosque durante uno, dos o tres anos, tras haber
completado sus obligaciones con la familia y el estado. Los
podriamos llamar “los retirados”, y a partir de entonces solian
trabajar de por vida en estos libros. Daban también algunos
discursos sobre las ciencias aplicadas de cada uno de estos vedas.
Asi pues, existe el Aranyaka del Rig Veda, el del Sama Veda, Y ajur
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y Atharva Veda. Aranya, como deciamos, significa bosque. Aran-
yaka significa un discurso en el bosque. Por supuesto, esto es otra
vez esotérico. Esto es lo que encontramos en la literatura sans-
crita y en la historia de los textos védicos. Esto es lo que también
encontramos acerca de los [“edas en todos los libros de los
estudiosos de la India, la mayoria de los cuales no conocen la
vertiente esotérica. Debemos conocer primero lo exotérico antes
de profundizar en lo esotérico.

Upanishads

El tercer juego de literatura son los llamados Upanishads.
Desafortunadamente, hay personas que creen que los Upanis-
hads son una literatura separada. Algunos indiélogos e histo-
riadores creen que la literatura Upanishadica es mucho mas
posterior que la literatura védica. Esto es simplemente porque
no han abierto los libros originales. Upanishads significa “ha-
ciendo una aproximacion a la luz del VVeda”. Los Upanishads, de
este modo, nos permiten una aproximacion a los [edas, y por
ello son esenciales para su estudio. Hay cuatro Upanishads, uno
para cada [eda, el Rig, el Sama, el Yaur y el Atharva.
Esencialmente, cada uno de los cuatro [edas tiene tres juegos
de literatura. A saber, Brabmanas, Aranyakas y Upanishads, los
cuales se espera que sean estudiados. Cuando los estudiamos,
entendemos el texto original. Pero si los estudiamos como el
que lee un periédico, solamente encontraremos diferencias
entre los libros. Esto es porque los grandes indidlogos han
afirmado que los textos Védicos son mucho mas antiguos que
los Upanishads, y que los edas contienen informacién acerca de
rituales, mientras que los Upanishads contienen informacion
sobre la filosoffa y Dios. Hay eruditos que aun creen que el
contenido de la literatura védica es diferente del contenido de la
literatura Upanishadica. Es como el ciego que guia a otro ciego.
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Las claves

Tenemos un juego de claves que tienen que estudiarse
cuando se estudian los textos védicos. Son un total de seis y se las
conoce como Vedangas:

1. Chandas, que significa la composicion métrica del texto.
Tratan del estudio de la métrica y las silabas de los poemas.

2. Kalpa. Trata del procedimiento en los rituales del eda.
Por ejemplo, durante el ritual, se espera de uno que se siente en
el Este, otro en el Oeste, algunos en el Sur, y el Norte queda
vacante. Kalpa contiene ciertas reglas de los rituales.

3. Vyakarana. Significa gramatica. Trata de la gramatica del
lenguaje védico.

4. Siksha. Es el entrenamiento para entonar y pronunciar
las silabas védicas, sonidos, himnos, etc. En un ritual se debe
pronunciar de una determinada forma, y en otro ritual se debe
pronunciar el mismo mantra de diferente manera.

5. [Jyotisha. Significa la ciencia de la luz, que incluye la
astrologfa y la astronomia, la ciencia de las galaxias y las cons-
telaciones. Esta es la quinta clave requerida para abrir los secre-
tos de los textos védicos.

0. Nirukta. Significa la ciencia de la etimologfa, es decir, la
aproximacion etimologica a las palabras védicas. Por ejemplo, si
tenemos una palabra, entramos en el origen de ella, en su historia
y la formacion de los nombres, verbos y adjetivos que derivan de
ella, tratando de entender el significado de lo pronunciado.

Asi pues, a estas seis se las llama las seis claves para conocer
la séptima, que es el “texto original”. Todas estas técnicas son
absolutamente necesarias para adentrarnos en el esoterismo del
texto.

Tenemos libros para todas estas cosas, pero lo que echamos
en falta es la pieza principal. Sin ella, tenemos lo que Madame
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Blavatsky dice que es la traducciéon muerta de las escrituras sa-
gradas, tal como ocurre con la traduccion del Awtiguo Testamento.
Desafortunadamente, solo tenemos la traduccién muerta del
texto. Hemos cometido muchos errores en cada escritura sa-
grada. En las escrituras sagradas de los judios se dice: “Dios
dijo: Yo no permito la existencia de un segundo, porque mi
nombre es YO SOY y sélo hay uno”. Esto se ha traducido
erréneamente. En el libro del Exudo se traduce lo que Dios dice
como: “Soy un Dios celoso, no permito la existencia de ningin
otro Dios”. Ved como todo esta tergiversado. El significado
original es: “YO SOY uno entre todos vosotros y vosotros estais
todos en MI, por este motivo no permito ninguna idea sobre un
segundo”. Este es el significado original.

Asi, el significado es muy diferente. Esto es lo que se llama
la traduccion de la letra muerta del texto. Es como comprar el
cadaver de un elefante y llevarlo a casa. Entonces tenemos el
peso del sujeto sin el placer del tema. Ved, ahora hemos dejado
el peso aqui, en la pizarra, y nos dirigimos hacia el placer de la
asignatura.

Consideremos ahora la vertiente esotérica. La parte exotérica
es conocida por cualquier erudito en India, todo indidlogo en
Occidente y cualquier profesor de universidad occidental. Este es
el peso de la letra muerta. S6lo un verdadero tradicionalista
puede mostrar la otra parte. Afortunadamente, hay personas que
conocen la tradicion de cada escritura sagrada del mundo. Son
los Maestros y sus discipulos. No permiten nunca que la cosa
muera. Mantienen la tradicion viva y nos la transmiten.

Rig Veda

La palabra Rig significa lo que se llama [z en sanscrito,
que quiere decir la palabra pronunciada. Tenemos dos tipos del
mismo sonido en las escrituras sagradas. Uno es como vemos la
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letra escrita. Por ejemplo, si decimos “rojo” o “ram” o “Rama”,
pronunciamos con la punta de la lengua. Es una “rt”. Pero hay
también otra, la “R” original. Se pronuncia en las cuerdas
vocales. Es la vibracién en las cuerdas vocales, la vibracién
original, sin la cual no tendrfamos voz. No podemos oir la
respiracion sin esta vibracion. Es lo que llamamos voz y es lo
que significa Rig IVeda: 1a voz de la respiracion.

Dondequiera que un verdadero estudiante del Veda dice Rig
Veda, significa la voz pronunciada y oida como la vibracion
producida en las cuerdas vocales. El libro del Rig [eda habla de
ello. Asi, Rig Veda no es un libro de texto sino tu propia voz
pronunciada. Cuando es pronunciada, entonces es Rig [eda. No
es solamente el libro. Veamos, si yo digo: este es el Maestro
CVV, scomo puede ser? Cuando digo CVV no me refiero a la
fotografia, el cristal o el marco del cuadro. Similarmente, no nos
referimos soélo al volumen de papel cuando decimos Rig Veda.
Lo significativo es la voz del lector. Si un verdadero estudiante
de los edas dice Rig VVeda, se refiere a la voz al recitar los
mantras o al hablar entre ellos. Asf pues, recordad esto: Siempre
que se diga Rzg Ieda significa la voz pronunciada y escuchada.

El Rig Veda posee su propio Brabmana, es decir, como
pronunciar, escuchar y conectar con su musa. La comprension
esotérica del Brahmana es la expansion de conciencia que existe
como semilla. El principio simiente se expande en los detalles
del arbol. Es también un proceso de pronunciacién (del arbol a
través de la semilla). Los Brahmanas relacionados con el Rig 1eda
explican, de esta forma, la expansion de conciencia tal como la
vemos en el Universo como un proceso de pronunciacion de la
“palabra”.

El Rig VVeda también tiene su propio .Aranyaka. 1.a com-
prension esotérica del Aranyaka es el entendimiento del proceso

de los dos principios fundamentales que permiten la pronun-
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ciacion. De los dos principios, uno es inmutable y el otro es
mutable. El mutable opera sobre el trasfondo del inmutable. Uno
es la pantalla, mientras que el otro es la imagen que se proyecta
en la pantalla. Uno es el labio superior que coopera con el labio
inferior, que es el que se mueve. Uno es el noumeno y el otro es
el fenémeno. Uno sostiene el funcionamiento del otro. Uno es
espiritu y el otro, materia. Uno es vertical, mientras que el otro es
horizontal. La interaccién de los dos da como resultado la
pronunciacion.

Tradicionalmente, para producir fuego, el hombre usa un
instrumento que se compone de dos partes, una vertical y la otra
horizontal. Incluso actualmente, en los rituales védicos, el fuego
se produce friccionando un palo vertical con uno horizontal.
Este instrumento doble se llama “Arani”. Aquel que se revela
mediante el proceso de friccion es _Aranyaka.

De este modo, los Aranyakas relacionados con el Rig Ieda se
ocupan en detalle del proceso de friccion (o batido) relacionado
con la palabra —la voz del silencio en el interior de la vibracion—.

Desafortunadamente, incluso los eruditos mas populares
unicamente comprenden los Aranyakas como “los estudios que
se han de efectuar en los bosques”, |y solamente en los bosques!
Tratan incluso de extender la idea de que no deben ser estudia-
dos en las casas, pueblos y ciudades. L.a comprension de la letra
muerta tiene su propia “hinchazén” que ciega la verdad.

El Rig VVeda posee su propio Upanishad (aproximacion a la
luz). Cémo pronunciar, escuchar y acercarse a la luz del Ser. La
comprension del funcionamiento del espiritu y la materia y la
consecuente pronunciacion de la PALABRA en los diversos planos
de la existencia es el acercamiento Upanishadico al Rig [eda. El
Upanishad relacionado con el Rig Veda proporciona este acerca-
miento a la PALABRA.
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Cuando estas hablando, ¢desde donde lo haces? Desde tus
cuerdas vocales. ¢Qué es lo que se esta pronunciando? Es la voz.
¢Qué es lo que se oye? Es la voz. ¢dDe qué esta formada esta voz?
De vibraciones sonoras producidas por la vibracién primigenia
de las cuerdas vocales. Entonces, cuando estas vibraciones se
producen de manera rapida y continua, tenemos el efecto de lo
que llamamos voz. ¢Cual es el origen de la voz? ;Como se
establece el impulso de hablar? ;Cémo lo intentas y de donde
procede este intento? ;Como se revierte este intento? Cuales
son los pasos anteriores antes de que se exterioricen como voz?
La voz del silencio (la PALABRA no hablada) atraviesa una serie
de inversiones y finalmente se exterioriza como la voz hablada.
El Rig Veda se ocupa de esto.

Sama Veda

Aceptemos entonces que la voz se produce debido a esta
vibraciéon en las cuerdas vocales. ¢Como se produce esta
vibracién? ¢Cual es la base de dicha vibracion? ;Con qué la
estamos produciendo? Con el aire como respiracion. Por muchas
razones cientificas se la llama la cancién, porque se halla un poco
distorsionada debido a nuestra rutina y hébitos alterados. No
puedes perturbarla completamente. No puedes detenerla durante
un tiempo y después volverla a producir de nuevo. Es automa-
tica. No tiene nada que ver con nuestra mente. Tiene su propia
mente, que es la que mantiene el ritmo. El latido cardfaco y la
respiracion son continuos porque hay un ritmo, hay un latido que
trabaja a través nuestro. Debido a estas razones, a la respiracion
se la llama “la cancion de la vida”.

Las leyes de periodicidad, alternancia, accién en cadena y
causa-efecto, todas ellas juntas componen la cancién de la
respiracion. Hay una ley de periodicidad que hace que tu
respiracion sea continua. La ley de alternancia es responsable de
que tras una inhalacién venga una exhalacién, y viceversa. Una
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sigue a la otra alternativamente. No tiene nada que ver con el
intento voluntario de llevarla a cabo. Pensamos que respiramos,
pero el hecho es que la respiracién ocurre en nosotros. No so-
mos nosotros los que respiramos. Si por alguna razon el Creador
nos sugiriera, en broma, que respiriramos por nuestra cuenta
durante un dfa, ¢qué ocurrirfa? Por la mafiana ya deberfamos
empezar a respirar sin interrupcion. Si un amigo nos llamara por
teléfono para comunicarnos que nuestra mujer esta enferma,
entonces nuestra mente estarfa ocupada con algo mas importante
que la respiraciéon y jnos olvidarfamos de respirarl Entonces
idejarfamos caer el teléfono y caerfamos muertos! Resulta que nos
habfamos olvidado de respirar porque estdbamos con algo mas
importante. Asi, cada vez que tuviéramos la mente ocupada en
algiin pensamiento, nos olvidarfamos de respirar y no podriamos
vivir. Para nuestro bien, la respiraciéon existe en nosotros y
nosotros existimos en ella. Respirar no es una parte de nosotros,
sino que es verdaderamente nosotros mismos, y el resto solo es
nuestro equipaje (huesos, carne y piel). Seguimos aqui mientras
nuestra respiracion y vida continden. La respiracion es el cisne,
con la inhalacién y la exhalaciéon como sus dos alas. La vida es
“la cancioén del cisne”, y nosotros somos los cisnes (Hazzsas).

La respiracion tiene su contraparte propia y original, llamada
pulsacion. La respiracion se produce debido a la ley de la pulsa-
cion, la cual se llama peristalsis. I.a pulsaciéon se hace posible
debido a que el espacio tiene la propiedad de pulsar eternamente.
“El espacio pulsa”, dice Pitagoras. La sefiora Blavatsky lo explica
diciendo que “la conciencia Una existe a través de toda la eter-
nidad como el trasfondo, y es activa o pasiva alternativamente”.
Si tomamos una unidad de espacio, la conciencia en ese espacio
es activa durante cierto tiempo y pasiva durante otro cierto
tiempo. Cuando se halle en fase activa, encontraremos a las gala-
xias y sistemas solares manifestandose externamente. Cuando
esté pasiva, encontraremos que gradualmente son absorbidos en
el espacio. Asi, hay una exhalacion y una inhalacién alternandose
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en la unidad de espacio. Esto tiene lugar a través de una duracion
de eones, millones y millones de afios. Una respiracion es una
unidad de espacio. Esto es lo que las escrituras sagradas llaman la
respiracion divina. Dichas escrituras sagradas dicen que el Sefior
en el espacio exhala los mundos para inhalarlos seguidamente.
Asi, desde la subjetividad exhala los mundos hacia la objetividad,
y desde ésta los inhala hacia la subjetividad. Esto es lo que las
escrituras sagradas dicen. A la inhalacién y exhalacion juntas se
las llama la “respiracion divina”. La ley de la pulsacion emerge de
ella. Segun esta ley de la pulsacion, cada uno de nosotros respira
porque somos parte de ella y estamos subordinados a ella. No
podemos sino respirar mientras este vehiculo esté destinado a
vivir. Por esto a la respiracion se la denomina la cancion, y los
detalles sobre dicha canciéon se dan en el libro del Sawa 1eda. El
texto no es el original, sino que es nuestra respiracion el original
Sama 1 eda, acerca del cual trata el libro. Este libro tiene también
su propio Brahmana, su propio Aranyaka'y su propio Upanishad.

As{ pues, tenemos dos [edas con nosotros (sin el equipaje de
los libros). Uno es nuestra voz, el otro es nuestra respiracion. El
Rig V'eda nace del Sama 1/eda. Esto significa que nuestra voz nace
de nuestra respiracion. Pero también el Sama 1eda nace del Rig
Veda. Esto quiere decir que la palabra pronunciada en silencio
produce el ritmo de la pulsacién como respiracion. La Palabra
existe siempre. Cuando esta se percibe, nace la pulsacion. Cuan-
do se concibe la pulsacion, nace la respiracion, y con la respi-
racion como vehiculo, la palabra concebida se pronuncia
vocalmente. La palabra viaja con la pulsacion y la respiracion
como vehiculos, produciéndolos sucesivamente. De este modo,
el Sama Veda nace del Rig eda.

iPobres historiadores! Ellos dicen: “Los 1Vedas son contradic-
torios”, porque algunos afirman que “el Rig [eda es mas antiguo
que el Sama Veda” y otros que es al revés. Asi que todo es
inconsistente y confuso. Esto es lo que los indidlogos y profeso-
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res de universidad dicen. Ellos no saben de qué hablan. Piensan
en los dos textos y dicen: “En algunos pasajes el Rig [eda es mas
antiguo, pero en otros pasajes se considera al Sawa 1 eda como
mas antiguo”. Esto es una tonterfa. As{ es como encontramos a
los eruditos entreteniéndose en su propia estupidez. En ese
estado incluso juzgan y deciden cual de los dos Vedas es mas
antiguo, jproclamando su propia afirmacion con autoridad e
imponiéndosela a los demas!

Yajur Veda

La palabra yagur significa plan o ritual. ¢Qué es un ritual?
Generalmente se entiende como un misterio o juego misterioso,
al estilo de una mascarada. Tenemos los misterios griegos, los
misterios egipcios, etc., en los cuales la gente usaba mascaras para
representar a ciertos angeles o demonios, y recitaban discursos
dramaticos y soliloquios y hacfan representaciones. Esto es un
ritual. A uno se le dice que se siente en el Este y se le llama el
maestro del Este. A otro se le invita a sentarse en el Oeste y se le
llama el maestro del Oeste, y al tercero se le invita a sentarse en el
Sur. Se colocan vigilantes en la parte interior y en la exterior.
Ellos siguen un procedimiento y representan un ritual. ;Sabéis lo
que es un ritual? Un procedimiento. ¢Para qué? Es un procedi-
miento que esta de acuerdo con el plan de la creaciéon. Hay un
afio solar, un mes lunar, un dfa solar o algin ciclo durante el afio
o las estaciones. T te sientas en el Este y te llamas a ti mismo el
sol naciente. Yo me siento en el Oeste y me llamo a mi mismo el
sol poniente. T te sientas en el Sur y te llamas a ti mismo el sol
en el meridiano. Entonces, a esto lo llamamos un ritual porque es
parte de la actividad diaria, imitada o representada.

Lo que hacemos en los rituales no es el ritual original, pero lo
que ocurre alli es como si se hubiera realizado. El sol en el Este
es el gran maestro original del ritual, y la persona que efectia la
ceremonia en la sala lo imita, realizando, recibiendo y distribu-
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yendo las energfas. El ritual original, en sentido estricto, es lo que
llamamos la salida y puesta del sol, etc. ya sea este un ritual
egipcio, caldeo, indio o védico. Lo que hacemos es sélo una
representacion imitando la realidad, que funciona como un
sacramento para ampliar nuestra comprension. Aunque, en su
verdadero sentido, el ritual significa lo que se lleva a cabo en la
naturaleza y en la creacion —el plan, el trabajo.

Cuando observamos el trabajo de la naturaleza, nos damos
cuenta de que es muy ritualistico. El recorrido del sol, la luna, los
planetas, las estaciones, las lunaciones, el amanecer y el atardecer,
las fases crecientes y menguantes de la luna, el movimiento as-
cendente y descendente de las aguas, el curso del sol hacia el Sur
y hacia el Norte, las trasformaciones y transmutaciones de los
minerales, el crecimiento de las plantas, las flores y frutos. Todo
es un trabajo planeado, sistematico y sistematizado por las inteli-
gencias de la naturaleza.

El modelo conforme al cual la naturaleza se despliega y
funciona, desde lo sutil a lo denso y desde lo denso a lo sutil, se
llama Dhbarma, la Ley. Las leyes de la naturaleza son de nuevo
octuples. A través de estas leyes, la naturaleza se despliega en
ocho gradaciones diferentes, hablando en términos generales.
Estas leyes son los rituales de la naturaleza. Contienen los secre-
tos de la naturaleza y se revelan a si mismos a aquellos que obser-
van y siguen su patrén de comportamiento. A estos se les llama
ritualistas. Ellos funcionan segun el plan de la naturaleza, y esta
les revela el lado subjetivo. Los secretos revelados son conve-
nientemente registrados. También se registran los procedimien-
tos a adoptar para que esas revelaciones tengan lugar. El registro
del trabajo planificado es el libro original de Yaur 1'eda. El
trabajo planeado es el Yajur 1/eda original.

El Gran Plan del Universo, segtn el cual el sistema solar, los
planetas y los seres planetarios se forman, desarrollan y recesan,
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se halla concebido como Ygur VVeda. Cada atomo del planeta,
evolucionando hacia el individuo, formando un ego a través de
sus propios reinos mineral, vegetal, animal y humano vy, luego,
hasta el reino dévico, es una obra representada sobre la pantalla
del espacio, que se reconoce como la Sala del Ritual.

Hay un plan si somos capaces de ver. Cada atomo, electrén,
catodo, anodo, planeta, sistema solar, individuo evoluciona segin
este plan. Nosotros también vivimos de acuerdo a un plan. Sin
embargo, cuando vivimos segiin nuestro propio plan, nos decep-
cionamos muchas veces. Aunque planificamos nuestra vida, a
menudo nos sentimos decepcionados. Esto se debe a que noso-
tros planeamos independientemente del Plan. Si estamos nave-
gando en un barco o un transatlantico de Oeste a Este, squé sen-
tido tiene que corramos de Este a Oeste en el interior del barco?
Muchas son las veces que planeamos de forma tan absurda. Asi,
mientras nuestro plan sea estupido, tendremos solo decepciones
y frustraciones, y lloraremos nuestras desgracias. Nos quejamos
del destino, de los planetas, del Karma, de Dios, de los enemigos,
de los demas, incluidos nosotros mismos. Nos olvidamos de que
viajamos en un barco. La Tierra misma es un gran barco que
flota en el espacio alrededor del Sol, y sin embargo creemos
ciegamente que estamos seguros y a salvo, aposentados y estables
en esta Tierra. Esta falsa sensacién de seguridad nos protege y
nos mantiene con valor en esta Tierra. Sin esta falsa sensacion de
seguridad, tendrfamos que vivir como seres timidos, a menos que
nos hayamos iniciado en la verdadera sabidurfa. Si no estuvié-
ramos protegidos por esta estipida sensacion de falsa seguridad,
estarfamos perdidos. Por suerte, somos lo suficientemente inge-
nuos como para creer que estamos estables en esta tierra, cuando
la tierra misma no es estable, puesto que se desplaza. De haberlo
sabido desde el principio, nos habrfamos obsesionado con una
sensacion de inseguridad. Hasta que no estemos dotados con la
verdadera sabidurfa, no es seguro hablar la verdad. Entre tanto
hay un vacio, y la naturaleza nos protege mientras estamos pasan-
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do a través de este vacio. Por lo tanto, la naturaleza nos ha dado
el suficiente grado de ingenuidad, en el sentido de falsa seguridad.
Asi comemos, bailamos y vivimos.

Cuando empezamos a conocer el Plan gradualmente, nos
iluminamos y salimos de la falsa seguridad. Después de un cierto
grado de conocimiento, podemos vivir con la verdad de lo que
es. Aunque sabemos que la Tierra da vueltas, podemos vivir en
paz. Pese a saber que algiin dfa vamos a morir, podemos vivir en
paz. Ya no vivimos condicionados por la muerte. A medida que
nos vamos iluminando en aquello que los Maestros llaman sabi-
durfa (el Veda), adquirimos cada vez mas el verdadero sentido de
seguridad en la eternidad. Hasta entonces, tenemos que estar
protegidos por un falso sentido de muerte y nacimiento.

Asi, llamamos el ritual, el plan de trabajo o Yajur a este Plan
que se nos hace accesible de forma gradual y que nos sera
revelado a cada uno de nosotros. Nosotros tenemos nuestro
propio plan, ¢qué es lo que nos lleva a hacer planes? Es lo que
llamamos la mente. Asi, Yajur 1’eda significa la mente que dirige
el plan de trabajo. Este volumen habla de todo aquello que
nosotros conocemos como mente. Tenemos, por tanto, tres
Vedas en nosotros: uno es la palabra, el otro es la respiracion y el
tercero es la mente. A estos tres se los conoce como los tres
libros de sabidurfa que no estan escritos por el hombre. En
sanscrito se les llama libros Apourusheya, que significa escritos
impersonales.

En este mundo hay dos tipos diferentes de escritos. Uno es
personal, y el otro, impersonal. Si escribo una novela bonita, es
una creacion. Es mi ficcién desconectada de la naturaleza. Pero si
escribo que dos por dos son cuatro, no es mi escrito, lo escriba
yo o lo escriba otro. Nosotros solo lo copiamos. Existe antes de
que lo escribamos. Esto es lo que se llama escrito impersonal,
mientras que nuestra poesia, nuestra novela o ficciéon son escritos
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personales. A los libros védicos se les llama Apourusheya, escritos
impersonales, es decir, que existen siempre en la creacion y de
tanto en tanto los copiamos.

Resumiendo una vez mas: el Rig, el Sama, el Yajur, significan
la palabra, la respiracion / pulsacién y la mente, respectivamente.
Estos son los tres volumenes originales que estan en nosotros. A
estos tres se los denomina los [Vedas principales, y aquel que
conoce a los tres se dice que ha conocido la sabidurfa triple
(Trinosoffa). En sanscrito se llama Tray: Vidya, que significa
sabidutfa triple, la sabiduria de los tres [edas.

De momento, ocupémonos de estos tres y pospongamos el
cuarto para mas tarde. Cada uno tiene su Brabmana, su Aranyaka
y su Upanishad. Brahmana significa tG conoces a Brabma, la palabra
Brabma significa la existencia autoexpansiva del universo.
Brabmana tiene su raiz en Brabman, que significa la existencia
autoexpansiva del universo. Brabma significa autoexpansivo.
Brabmana significa aquel que habla del principio autoexpansivo de
este universo. Asi, cada uno de estos explica el significado de
esos mantrams originales.

El siguiente son los Aranyakas. Estos son los libros que
hablan de las lecciones acerca de Arani 1idya (lo cual ya se ha
explicado antes), Arani es el que “hace generar el fuego”.

De esta manera imparte seis juegos de lecciones. La quinta
leccion es: Toma el labio inferior como el trozo inferior de
madera. Toma el labio superior como el trozo superior de
madera y toma, también, el proceso de tu pronunciaciéon como la
friccion. El resultado es la palabra, las silabas, las frases y la
conversacion, asi como el significado al que llamamos fuego.
Esta es la quinta lecciéon del primer juego. De esta forma, hay
cinco juegos de cinco lecciones en z£ (el habla). A estos libros
entonces se les llama Aranyakas. Tratan de las lecciones sobre
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Arani o el que bate el fuego (el que hace generar el fuego). Asi
son los Aranyakas.

Hablemos entonces del Upanishad. Upa significa cerca, shad
significa sentarse, aproximarse y sentarse cerca. Se nos anima a
acercarnos cada vez mas. ¢A quién? Al “YO SOY”, la Luz en
nosotros. Asi, estos libros nos explican como tenemos que apro-
ximarnos y sentarnos lo mas cerca posible del “YO SOY” en
Nosotros.

Por ejemplo, yo digo... Entiendo a la Persona Una a la que
ta llamas “YO SOY”. Entiendo al Uno a quien ta llamas el sol, y
entiendo que el verdadero “YO SOY” es el centro, y que éstos son
las dos piernas de un compas. Esta es una frase del Upanishad. Si
tu dices “YO SOY” en ti, es una pierna. Si dices “él es”, tienes otra
pierna. Cuando se prolongan estas dos piernas, encuentran al
verdadero “YO SOY”. También tenemos frases que lo explican en
los Upanishads, es decir, que te acercan al “YO SOY” en ti.
Tenemos entonces estas seis claves y una séptima. A esta se la
conoce como Chandas, que es la composicion métrica de las
estrofas del eda. Es decir, las distintas métricas de las canciones,
estrofas y poemas. Asi se comprende. Los Upanishads hablan de
los diversos mantrams védicos y de como se han dividido las
silabas, cual es su métrica, como escrutarlo, dénde puntuarlo.
Esto es lo que sabian los eruditos en referencia a esto.

Nosotros vamos a dividir un dfa en dos mitades: (1) Dia y
noche. Asi, a esto se le llama una métrica de dos silabas. Esta
cancion esta, pues, compuesta en una métrica de dos silabas. (2)
Luego, y para ciertos propositos, dividimos el dfa en tres partes
iguales de ocho horas cada una. Estas partes representan la
métrica de tres silabas. Cogemos las veinticuatro horas y las
dividimos en tres partes iguales. Estas tres partes se llaman la
métrica de tres silabas. (3) Entonces, tomamos los cuatro angulos
de la cruz, cada uno se corresponde con un periodo de seis
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horas: amanecer, mediodia, atardecer, medianoche. A esta
métrica la llamamos tetragrama o métrica de cuatro silabas. (4)
Ahora dividimos el dfa en cinco partes iguales. Y no sélo el dia,
sino también el afio. Mas tarde, ellos dieron todos estos calculos.
A esto se le llama la métrica de cinco silabas.

@ @ 3 “)

Ahora supongamos que el escritor quisiese explicar algo
acerca de la figura (1). ¢Sabéis lo que hace? Toma palabras de dos
sflabas y compone un mantram en dos mitades. Una representa la
noche y la otra el dfa. Explica esto en frases en su métrica. Su-
pongamos que quiere explicar la figura (2). Toma palabras de tres
sflabas y las coloca en tres lineas, constituyéndose lo que en
sanscrito se llama una Trjpada. Bl explica todo esto. Estoy con-
tando todo esto sélo a titulo de ejemplo. Asf, él va multiplicando,
y entonces podemos preguntarnos: spor qué veinticuatro? Deci-
mos veinticuatro horas. ;Por qué 24 horas? La respuesta es: Por-
que el reloj tiene 24 horas. ¢Por qué no podemos dividir el dia en
10 horas o en 100? Podriamos tener el sistema métrico, un dia de
100 horas, una hora de 100 minutos y un minuto de 100 segun-
dos. ¢Por qué no? ;Por qué 24 horas? ¢Hay alguna razén?

Si alguien lo hubiera descubierto, habrfa descubierto 10 o 50
o 100, no 24. Debe de haber algo mas. De la misma forma, si
decimos 360°, spor qué no podemos dividir el circulo en 100 y
cada grado en 100 minutos y cada minuto en 100 segundos? Es
decir, ¢por qué no convertirlo al sistema métrico decimal que es
mas facil de calcular? No es posible, porque hay algo en la
naturaleza que nos da estas divisiones. No estan hechas por el
hombre, son impersonales. Asi también, tenemos lunas nuevas y
llenas que se alternan ritmicamente, completando un ciclo anual
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de doce lunas llenas y doce lunas nuevas. Asi que en total son 24.
El mismo patrén se repite en la division horaria del dia. No po-
demos fabricar un afio con 100 lunas llenas y 100 nuevas. No
podemos aplicar el sistema métrico decimal en este caso. De-
bemos aceptar que el dia se divide en 24 horas.

De forma similar, hay una versién para 360°. Después la
explicaré. 360 se toma como la medida del afio, porque hay algo
que llamamos Sol, que gira sobre si mismo y alrededor del cual gira
la Tierra. Este es el responsable de las 24 lunaciones (12 lunas
llenas y 12 lunas nuevas). Asi, al Sol se le llama el medidor o metro
de la cancion de la Tierra. A esta se le conoce como la mas grande
de todas las métricas y se llama Gayatri. Esto sélo es un ejemplo.
Por supuesto que hay otras métricas; hay siete juegos de métricas,
porque la cancion es un maltiplo de siete en su esplendor. Asi, nos
referimos a esto cuando hablamos de métrica. Cuando hay que
explicar algo acerca de esto, se explica en un mantra que esta
compuesto de 24 silabas. Por ejemplo, lo que nosotros llamamos
el mantra de Gayatri (que tiene 24 silabas en sanscrito o en hebreo,
no en inglés). Los escritores o compositores de estos libros lo
hacfan en sanscrito, hebreo o egipcio. No existia el inglés en
aquellos tiempos. Asi, debemos contar las silabas segun esas
lenguas, no segun el inglés. Veamos el mantram de Gayatri:

OM-TAT-SA-VI-TUR-VA-RE-NYAM =8
BHAR-GO-DE-VA-SYA-DHI-MA-HI =8
DHI-YO-YO-NAH-PRA-CHO-DA-YAT =8

Asi, estas tres lineas, de ocho silabas cada una, juntas forman
una métrica, una estrofa. Esto sélo es un ejemplo. Habla del Sol
como el centro de nuestra Tierra y el Sol como el centro de todo
aquel que reside en esta Tierra. Entonces explica: OM significa
Sol; TAT significa Aquello; Savitur significa el que reparte todo y

2 Los lectores pueden consultar el libro Astrologia Espiritual, del mismo autor, en el
capitulo “Algunas reflexiones sobre el Circulo”.
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a todos (el distribuidor). El es aquél que libera a la creacion desde
su propio interior, Devasya. Ese que distribuye, los Sefiores,
Bhargaha que es Luz, autorrefulgente. Asi, el Sol brilla intensa-
mente, abrazando con sus rayos al planeta tierra y nosotros
estamos aqui como sus propios rayos. Asi, abraza de nuevo a
“Aquello”, al Original. Meditemos en el Original, es decir, el “YO
SOY” en cada uno de nosotros. Y El estimula el Buddhi en noso-
tros. Si sentimos como si estuviéramos haciendo algo, nos hace
sentir. Si sentimos como si comiéramos, él nos lo hace sentir. Si
descubrimos algo, él nos lo hace descubrir. Asi, El estd estimu-
lando nuestro Buddb:.

Tenemos entonces el mantram de Gayatri’ , que nos ensefia
acerca de nuestro propio centro en el Sol. El sujeto es el centro.
Gayatri no es el nombre del mantram, pero desafortunadamente
la gente cree que si. Gayatri es el nombre de la métrica, porque
este mantram se da en esta métrica. A Gayatri se le llama Trpada,
es decir, métrica de tres lineas. Una cancién de tres lineas.
Generalmente, deberfamos tener cuatro o dos lineas, pero en este
caso, mas raro, tenemos una impar de tres lineas. En ninguna
parte del mundo, o por lo menos muy raramente, vamos a
encontrar una composicion métrica o musical con un nimero
impar de lineas. Pues bien, aqui tenemos un caso con tres lineas,
por ello se llama T7jpada. También se la conoce como Shat —
Kufkshi, que significa que tiene seis barrigas. Kukshi significa
barriga. Esta pobre diosa Gayatri tiene seis barrigas. Esto
significa que todo el afio esta dividido en seis partes iguales
(como las estaciones en las regiones tropicales del planeta). Son
seis estaciones, cada una de ellas con su propia flora y fauna.
Shat — Kukshi también se manifiesta en nosotros, en los cinco
sentidos y la mente. Asi, se estimula Buddhi, y esto afecta en
sentido descendente a la mente y después a los cinco sentidos.
También tiene Pancha Sirsha, cinco (Pancha) cabezas (Sirsha).

3 El lector puede remitirse a Mensages, libro del mismo autor, en preparacion.
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Vemos en los dibujos de Gayatri como se la pinta con cinco
cabezas; de un unico cuello parten cinco cabezas.

¢Qué significa estor Las cinco cabezas representan los cinco
sentidos, las cinco reacciones a los sentidos, los cinco objetivos
de los sentidos y los cinco estados de la materia. Los cinco
estados de existencia, es decir: sélido, liquido, gas o aire, fuego y
espacio o el contenido del espacio, que los antiguos llamaban éter
0 akasha. Estas son las cinco cabezas de Gayatri.

De igual forma estan compuestos los mantrams védicos. Y
no solamente los mantrams védicos, sino también muchos de los
himnos del Awntiguo Testamento y el libro de los egipcios. Estan
compuestos con esta dinamica. Estas escrituras sagradas se
deben entender de esta manera. L.a composicion de los capitulos
de estos libros también esta organizada asi. Hoy solo voy a dar
un ejemplo.

Todo esto procede de la ciencia que llamamos métrica, los
Chandas. Me gustaria poner un ejemplo acerca de la composicion
de un libro como éste. Ved, en el simbolismo astrolégico tene-
mos doce divisiones, que son las siguientes:

Aries Cabeza

Tauro Cara

Géminis Laringe

Cancer Térax / Pulmén
Leo Diafragma
Virgo Region Gastrica
Libra Plexo Solar
Escorpio Genitales / Recto / Intestinos
Sagitario Muslos
Capricornio Rodillas

Acuario Pantorrillas
Piscis Pies
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De la misma forma, nosotros también tenemos doce di-
visiones. Vamos a ver que estas doce divisiones del cuerpo
humano estan influenciadas por estos doce signos zodiacales. Si
tomamos en consideraciéon el Este en el momento del naci-
miento, lo llamamos el ascendente, ya que representa la reserva
esencial del huevo en la matriz de la madre. Vemos cémo la
posicion exacta de los planetas en el momento de la fecundacion
del individuo le otorga la impresion total de ese nacimiento en
particular. Esto es lo que la astrologia nos aporta y debe expli-
carse en un libro, asi como también los doce meses del afio solar.
Entonces, el libro se compone de doce cantos. En el primer
canto se describe la muerte del héroe, mientras que su naci-
miento se describe en el décimo, componiéndose el resto del
libro en base a esto. Asi se ve en la escritura sagrada del Srimad
Bhagavatam, que se compone de 12 cantos. En el primer canto se
describe la muerte de Krishna el Sefior. En el décimo canto se
describen su nacimiento y crecimiento. A menos que conoz-
camos la composicion, los Chandas y la estructura, pensaremos
que el autor es tonto y no sabe como escribir un libro. Esto sé6lo
es a modo ejemplo.

Otro ejemplo serfan las lunaciones; es decir, las doce lunas
llenas y las doce lunas nuevas. Cuando las dividimos en cuatro
partes iguales, tenemos seis en cada cuadrante, durante el dia.
Cuando se produce una fecundaciéon en un momento deter-
minado del afio, entonces el nacimiento se produce al final de los
tres angulos rectos. Ello significa diez meses lunares o nueve
meses solares. Asi, en las % partes del afio se produce la
concepcién y la Vs parte restante esta abierta entre el hombre
microcosmico y el macrocosmico. Esto lo disfrutamos como
nuestro perfodo de vida. Podéis leer el libro sobre progresiones
escrito por Alan Leo, y otros también de grandes autores. Cada
uno de los 90° se traduce como 90 afnos de nuestro periodo de
vida tras el nacimiento. Estas son algunas ideas acerca de los
ciclos de nacimientos y muertes, renacimientos y concepciones.
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Cuando entramos en esto, vemos que €s una gran ciencia.
Para explicarlo, el autor ha tomado estos tres sectores y asi ha
escrito el Mababharata en 18 cantos, y en €l encontramos el gran
libro de la iniciacion, el Bhagavad Guita, que también esta escrito
en 18 capitulos. Simbodlicamente, en €l se describe la guerra que
tiene una duracién de 18 dias. La relacion entre produccion y
destruccién de los cuerpos en ciclos evolutivos esta descrita
como la destruccion simbolica de 18 escuadrones durante la
guerra. Asf es como esta compuesto el texto del Mahabbarata.

Entonces, todo esto es segun la ciencia de los Chandas.
Mafiana explicaré y entraré seguidamente en uno de los man-
trams védicos, concretamente me ocuparé solamente de la sexta
clave, es decir, del significado de la palabra, la frase y su signi-
ficado. El resto no puedo explicatlo en el transcurso de solo diez
dias. Debetfamos sentarnos durante un afo diariamente, solo
entonces podrfamos conocer algo acerca de esto. Sin embargo,
a partir de mafiana explicaré las otras cinco claves, y luego ya
entraré en la explicaciéon de los grandes temas del Rig [7eda,
unicamente segun la sexta clave, aunque de vez en cuando nos
extenderemos en las otras claves.

Gracias.
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Leccion — 2
29 de agosto de 1982

Ayer estuvimos hablando sobre las seis claves y hoy habla-
remos de la séptima. La primera clave explicada fue Chandas, o la
métrica de los textos védicos.

La segunda clave se llama Ka/pa, tal como contaba ayer. La
palabra significa el procedimiento practico del ritual, el detalle del
ritual y cémo colocar el cubo en el altar, donde situar la silla,
cOmo sentarse, como levantarse, como sostener los utensilios del
ritual y todas esas cosas. Esta es la explicacion didactica general.
Pero, en su sentido esotérico original, Ka/pa significa los detalles
de un ritual completo, al que nosotros llamamos creacion, desde
cada principio hasta el final de su periodo. Porque el origen de
todos los rituales es la creacion, y lo que nosotros imitamos de la
creacion es una parte de ella, es decir, lo solar, lo césmico o lo
planetario. Es un ritual dirigido por humanos, pero se decia que
el ritual original o el ritual védico se habia ido llevando a cabo
durante la eternidad, de creacion en creacién. Asi es como se
definfa.

Una creacién empieza como una ola que se expande, tiene su
auge o esplendor y después se retira y desaparece, fusionandose
en el todo. Se puede entender como dos mitades: la primera
mitad se describe como la copa de oro y la segunda mitad se
describe como la copa de plata. Asi pues, tenemos la mitad
dorada y la mitad plateada de la creacién. No es mas que la
tormula del dia y de la noche. El dia se considera de naturaleza
solar o dorada, en relacién con el color de sus rayos, el calor, etc.
La segunda mitad es la noche de la creacion, en la cual todo es
absorbido. Asi, se considera que la noche es lunar, cuyo simbolo
es la plata. El oro es el simbolo astrolégico del sol, mientras que
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la plata es el simbolo astrolégico de la luna. Asi, tenemos las dos
mitades de la creacion: la dorada y la plateada, la primera mitad y
la segunda mitad. Por esta razon, cuando los antiguos llevaban a
cabo un ritual, tenfan dos cuencos invertidos, uno sobre el otro.
El inferior era plateado y el superior, dorado.

Cada dia, cuando el sol se halla sobre nuestras cabezas, la
noche esta viajando bajo nuestros pies. Asi, al primero se le
considera el cuenco superior o cuenco dorado, y al segundo se le
llama el cuenco inferior o cuenco plateado. Unicamente tratamos
de entender los simbolos, nada mas. Porque a través de esta
introduccion nos familiarizamos con los conceptos basicos de los
autores, qué intenciones tenfan y como dieron lo mejor de si
mismos en el lenguaje y sus simbolos. Solamente entonces, des-
pués de estar familiarizados con todo esto, seremos capaces de
profundizar en la parte restante.

Desde la emergencia (principio) de una creaciéon hasta su
final (fusion) es lo que se denomina creacién total, el detalle de la
cual se llama Kajpa. Por lo tanto, se espera que tengamos una
vision aproximada del Ka/pa antes de que podamos entender la
importancia de los mantrams védicos. Si nos ocupamos de los
detalles de las figuras, resultara muy tedioso, y muchos de voso-
tros tendréis la tentacién de iros y no volver mafiana. Asi pues,
os daré una explicacion aproximada de cémo los antiguos enten-

dian esto, el Kalpa.

Se considera que un dia de los dioses equivale a un afio de
los seres de la Tierra. Dioses significa devas. En el reino dévico,
se avanza un dia cuando nosotros experimentamos un afio. Fsta
es la escala de medida. Para nosotros, treinta dias son aproxima-
damente un mes. En el reino dévico, treinta dias corresponden a
treinta aflos para nosotros. Para nosotros, doce meses hacen un
afio, y para los devas doce de sus meses hacen un afio dévico. Se
los conoce como afios divinos. Esto significa 365 afios mortales,
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es decir, los afios humanos medidos segun la salida y puesta de
sol (365 afios) constituyen un ano en el reino dévico. Asi pues,
los grupos de devas que estan trabajando en el reino mineral, en
el planeta y los reinos animales, asi como en los fenémenos
biologicos sobre la Tierra, tienen sus periodos mas grandes los
cuales podemos equiparar a nuestros periodos y llamarlos sus
propios dias y afios.

Toda escritura sagrada tiene un simbolismo asi, de una
manera u otra. Por ejemplo, los siete dias de la creacion en el
libro del Génesis. Si nos adentramos en el Génesis sin conocer el
lenguaje mistico que existe en estas escrituras sagradas, pen-
samos que se trata de un tipo de escrito como el de los pri-
mitivos seres humanos del Paleolitico. Simplemente, porque
ellos creyeron que toda la creaciéon se llevo a cabo en siete dias.
Ningun hombre con sentido comun cree que la creacién se
llevo a cabo en siete dias mortales. Hay algo por encima de todo
sentido comun que nos permite entender lo que existe en la
naturaleza. Y si creemos mas en este sentido comuin y lo
seguimos, llegaremos a lo que actualmente conocemos como
ciencia. Asi, si estudiamos cuidadosamente la actividad de los
siete dias de la creacion en el Génesis, vemos que el sol y la luna
aparecen al cuarto dia. Nos reimos pensando en como podian
existir tres dias antes de que se crearan el sol y la luna. Ved, este
es el resultado de leer un libro sin conocer su “alfabeto”. Asi
pues, los autores nos consideran tontos si tratamos de leer
libros sin antes aprender el “alfabeto”.

Hay siete periodos de tiempo, cada uno de los cuales con-
tiene millones y millones de afios a los que los autores llamaban
dfas. Toda la creacion se lleva a cabo en siete etapas. A esto es a
lo que los autores llamaban dias. Asi, en la cuarta etapa tiene
lugar el despertar de la Tierra y, por lo tanto, alli estaban el sol,
los planetas y la luna. Asi es como lo debemos entender. De la
misma manera, cada escritura sagrada posee su propio simbo-
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lismo, y nosotros nos tenemos que adentrar en ésta seguin este
particular simbolismo. Aqui tenemos los dias desde el punto de
vista del hombre mortal planetario, es decir, de las unidades
biolégicas sobre la Tierra. También existen los afios para el
reino dévico, para los devas que trabajan con los fenémenos
nucleares, biolégicos, meteoroldgicos y planetarios en la Tierra.
Asi, los devas poseen sus aflos y nosotros también tenemos
nuestros propios afios. Asi existe la ecuacion que los relaciona a
ambos y que se dio en el Kalpas. Este es un aspecto que
debemos recordar.

Hay un segundo aspecto. Existe un nimero maravilloso
que forma una llave maestra para entrar en los secretos de las
escrituras sagradas, igual que tenemos la llave maestra de los
numeros para el Antigno Testamento. No creais que el Antiguo
Testamento sea primitivo y que fue escrito por un hombre primi-
tivo. Tampoco penséis que el Antigno Testamento es diferente del
Nuevo Testamento. No creais que la cabeza esta separada del tron-
co. Podéis entender qué es un ser humano solamente cuando
entendéis la totalidad en su conjunto (cabeza, tronco, pies, etc.).
Debemos, pues, conocer como leer el libro en su totalidad,
entre lineas, la carne y la sangre del libro, no el esqueleto del
libro. Debemos tratar de conocer la biologia del libro, no solo la
anatomia de éste.

Veamos unos cuantos nimeros clave. Por ejemplo, el 666 y
el 999. Al 666 se le conoce en el Apocalipsis como el numero de
la Bestia. Al 999 se le llama el nimero de “Dios que desciende”.
Al 432 se le denomina el nimero de lo que nosotros llamamos
las unidades mayores de tiempo en esta tierra. Mientras tanto, lo
que conocemos por ‘“razas raiz” vienen y se van segun las
propensiones planetarias. Los siete planetas principales tienen
sus propias caracteristicas. Cada planeta da lugar a su propio
molde de humanidad, antropolégicamente distinto de otro
molde. Este numero (432) se multiplica segun el calculo que se
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requiera (432.000). Esta es una de las unidades dadas en las
escrituras sagradas para el calculo de Ka/pa. Esto nos ayuda a
conocer el detalle del trabajo o ritual efectuado en una ola de
creacion. Asi, a esta se la llama una unidad de tiempo en el reino
humano sobre esta Tierra; podriamos decir que se trata de un
ciclo evolutivo. En sanscrito a una unidad se le llama Ka/i. Kali
significa unidad. Asi, a esta gran cantidad de afios (432.000 afios
humanos) se la llama Ka/z Yuga.

Tenemos muchas ideas extrafias y curiosas sobre el Kal
Yuga: que es una edad oscura. Tenemos el mismo concepto que
poseemos del anticristo. Tenemos muchos conceptos desca-
bellados a pesar de la existencia de Dios. Tenemos la existencia
del concepto del anticristo y del Ka/i Yuga. Aunque sabemos que
Cristo existe, nosotros también nos acordamos del antictisto.
Esta es la pena de la estupida mente humana. Aunque sabemos
cosas buenas, también nos acordamos de lo malo, porque
recordamos que existen individuos malos sobre el planeta. Es
decir, nos forzamos a creer en algo malo, aunque sabemos que
hay bondad. Asi pues, tenemos las mismas ideas salvajes y
primitivas acerca del Ka/i Yuga que las que tenemos del
anticristo o del diablo. Cuando Dios esta aqui, nosotros nos
acordamos mas del diablo que de Dios. Tenemos miedo del
diablo y, entonces, ya no tenemos miedo de Dios. Se espera de
nosotros que no temamos porque existe Dios, pero siempre
tenemos pavor del diablo porque, en el fondo, creemos que el
diablo es mas poderoso que Dios mismo.

Estos son los nimeros que nos dieron los autores de las
escrituras sagradas. Es suficiente si sabemos que hay algo en
estos numeros que nos permite desvelar los secretos.

Asi pues, el Kali Yuga es algo bueno, no malo. Esta unidad
se llama Kali Yuga, y dos veces esta unidad se llama Dwapara
Yuga. Tres veces se llama Treta Yuga. Yuga significa un periodo.
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Kali Ynga significa una unidad de periodo. Dwapara significa dos.
Treta quiere decir tres veces la unidad de perfodo. Finalmente,
tenemos cuatro veces esta unidad de perfodo, a la cual lla-
mamos Krita o Satya Yuga. Krita, en matematicas sanscritas, sig-
nifica multiplicado por cuatro. Asi que tenemos diez unidades.
Una vez mas, se produce la misma cifra con un cero mas.

Pitagoras explico esto mismo como el secreto de la década,
“la década pitagorica”. Les dio a sus estudiantes la primera for-
mula el primer dia. Uno mas dos mas tres mas cuatro suman
diez. En base a esta férmula, él desarrollaba sus explicaciones
durante los dias siguientes. Pero desafortunadamente, nos que-
damos con la primera férmula, y decimos que esta es la década
pitagorica, aunque no sabemos lo que significa. Esto se debe a
que no tenemos la capacidad de ver mas alld. A esta formula se
la considera la unidad mayor o la unidad de las épocas del reino
mineral. Es decir, las unidades geoldgicas, en las que tenemos
subdivisiones en ciclos bioldgicos. Los subciclos del reino
vegetal, los ciclos del reino animal y los del reino humano. Por
supuesto, para entender y aplicar estos conceptos deberfamos
realizar un curso académico con un programa concreto durante
algunos meses.

Entonces, a estos 432.000 anos se los llama Ka/i Yuga. Al
petriodo o época mayor se le llama Maha Yuga (4.320.000 afios).
71 Maha Yngas conforman un Manvantara o un periodo de Ma-
nu, que es un vasto perfodo de una linea de evoluciéon humana a
través de varios estadios de evoluciones biologicas. Una vez
mas, a esta unidad de tiempo se la llama Ka/i Yuga, que es la
unidad fundamental de los ciclos. Esta basada en calculos as-
tronomicos. A dos veces esta unidad se la llama Dwapara. A tres
veces esta unidad se la llama Trefa. A cuatro veces se la llama
Krita. Todas ellas juntas forman un ciclo mas grande, o Maha
Yuga, un gran ciclo. Setenta y un Maba Yugas conforman un
ciclo o perfodo de tiempo atn mayor, que indica la actividad de
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un Manu, es decir, un “hombre prototipico” que da lugar a sus
tipos. Es el arquetipo que produce sus propios moldes como
prototipos en esta tierra. Existen 14 Manvantaras que producen
14 moldes distintos de humanidad en esta Tierra, a través de 14
movimientos de tiempo llamados Manvantaras.

Tomamos esto como la unidad fundamental de los ciclos
mayores llamados Ka/i Yuga, o unidad de ciclo o petriodo. El
doble, el triple y el cuadruple de esta unidad dan otras unidades
distintas, y todas ellas juntas dan lugar a 10 veces la unidad
fundamental, la cual produce la conciencia geoldgica, bioldgica,
vegetal, animal y humana. Todas ellas llevadas a cabo por los
correspondientes devas de cada reino. Asi, 71 de estas unidades
forman un periodo del Manu o Manvantara. Cada Manvantara
representa un grupo de seres humanos evolucionando a través
de todos esos estadios, viviendo a través de una linea de tiempo,
teniendo el mismo tipo de estructura fisica, el mismo tipo de
légica, de psicologia, de psique y de otras facultades. El mismo
tipo de facultades vitales, el mismo tipo de constitucion. Todo
ello cambia en el siguiente Manvantara. Por ejemplo, en La
Doctrina Secreta y en todas las escrituras sagradas, se describe que
en el Manvantara anterior los seres humanos posefan un tercer
0jo, que ahora esta sustituido por lo que nosotros llamamos la
glandula pineal. Asi pues, segin la teoria del uso y el desuso,
durante ese periodo particular ciertas funciones fueron estimu-
ladas y otras suprimidas en esa humanidad en particular. Y otro
ejemplo lo encontramos en uno de los Manvantaras previos, ya
que los seres humanos tenfan cuerpos transparentes. Se podia
ver a través de ellos y tenfan alas y cola transparentes. Se les
llamaba las serpientes. En los libros actuales les llamamos
serpientes. Si leéis el capitulo sobre las serpientes en La Doctrina
Secreta, sabréis algo mas acerca de estos temas.

No deberfamos pensar que el ser humano sera como Ru-
dolf o Krishnamacharya en todas las eras. El ser humano del
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siglo XX es como Rudolf o Krishnamacharya, pero en otro
tiempo hubo seres humanos con cuernos.

No entendemos apropiadamente las posibilidades de los
reinos biolégicos. En primer lugar, tenemos 71 Mabas Y ugas que
conforman un Manvantara. Hasta aqui creo que estd un poco
mas claro. Vamos a repasarlo: Al periodo de los afios solares en
esta tierra se le llama la unidad fundamental, Ka/i Yuga. A dos
veces este periodo se le llama Dwapara Yuga. A tres veces este
periodo, Treta Yuga. A cuatro veces, Krita Yuga. Si sumamos
estos cuatro son diez, por lo tanto, diez veces este periodo se
llama Maha Yuga o el gran ciclo. 71 Maha Yugas conforman lo
que conocemos como el periodo de un Manu o Manvantara.
Abntara significa intervalo, Manvantara significa un periodo de un
Manu. Tenemos 14 Manvantaras en una ola de creacion en la
Tierra. Cada ola incluye los ciclos etéricos, geoldgicos, biolo-
gicos, y estos ultimos incluyen los ciclos vegetales, animales
(incluyendo las aves, las bestias y los peces) y humanos. Mas alla
del reino humano esta el reino dévico. Hay 14 Manvantaras o 14
barridos o lineas de creacién, y este arco es un barrido mayor o
linea mas grande de creacion sobre la Tierra.

Tras estos 14 Manvantaras se produce la llamada disolucion
temporal o Pralaya. Es decir, la quimica de esta Tierra entra en
la materia sutil y esta Tierra desaparece durante algun tiempo en
la reversion de la cadena de acciones. Entonces, durante un
periodo igual de 14 Manvantaras, habra un periodo de no crea-
ci6n, no habra tierra en esta Tierra. Sin embargo, mientras
tanto, otra Tierra estara funcionando en su lugar, porque cuan-
do esta concluyendo el periodo, se forma un nucleo que reem-
plaza a nuestra Tierra y se condensa como la proxima Tierra;
también funcionara con sus 14 Manvantaras, y luego se adot-
mecerd. A continuacion, se producira un nuevo periodo de
amanecer. De nuevo, se manifestara visiblemente nuestro globo
terrestre, con su reino mineral y su materia fisica durante 14
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Manvantaras mas, como un dia nuevo con su habitual perfodo de
14 Manvantaras por dia (dia de Brahma). Podemos entender
todo este proceso estableciendo correspondencias.

Cada mes tenemos 14 fases lunares, después de las cuales
hay una noche sin luna, a la que llamamos luna nueva, la
desaparicion de la luna. Y luego hay 14 fases lunares mas,
después de las cuales tenemos la luna llena. Asi que, 14 fases
lunares ademas de la luna nueva, y 14 fases lunares ademas de la
luna llena. Vemos este proceso en cada mes lunar. Si recor-
damos esta férmula, seremos capaces de reconocer la férmula
base de las creaciones de los 14 Manus. Pienso que soy lo
suficientemente claro cuando hablo de las divisiones lunares.
Las lunaciones son las fases de la luna. s Todos lo sabemos, no?

La luna llena es una fase. De la misma forma, existen 14
fases tras la luna llena. A continuacion tenemos la luna nueva,
que es otra fase. Después tenemos las fases crecientes y las fases
decrecientes o menguantes. Veamos todo en conjunto: 14+14
= 28+1+1 = 30 fases lunares. De luna nueva a luna nueva, o de
luna llena a luna llena hay 30 fases lunares. Si cogemos un ca-
lendario, encontraremos facilmente toda esta secuencia de fases
lunares, veremos que entre luna nueva y luna llena hay 14 fases
y dos lunaciones, que son los puntos nodales llamados luna
nueva y luna llena. Encontraremos que se produce el mismo
ciclo en las periodicidades de lo que llamamos el globo interno
de la Tierra.

¢Sabéis que existe un globo interno en nuestra Tierra? Es lo
que se conoce como el huevo o el 6vulo de una mujer
saludable. Ved, una mujer tiene su propia luna nueva, que
llamamos menstruacion, y su propia luna llena, que llamamos
periodo de ovulacién. Asi pues, de menstruaciéon a menstrua-
cién (en una mujer sana que no tome anticonceptivos, etc.) se
producen 28 fases lunares, ya que debemos comprender a la
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mujer como la correspondencia de nuestra tierra o el arquetipo
de la madre. Porque la reproduccién es un ritual simbdlico de la
tierra y del cuerpo femenino. ¢Sois capaces de ver la verdadera
ciencia bioldgica en donde se encuentran los secretos de Kalpa
como detalles ritualisticos? Naturalmente, todo esto lo podéis
leer una y otra vez si os dedicais a adentraros en el maravilloso
libro de La Doctrina Secreta, escrito por Helena Petrovna
Blavatsky.

Desafortunadamente, dicho libro es demasiado grande y
poco manejable para que cualquier intelectual ocupado se
adentre en ¢él. Tiene sus propios asuntos mas importantes. Por
este motivo los antiguos decfan que la sabidurfa pertenece a
aquellos que se han entregado a si mismos a ella, y no tienen
nada mas importante que eso. A menos que NOs entreguemos
totalmente a la sabidurfa, no adelantaremos en su estudio, ya
que la sabidurfa no se puede comprar, porque somos demasiado
pequenos cuando nos comparamos con ella. ¢Cémo puede un
hombre pobre comprar el palacio de un hombre muy rico? La
sabiduria es muy rica y nuestro pobre cerebro es muy, muy
pobre. A menos que entreguemos nuestro cerebro permanen-
temente y de por vida a la sabiduria, nunca podremos sofar en
adquirirla. Esto no es un curso universitario o académico que
podemos comprar pagando nuestra matricula y clases. Ved, la
sabiduria es diferente del conocimiento. Si te entregas a ella, la
consigues. Si tratas de agarrarla, solamente obtendras confusion
y perderas el tiempo. Asi pues, se espera de nosotros que
escojamos entre las dos. Si queremos la verdadera sabiduria,
debemos entregarnos totalmente a ella. Si queremos poseerla,
debemos ir a la universidad, no a los libros de sabidurfa, para
poder comprar algun curso de lo que llamamos conocimiento
académico.

Perdonadme si he sido un poco brusco, pero desafortuna-
damente esto es cierto. No hay ninguna excepcion para ello. La
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sabiduria tiene su propia aristocracia. Nunca inclina su cabeza
ante nadie, ya que somos nosotros los que debemos inclinarla y
entregarnos totalmente a ella, si realmente la queremos. De otra
manera no hace falta que nos preocupemos por ella. Debemos
escoger, porque no podemos tenerlos a ambos (el conocimiento
humano-académico y la sabiduria).

Asi pues, tenemos que la féormula del Universo posee su
propio calendario en su receptaculo, al cual llamamos el huevo
de la mujer. Este huevo es la tierra original, a la actividad de la
cual llamamos una linea de creacién que incluye 14 Manvantaras.
A este periodo se le llama Kajpa o un dia del Creador. Al
periodo de 14 Manvantaras, que ya hemos visto, le sigue un
periodo de disolucion o Pralaya. A continuacion, hay un periodo
de igual duracién de vacio. Por supuesto que es un vacio segin
nuestro punto de vista, de la misma forma que nosotros con-
sideramos el periodo del dormir como vacio, porque no po-
demos saber lo que ocurre durante este periodo de tiempo, ya
que estamos durmiendo. Es por ello que no sabemos qué es el
proceso de dormir, pero lo consideramos como algo negativo.
Eso significa que tenemos una actitud estipida respecto al
dormir. Lo llamamos vacio. Vacio significa ignorancia propia,
no hacia el dormir. De manera similar, este petiodo es/estd
vacio, visto desde la perspectiva del ser humano (y se sufre el
otro periodo). Hay por tanto, dos periodos que se alternan. Al
primero se le llama Ka/pa o un dia del Creador. Al otro se le
llama Pralaya o una noche del Creador. Creador no significa
Dios, sino un delegado de Dios, al que se llama “Sefior Dios” o
Jehova, segin los judios; es decir, el dios doble que tiene lo
masculino y femenino en El como sus dos contrapartes. El no
es Dios, sino un delegado o representante de Dios que des-
ciende periddicamente una y otra vez. Asi pues, el Creador no
debe confundirse con el Omnipresente o el Trasfondo. El Om-
nipresente o el Trasfondo es lo que tenemos que comprender
como Dios. Es el Dios verdadero en sentido estricto. Aunque
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algunas veces nosotros creemos que el Creador es Dios mismo.
El Creador también ha emanado del Trasfondo y trabaja el
periodo de tiempo que tiene asignado, y después también entra
en su noche para dormir.

Asi, una unidad de espacio es alternativamente activa y
pasiva. A una se la denomina la fase activa y a la otra la fase
pasiva. A esto se le llama Kajpa o un dia del Creador. 365 de
estos dias conforman un afio del Creador. Cien afios del Crea-
dor constituyen el periodo del Creador. Por eso, debemos en-
tender todo esto como si se tratara de una flor de loto.

Los pétalos de una flor de loto, el periodo del Creador, el
periodo del creador menor, el periodo de los Manus, el perfodo
de los devas, el periodo de los pitris, el periodo del reino
mineral, el perfodo del reino vegetal, el periodo del reino animal
y el periodo del reino humano se ven de forma similar. Es por
ello que debemos comprenderlo todo en su conjunto en una de
las claves del 1Veda, como Padma o Loto, que es la férmula del
brote de loto. Debemos ver cémo se ordenan los pétalos del
loto y visualizar los pliegues del tiempo en sus ciclos y subciclos
ordenados maravillosamente. A esta férmula se la llama Padma
Purana o la escritura sagrada de la férmula Padma o del loto. Los
textos de sabiduria budista lo llaman Mani Padma, y dan un
mantram como la clave maestra, que no sirve tanto para
meditar, adquirir poderes u otras cosas sin sentido, sino para
conocer todo esto. El mantra es OM MANI PADME HUM. Hay
personas maravillosas que creen que van a adquirir poderes
meditando en este mantram. Este se da para usos elevados y no
para la curiosidad frivola de personas que desean adquirir
poderes en sesiones de espiritismo, invocando almas desen-
carnadas y cosas no esenciales, espiritismo y cosas sucias. Ved,
estas son almas primitivas y sucias que tendran que esperar un
largo periodo antes de poder comprender lo que nos han legado
los poderosos sabios videntes del pasado. Si un verdadero
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budista dice Man: Padma, quiere decir algo diferente de lo que
nosotros entendemos. Es demasiado puro. Asimismo, si un
hombre de las escrituras sagradas de la antigua India nos habla
del Padma Purana, también esto sera diferente de lo que nosotros
entendemos.

Todo esto debe comprenderse adecuadamente. Tenemos un
periodo de un Creador representado en el pétalo mas externo,
llamado Ka/jpa en su sentido mas real. Para distinguir entre un dia
y esto, se le llama Maha Kalpa, que significa Gran Kalpa o Kalpa
Grande. Estas cifras se hallan en una de las paginas de La
Doctrina Secreta’. También se expresa en una sola pagina de otro
maravilloso libro, llamado Tratado sobre Fuego Cdsmico. Por supues-
to, espero que hayais lefdo estos libros. Sois lo suficientemente
buenos para leerlos, porque ya hace 100 afios que se imprimio
por primera vez La Doctrina Secreta y unos cincuenta el Tratado
sobre Fuego Cdsmico. Asi que habéis tenido suficiente tiempo para
leerlos, por lo menos cinco o seis veces. Por esta razén estoy
frente a vosotros con gran respeto, porque creo que habéis leido
estos libros. De otra manera, todo esto seria tan inutil como lo es
para un lego que va por la calle, se lo mira y sigue su camino sin
entender nada. Esto es, pues, lo que llamamos Ka/pa, que no es
sino un atlas, como una vista aérea de Ginebra. Para evitar que
un extranjero como yo pueda sentirse confuso en las calles y
laberintos de Ginebra, si observara la ciudad desde un aeroplano,
asi es como se le aparecerfa. Asi, la segunda clave es Kajpa. La
primera clave es Chandas. La segunda es Kalpa.

La tercera clave es ["yakarana o la gramatica de las escrituras
sagradas. Dicha gramatica nunca significa la gramatica de una
lengua particular. Hay una gramatica comun a todas las lenguas,
que puede aplicarse a cualquiera de ellas. Os hablé, por ejemplo,

* The Secret Doctrine — Vol. Il. Anthropogenesis, pp. 68-70. Edicidn en inglés de 1979. The
Theosophical Publishing House, Adyar, Madras.
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de la Trinosoffa: el estudiante (aquel que quiere saber), el objeto
del aprendizaje y el proceso de aprender. Toda frase, en cual-
quier lengua, consta de sujeto, objeto y predicado. Es decir, esto
no pertenece a ninguna lengua, sino que es el molde original de
la frase. Es aplicable a cualquier frase de cualquier lengua. Don-
dequiera que haya una frase y un individuo que la pronuncie,
vamos 2a hallar esta estructura. De la misma manera, existen
unas reglas establecidas por la gramatica. Por ejemplo, al “YO
SOY” en ti se le llama sustantivo, y el horizonte que te rodea es
el verbo o la accion. A la rotacion de la Tierra alrededor del Sol
y de si misma se la llama el verbo o la acciéon. A aquel que
genera la rotacién o revolucion, es decir, el centro de con-
ciencia, se le llama la Persona, que después evolucionara a
nombre y adjetivo. Por supuesto, esto es solo un ejemplo de la
gramatica de las escrituras sagradas.

Veamos ahora las relaciones entre ellos; tomemos como
ejemplo el nombre y el verbo. ¢Cual es su relacion? Es lo que
llamamos el radio o nuestro punto de vista acerca del entorno,
el universo. El “YO SOY” es el centro del circulo, el horizonte
es la circunferencia del circulo y a la relacion entre ellos se la
conoce como el radio o nuestro punto de vista. Dicho punto de
vista consta de cuatro etapas en su despertar. A estas cuatro
etapas se las llama las cuatro etapas de la pronunciacion de la
palabra. Esto solo es un ejemplo. Pasaremos al tema siguiente
tras el siguiente ejemplo. Los que lo puedan entender, perfecto;
los que no, simplemente que lo escuchen e intenten comprender.

Las cuatro etapas o pasos de la pronunciacion:

Impulso 4 1 Pronunciacién oral o articulada
(Para VVak) (Vaikhari 1/ ak)
Concepto Puro 3 2 Lenguaje mental
(Pasyanti 1 afk) (Madbayama 1 ak)
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Al nimero (1) se le llama la pronunciaciéon oral de una
frase. Supongamos que yo digo: “Aqui esta Mr. Noltinck”. Esto
es una frase pronunciada y también es una frase en lengua
inglesa (o en espanol). Este es el primer estadio. Anterior a este,
tenemos el estadio del lenguaje mental, ya que antes de que
pueda pronunciar “aqui estd Noltinck”, debo haber pronun-
ciado la misma frase mentalmente. Asi que antes de la pronun-
ciacion, existe la frase en el plano mental. Es el estado previo
(2), y se lo conoce como lenguaje mental. Previo a este no hay
lenguaje, sélo un concepto que yo puedo traducir después al
inglés, francés, aleman o a mi propia lengua. Asi que a esta
tercera etapa se la llama la frase mental sin lenguaje. Primero
esta el lenguaje oral pronunciado. El segundo es el lenguaje
mental antes de ser pronunciado. El siguiente (3) es la frase
mental antes de que descienda en forma de lenguaje o concepto
puro. Antes de todo esto solo tengo la sensaciéon de que debo
decir algo. A menos que sienta el impulso, no puedo empezar.
Es el punto de partida que llamamos el “Impulso”.

Este es el llamado alfabeto cuadruple basico que desciende
y se materializa en la gramatica de las escrituras sagradas. Es lo
que viene a llamarse la palabra tetrasilabica, o de cuatro silabas.
A esta se le da un nombre muy sagrado en las lenguas occi-
dentales, que es el de Tetragrama. Desafortunadamente, hoy en
dia se usa muy erréneamente. Tetragrama significa la pronun-
ciacion tetrasilabica. De igual forma, tenemos varios aspectos
relacionados con la gramatica de las escrituras sagradas, llamada
Vyakarana. Esto es tan solo un ejemplo.

Para vuestra informacion, estos cuatro pasos: frase oral-
mente pronunciada, antes frase en lenguaje mental, antes frase
mental previa al lenguaje y antes de eso, el impulso. Ahora lo
repetiremos en sentido inverso. Primero empezamos con el
impulso. Luego, este desciende al concepto o frase mental sin
lenguaje. Tras esto, viene la frase mental con lenguaje, y final-
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mente esta desciende para ser pronunciada en las cuerdas
vocales. Vemos, pues, que al impulso se le llama Para 17ak o la
pronunciacién mas elevada.

Al concepto puro se le llama Pasyanti 17ak, es decir, la
palabra visualizada. Esto significa que somos diferentes de lo
que queremos pronunciar. En la primera etapa no somos dife-
rentes, queremos pronunciar. Por lo tanto, somos lo mismo.
Por eso, al primer estadio se le llama “la palabra era Dios”, es
decir, la palabra estaba con Dios. Ved, primero la palabra estaba
con Dios y la palabra era Dios. A la tercera etapa se la llama
Madhayama 1 ak, es decir, la palabra comprensible, aquella que
podemos comprender con nuestros propios sentidos. Antes de
este momento, no podemos comprenderla, solamente quere-
mos pronunciarla. Y, finalmente, se produce el cuarto paso,
llamado Vaikhari V'ak. Es decir, la palabra con forma y nom-
bre. Desafortunadamente, creemos que la palabra es el nombre
y la forma, que la palabra es el significado. Esto no es asi. El
significado es diferente. La palabra indica el significado. El sig-
nificado indica el contenido, que es quien pronuncia. Nosotros
creemos que los nombres son las personas, pero no es asi, los
nombres nunca son las personas. Estos son los cuatro pasos,
pasos gramaticales, a través de los cuales la Palabra, a la que
llamamos Dios, desciende sobre la tierra como la creacion.

La palabra desciende sobre la tierra como la creaciéon en
cuatro etapas. Esta es la razon por la que en las antiguas escri-
turas sagradas, al Dios Supremo se le representa con cuatro
brazos y cuatro manos, y a su hijo emergiendo de su ombligo o
el centro, con cuatro caras y cuatro cabezas; el Creador de
cuatro caras es Brahma. El tiene un loto en su ombligo y un
niflo pequefio con cuatro cabezas.

Tenemos solamente dos versos en la version hebrea. Los
otros dos versos pueden encontrarse en algun otro lugar de la
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version hebrea. Porque el texto actual del Antiguo Testamento no
es una version fidedigna de la traduccion de la version hebrea,
ya que fue abordada y amafiada por muchas personas religiosas.
Hemos de averiguar de qué se trata. Algunos religiosos afirman
que los [edas estan interpretados por los hindas de forma gro-
sera y sucia. Asimismo, el Antiguo Testamento ha sido abordado
por los obispos cristianos y los padres de la iglesia de una forma
maravillosa. Debemos, por tanto, hallar las lineas fidedignas en
algin otro lugar.

Tenemos, por tanto, los cuatro pasos. Encontraréis dichos
pasos en cualquier escritura sagrada del mundo. Y aqui tenemos
un ejemplo de la gramatica dada en las escrituras sagradas;
Vyakarana.

El cuarto paso se llama Siksha, que es el entrenamiento en
la entonacion. Es decir, la pronunciacién y su entrenamiento.
Coémo pronunciar las silabas, los sonidos en las escrituras sa-
gradas. Nos ensefia como pronunciar los sonidos en tres tonos.
El primero es nuestro tono normal, el segundo es un tono mas
alto que nuestro tono normal (semejante al que utilizarfamos
cuando llamamos a un amigo por la calle). El tercero es el lla-
mado tono bajo, mas bajo que nuestro tono normal. Asi, cada
uno de nosotros posee tres tonos: el normal, el supernormal y
el subnormal. Esto nos indica lo importante que es la disciplina
del entrenamiento de la voz y cémo debemos pronunciar estos
tres tonos. A su vez, cada uno de estos tres posee siete sub-
tonos. En sanscrito se les llama las siete escalas musicales.
Debemos, por tanto, practicar los 21 subtonos si queremos pro-
nunciar y recitar correctamente las escrituras sagradas védicas.
Siksha es la rama que nos ensefia la correcta pronunciacion y
entonacion.

En su sentido esotérico, cuando practicamos todo esto,
¢sabéis lo que ocurre? Experimentamos lo que se ha dado en
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llamar los tres mundos de la existencia. El primer mundo es el
mundo de la materia, con sus conceptos de espacio, tiempo,
longitud, amplitud, grosor, didmetro, etc. Hay ocho dimen-
siones descritas. Nosotros, por supuesto, no vamos a profun-
dizar en esto. El segundo es el mundo de la fuerza, que es el
que mueve el aspecto materia. Y el tercero es el mundo de la
conciencia. Desde el atomo mas minusculo hasta el sistema
solar mas grande, cada uno es una capsula de estos tres
mundos. No hay nada que pueda existir que no incluya estos
tres aspectos. De esta forma: Al que le corresponde el (1), se
llama Bhu Ioka en sanskrito. Loka quiere decir mundo o un
plano. Bhu significa el plano material. El plano de la fuerza (2)
se llama Bhuvar Loka. En este se encuentra la electricidad, el
calor, la luz, etc. El plano de la conciencia (3) se llama Swvar
Loka. Los tres planos juntos se llaman, en sanscrito, OM o una
unidad de Dios.

Suvar Loka. Plano de las Luces. 12 gtupos de Devas.

«— Adityas. Tono alto. Conciencia.

2 Bhuvar Loka. Plano de las fuerzas. 11 grupos de Devas.

<«— Rudras. Tono normal. Fuerza.

Bhu Loka. Plano de la materia. 8 grupos de Devas.

Vasus. Tono bajo. Materia.

T eres una unidad. Cada célula de tu cuerpo es una unidad.
Y cada 4tomo de tus células es una unidad. Cada Tierra es una
unidad. Cada sistema solar es una unidad. Todas las galaxias de
una unidad de espacio—globo son una unidad. Y asi sucesiva-
mente. Cada mafana, el brahmin ortodoxo pronuncia: OM
BHUR BHUVAH SUVVAHA. Medita asi y después canta el Gayatti.
Entonces, cuando pronunciamos con el tono normal, nuestra
conciencia existe en el plano de las fuerzas. Cuando pronun-
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ciamos con el tono mas bajo, nuestra conciencia existe con el
aspecto material de nuestro vehiculo. Cuando nos incorpo-
ramos con el tono mas alto de nosotros mismos, nuestra
conciencia se conecta con las luces en nosotros. Es decir, la
conciencia psicoldgica, psiquica y espiritual en nosotros. Asf,
cuando Swvar Loka controla a Bhuvar Ioka y éste gobierna a Bhu
Loka, alcanzamos la liberacién o la libertad. Pero en sentido
inverso, hablamos de infierno o esclavitud. Asi, se espera de
nosotros que hagamos lo necesario para procurar que la luz
dirija a la fuerza y esta controle a la materia en nosotros. Sera
entonces cuando viviremos en absoluta libertad o en el reino de
Dios. De otra forma, lo que ocurre es que nuestros sentidos,
6rganos sensoriales, instintos de alimentacion, suefio, sexo, etc.
condicionan la fuerza en nosotros; y la fuerza aprisiona al “YO
SOY” en nosotros. Pobre individuo, permaneceremos lamentan-
donos y quejandonos, ya que el “YO SOY” estara aprisionado en
nuestro interior. Naturalmente, esto es solo una broma. Vea-
mos ahora estos tres aspectos:

En Swuvar Loka tenemos a 12 grupos de devas trabajando.
En el plano de la fuerza (Bbuvar I.oka) hay 11 grupos de devas
trabajando. Y en el plano de la materia hay 8 grupos de devas
que estan trabajando. Debemos saber como pronunciar un
sonido (o una frase) para poder comunicarnos con estos planos.
Los 12 grupos de devas de Suvar Loka se laman _Adityas (hijos
de Aditi en la escritura sagrada). Podemos saber mas acerca de
los Adityas si leemos La Doctrina Secreta de Madame Blavatsky.
Se les conoce como los hijos de Aditi o Adityas. A los 11 grupos
de devas de Bhuvar Loka se les llama Rudras, que significa los
devas vibrantes. Rudra significa vibracion. Los Adityas son ra-
diantes por naturaleza, y los Rudras son vibrantes por natu-
raleza. A los 8 grupos de devas de Bhu Loka se les lama [V asus,
que son materializadores por naturaleza. Es decir, los 12 grupos
son aquellos que irradian, los 11 grupos son los que vibran, y
los 8 grupos son los que materializan. Todo el huevo en su

61



conjunto se llama el Huevo autoiluminador de Dios, que con-
tiene el polluelo que llamamos el creador.

Asi, desde el trasfondo divino, emerge el huevo autolu-
minoso. Desde el huevo viene de nuevo el pequefio dios o la
imagen de Dios. Esto lo veremos con mas detalle a partir de
mafana, cuando tengamos mas informaciéon para saber como
interpretar y estudiar los Vedas. El gallo esta ahi como Dios en
el trasfondo. El huevo esta ahi a través de la gallina, la
naturaleza, y el pollito esta ahi para que nosotros lo disfrute-
mos. Mafiana lo veremos mejor.

Esto es lo que llamamos el huevo. Es el huevo dorado o el
oro hecho de luz. Dorado no significa el huevo que diariamente
ponia el pato, segin reza la historia: Un pato solia darle un
huevo de oro al granjero. Su mujer le dijo un dia: “abrele la
barriga al pato y asi tendremos todos los huevos™ (ya conoce-
mos la historia). Pobre hombre, porque desde aquel dia se
quedo sin huevos. No se trata de ese huevo dorado, sino del
huevo brillante de luz que llamamos la primera objetivizacion.
ILa oscuridad se identifica con la subjetividad, y la luz es lo que
se conoce como la objetividad; el amanecer de la objetividad.

Podemos ver como a este huevo se lo describe danzando
sobre la ola de la aparicion y la desaparicion, es decir, emer-
giendo y fusionandose. Asi es como se lo describe. Por lo tanto,
danza entre la existencia y la no existencia. Tenemos el océano
de olas, en donde podemos encontrar el primer impulso de la
creacion en forma de una ola, tal como hemos descrito. Y existe
un océano de tales olas. Hay otro grupo de devas que hacen el
trabajo del océano. Se les llama Gandharvas (devas de la musica),
y significa los devas que producen las periodicidades. Por ejem-
plo, nuestra respiracién, nuestro latido cardfaco. Ahora enten-
demos por qué a nuestra respiracion se la llama la cancién o
Sama Veda. Estan luego los devas o sefiores de lo que tosca-

62



mente llamamos habitos. Existe una naturaleza en nosotros que
nos hace repetir. Es lo que denominamos habito. Si no fun-
cionase, no tendriamos la oportunidad de respirar una segunda
vez. A menos que estos devas funcionen, nuestro corazén no
tendrfa la oportunidad de latir una segunda o una tercera vez.
Asi, pues, se les llama los sefiores de la repeticion, o sefiores de
la periodicidad, o sefiores de la musica, devas de la musica. Son
los Gandharvas. Dicho sea también de paso, mucho les debemos
a ellos por nuestros descubrimientos musicales, porque noso-
tros sabemos que existe una cosa tan peculiar como la musica
debido a que ellos estan en nosotros. ;Como podriamos si no
saber qué es la musica? ¢Y como podriamos elaborar las leyes
de la musica? Esto es solo un ejemplo de la cuarta clave que
llamamos Siksha.

La quinta clave se llama [yotisha. Significa la ciencia de la luz.
Jyothi significa luz, la ciencia de la luz. Incluye lo que conocemos
como Astronomia, Astrologfa y lo que mas recientemente he-
mos empezado a llamar Astrobiologfa. Por supuesto que, en el
futuro, se desvelaran muchas mas dimensiones sobre esta cien-
cia, las cuales todavia son desconocidas para el hombre actual.
Somos todavia unos nifos en el terreno de la Astrobiologia. En
un futuro, se desarrollarda una ciencia llamada Astrogenética,
que versara acerca de la musica de las hormonas, los genes, los
cromosomas y el numero, asi como la constante en el nimero y
las periodicidades. Todavia no hemos entrado en este tema. Las
escrituras sagradas nos serviran mas y mejor una vez hayamos
empezado con esta tematica, porque hay una fuente de infor-
macion en las escrituras sagradas acerca de eso que nosotros
llamamos genes, hormonas y cromosomas.

Por el momento, si hablamos de estas cosas, nos sentimos
como aquellos que hablaban de un aeroplano antes de que
nacieran los hermanos Wright. Se les consideraba locos. Antes
del nacimiento de los hermanos Wright, si alguien osaba pro-
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nunciar la palabra aeroplano, se le hacia callar. Igual le ocurre a
aquel que explica las escrituras sagradas acerca de los genes,
hormonas y cromosomas, porque estas ciencias todavia no
estan manifestadas sobre el planeta en el presente ciclo.

Jyotisha usa unas determinadas férmulas, segun las cuales lle-
gamos al numero que hemos llamado Kalpa: 432y 72, 666, 999,
etc. La Astrologia no se ocupa solo del estudio de los doce
signos del zodfaco y de los doce planetas, para predecir “tu
boda sera tal y tal dia, tu esposa sera muy bonita” y todo esto.
No. Es algo diferente y superior, porque los planetas no estin
preocupados en si estamos o no casados. Los planetas son los
menos preocupados, porque piensan en ellos mismos como
particulas en la creacién. Es por ello que no nos consideran ni
tan siquiera como pequefias motitas. Segun los planetas, debe-
mos cuidarnos de nosotros mismos. Cuando viene el tren, de-
bemos subirnos a él. El tren no esta para cuidarnos, aunque si
esta alli para que nos subamos o no a él. Asi también, los
planetas. Nosotros no somos tan importantes para el tren, igual
que éste no lo es para el servicio ferroviario. Asi pues, debemos
entender lo que son las prioridades. Debemos ser capaces de
distinguir entre nuestros privilegios y nuestras obligaciones.
Somos unos necios si unicamente recordamos nuestros privi-
legios, ya que solo somos motitas en esta creacion. Cuanto mas
recordemos nuestras responsabilidades, mas luminosos sere-
mos. Asi, nos sentiremos parte de las chispas de la creacion,
sirviendo a aquellos grandes seres que nos entregaron las
escrituras sagradas y las ciencias superiores. A menos que
empecemos a servir, nunca podremos entrar ahi. Si queremos
entrar sin esta premisa, hallaremos cerrado, porque en ningin
caso disponemos de privilegios.

[yotisha nos habla acerca del paso de la Tierra alrededor del
Sol en 4 divisiones iguales. Exactamente en el mismo patron
que [yakarana. Esta el equinoccio de primavera, que tiene lugar
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el 21 de marzo, cuando nos hallamos en el ecuadot, con el Sol
pasando por encima de nuestras cabezas. En esta situacion, la
duracion del dia y de la noche, si las medimos desde la region
del ecuador, seran la misma en minutos y segundos. A este
punto lo conocemos como el equinoccio de primavera. Seis
meses mas tarde ocurre el llamado equinoccio de otofio (21 de
septiembre). De nuevo, la duraciéon del dia y la noche es
exactamente la misma. Al principio de Capricornio, por el con-
trario, tenemos el dia mas corto y la noche mas larga (22 de
diciembre). Y, al contrario de este, el 22 de junio tendremos el
dfa mas largo y la noche mas corta. Asi pues, en resumen, el 22
de junio tenemos el dia mas largo y la noche mas corta. El 22 de
diciembre, la noche mas larga y el dia mas corto. El 21 de
marzo y el 21 de septiembre, el dia y la noche tienen la misma
duracion. La Tierra encuentra estos 4 puntos cardinales en su
rotacion anual alrededor del Sol. Esta formula se da en el libro,
y también el método para calcular estos 4 puntos con la ayuda
de una vara, de uno mismo y de la salida del Sol. Todo ello debe
equipararse y encuadrarse en las cuatro etapas de pronunciacion
de nuestro mundo (la palabra).

21 de marzo
(Aries)

22 de diciembre 22 de junio
(Capricornio) (Cancer)

21 de septiembre
(Libra)

Esta formula se da en la primera leccion de [yotisha. Tam-
bién se menciona otra férmula, a saber: Tomando la salida del
Sol desde nuestra posicion, tenemos el Este; nuestro Oeste
responde a la puesta del Sol; nuestro meridiano sera el mediodia
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y nuestro nadir sera la medianoche. Cuando estamos en la
Tierra y miramos a nuestro alrededor, podemos encontrar,
respecto de nosotros, nuestro Este, nuestro meridiano, nuestro
Oeste y nuestra medianoche, y la posicion del Sol en nuestra
medianoche, bajo nuestros pies, tendra lugar en algin lugar del
continente americano. Durante la medianoche, para un ameri-
cano, el Sol se halla en Ginebra. Asi, debemos encontrar nues-
tro tetragrama diario y anual. A estas cuatro posiciones se las
llama las cuatro pronunciaciones del dia. También tenemos los
cuatro sectores del mes lunar, los cuatro cuadrantes del mes
lunar con 7 dias cada uno de ellos, cuando los tomamos de luna
llena 2 luna llena o de luna nueva a luna nueva, o desde
cualquier dfa lunar hasta el siguiente que coincida en la misma
fase. Esto nos da la férmula de los 7 dias de la creacion. Se dice
que tres etapas de la palabra existen en el interior de uno
mismo, y que la cuarta etapa es la pronunciacién oral, es decir,
la palabra como emisor, como concepto, como lenguaje y,
finalmente, como sonido emitido. Esta ultima es la manifes-
tacion de las 3 anteriores. Tres cuartas partes de la creacion
existen en el mundo de las causas y sélo una cuarta parte se
manifiesta en el mundo de los efectos 0 mundo fenoménico. Lo
fenoménico es una cuarta parte, mientras que el noumeno o las
causas son tres cuartas partes. Esta férmula también se da en
este capitulo. Podemos ver también esta correspondencia cuan-
do, mediante la fertilizacion, se coloca a un nifio en el utero de
la madre: viaja tres cuartas partes del afio dentro del utero de la
madre hasta que sale para vivir en el mundo. Estos siete dias
también se magnifican a través de una lente en el periodo de su
vida personal. Por supuesto, este es otro tema. Asi, la férmula
de las siete fases y los siete brazos del Creador se deben
comprender en términos astrologicos y astronémicos.

Se dice que el Sefior, el Creador, se exterioriza como Dios,
es decir, Dios aparece como Creador y luego viene como la
creacion séptuple del mundo. Se le llama la terminacién séptu-
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ple del nombre o del Creador. Segin la gramatica sanscrita, hay
7 declinaciones. La primera es el nominativo, la segunda es el
acusativo, la tercera lo instrumental, otras declinaciones son el
dativo, el ablativo, etc.

Se dice que la circunferencia, o el verbo tiene 90° o infle-
xiones, o 90 formas verbales. Cada raiz sanscrita tiene 90 for-
mas verbales. Sabemos que cada raiz produce verbos. Por ejem-
plo, tenemos la primera persona del singular, dual, plural. La
segunda persona del singular, dual, plural. La tercera persona
del singular, dual, plural. Hay nueve en cada tiempo verbal, y en
cada modo existen nueve formas verbales. En presente, por
ejemplo, tenemos nueve. Hay tres tipos de tiempo pasado: el
remoto, el inmediato y el pasado. En cada uno de estos, cada
tiempo tiene nueve formas. De la misma forma, los tiempos y
modos juntos, en la gramatica sanscrita, dan un total de diez.
Entonces, tenemos nueve en diez, noventa formas verbales y
siete sustantivos o nombres.

Todo esto se puede representar como siete fases lunares en
un cuadrante. Y estos se equiparan con los noventa amaneceres
y noventa atardeceres de un cuadrante. Vemos como todo esto
se nos da como una férmula. De igual manera, tenemos 49
tormulas en el Jyotisha (7x7). Esto es s6lo un ejemplo. Todo lo
dicho hace referencia a la quinta clave, que llamamos [yo#isha, la
ciencia de la luz, que incluye la Astrologia y la Astronomia.

La sexta clave se llama Nirukta, es decir, la ciencia de la
etimologfa, la clave etimoldgica, lo que en verdad llamamos el
diccionario cientifico. Lo podemos llamar la ciencia del diccio-
nario. Nos ayuda a usar esta clave adecuadamente para inter-
pretar un parrafo dudoso; como avanzar y retroceder en el
texto; como conocer el contexto y como no desviarnos de este;
coémo evitar interpretar segin nuestra propia filosofia, religion o
culto, porque estos son libros de un valor universal. Imaginad
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que un ardiente y leal hindd, como Krisnhamacharya, trata de
interpretarlo segin el hinduismo, jno hay manera! Suponed
también que un catdlico-romano trata de explicarlo segun su
propio culto. No hay nada que hacer!

Asi pues, todo esto deberfa protegerse de los seres malig-
nos, los magos negros a quienes podemos llamar eruditos y
gente de religion, los fanaticos, las personas de mente estrecha
que so6lo ven a su gente y a los no creyentes. Como persona
religiosa, encuentro a los que creen lo mismo que yo y a los que
no creen en mi religion. Por eso, a esta gente sectaria se los
debe apartar de estos libros. Porque no es sino el trabajo de lo
diabdlico lo que nos lleva a creer en religiones y a ver a los
demas como no creyentes. Debemos protegernos de estos
instintos paleoliticos. Estos libros sagrados deben ser prote-
gidos cuidadosamente, y los Maestros saben cémo hacerlo.
Ellos tienen el ingenio y los métodos habilidosos necesarios
para protegerlos, porque ya los supieron proteger de las garras
de los magos negros de la Atlantida. Asi pues, no es demasiado
dificil para ellos proteger dichos libros del maléfico genio de los
fanaticos religiosos de los siglos.

Esta es la dltima clave, Niukta. Nos dice como usar estas
cosas. Por ejemplo, tenemos la palabra atomo. Tenemos otra
palabra que es Adan, utilizada durante siglos en la literatura.
Hoy en dia encontramos la palabra atomo. En el Medioevo,
vemos como la palabra Admi estaba relacionada con varias
lenguas de culto arabigo. Y, en Oriente, durante varios siglos,
encontramos la palabra Atman. :Qué hay de comuin en todas
estas palabras? As{ pues, nosotros le cortamos el pelo y le
afeitamos la barba y el bigote, y descubrimos al individuo. Esta
ciencia nos permite hacer todo este proceso de forma cientifica,
y nos permite leer cualquier escritura sagrada de cualquier siglo,
llegando en ella tan lejos como se pueda y sin desviarnos de los
autores. Os voy a dar otro ejemplo para encontrar el comin
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denominador y saber qué es: Padre/ Pater — Father/ Pitri; Madre —
Mother — Matri; Stone (piedra en inglés) — Sten (piedra en
aleman)/S#han. La dltima palabra es el término en sanscrito. A
ver si podéis averiguar qué tienen en comun. Pitri/ Pitru significa
padre, y hermana para el padre. Aqui, Matri significa madre,
(Bbratru significa hermano) y S#han piedra. Se espera que consi-
deréis el maximo numero de palabras en los distintos idiomas, y
encontréis la relacion entre ellas, con el objeto de entender el
texto original. Asf pues, esta es la ultima clave, la sexta clave.

Debemos entonces aplicar las seis claves a la séptima, que
es la que llamamos el texto védico original. No las paginas, sino
el texto es lo que conocemos como el “YO SOY en nosotros”.
Es por ello que muchos mantrams en los textos védicos, hacia
el final, hacen referencia al “Uno que sabe y lee”. Los mantrams
describen un aspecto de Dios y preguntan: “:Sabes a Quién
estamos describiendo? A Aquel que esta leyendo esto”. Asi es
como ellos responden. Vemos como describen al Todopode-
roso de una forma particularmente esplendorosa: como creador
o destructor, como rey o administrador, como la divinidad solar
o como el rayo solar o un huevo brillante, o algo asi y hacia el
final dicen: “;Sabes a Quién estamos describiendo? Es el Dios
solar, que es ademas el propio lector. Aquel que conoce esto es
el mismo que Aquel que se describe aqui”. Asi es como ellos lo
describen. La séptima clave es, por tanto, el texto original o el
“YO SOY” en nosotros. Es lo que Madame Blavatsky nombraba
como “El manuscrito original, del que solamente existe una
copia”. H. P. Blavatsky lo llamaba el manuscrito mas antiguo.
Este es el “YO SOY” en cada uno de nosotros. La afirmacién de
que soélo existe una copia, significa que “YO SOY” siempre es un
numero singular.

Estas son las seis claves, junto con la séptima, a la que se
conoce como la clave Maestra. Gracias.
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Leccion 3
30 de agosto de 1982

Con esta introduccion, vamos a ocuparnos ahora del estudio
de un pasaje del texto védico.

Los pasajes de los principales textos védicos se conocen
como Sambhitas. La palabra Sambita significa coleccion. General-
mente, se entiende como una coleccién de un grupo de pasajes o
mantrams; pero de hecho, el comentario dice que se trata de una
colecciéon de palabras, sonidos y significados en una sintesis a la
que llaman mantra o mantram. Hoy en difa, la palabra mantra o
mantram se usa en Occidente para hacer referencia a algo miste-
rioso o milagroso. Pero nunca ha significado nada asi. La palabra
mantram quiere decir algo en que meditar. Proviene de la rafz
sanscrita Man (meditar). Manas significa mente. A través de la
mente, el hombre se interioriza. Cada pasaje debe enfocarse
intuitivamente, con la ayuda de los vehiculos interpretadores o
vehiculos intelectuales. Y con la ayuda de lo que nosotros llama-
mos logica, significado y sintaxis. Asi es como ellos definfan el
mantram. Nada peculiar ni religioso. Incluso en India, popular-
mente se cree que un mantram produce efectos extrafios y sobre-
naturales. Nada mas lejos del auténtico significado de mantram.

Los Sambitas contienen lo que nosotros llamamos mantrams.
Se trata de una coleccion de todas las facultades psicologicas y
suprapsicologicas de un ser humano a través del vehiculo del
sonido y el significado. Todo el texto se halla dividido en muchos
Suktas. Sukta significa leccion. Asi, todo el texto contiene muchos
Suktas. La palabra Sukta se compone de Su+Ukta. Ukta significa
pronunciacion. S#+Ukza significa la perfecta pronunciacion. Eso
significa que contiene las claves del sonido, las claves de las silabas
y las claves de los nimeros, los cuales nos proporcionan el método
de como pronunciar. Asi, cuando se pronuncian, nos permiten
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vislumbrar algo acerca de la pronunciacion del Sefior Todopo-
deroso en nuestro interior. La palabra pronunciacion se usa en un
doble sentido: nosotros pronunciando el mantram, o la conciencia
del mantram pronunciandose a través nuestro. Se define de esta
forma. Cada Swkfa tiene muchas estrofas, que se llaman shkas.
Puede haber un nimero de diez, quince o veinte. Algunas veces
cinco, seis o siete. En el Purusha Sukta hay 24 slokas. Este nimero
es significativo. Tiene relacién con el contenido y significado del
texto. Nos ocupamos, pues, del Sukfa que se llama Sukta de la
Persona. Es el Purusha Sukta. Purusha quiere decir Persona; la
perfecta pronunciaciéon de la Persona o Persona Coésmica. Nos
habla de la creacién en dos mitades. Una es la cosmogénesis y la
otra es la antropogénesis, es decir, la creaciéon del cosmos y del
individuo (el ser humano). Asi, el Sukza trata de la Persona Cos-
mica o Conciencia Cosmica, y de la persona llamada individuo. De
este modo, se le llama Purusha Sukta. También nos da una clave
para entender la relacioén entre el afio solar y el nacimiento del ser
fisico individual. Por tanto, nos ensefia algo acerca del afno. El
numero 24 tiene relacion con las 12 lunas nuevas y las 12 lunas
llenas. En cada Swkfa que examinamos, el nimero es altamente
significativo. Ello siempre estd en consonancia con el significado
del Sukta o el tema del que trata el Sukza.

El Purusha Sukta contiene 24 shkas, que también se llaman
mantrams. Cada Sukta contiene muchos slokas o mantrams. To-
do el texto se llama Sambita, que quiere decir coleccién original.
Existen cuatro Samhitas: el Rig Veda, el Yajurverda, el Samaveda y el
Atharvaveda. Cada coleccién contiene muchos Swuktas. Cada Sukta
es una leccion sobre varios temas significativos, y cada Sukfa con-
tiene muchos slbkas o mantrams. Cada mantram se halla com-
puesto en una métrica determinada, los Chandas de los que ya
hemos hablado antes. Una vez mas, los Chandas estaran en con-
sonancia con el tema mencionado en el mantram. Siempre que
hablemos de un himno o mantram védico, debemos conocer la
métrica usada para su composicion (Chandas) y el Rishi (sabio

72



vidente) que lo compuso, y también el deva del cual se habla, asi
como también el deva invocado en aquel himno en particular. En
cada mantram de los textos védicos se dan estos tres puntos para
que los entendamos apropiadamente. Deva, por ejemplo, se
interpreta erroneamente como un dios. No puede ser un dios,
porque sélo hay un Dios. No puede haber dioses. Deva significa
la existencia de esa determinada palabra o frase sobre la que trata
el pasaje completo, asi como ta eres el deva de tu cuerpo. Esta es
la razén por la cual los tejidos de nuestro cuerpo, la materia, la
respiracion, el latido cardiaco; todas estas cosas se mantienen
convenientemente, porque nosotros nos hallamos en su interior.
En este sentido es como se usa y define el término deva en los
comentarios y en los textos védicos.

Lo que nos ocupa ahora es el Purusha Sukta. En total, con-
tiene 24 estrofas o mantrams. Como os decia, la palabra Purusha
significa Persona. Etimoldgicamente, las dos palabras tienen el
mismo origen, Purusha y Persona. Lo externo difiere de una len-
gua a otra, asi como cada uno lleva un vestido diferente. Cuando
venimos a Ginebra, la ropa que nos ponemos es distinta de la
que normalmente llevamos, pero la persona es la misma. De igual
forma, etimolégicamente, las dos palabras —Purusha y Persona—
son la misma. Asi, el Purusha Sukta trata de la Persona. Esta
compuesto por mantrams con una métrica de 8 silabas por linea.
Si hay 3 lineas de 8 silabas, lo llamamos Gayatri. Ahora aqui hay
cuatro lineas. Se trata de otra métrica o Chandas. Cada mantram
del Purusha Sukta contiene 32 silabas en total. Para nuestra
informacion, a esta métrica se le lama Anustup. Stup significa loar,
y Anu significa eco. Esta métrica, por tanto, indica algo que
resuena como un eco en los seres vivos. Se trata del eco que
produce el original a través de los seres vivos. Esta métrica se
utiliza siempre que hablamos de eso y se quiere entender el
significado del mantram. Por ejemplo, el Mahabbarata y el Rama-
yana se hallan compuestos con dicha métrica. Es una de las
métricas mas popularmente usadas en sanscrito. Podemos afir-
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mar que la literatura clasica sanscrita contiene el mayor nimero
de poemas e himnos compuestos con esta métrica. Antes de
adentrarnos en el texto, quiero comentar un punto mas.

Hay otro himno llamado S7 Sukta. Sri significa aquello que es
dependiente de algo. Si llamamos asi a una persona, se tratarfa del
total de la persona: el cuerpo, la mente, la inteligencia, el esplendor,
la luz, el sonido. Todo lo que la persona tiene se llama Sz Todo lo
que es se llama Persona. Debemos entender, por tanto, que lo que
tenemos no es lo que somos. Lo que somos es el auténtico “YO
SOY” en nosotros. Es por este motivo que los dos Suktas (Purusha
y $7) se aprenden juntos, uno después del otro. De hecho, se los
considera una pareja de Sukfas. Son la joven pareja que podemos
ver en los himnos védicos. Asi pues, hay una leccion para el “YO
SOY” en nosotros y otra para el “yo tengo” en nosotros. Cualquier
cosa que podamos decir, como “yo tengo”, “esto es mio”, “esta es
mi mano”, “este es mi cuerpo”’, “esta es mi piel”’, “este es mi
7, “esta es mi cabeza”, “esta es mi nariz”’, “este es mi 0jo”,
“esta es mi oreja”, a todo ello se le llama nuestra Prakriti, o nuestra
naturaleza o nuestro 7, que es lo que depende de nosotros para

su existencia.

<<
5

hueso

A ambos, Prakriti y Purusha, juntos, se los conoce como la
unidad de la existencia, que es doble en su naturaleza. Somos
dobles en la existencia. Somos lo que somos y lo que tenemos.
La falta de uno de ellos condiciona la existencia del otro. Incluso
la voz pertenece a lo que tienes y no a lo que eres. En los Tantras
también encontramos que el Sefor es doble en Su Existencia. Es
decir, mitad hombre y mitad mujer. Esto quiere decir la mitad
activa y la mitad pasiva. Se les llama el Padre y la Madre de la
creacion. Nosotros existimos gracias a Ellos. El “YO SOY” en
nosotros y el yo tengo en nosotros son el Padre y la Madre en el
sentido mas verdadero. Se tratarfa de un padre y una madre
distintos de los biologicos, que a su vez también se hallarfan
constituidos de aquellos dos. Gracias.
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PURUSHA SOOKTAM
(Texto para Recitar)

SHANTI PATHAM (Invocacién de Paz)

Tatccham yora vruni mahe
Giatum yagndya gatum yagnapataye
Daivi sswasti rastu naha
Swastir manushebhyaha
Urdhwam jigatu bheshajam
Samno astu dvipade

Sam chatushpade

Om gantihi santihi santihi.
Sahasra sirsha purushaha
Sahasrakshaha sahasra pat,
Sa bhimim viswato vrutwa
Atyatishtha ddasafigulam.

Purusha evedagum sarvam
Yadbhiitam yaccha bhavyam,
Utamrutatwa syes dnaha

Ya danne natirohati.

Etawanasya mahima

Ato jydyagumscha pirushaha,
Pado’sya viswa bhiitani
Tripa dasya’amrutam divi.

Tripa dirdhwa udait purushaha
Pado’syehdbhava tpunaha,

Tato viswang nyakramat
Sasananasane abhi.
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10.

11.

12.

Tasma dvird dajayata

Virdjo adhi pdrushaha,

Sa jato atyarichyata

Paschat bhumi madho puraha.
Yat purushena havisha

deva yagna matanvata,
vasantho asyasiddjyam
grishma idhma ssaraddhavihi.
Saptasyasan paridhayaha
Trissapta samidhaha krutaha,
Deva yadyagnam tanvanaha
Abadhnan purusham pasum.

Tam yagnam barhishi proukshan

Purusham jata magrataha,
Tena deva ayajanta

Sadhya rishayascha ye.
Tasmad yagnat sarvahutaha
Sambhrutam prushadajyam,
Pastigu staguschakre vayavyan
Aranyin gramyacha ye.
Tasmadyagna sarvahutaha
Richa ssimani jagnire,
Chandagumsi jagnire tasmat
Yaju stasma dajayata.

Tasma dashwa ajayanta

Ye ke chobhaya dataha,
Gavoha jagnire tasmat
Tasma jjata ajavayaha.

Yat purusham vyadadhuhu
Katitha vyakalpayan,
Mukham kimasya kau bahu
Kaviru pada vuchyete.



13.

14.

15.

16.

17.

18.

19.

Brahmano’sya mukha masit
Bahu rdjanyaha krutaha,
Urid tadasya yadyaisyaha
padbhyagum sudro ajayata.

Chandrama manaso jataha
Chaksho suryo ajayata,
Mukha dindra schagnischa
Prana dvayu rajayata.

Nabhya asi dantariksham
Sirshno dyau ssamavartata,
Padbhyagum bhimirdisa ssrotrat
Tatha lokagum akalpayan.

Vedahametam purusham mahantam
Adityavarnam tamasastu pare,
Sarvani rupani vichitya dhiraha
Namani krutwa’abhivadan yadaste.

Dhata purasta dyamuda jahara

Sakraha pravidwan pradisa schatasraha,
Tamevam vidva namruta iha bhavati
Nanyah pantha ayanaya vidyate.

Yagnena yagna mayajanta deviha
Tani dharmani prathama nyasan,

Teha nakam mahimana ssachante
Yatra purve sadhya ssanti devaha.

Adbhya ssambhiitaha pruthivyi rasacca
Viswa karmana ssamavarta tadhi,
Tasya twashtha vidadha dripameti

Tat purushasya viswa majana magre.
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20.

21

22,

23.

24,

Vedahametam purusham mahantam
Adityavarnam tamasaha parastat,
Tamevam vidwan amruta iha bhavati
Nanyah pantha vidyate’ayanaya.

Prajapati scharati garbhe antaha
Ajayamano bahudha vijayate,

Tasya dhirdha parijananti yonim
Marechenam pada mitccanti vedasaha.

Yo devebhya atapati

Yo devanam purohitaha,
Purvo yo devebhyo jataha
Namo ruchaya brahmaye.

Rucham brihmam janayantaha
Deva agre tadabruvan,
Yastvaivam brahmano vidyat
Tasya deva asan vase.

Hrischa te lakshmischa patnyau

Aho ratre parshwe, nakshatrani riipam,
Asvinou vyittam, ishtam manishana,
Amum manishdna, sarvam manishana.

SHANTI PATHAM ( Peace Invocation )

oM

Tatccham yora vruni mahe

Gatum yagnaya gatum yagnapataye
Daivi sswasti rastu naha

Swastir manushebhyaha

Urdhwam jigatu bheshajam

Samno astu dvipade

Sam chatushpade

Om santihi santihi santihi.
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Purusha Suktam

Explicacion de las Estrofas



ESTROFA - 1:

Sahasra sirsha purushaha
Sahasrakshaha sahasra pat,
Sa bhimim viswato vrutwa
Atyatishtha ddasafigulam.

Division de las Palabras:

SAHASRA SIRSHA PURUSHAHA
SAHASRAKSHAHA SAHASRA PAT
SA BHUMIN VISWATO VRUTWA
ATYATISHTA DASANGULAM

Consideramos la traduccion y significado de la estrofa:

Este es el texto original del primer mantram del Purusha
Sukta. Segun la division silabica sanscrita, tenemos ocho silabas
en cada linea. SA es la primera silaba, HA es la segunda silaba,
SRA la tercera, SIR la cuarta, SHA la quinta, PU la sexta, RU la
séptima y SHA la octava. Esto es todo, puesto que HA no se
considera una silaba, sino una terminacién consonantica. No
hay vocal en la pronunciacion. Asi pues, hay ocho silabas. La
métrica de ocho silabas nos habla del Octavo que se encuentra
mas alla de los siete planos de existencia. El Purusha es el octavo
del cual emergen los siete planos de la creacion.

El Purusha posee mil cabezas, mil ojos y mil pies. Fl im-
pregna y envuelve el globo de nuestra creaciéon en todas sus
dimensiones. Se halla mas alld de estas dimensiones en diez
digitos.
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Ahora intentemos comprender el significado. Cada estrofa
requiere un comentario, como La Doctrina Secreta de Madame
Blavatsky. Es la naturaleza de todas las estrofas arcaicas de
cualquiera de los libros antiguos y en cualquier lenguaje, se trate
de sanscrito antiguo, de hebreo o de egipcio. Porque el texto era
originalmente el mismo, y a lo largo de las eras ha sido traduci-
do a los distintos idiomas. Asi pues, nos encontramos con lo
mismo cuando profundizamos en el texto. Veamos ahora una o
dos peculiaridades.

Estuvimos hablando de varias métricas. A la primera métri-
ca se la llama la silaba simple, el OM . Es la pronunciacion
total de toda la creacion en una unidad o exhalacion. Se la lla-
ma, por tanto, la métrica de una sola silaba o unisilabica. A esta
sflaba se la llama “La Palabra” en cualquier escritura sagrada y
en cada lengua. En la Biblia leemos lo siguiente: “La Palabra
estaba con Dios y la Palabra era Dios”. Primero fue la Palabra
(el Verbo). En una de las lenguas a la palabra se la conoce como
OM. Se la llama la métrica unisilabica, a la que Madame Blavats-
ky describe como un circulo con un punto central (©O). En la
primera pagina de las estrofas arcaicas en sanscrito, encontra-
mos este circulo con un punto central (O) como el simbolo de
esta métrica unisilabica que representa todo el universo emer-
giendo como una unidad. Y, a ambos juntos, circulo y punto, se
los conoce como el “YO SOY” en cualquier lengua, ya sea en
inglés, francés, aleman, sanscrito, latin, griego o hebreo, se trata
de lo mismo. Vemos en el Antiguo Testamento a Moisés ascen-
diendo al centro Autoluminoso, traducido erréneamente como
la zarza ardiente. No es que esté ardiendo, sino que brilla. Nun-
ca arde. Es siempre brillante y autoluminoso. Moisés fue hasta
allf y pregunté: “Mi Sefior, ¢cual es el nombre de mi Dios?” El
respondié: “Ve a Egipto y cuéntale al Faraén que el nombre de
tu Dios es YO SOY, AQUELLO YO SOY”. Ved cémo Dios es muy
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cuidadoso. Si le hubiera dicho a Moisés que les dijera que su
nombre era YO SOY, entonces Moisés habria ido alli afirmando
que ¢l es aquél que es. Entonces Dios habria muerto. Serfa so-
lamente letra muerta. Asi, para evitar esto, Dios le dijo: “YO
SOY, AQUELLO YO sOY”. Dios nunca dijo: “Mi nombre es YO
SOY”; por el contrario, dijo: “YO SOY, AQUELLO YO sOY”. Esto
significa que dondequiera que expreses tu nombre, sélo podras
expresarme a Mi si td te expresas como “Yo soy”. S6lo a través
de esta palabra me podras expresar. Asi pues, no puede haber
representante ni suplantacion. Es por ello que en el Evangelio
también se dice: “YO SOY EL CAMINO”. Eso es lo que el Sefior
nos da para esa iniciacién, “Yo soy la Vida”, “Yo soy la resu-
trecciéon”. Desafortunadamente, los cristianos dicen: “El es el
camino”. Asi, una vez mis, Dios estd muerto. En sinscrito se
dice Abam, que significa “YO SOY”. Esta métrica unisilabica se
convierte posteriormente en bisilabica CD Asi, tenemos que
afiadir la silaba “sO”, que significa “El es Aham (YO SOY)”.
Cuando existe una conciencia creada, ésta dice: “YO SOY
AQUELLO” o “El es yo mismo”. Su nombre es “YO SOY”. De
este modo tenemos dos silabas. Aquel que habla de Dios y
Dios. A esto se lo conoce como el primer paso de la creacion.
Esta es la primera diferenciacion de una entidad que ha sido
creada, o un universo que es parte de la creacion del Creador.
En este estadio, se la llama la métrica bisilabica.

Se espera que entendamos un poco esta terminologfa. Fxis-
ten dos potencias sonoras o sonidos que nos afectan. En las
fosas nasales, zona de regulacion de la inhalacion, se produce el
sonido “S”. La exhalacion, por el contrario, se halla regulada en
el hoyo de la laringe, con la ayuda de la potencia sonora “H”.
Asi que exhalemos y tratemos de localizar nuestro sonido “H”,
que se esta emitiendo silenciosamente. Inhalemos e intentemos
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localizar nuestro propio sonido “S” y cémo se esta regulando
en nuestras fosas nasales.

Mientras inhalamos podemos situar la regulacion de nuestro
propio sonido “S” en la base de las fosas nasales. En la exhala-
ci6n encontramos la potencia del sonido “H” en el hoyo de la
laringe. Al aire que inspiramos lo llamamos “s0” o “El mismo”,
es decir, hablamos en tercera persona. Si aqui hay aire, decimos
“eso es aire”. Eso es en tercera persona. Ahora bien, con el
mismo aire, hablamos de “YO SOY” en primera persona cuando
estamos exhalando. El mismo aire lo usamos para llenar nues-
tros pulmones, emitir nuestra voz y decir “yo estoy aqui”. La
palabra YO SOY significa el mismo aire, pero cuando es externo,
fuera de nosotros, lo denominamos “este aire”. Asi, decimos
que aqui hay aire. No decimos “yo estoy aqui”, sino “esto es
aire”. Cuando el aire esta en nuestros pulmones decimos “YO
SOY”. Entonces, al mismo aire, cuando es inhalado, se le llama
El o El Aire, o el Dios, o el Deva del aire, mientras que cuando
lo exhalamos lo llamamos Ahamz, “YO SOY”.

La potencia de un sonido te permite inhalar. La potencia de
un segundo sonido te hace exhalar. De esta forma, estos dos
sonidos juntos forman uno de los mantrams bisildbicos en los
que meditan los devas de la respiracién en nosotros. Ya que de-
bido a que estos devas de la respiracion meditan en estas dos
potencias del sonido, es por lo que nosotros respiramos. ¢Quién
es el deva que esta respirando en ti? ;Podemos nombratle o ubi-
carle? Vamos a hacer una tentativa peculiar. Suprimiendo las
consonantes, tenemos una vocal o una silaba [o — am = I AM
(YO SoY)]. Esto es lo que significa YO SOY. Esta es una repre-
sentacion fonética de lo que somos y lo que tenemos. Lo que
somos es “YO SOY”, y lo que tenemos es la respiracion. Después
de esto, tenemos todo el resto: el cuerpo y todas esas cosas.
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Mientras la respiracion esté presente, tendremos corazon, pul-
mones, cuerpo, alimentos, etc. Asi pues, ¢scudl es el primer sonido
de este mantram? Sahasra. La estrofa empieza con estos sonidos,
que son la inhalacion y la exhalacion, la exhalacion y la inhala-
cion. Las potencias sonoras de la inhalacién y de la exhalacion
forman una unidad. Lo positivo y lo negativo forman una sola
unidad o célula. Lo negativo y lo positivo, otra célula o unidad.
Es por este motivo que la estrofa empieza asi, con esos sonidos.

Hay otro sonido que se ha dado aqui, que es la vibracion de
las cuerdas vocales, llamado, en su verdadero sentido, el Rig
Veda. Cuando la voz se hace audible, es decir, cuando vocali-
zamos el sonido, estamos refiriéndonos al Rig IVeda o primera
vibracion. Simbolicamente, se le conoce como “el primer toro”,
porque fertiliza la mente con el significado y la conversacion. Se
le denomina el primer fertilizador, que quiere decir el toro. De
esta manera, simbolicamente, a este sonido se le llama el toro
(Y). Asi, tenemos estos tres sonidos: SA, HA y SRA. La “A” sélo
es para la entonacion.

En el mismo texto, es interesante observar como el Sefior o
“YO SOY”, la Persona de la Personalidad Cosmica, desciende
como Hari. Cuando el Sefior desciende, su nombre mistico es
Hari en sanscrito, porque El ha descendido como exhalacion y
voz. Asi pues, cuando a Dios se le pide que descienda, lo hace
como un ser viviente que posee su propia respiracion y su pro-
pia voz, ya sea humana, de ave o animal. Esta es una técnica
peculiar de narrar estos hechos. Tradicional y simbodlicamente,
el sonido SO es el sonido activo, y HAM, el pasivo. Es asi pot-
que SO representa el polo positivo del aire exterior. Es decir, lo
podemos coger porque él mismo se esta emitiendo. En otras
palabras: podemos inhalar porque exhalamos. A menos que
exhalemos el aire, no podriamos inhalar de nuevo. Esto signifi-
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ca que solo podemos respirar si se nos otorga dicha capacidad.
Veis, nos hallamos en el polo receptor, y de este modo, al exha-
lar, estamos en el polo negativo. Estamos respirando el aire que
no es nuestro, ya que ha sido inhalado previamente. Asi, lo que
tenemos es el llamado principio pasivo, y lo que somos es lo
que llamamos el Sefior que todo lo impregna o principio activo.
El YO SOY en nosotros es lo masculino o Dios Padre. Luego, el
yo tengo en nosotros es el segundo sonido que reproducimos y
conocemos como la Madre o la divinidad femenina, que nos
recibe en su cuerpo, nos concibe y nos pare de nuevo como un
nifio, en la forma de nuestra propia conversacion o voz, es de-
cir, aquella que nos permite morar en este cuerpo. Todo esto
acerca de una parte del simbolismo relacionado con este man-
tram. Aunque sea simbdlico, debemos intentar comprender el
significado profundo. Cuando se nos ensefia directamente, co-
mo si se tratara de una leccion, no la entendemos. Asi pues, se
da de forma simbdlica. Debido a que, cuando estas lecciones se
dan directamente, no las podemos comprender, por eso ahora,
y dondequiera que se den, se hace en el lenguaje de las parabo-
las y las fabulas. Recordad lo que decia Jesus: “Hablo en para-
bolas, porque si lo hago directamente, no lo podéis entender”.
Este es el lenguaje de las escrituras sagradas. ¢Por qué Dios se
extiende a s{ mismo en diez digitos? s;Por qué no nueve? {Por-
que conoce el sistema decimall Esto significa, en primer lugar,
que debemos entender de nimeros hasta cierto punto. Qué es
el cero y qué es el uno. Para ello, debemos remitirnos al simbo-
lismo pitagorico.

Los historiadores dicen que el hombre primitivo, gradual-
mente, descubrié los nimeros a lo largo de los siglos. Las escri-
turas sagradas, por el contrario, lo ponen en duda. Poseemos
dos ojos, dos orejas, dos fosas nasales, dos manos, dos pies. ¢Se
hallan estos nimeros en el embrién mientras éste se desarrolla?
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¢Sabe el embrion de aritmética? Os pido una respuesta directa.
Si o no. No queremos posponer el tema. ¢Existe alguna inteli-
gencia en el embrioén que sepa de aritmética o no? ;Si es que no,
decid que no! |Si estdis convencidos de que existe alguna inteli-
gencia, decid que si! Si el atomo posee sus propias constantes
numéricas, Jcreéis que hay alguna inteligencia que sepa de
aritmética en el atomo? Si creéis que es asi, decidlo. Si no, decid
que no y dad las razones (la audiencia cree que hay una con-
ciencia en el atomo). Si, pero, ¢qué hay sobre estos que la nie-
gan? La necesidad de probar que no hay una conciencia en el
atomo recae sobre ellos. Deben demostrar que esta conciencia
no existe.

Sabemos que el nimero de cromosomas de cada especie es
constante. ¢Poseen las células reproductoras una inteligencia
interna, como si de un profesor de aritmética se tratara, o nor
De no ser asi, la meiosis (divisiéon celular de las células repro-
ductoras) no tendria lugar con esta precision numérica. ¢Hs
accidental el hecho de que tengamos 32 dientes (por supuesto,
no en el momento de nacer) o, por el contrario, existe alguna
conciencia o inteligencia que sabe de numeros en el embrion
cuando nuestros dientes se van a desarrollar? El nuimero de
huesos en el cuerpo humano es constante. ¢Es esto un acciden-
te? Un accidente puede provocar que algin hueso se elimine,
pero no es accidental que poseamos un nimero constante de
huesos.

Asi pues, hay una conciencia del nimero en el embrién que
se encarga de desarrollar el cuerpo segun unas potencias numé-
ricas. Cuando la estructura se ha completado en la matriz de la
madre, el feto esta completo. Posee dos ojos, dos fosas nasales,
dos orejas, una sola lengua (suficiente, porque si tuviéramos dos
o mas lenguas, hablarfamos y comerfamos demasiado), dos ma-
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nos, dos pies, dos pulmones, etc. Existe esta formula numérica
en el interior: dos ojos y una nariz, dos manos y un tronco, dos
pulmones y un corazén. De esta forma, dos mas uno, dos mas
uno, dos mas uno situados verticalmente a lo largo de la co-
lumna vertebral. Esta es una férmula consistente.

Entonces, hay una inteligencia numérica que se activa en el
embrion en el momento de la fecundacion, y que se encarga de
lo numérico. Y cuando esta inteligencia acaba su trabajo, ¢qué
hace? Se introduce en la columna vertebral y se construye una
bonita casa en un lugar particular de dicha columna. Se sitaa alli
y, cuando nacemos, se encuentra alli como conciencia numéri-
ca. Un nifio posee conciencia numérica aunque No conozca
nuestro lenguaje de los nimeros. El conoce los nimeros, y no-
sotros conocemos los nombres de los nimeros. Por ejemplo,
tenemos dos nifios y a uno le damos dos bombones y al otro le
damos cuatro. Aunque no sepan el nombre de los numeros dos
y cuatro, el que ha recibido sélo dos bombones te puede dar un
puntapié. Es decir, que el nifio tiene conciencia del dos, pese a
que no conozca la palabra “dos”. Lo mismo ocurre con la con-
ciencia del cuatro, aunque no conozca la palabra “cuatro”.
¢Quién le ensei6? El mismo maravilloso profesor de aritmética
que se encuentra en su columna vertebral.

Existe una conciencia del nimero que las escrituras sagra-
das llaman Kapila. Se dice que éste ha impartido al mundo una
ciencia llamada sistema Sankbya. Sankhya significa nimero. El
sistema Sankhya significa el secreto de los nimeros, la filosofia
Sankhya. Los historiadores han buscado insistentemente una
fecha para tratar de datar el perfodo de existencia de este autor
en la Tierra. Algunos le asignan una fecha antes de Cristo y
otros después de Cristo. Ahora, pues, podemos encontrar al
pobre Kapila en la historia de la literatura, y se supone que €l es
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el autor de un libro y un sistema. Unos historiadores afirman
que vivié cerca del ano 500 aC, y otros que lo hizo 1.200 afos
dC. ;Ved, el hombre ciego y el elefante!

Existe una conciencia del nimero que se llama Kapila. Hay
una conciencia morfica que se llama Viswakarma, conocida
también por los francmasones como el Gran Arquitecto del
Universo. Pobre individuo, la historia cuenta que fue asesinado
mientras se hallaba construyendo el edificio, y ahora el edificio
esta incompleto. Asi es como va la historia. Evidentemente, esta
historia contiene un gran significado que debe ser descubierto.
Pero, desafortunadamente, aquellos que van, se sientan y beben
abundantemente por la Gloria de Dios son hoy en dia llamados
francmasones. Ellos son los francmasones, pero la existencia de
lo falso siempre demuestra la existencia del original. Nosotros
conocemos la falsificacion con el nombre de francmasones, los
cuales beben, bailan y comen en el salén de la Francmasoneria.
Existen, sin embargo, las personas auténticas, piadosas, que con
devocion todavia llevan a cabo todos aquellos misterios. Asf,
para cada juego infantil y ridiculo existe uno que es el original,
el verdadero y piadoso. Perdonadme, pero esto es la verdad.

A Viswakarma, que va a ser mencionado en nuestro Purusha
Sukta mas adelante, se le llama “la conciencia de la forma” o el
arquitecto. Después, hay otro al que se le llama el moldeador, el
Senor de los moldes, que es el carpintero de nuestro cuerpo
fisico. Se le llama Twashta, el carpintero. La palabra Twashta
significa aquel que talla una forma en madera. Esto es Twastha,
el que talla. Twastha siempre prepara las formas a través de su
carpinterfa. Prepara lo que en la Teosoffa conocemos como “el
doble etérico”. La conciencia del cuerpo etérico, el propietario
del cuerpo etérico, es un deva. Fl esculpe nuestra forma, y el
resultado es la materia fisica organizada en la forma de nuestro
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cuerpo. Viswakarma es su original, el proyecto a partir del cual
Twastha trabaja. Viswakarma es el Sefior del proyecto original.
Twastha es el carpintero, el albadil; y la persona que calcula y
proyecta es Kapila. Asi, Kapila es la conciencia del nimero,
segun el que, y de acuerdo con €l, los otros dos pueden planifi-
car el templo. Durante la noche se construye el templo. Es por
esta razén que se dice que el Templo de Salomoén se construye
en la oscuridad y en silencio. El Templo se revela de la noche a
la mafiana sin que se escuche un solo golpe de martillo. Este es
el lenguaje de la Francmasonerfa en su 30° grado. Asi, cuando
un individuo es instalado como la imagen del Sefior en un tem-
plo, es decir, en la matriz de una mujer cuando tiene lugar la
fecundacion, entonces estos Sefiores construyen el templo,
como lideres de los grupos devas. El cuerpo esta entonces
completo y sirve como templo del Senor, que reside en él con el
nombre de “YO SOY”. Asi pues, tenemos el trabajo efectuado
por este caballero llamado Kapila, el profesor de matematicas.
Entonces podemos comprobar la falsedad y el sinsentido de
pensar que los nimeros fueron descubiertos en India, Creta,
Egipto y otros lugares. LLos nimeros actian en el embrién y en
el feto, y no han sido descubiertos por los matematicos, sino
que lo fueron por las fuerzas de la naturaleza.

La verdadera definiciéon de un numero es la de una conciencia
de la naturaleza. Asi lo explico Pitagoras. El nimero es una con-
ciencia de la naturaleza que trabaja como el Sefor de un grupo de
devas. Usamos un dibujo, una graffa, que simboliza lo que llama-
mos numero. 1 no es el nimero uno, sino que es un simbolo para
el numero uno. ¢Es esta foto el Maestro CVV? Solamente es una
foto del Maestro CVV. Asi entonces, ¢puede esto (1) ser el nime-
ro uno? De ninguna manera, sélo es una representacion del
namero uno. Por lo tanto, el nimero uno, como palabra, tampo-
co es un numero, sino sélo el nombre del numero. Si decimos
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“nimero uno”, gse trata del mismo uno? No, sé6lo es el nombre.
Pero, ¢dénde se halla el nimero? En nuestro interior. Nunca
puede ser exteriorizado. Decidme si tenéis alguna objecion.

Los nimeros estan aqui como parte de nuestra conciencia.
Son los Sefiores de la conciencia. Existen potencialmente en no-
sotros y actian dinamicamente. Estos devas poseen dos estados:
uno es el estado potencial y otro el estado dinamico, que vamos a
ver en la siguiente estrofa. En el estado potencial, a estos devas se
les llama Sadhyas, que significa los devas potenciales. Por ejemplo,
tomemos la semilla del arbol de banyan. ;Contiene ésta el arbol
de banyan? No en el plano fisico, pero si contiene al arbol cuali-
tativamente. Entonces decimos que el arbol se encuentra en es-
tado de Sadhya. Cuando empieza a germinar, se manifiesta dina-
micamente, es decir, que se halla en el estado de Siddha. Siddha
significa manifestacion. Sadhya significa potencial. Uno es el esta-
do de semilla y el otro el estado de arbol de la misma cosa. Todo
el Universo existe como una alternancia de estos dos estados.
Existe el estado Sadhya de todo el Universo, a partir del cual
germina el estado S7ddha o manifestacion externa del Universo.
De manera similar, los devas también tienen estas dos fases, el
estado Sadhya de los devas y luego el estado Siddha de los devas.

Si os pregunto cuantos grados hay en una pizarra en la que
no hay nada escrito o dibujado, me diréis que no hay grados.
Ahora bien, si dibujo un punto sobre la pizarra y vuelvo a hacer
la pregunta: ¢;Cuantos grados hay alrededor de este punto?, me
responderéis que hay 360°. Asi, los grados estan potencialmente
en cada punto de la pizarra, pero solo se manifiestan cuando se
manifiesta el punto. Entonces, ¢donde existen los numeros? Los
nimeros existen en el espacio. Esta es la definiciéon que dieron
Pitagoras y muchos Maestros. Los nimeros existen en el espacio
como las inteligencias que trabajan en él. Asi, los numeros se
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encuentran entre los devas del espacio. Existen nueve grupos de
devas del espacio, y son conocidos a través de estas escrituras
sagradas. De esta manera, podemos preguntar: ;Qué es el nime-
ro uno? La respuesta es: Lo que llamamos “YO SOY” o concien-
cia despierta. Cuando nos despertamos del suefio, automatica-
mente sentimos “YO SOY”. Este es el nacimiento del niumero
uno. Asi es para todo individuo en el Universo. sDénde estaba la
conciencia “YO SOY” mientras dormfamos? Estaba aqui, pero
nosotros no estabamos aqui. Esta es la respuesta que dan Pitago-
ras y muchos de los Maestros y antiguos sabios videntes. Cuando
estamos durmiendo, ¢donde esta este mundo? Esta aqui, pero
nosotros no estamos aqui. De la misma forma, cuando el Univer-
so se disolvio en la oscuridad o Pralaya, ;:dénde estaba todo esto?
Estaba aqui, pero no habifa nadie para decir que se encontraba
aqui. Ved, todo estaba aqui, jpero desafortunadamente no esta-
bamos aqui para decirlo! Por supuesto, que deberfamos reflexio-
nar sobre todas estas cosas durante algun tiempo. No es tan facil
de aprender y entender. Debemos vivirlo y darnos cuenta de ello.

LLa semilla de la conciencia tiene que sumergirse y empapar-
se en el jugo de esta sabidurfa. Ved lo que ocurre cuando las
semillas se sumergen durante dos o tres dias en jugo de limon.
Dichas semillas adquieren el sabor del jugo. Esto es lo que nos
ocurre a nosotros aunque no lo entendamos. ¢Qué es lo que
ocurre cuando una pieza de hierro es magnetizada por un iman?
El hierro nunca va a entender qué es un iman, pero se trans-
forma en iman. Es una transformacion ain sin conocimiento.
Asi, sélo a través de este proceso podemos conocer lo que son
las escrituras sagradas, lo que es la creacion, lo que tu eres, lo
que yo soy y lo que es el Trasfondo. No se trata de la adquisi-
ci6n de conocimientos. Es algo mas que la mera comprension
mental. A los Maestros, que conocen este método de ensefian-
za, se les llama los autores de las escrituras sagradas.
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Existe un método de ensefianza que es ostensiblemente di-
ferente del que nosotros conocemos. Yo también fui profesor
de Universidad durante treinta afios, pero el proceso es como el
del elefante y el hombre ciego. Nosotros ensefiamos y los estu-
diantes aprenden, ellos ensefian y sus estudiantes aprenden. Asi
va el mundo. Este no es el proceso, yo también estaba ciego.

O O

Este es el nimero uno, “YO SOY”. Entonces, una pregunta:
¢Y cual es el cero? Pitagoras pregunta: ¢Cual es el espacio? Geo-
métricamente, es un globo. El espacio es ilimitado, pero geomé-
tricamente es un globo porque, dondequiera que nos encontre-
mos, nos rodea. Mientras nos hallamos aqui, formamos el centro
geométrico alrededor del cual se forma el globo. Cuando ni ta ni
yo estamos aqui, el espacio s esta presente, pero no hay nadie
que pueda definir lo que es un globo. Esto es lo que Pitagoras
ensefla en su décimo volumen de los 33 que constituyen sus
ensefianzas. El afirma: “El espacio es geométricamente un globo,
numéricamente un cero y fonéticamente la sflaba Uno”. :Qué
quiere decir Pitagoras con esto? Cero significa el espacio, uno
significa “YO SOY”. En cada periodo de tiempo, el Purusha, la
persona peculiar de la cual estamos hablando, despierta como
“YO SOY” en el espacio. Asi Fl se manifiesta como uno en el
cero. Seguidamente, se manifiesta como uno exteriormente al
cero. De esta forma se da cuenta de su existencia independiente,
teniendo el cero delante de él. Esto significa que ¢l se impregna a
través de 10 pasos. El décimo es él mismo reproducido como su
propia imagen, a la que llamamos la persona sobre la tierra, el
hombre. A esto se refieren las escrituras sagradas cuando dicen
que “el hombre es creado a imagen de Dios”, o que “Dios ha
creado al hombre a su imagen y semejanza”. Por supuesto, esta
solo es la sexta clave, es decir, el significado. Hay cinco claves
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mas. Si solo aplicamos el significado, Gnicamente tendremos el
significado. Desconocemos el significado de las otras cosas. Asi
pues, tenemos nueve ctapas y la décima es El mismo como su
propia reproduccion o el hijo del Padre. El Uno o “YO SOY”
nace del espacio o cero, y se manifiesta gradualmente. Es enton-
ces cuando tienen lugar las nueve etapas de la evoluciéon coésmica.
Se trata de una entidad material o fisica con cuerpo fisico sobre la
tierra. Asi pues, habiendo impregnado todas las direcciones y
dimensiones, el globo terrestre, es decir, la existencia material, se
sitia por encima y mas alla de la dimensiéon material en 10 digi-
tos. Esto significa que El genera, produce, germina, crea, repro-
duce y procrea a partir de la potencia del cero y el uno; el nimero
diez. A través de multiplos de diez, El multiplica. Evidentemente,
todo esto precisa de una reflexion diaria durante algun tiempo.
No es necesario repetir la estrofa, sino lo que dijo el autor de la
estrofa, o lo que Pitagoras dijo, o lo que el Maestro Kut Humi
dicté a Madame Blavatsky en sus escritos secretos. Hay algunos
parrafos acerca de esto, en lo que ahora es el libro que conoce-
mos como Las Cartas de los Mahatmas M. y K H., escritas por A.P.
Sinnet, que tratan de la evolucién del dios antropomorfico u
hombre en la creacién de Dios. Esto es algo que podemos en-
tender de forma parcial en estos momentos.

Asi, a partir de diez digitos, El multiplica. Es por esta razon
que existen 9 agujeros en el mecanismo del cuerpo humano.
Nueve orificios funcionales. Y el décimo es el que hace referen-
cia al canal del parto en la mujer. Tenemos entonces que nueve
orificios son comunes para hombre y mujer, pero el décimo es
el orificio, la puerta de salida para el ser que esta naciendo. Asf,
los dioses trabajan con el nimero de la siguiente manera: el
padre (9) y la madre (10), ambos juntos suman 9+10 = 1+9 =
10. Vemos como el calculo aritmético no fue inventado por el
hombre, sino copiado de la naturaleza.
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ESTROFA -2

Purusha evedagum sarvam
Yadbhiitam yaccha bhavyam,
Utamrutatwa syes anaha

Ya danne natirohati.

Division de Ias Palabras:

PURUSHA EVEDAGUM SARVAM
YADBHUTAM YATCHA BHAVYAM
UTAMRUTATWA SYESANAHA
YAD ANNENA TIROHATI

Consideramos la traduccion y significado de la estrofa:

Todo lo que es en el presente, lo que fue en el pasado y lo
que sera en el futuro es el Purusha (la Persona). Fl es el Sefior
de la eternidad y de la vida eterna. Se multiplica a través del
alimento, aunque esta mas alla del alimento.

El Purusha lo es todo en la creacion. Si td, sefialando un tro-
zo de tiza, dices: “esto es un trozo de tiza”, ses cierto o falso? Es
verdad, claro, pero el nombre “tiza” es un nombre que ta le has
dado. La palabra “tiza” no esta incluida en el objeto. Si td dices
“esto es una mesa”, esto solo es el nombre que nosotros le
hemos dado. El nombre no esta en la mesa. Asi pues, el nombre
es una verdad sobreimpuesta. Ved, si decis Krishnamacharya, es
un nombre dado y aceptado, pero no esta alli en su interior. Si
tomas una muestra de sangre y la envias a examinar al laborato-
rio, no vas a encontrar en la muestra nada que diga que es de
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Krishnamacharya. Si yo digo “esta es mi mujer”, lo digo desde el
pensamiento, es decir, puedo encontrar a mi mujer en mi mente,
pero no la voy a encontrar en su sangre. Es una sobreimposicion.
Si td mandas una muestra de la sangre de tu mujer al laboratorio,
no vas a encontrar nada en esa sangre que diga que es de “tu
mujer”. Cuando dices “tiza”, la palabra esta en ti, pero no en el
objeto. También puedes nombrarla por su composicién quimica
y pot su peso. Pero, ni el uno ni el otro son el objeto en si mismo
aunque tengan un peso determinado y componentes quimicos.
El nombre que ti le das a sus componentes quimicos (calcio,
carbonato, yeso, etc.) no son el objeto en si mismo. Finalmente,
puedes considerar también su composicion molecular y atomica.
Solo son nombres. Entonces, los isétopos, los electrones, los
protones, ¢qué hay en ellos? Si analizas los atomos y las vibracio-
nes ultimas y finales, squé es lo que hay alli? Hay espacio y hay
tiempo. Y solo hay el producto del espacio y del tiempo. Asi es la
creacion. Entonces la estrofa dice:

No es sino el cuerpo de la Persona, y en ese cuerpo existe
lo que conocemos como atomos, moléculas, nombres. Tanto la
persona que pone nombres como la persona nombrada forman
parte de la Persona. Asi pues, todo lo que puedes ver y oir a tu
alrededor, es la misma Persona, y en Su cuerpo vivimos.

Cada uno de nosotros tiene un punto de vista o visibilidad,
mas alla del cual no sabemos y dentro del cual, sabemos. Existe
un radio de accién. Tenemos un area de alcance, mds alla de la
cual no podemos saber. Si queremos saber lo que hay en una
estrella, no lo podemos conocer realmente, porque esta mas alla
del alcance de nuestros sentidos y nuestra mente. Podemos
imaginar, tal como hacen los cientificos, que hablan de afios luz.
Los cientificos imaginan millones de afios luz. Nosotros tam-
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bién podemos imaginarnos un cuento de hadas como este. Pero
la verdad es diferente.

Nuestra mente y nuestros sentidos tienen limitaciones para
ver la verdad. Los sentidos no pueden ver mas alla de un al-
cance determinado, solo pueden funcionar dentro de unos
limites. Nuestra mente tampoco puede percibir mas alla de un
determinado limite. Mas alld de este limite, los resultados obte-
nidos solo son imaginaciones y elucubraciones que se hallan
lejos de la verdad.

También tenemos una lente estrecha, a la que llamamos
futuro. Si yo digo “mafana nos reuniremos”, esta es nuestra
estrecha abertura en el futuro. Por la tarde decimos: “mafana
nos reuniremos”. ¢Cémo lo sabemos? Solo sabemos que es
una posibilidad o una probabilidad, pero no lo podemos ase-
gurar. S mafiana se produce una tormenta de nieve, no nos
podremos reunir. Por lo tanto, mafiana existe en nosotros solo
como probabilidad o posibilidad. Lo cual existe en nosotros
como una forma de impresion, al igual que el pasado, como
un cadaver de nuestra experiencia. La forma del presente es
verdaderamente el Purusha. Fl existe en forma de su proyec-
cién hacia atras y hacia delante, a la que nosotros llamamos el
pasado y el futuro. El Purusha es, por tanto, el Presente, el
Pasado y el Futuro. Es Eterno.

¢Qué es la eternidad? No es un milagro. No hay nada mila-
groso ni absurdo acerca de esto. Nosotros tenemos nuestro
propio campo de accién, sélo en un sentido no eterno o cro-
noloégico. Nosotros conocemos las cosas una detras de otra.
Aunque, de hecho, las cosas existen simultineamente. Pero
nuestro mecanismo no nos permite conocer las cosas simulta-
neamente. Es por ello que recibimos el conocimiento o las co-
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sas una detras de otra. Cuando estoy mirando un edificio, no
puedo ver otro. Primero uno y después el otro. Igual pasa si
estoy leyendo un texto. No puedo leer dos textos a la vez. Asf,
con los cinco sentidos y la mente, solo somos capaces de pro-
ceder en sentido cronoldgico, sucesivo, no simultineamente.
Ahora bien, si consideramos la materia que hay en un papel, en
otro papel, en el cuerpo, en términos de materia subatémica, la
denominamos como la materia del trasfondo o eternidad. Ve-
mos, pues, que la eternidad no es un milagro ni una imposibili-
dad, sino que es una existencia que es tan natural y tan normal
COMO NOsotros mismos —nuestra propia existencia— Esto es lo
que llamamos la Conciencia del Trasfondo, mas alla del tiempo.
Nosotros nos comportamos dentro del tiempo.

Hasta ahora, el Su#k#a ha explicado tres pasos. En el primero
nos ensefa que el Purusha posee mil cabezas, mil pies y mil
ojos. En el segundo, que ha impregnado y rodeado todo el glo-
bo de la creacién en todas las dimensiones. En el tercero, que el
Purusha también se halla mas alla de estas dimensiones porque
esta mas alla de Sus propias medidas. ;Conocéis una frase mis-
teriosa que se encuentra en el libro de los proverbios del Anzigno
Testamento, que dice: “Dios numerd todo con nimeros y midié
todo con medidas”? ;Qué significa esta frase? sQué es lo que
hizo? Si tu dices que “esto es un litro” antes de descubrir que
era un litro, ¢cudl es tu concepto de la medida? Posiblemente
tienes otra medida. Asi, el concepto de medida es mas verdade-
ro que el instrumento de mediciéon. Por lo tanto, Dios nos dio
el concepto de medida y nosotros descubrimos las distintas
formas de mediciéon. Cuando Dios mide algo, lo hace con aque-
llo que llamamos medidas, y no con instrumentos de medicion.
La frase dice, por tanto: “Dios lo midi6 todo con medida”; es
decir, la ciencia de la medicién o el concepto de lo que nosotros
llamamos medida.
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Igual ocurre cuando Dios quiere numerar. Cuando queremos
numerar, tenemos muchos nimeros. Nosotros usamos la grafia
numérica, porque no podemos usar los nimeros. En cualquier
lengua debemos usar o la graffa o el nombre del nimero. Por
ejemplo, si decimos catorce, estamos refiriéndonos al nombre,
pero no al numero. Igual ocurre con el nimero uno. O el nime-
ro cuatro. Asi pues, podemos usar el nombre o la grafia de un
numero, pero no estamos capacitados para usar lo que llamamos
nimero en si. De hecho, sabemos y no sabemos lo que es un
nimero. Este actia y funciona en nosotros. ¢Qué hace Dios? Lo
numera todo con el ndmero, es decir, con la conciencia del
namero. Nos ha dado lo que nosotros llamamos el numero, y
nosotros contamos con lo que El nos ha dado como la concien-
cia del nimero. Ved, esta es una afirmacion en la cual deberfa-
mos meditar durante unos cuantos afios. Creemos que lo hemos
entendido, porque, después de todo, se trata del Antiguo Testamen-
to. Nosotros queremos el Nuevo Testaments! Queremos mas Nue-
vos Testamentos si estan disponibles en el mercado. A lo viejo, le
prestamos poca atencion. Si es el Nuevo Testamento, le dedicamos
un poquito mas de atencion. Si encontramos un Testamento mas
nuevo, le dedicamos, pues, un poco mas de atencion.

El Testamento, sin embargo, esta en Dios que nos ve y nos
pone a prueba para determinar si leemos y seguimos el texto
adecuadamente o no. Asi, “el dfa del Juicio Final” es con Dios,
no con el lector o el libro. Igualmente el Sukta reza, en la primera
estrofa: “Existen dimensiones de esta creacion”. Si decimos “esto
es un globo solar”, dicho globo solar esta lleno de “YO SOY” o
Purusha, pero el Purusha estd por encima y mas alla del globo
solar. Si no fuera asf, el Purusha serfa un prisionero en el globo
solar. Cuando afirmas “este es mi cuerpo”, tu estas por encima y
mas alld del cuerpo. Si no, serfas un prisionero del cuerpo. Eres
capaz de proyectarte y saber que la pared existe. .o llamas vista o
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vision, y eres capaz de proyectarla y entender que hay alguien
hablando. Asimismo, ti eres capaz de extenderte y sobrepasar tu
entorno, por encima y mas alla de tu cuerpo fisico. De la misma
manera, el “Morador interno” existe en todo lo que esta alrede-
dor y por encima de todas las cosas en esta creacion. El existe en
las mismas dimensiones que hay en la creacién, aunque El las
sobrepasa y nunca esta atado a esas dimensiones.

Si decimos: “esta pieza de madera la utilizaremos para hacer
una mesa’, la madera no se halla limitada por las medidas de la
mesa, porque la madera fue talada de un arbol que no coincidia
con las dimensiones de la mesa y que, por lo tanto, no estaba su-
bordinada por el tamano de la mesa. Nosotros cogemos la madera
necesaria en funcién de las dimensiones de la mesa que queremos
construir. Aunque la cantidad de madera supera a la necesaria para
construir la mesa. De igual forma, cualquier parte de la creacion, ya
sea el sol, los planetas, las estrellas, esta conformada segun las
necesidades en color, calidad, cantidad, color, luz, sonido, etc.,
aunque el Morador interno de todas las cosas existe sobrepasando-
lo todo, dado que no esta limitado por estas dimensiones.

Entonces, “El se situé mas alld de esto, sobrepasandolo en
diez digitos”. Aun sigue alli. Tenemos que explicar algo mas,
porque esto continuara en la proxima leccion. Esto es lo que se
propone en la primera leccion. Hoy, en esta segunda leccién, lo
que se esta transmitiendo es: “Todo lo que esta presente a nues-
tro alrededor es solo este Purusha”. Todo lo que fue en el pasa-
do, todos los mundos y su creacién, era Purusha. Todo lo que
sera proximamente o a partir de mafana, es decir, todo lo que
llamamos futuro (las tres posibilidades y probabilidades), es el
mismo Purusha. Esta es una propuesta. La otra es: “El es el Sefior
de la Eternidad y la vida Eterna”. Lo que significa que los seres
creados pueden entender solo una cosa cada vez, pero como Fl
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es la base para todo, puede entenderlo todo simultineamente. Es
por ello que EL es la eternidad. Fl es el Sefior de la eternidad y de
la vida eterna. I.a vida en el cuerpo no es eterna. Es temporal,
como el espacio en una vasija. De hecho, y aunque se rompa la
vasija, el espacio sigue estando alli. Es decir, temporalmente, el
espacio en la vasija parece ser no eterno. Decimos: “el espacio de
esta habitacion”. Hay un espacio en esta habitacion, sin duda
alguna. Pero debemos recordar que fue la habitacién la que fue
construida en el espacio. Esto lo debemos recordar. El espacio
estaba aqui antes de que se construyera el edificio. El edificio se
construy6 en el espacio, no el espacio en el edificio. Asi, el es-
pacio es absoluto y el edificio es relativo. Porque el espacio ya
estaba ahf aunque sin edificio alguno, y seguira existiendo este
espacio cuando el edificio sea derruido. Mientras tanto, lo llama-
mos el espacio del edificio, aunque, de hecho, se trata realmente
del espacio mas alla y por encima del edificio. En este sentido, el
Morador de este espacio, al cual llamamos la Persona, es eterno y
es el Sefior de 1a vida eterna, la eternidad.

Entonces, tenemos otra pregunta: “El se multiplica por el
alimento”. ¢Qué significa esto? ;Que come su pan diariamente y
crece? Considerémoslo en otra dimensién. El es una planta con
ramas y hojas. Fl es un hombre que quiere comer. Asi pues,
esto es comida para él y aqui también esta aquel que quiere ma-
tarlo y comérselo. Dice: “este es mi alimento”. ;Qué es el ali-
mento verdaderamente? Tenemos la férmula bioquimica de la
hierba. También tenemos la quimica del animal (el cuerpo
humano). Y aqui tenemos la bioquimica del ser humano que no
admitirfa nunca que se le matara y que fuera comido. Después,
tenemos una materia quimica a la que llamamos “X”. Los mis-
mos minerales y compuestos quimicos que estan en el cuerpo
de cualquier animal, solamente con minimas diferencias, tam-
bién se hallan en el cuerpo humano. Todos los minerales y
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compuestos quimicos del planeta son los mismos, y estan dis-
tribuidos en todos los cuerpos de los seres. Si vamos a la Luna,
nos encontraremos que hay algunos compuestos quimicos que
el hombre todavia no conoce. Pero en la Tierra, todos los mine-
rales y sustancias quimicas son las mismas. Podemos, afirmar,
entonces, que la quimica y la bioquimica son las mismas. De
esta manera, tenemos una férmula “X,” para el primer mineral,
otra férmula de “X,” para el segundo, y una tercera férmula de
“X;” para el tercero. Cuando el hombre come una planta, se
llama a si mismo “YO SOY”. El nunca dice: “Yo y también las
plantas que me he comido”. Aunque comamos, no decimos:
“Voy y mi alimento viene conmigo”. No lo expresamos asi.

Cuando nos ponemos una camisa, ¢decimos, acaso, mi
camisa y yo nos vamos a caminar? Mi camisa es la tercera per-
sona, pero yo solo hablo en primera persona, e incluyo a mi
camisa. Asi pues, segun las escrituras sagradas, el alimento es la
tercera persona que se transforma en primera persona. Por lo
tanto, el Purusha se multiplica con la comida. ¢Qué es lo que se
multiplica? ¢Son los tejidos del cuerpo o alguna otra cosa? La
parte que crece so6lo son los tejidos fisicos, pero nada mas que
esto. Decimos que la mente también crece. L.a mente nunca
crece, sino que se expande en su consciencia.

Cuando éramos nifios, tenfamos el “YO SOY” en nosotros.
Ahora que tenemos cuerpos grandes, el mismo “YO SOY” sigue
estando en nosotros, no ha crecido. No existe eso de un “YO
SOY” mas grande y otro “YO SOY” mas pequeno. Por ejemplo,
hay espacio en esta habitacion, también hay espacio en la habita-
cién mas pequefia. Pero no hay un espacio mayor o menor, sino
que tan solo hay espacio. En la habitacion pequefia, sin duda, hay
espacio. En la habitacion grande hay espacio. Ahora bien, el espa-
cio no es grande ni es pequeno. Las dimensiones se aplican a la
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habitacion, no al espacio. Asi, el Purusha nunca crece, aunque
crece por medio de la comida; es decir, es la materia la que crece,
el Morador interno se multiplica por medio del alimento. Ved, El
nunca crece, pero hace que el cuerpo crezca. Nunca come, pero
hace que la mente se sienta inclinada a comer para el cuerpo. La
mente induce a la lengua a comer. La lengua se cree que esta
comiendo, pero el estomago le arrebata el alimento a la lengua.
De hecho, ni la mente ni la lengua comen. Cuando estamos co-
miendo algo sabroso, ¢es la mente la que come? La mente quiere
comet, y requiere los servicios de la lengua. Ved lo divertido del
asunto. La pobre lengua también esta decepcionada. El estémago
es como el mono entre dos gatos. Creo que conocéis la historia.
Dos gatos se estaban peleando por un trozo de pan. Asi que
lleg6 un mono y les preguntd: “cPor qué os peleais?”. Los gatos
le respondieron: “Tenemos solo un trozo de pan y somos dos”.
El mono dijo entonces: “Esto es muy sencillo, yo os explicaré lo
que hay que hacer”. “Dadme el trozo de pan”. Les dijo a los ga-
tos que le prepararan una balanza para pesar el trozo de pan
correctamente. Los gatos se la trajeron. El mono tomé el pan y
lo parti6 en dos trozos, colocando cada uno en un platillo de la
balanza. Uno de los trozos pesaba mas que el otro. Asi que el
mono decidié comerse el trozo sobrante para equilibrar el peso.
Luego, fue el otro trozo de pan el que pesaba mas. Asi, el mono
les dijo: “Esperad hasta que los dos trozos pesen lo mismo, en-
tonces os los podréis comer, a menos que querais pelearos”. Con
la excusa de tratar de equilibrar los dos pesos de ambos trozos de
pan, el mono se comi6 todo el pan. Asi pues, los gatos se queda-
ron mirando cémo el mono se zampaba todo el pan y se iba a
casa, mientras ellos se quedaban sin comida.

De la misma manera, la mente quiere comer. Cuando ve
agua, la mente siente que quiere beber. Pero necesita de la lengua

para satisfacer su deseo de beber agua. “jQuiero agua!”, dice. La
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lengua, pobrecita, quiere apropiarse de algo de agua, pero es el
estomago el que finalmente se la queda toda. Asi que, solo ha
sido un trabajo para la lengua y una pérdida de tiempo para la
mente. Toda el agua se va al estémago. Esto es lo que ocurre.
Afortunadamente, el estomago es un “buen mono”. No es como
el mono de nuestra historia, que se lo come todo, sino que se
encarga de proporcionar el alimento, en forma de energfa, para la
lengua y para la mente, porque de otro modo no existirfan ni el
uno ni la otra. De esta forma, en las escrituras sagradas, al estoma-
go se le da el nombre de “el propietario de la casa”, el cabeza de
familia. Si consideramos todo el cuerpo como una familia, a é] se
le llama el padre o el jefe de la familia, porque todo lo que toma
del exterior lo distribuye por el resto del cuerpo. Es por ello que
se le conoce como Grubapati, que significa el propietario de la casa.

Asi, con el alimento, el Purusha se multiplica y sobrepasa to-
das las dimensiones; es decir, impregna la materia, existe en la
materia y se multiplica en la materia en diversas formas, existien-
do, ademés, por encima y mas alla de la materia, porque El tam-
bién existe en la materia. Esto es lo que El significa. Hay espacio
en la casa, aunque el espacio existe por encima y mas alla de la
casa, y el espacio nunca esta condicionado por la casa, o por las
habitaciones o por los aromas que producimos en la casa. El
espacio no esta condicionado. De la misma forma, la Persona
(Purusha), que vive en todo y en cada uno de nosotros, se desa-
rrolla con el alimento, aunque nunca come. El Purusha produce
materia y hace que la materia se coma a la materia. Asi pues, el
alimento solo es un término relativo, y lo que consideramos la
propiedad de asimilacion es el “no-yo” convirtiéndose en el
“Yo”. Con el concepto de la comida, El se multiplica en la forma
de los seres. Sin embargo, El no existe nunca como los seres. El
esta en la forma de cada ser, pero no es ninguno de ellos. Este es
el significado del segundo mantram.
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ESTROFA -3

Etawanasya mahima

Ato jyayagumscha purushaha,
Pado’sya viswa bhitani

Tripa dasya’amrutam divi.

Division de Ias Palabras:

ETAVANSAYA MAHIMA
ATO JYAYAGUMSHA PURUSHAHA
PADOSYA VISWA BHUTANI
TRIPADASYA AMRITAM DIVI

Consideramos la traduccion y significado de la estrofa:

Tal es la grandeza y el esplendor de la Persona de la cual es-
tamos hablando. La Persona es todavia mas grande que lo que ya
hemos hablado hasta el momento. Vamos a explicar algunas co-
sas mas acerca de Fl (Purusha). “El es siempre mas grande que
su grandeza”. Esto significa: no creas que es mas grande por su
grandeza. Su grandeza esta con El porque El es grande. Veamos.
No creas que una persona esté a salvo porque es rica. Esto es
demasiado. Su riqueza depende de su existencia. Asi, es estupido
pensar que aquello que depende de nosotros nos puede proteger
o salvar. Asf que El no es un ser humano que cree que su riqueza
o dinero le salvaran o le protegeran. El es siempre mas grande
que su grandeza, es decir, El brilla mas alla de lo que nosotros
llamamos grandeza y cualidades, El es independiente de cualquier
grandeza y no esti condicionado por ella. El es siempre mas
grande que la grandeza de su propia creacion. De no ser asi,
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habria confiado en su cuenta bancaria. Pero todos estos bancos
existen sobre el globo terrestre. El globo terrestre gira alrededor
del Sol, asi que Fl sabe del peligro o del riesgo. En cualquier
momento, el globo terrestre puede inclinarse. Entonces ya no
quedari ningtn banco. Asi que El es lo suficientemente sabio
como para no guardar dinero en ningun banco.

Veamos entonces la traduccion y significado de la estrofa:
“Todo esto es Su Grandeza”, es decir, todo lo que se ha expli-
cado en los dos mantrams anteriores es Su Grandeza. Todo
esto también significa todo lo que ya sabes. Todo lo que digas o
definas como “esto”, es su Grandeza. Esta es la primera frase.
La siguiente: “El es siempre més grande que Su Grandeza”. La
siguiente: “Todos estos seres estan incluidos en una cuarta parte
de Fl. Las restantes tres cuartas partes son la eternidad que bri-
lla como el cielo”. En este caso, inmortalidad significa eternidad
y cielo significa “luz” (la palabra Divs). El significado exacto de
lo que llamamos “cielo” es luz. Lo que conocemos como luz es
solo luz optica. Si no tuviéramos ojos, no habria luz para noso-
tros. Pero la luz esta aqui, tanto si hay como si no hay ojos.
Aquello que nosotros conocemos como luz buddbica es la luz
mayor, que esta mas alla de lo que nosotros llamamos luz visi-
ble. Y lo que nosotros llamamos conciencia no es sino la Luz
verdadera. Si nuestra mente despertara un poco en este sentido,
habriamos entendido algo.

¢Qué significa entendimiento? ¢Qué ocurre cuando enten-
demos algo? No es sino iluminacién. Se trata de tener una vela
un poco mas potente. Asi, la luz en su verdadero sentido es
diferente de aquello que llamamos luz, porque lo que conoce-
mos como luz solo lo es para los ojos o luz 6ptica. Tenemos
que saber qué es la luz mental. Cuando una cosa nos viene a la
memoria, es la facultad de la luz mental la que lo permite. Y,
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cuando nos viene algo a la mente que no sabfamos previamente,
entonces es la luz buddhica la que se manifiesta. Se trata de la
verdadera intuicion, que no tiene nada que ver con la logica o el
razonamiento. Algunas veces, la verdad viene directamente a
nuestra mente. A eso lo llamamos la luz buddhica. Entonces, por
encima y mas alld de esto, te sientes muy feliz, y no tienes
ningun motivo para ello. Esa es la verdadera luz, la que los ver-
daderos sabios videntes llaman la luz del alma. Podemos ver
dentro de esa luz cuando estamos despiertos, cuando vivimos
grupalmente. De otra forma vivimos masificados. Cuando es-
tamos en un grupo, este existe y nosotros existimos en él. Esto
significa que la Persona Una existe con todas estas cabezas,
manos, pies, etc., y nuestros cuerpos existen en ElL Esto es lo
que ocurre cuando empezamos a vivir en la luz del alma. Ved,
esta es la verdadera luz.

Un poco menos de iluminacién y tenemos lo que llamamos
la luz buddhica. Y si le restamos mas iluminacion, es lo que noso-
tros llamamos inteligencia. Y cuando seguimos descendiendo,
llegamos a la 16gica, nuestro razonamiento y el racionalismo, que
no es sino el habito de nuestra naturaleza inferior. Este es el por-
qué cada uno de nosotros tiene su propia logica, diferente de la
de los demas. Porque la légica pertenece a la existencia inferior
de nosotros mismos. Cada uno es logico, pero cada uno tiene su
propia logica, que es distinta de la 16gica de los otros. Asi como
ocurre con nuestra cara, que es distinta para cada individuo. As{
es también la luz menor. Entonces, a un nivel de menos luz, por
debajo, encontramos lo que nosotros llamamos la individualidad,
que es una luz muy, muy tenue. Esta repleta de preocupaciones,
miedos, ansiedades, celos, etc. y en la que nosotros nos cuidamos
de ver que nuestras cosas nos pertenecen a NOSOtros y NO a Otros.
Y algunas veces, si es posible, incluso intentamos ver que las
cosas de los otros también nos pertenezcan. Nos sentimos bien,
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solo temporalmente, arrebatando lo que no es nuestro. Asi pues,
nos encontramos en el plano de luz de menor intensidad, que es
donde generalmente vivimos. I.o conocemos como la vida mun-
dana. Por ello siempre vamos tras la felicidad y nunca somos
felices. Siempre vamos en pos de la felicidad, pero para nosotros
solo es un concepto. Es como un perro, que conoce el olor de la
carne oliendo el hueso sin carne alguna. El perro se come el hue-
so porque huele a carne, pero no hay carne en él. De igual forma,
la personalidad inferior en nosotros siempre va en busca de la
felicidad. Hay mucha preocupacion por ser feliz. Nadie puede
estar preocupado por la felicidad, porque la propia preocupacion
mata la felicidad. Si estamos preocupados por ir tras la felicidad,
es que somos tontos. Ved, estamos agotados intentando ser feli-
ces, lo que significa que todavia somos mas tontos. Pensamos en
la felicidad, por lo tanto somos mucho mas estapidos. Dado que
pensamos en la felicidad, no podemos ser felices, porque pensar
esta en medio. Asi pues, nos estamos perdiendo algo.

Os voy a contar una historia: Habia una vez un perro de ca-
za y un individuo que tenfa una lanza. El hombre maté un ani-
mal con la lanza, quedando un poco de sangre en ella. De vuelta
a casa, el perro oli6 la sangre y se puso a lamer la lanza. ;Qué
ocurrié? El perro se lesiond la lengua, e impregné todavia mas
la lanza de sangre. Asi que sigui6 lamiendo la lanza y depositan-
do su propia sangre en ella. El olor de la sangre le estimulaba a
seguir lamiendo y, en consecuencia, a seguir lesionandose la
lengua. Al final, el perro murié desangrado. Esta es una corta
historia de las antiguas escrituras sagradas indias. De manera
similar, la personalidad inferior, de la cual el hombre esta muy
enamorado, esta preocupada y agotada en busca de la felicidad.
Y eso es porque no es mas que un estupido que no sabe en
absoluto lo que es la felicidad. Para la personalidad, la felicidad
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unicamente es un concepto, una palabra. Solo cuando la luz del
alma se enciende, la felicidad se manifiesta. No antes.

Asi, la estrofa dice: “Fl es siempre mas grande que Su gran-
deza, y todos estos seres estan incluidos como una cuarta parte
de El, mientras que las otras tres cuartas partes son la eternidad
que brilla en la Luz, es decir, el cielo”. Esta es la traduccion o el
significado general de la estrofa. Vamos a ver si podemos en-
tenderlo un poco mejor.

TIEMPO

\\\ ESPACIO

Observad el grafico. Hay una dimensiéon que llamamos
tiempo y otra dimensién que llamamos espacio. En Fl, el tiem-
po v el espacio son uno. Sin embargo, cuando se propone la
creacion, surge y se manifiesta (vertical y horizontalmente). Asi
tenemos verticales y horizontales. Y cualquier idea trazada es lo
que nosotros llamamos “suceso que ocurre”. Un suceso requie-

< cC_

re de un eje “x” y de un eje “y”. Esto significa que debemos
tener una dimensioén de tiempo y otra dimension de espacio. Y
en medio es donde puede ocurrir el suceso, solo como produc-
to de los dos. Cuando alguien nace, es el producto del tiempo y
del espacio. De lo contrario, no hay ni principio ni final. Si de-
cimos que alli hay algo, es que esta alli como el producto del
espacio que ocupa y del tiempo en el que ocurre. Este es el
concepto basico que postulé Albert Einstein, que diferfa un

poco de las propuestas cientificas anteriores. Desde esta dimen-
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sion, él nos dio una vision de la Era de Acuario, del nuevo
mundo. Esta es la antesala de la objetividad.

¢Qué es lo que contiene? ¢Cual es el contenido de algo? Es
lo que llamamos las moléculas, los atomos, y las particulas sub-
atémicas (electrones, protones, etc....), que son las unidades
fundamentales del espacio y del tiempo. Observad que cada
unidad es triple, y que solo una cuarta parte del total explicara
coémo es esta teorfa. Triple significa que posee los tres aspectos
que ya conocemos: materia, fuerza, conciencia. Todo lo que
existe tiene estos tres componentes (materia, fuerza, concien-
cia). Sin estos componentes no hay existencia posible. Ponga-
mos un ejemplo: Sin nuestro cuerpo fisico no podemos alquilar
un apartamento. Por tanto, tiene que haber una fuerza que
mueva esta materia fisica, as{ como una mente que dirija esta
fuerza. Solo entonces podemos hablar de una unidad, o una
existencia o una constituciéon. Al igual que hay una Constitucion
para gobernar un pafs, tenemos una constitucion en términos
de materia, fuerza y consciencia.

De esta manera, la existencia triangular da lugar al globo
autoluminoso de una unidad de creacién que nosotros llama-
mos globo del espacio, del cual proviene el globo solar, y de
éste se forman los globos planetarios. Dado que el espacio es
un globo por naturaleza, las 6rbitas de los planetas son circula-
res o casi y aproximadamente circulares. No hay ninguna légica
condicionada que nos pueda ayudar en este punto. La ignoran-
cia no puede ser nunca el conocimiento de una menor ignoran-
cia. Os hago una pregunta: ;/Cémo os mantenéis en pie? Porque
existe el suelo. Esta afirmacion es de una gran ignorancia, que
forma la respuesta de una ignorancia menor. Una vez mas, me
podéis preguntar: ;Cémo se sostiene el suelo?, yo digo: sobre el
segundo piso, una ignorancia mayor. Podéis preguntar enton-
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ces: ¢Como es que existe el segundo piso?, yo respondo: porque
esta en la planta baja. Una mayor ignorancia todavia. Finalmen-
te, preguntais: ;Como existe este edificio? Os respondo: Porque
hay la tierra o el suelo. Aun una mayor ignorancia. Debido a
que la tierra siempre esta dando vueltas y yo pienso estupida-
mente que la tierra es estable, os respondo que debido a que se
asienta en el suelo o en la tierra, el edificio se mantiene en pie.
Ved, por tanto, como la ighorancia se incrementa progresiva-
mente, partiendo de una pregunta menos ignorante. Entonces
decimos, de acuerdo, la tierra es la base para este edificio y para
toda la ciudad de Ginebra. Lo aceptamos, pero entonces nos
preguntamos: ;Cual es la base de esta tierra? :Cémo se sostiene
la tierra? Entonces, con pedanteria cientifica, respondo que,
gracias a la atraccion gravitatoria que el Sol ejerce sobre la Tie-
rra, ésta se mantiene ahi. Y me quedo tan tranquilo pensando
que he respondido. Entonces, impertinente e inconveniente-
mente me preguntais de nuevo: ;Cémo se sostiene el Sol? Por
supuesto que puedo responder que el sistema solar esta ahi y es
el responsable, etc... ¢Y como y donde se sostiene el sistema
solar? :Sobre qué base? Mi respuesta es hacer la “vista gorda”.

Aqui se muestra el camino que seguimos en las tres proximas
estrofas. Se da un sendero continuo como una dimensiéon para
entender como existe todo el mundo en su conjunto, en vez de
creer, estipidamente, que la Tierra es estable y que todo lo que
esta sobre ella también lo es. Recordemos que la Tierra es como
un aeroplano en equilibrio, como un avién a reaccion que, cuan-
do ya ha despegado y vuela horizontalmente, podemos llevar a
cabo una sirshasana en el avién porque esta estable. Aunque vaya
a una gran velocidad, puedes saltar, bailar, ponerte cabeza abajo.
Todo ello es posible hasta que se produzca la siguiente turbu-
lencia, que se percibe como inestabilidad en el aeroplano. Igual
ocurre entonces con la Tierra, el sistema solar y con el grupo de

115



otros doce sistemas solares que giran alrededor de un centro que,
segun los cientificos acuarianos, se llama Alcion.

Queremos saber, por tanto, como existe la creacion, cual es
su base, su estabilidad y el terreno sobre el cual existe. Este es
un campo para las siguientes tres estrofas, que vamos a abordar
mafiana. Gracias.

1 de Septiembre de 1982

Nos encontramos a mitad de camino de la tercera estrofa.
Todo ello es Su esplendor, el Purusha es siempre mas grande
que Su propia grandeza o esplendor. Asi es, y todos los seres
estan incluidos en una cuarta parte de Fl Las tres cuartas partes
restantes estan en la eternidad, que brilla en el cielo o en la luz.
Esta es la traduccion de la estrofa que vimos ayer.

Veamos si podemos entender el significado de la cuarta par-
te y de las tres cuartas partes, y llegar tan lejos como nos los
permita nuestro propio alcance. En la introducciéon estuvimos
hablando de los cuatro estadios de la pronunciacién de la pala-
bra. Recordémoslos graficamente:

Impulso Lenguage 1 ocal
X1 (4) VLS

MS (2) (3) MLS
Concepto Fase Mental Lenguaye mental

En sentido inverso, de 4 a 1, tenemos la frase emitida sono-
ramente (4). Antes hemos formado una frase mental en nuestra
propia lengua (3), sin lo cual la pronunciacién no habria sido
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posible. Pero antes hemos creado el concepto mental, que to-
davia no tiene lenguaje (2).

El estadio (4) es el lenguaje que usamos habitualmente.
Puede ser inglés, francés, aleman, etc. Cada cual tiene su frase
antes de que sea traducida a su idioma. En inglés, por ejemplo,
debe tener un concepto propio antes de efectuar la traduccion a
su propia lengua. Igual pasa con un aleman, un francés o cual-
quier otra lengua. Asf pues, la frase es un concepto mental en
este estadio (2). Entonces el individuo lo traduce mentalmente a
su propio idioma (3) y, posteriormente, lo transmite sonora-
mente gracias a sus cuerdas vocales (4). Hasta aqui tres estadios.
Antes de todo esto, siente que tiene que hablar. Eso es todo.
Tiene el impulso (1) de hablar. Asi pues, hemos recorrido el
camino de la palabra emitida en cuatro pasos. Aunque de
hecho, esto ocurre en sentido inverso al que hemos detallado.
Empieza con el impulso, sigue con el concepto, después se tra-
duce al lenguaje mental y, finalmente, se transmite sonoramente
a través de las cuerdas vocales.

Asi es como hablamos. Sin estos cuatro pasos, no hay
habla. Vemos cémo hay un paso objetivo (la emision de la pa-
labra) y tres pasos subjetivos. Cuando se ha llevado a cabo la
preparacion, en tres de los cuatro pasos, el cuarto paso restante
(el de la objetividad o exteriorizacion) se manifiesta. Asi, una
cuarta parte corresponde a la palabra emitida, pronunciada (ob-
jetividad). Los sonidos, las sflabas, la gramatica, el significado,
etc. corresponden a esta cuarta parte objetiva. Las otras tres
partes permanecen en la subjetividad.

Observa tu habla, tus palabras, tus frases y tus conceptos.
Aqui hay dos cosas que son misteriosas. No sabemos de donde
procede este impulso (1). Después de sentir que tenemos que
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hablar, tenemos la capacidad de controlarnos. Si queremos
hablar, podemos hacerlo. Ahora bien, antes de que llegue a
nuestra mente, no tenemos el control. No podemos pedir que
algo nos venga a la mente por nuestra voluntad, para luego po-
derlo decir sin mas. Solamente después de recibitlo, es nuestro.
La sugestion nos llega, es decir, no es nuestra. Solo después de
que nos haya llegado, es nuestra. Somos el portal entre lo que
no es nuestro y lo que es nuestro. Mas alld de este portal, todo
es oscuro. No podemos salir y tratar de averiguar qué hay alli.
No sabemos si hay tierra, agua, espacio o cualquier otra cosa.
Es como una puerta abierta a la oscuridad acerca de la cual no
sabemos nada. Asi que no nos atrevemos a salir. Sabemos que
existe una puerta de conciencia en este lado, y que nosotros
somos el duefio. La puerta de la conciencia limitada se abre a la
conciencia ilimitada. Asi es como podemos hablar de la psico-
logia del portal entre lo conocido y lo desconocido.

Este es uno de los conceptos mas sublimes que se presen-
tan en todas las escrituras sagradas de todo el mundo. Debemos
tener una idea clara sobre este portal.

La oracién diaria del cientifico, sabio vidente de las escritu-
ras sagradas, es y ha sido: “Meditamos en la luz, que conocemos
solo como oscuridad”. A menos que haya luz, no tendremos el
impulso de hablar o no hablar. Es debido a la luz que estamos
recibiendo las 6rdenes y los impulsos de hacer o no hacer; de
hablar o no hablar. Definitivamente, tiene que ser luz, no oscu-
ridad; la luz de la conciencia. Puesto que la conciencia es ilimi-
tada, es oscuridad para la conciencia limitada. Asi, para nuestra
conciencia es oscuridad, porque la conciencia esta limitada. Para
si misma es la luz. Si leéis una traduccion corriente del mantram
de Gayatri, comprobaréis que habla de esta luz y de su invoca-
cion. Es el significado de cualquier plegaria verdadera, dado que
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la oracién en sentido estricto y auténtico es solo Una. No hay
dos oraciones. Todo sabio vidente que ofrece alguna plegaria da
el mismo significado en su propio lenguaje a sus seguidores. La
oracion es la misma, aunque el lenguaje sea diferente.

La tabla de multiplicar puede explicarse en cualquier lengua,
pero los valores son los mismos. Puedes traducirla, pero no la
puedes cambiar. Asi pues, muchas oraciones religiosas se tergi-
versan, no son cientificas, y su utilidad es solo personal. El
hecho de tener un dios personal que es nuestro amigo, filésofo
y gufa personal, que nos habla solo a nosotros, es un concepto
no cientifico de la Luz. Lo que llamamos dios personal, solo es
verdad para nosotros. Para mi, mi dios personal es verdadero,
pero para otra persona no lo es. Un dios personal no es verda-
dero. En cualquier religién, el concepto de dios significa un
nombre y una forma. Es por ello que la religion no es el objeti-
vo final, sino solo una escuela de entrenamiento con bases ele-
mentales para después poder abordar la ciencia del espiritualis-
mo. Perdonadme si he ofendido a alguien, pero esa es la verdad.

Es algo muy, muy piadoso y noble tener una religién para
uno mismo, pero es solo una escuela infantil de nivel elemental,
para darnos el entrenamiento suficiente y ponernos en forma
para tratar de experimentar qué es el verdadero Dios, que esta
mas alld de nuestro pequeno dios. Hasta que no sepamos que
“tu dios es mi dios”, estaremos limitados por lo que conocemos
como religion. Yo pertenezco a mi religion, ta perteneces a la
tuya. Sin embargo, mas alla de nuestros estrechos conceptos
religiosos, hay un concepto universal, que es esencialmente
cientifico y que es el verdadero concepto de Dios. Os lo digo,
ninguna escritura sagrada es religiosa, aunque las personas reli-
glosas posean escrituras sagradas. Estas personas son demasia-
do pequefias para manejar las escrituras sagradas, pero siguen
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haciéndolo. De la misma manera en que un hindu usa los [edas,
el cristiano maneja la Biblia y el budista los textos sagrados bu-
distas. Por supuesto que pueden, pero hay algo mas alla.

Los Maestros de Sabiduria, los sabios y los videntes de to-
dos los tiempos estan mas alla de los conceptos religiosos. Res-
petan las religiones, pero saben que los conceptos religiosos, sus
valores y propésitos no son la verdad ultima. Son profunda-
mente respetuosos y, de hecho, respetan mas las religiones que
nosotros, aunque conocen las limitaciones de las escuelas reli-
giosas. Ved que este es el caso de personas como Pitagoras,
Vedavyasa, Shankaracharya y Platon. Aquellos que compusieron
las escrituras sagradas son todos de esta clase de personas. Por
este motivo, las escrituras sagradas siguen siendo universales
durante miles y miles de afios, aunque las religiones cambien y
ocurran muchas transformaciones en el planeta. Las escrituras
sagradas no pueden ser modificadas porque contienen la sabi-
durfa universal. Ved cémo el Ewvangelio no pertenece al cristia-
nismo, aunque los cristianos posean el Evangelio. Porque Cristo
nunca fue cristiano.

Asi, tres cuartas partes estan en comunion con la experien-
cia eterna o lo ilimitado, y una cuarta parte es lo que conocemos
como mortales.

Ahora, otro ejemplo: tratad de recapitular vuestros estados
de existencia. El estado objetivo es aquello que llamamos nues-
tro estadio de vigilia. En estos momentos nos encontramos en
este estado. Yo sé que vosotros estais aqui, y vosotros sabéis
que yo estoy aqui. Nos encontramos, pues, en el estado objeti-
vo. El siguiente es el estado semisubjetivo, que es lo que llama-
mos el estado de ensofiacion. El siguiente es el estado que lla-
mamos inconsciente, en el que estamos dormidos. Uno debe
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ser consciente del mundo que le rodea, al cual llamamos estado
de vigilia, o de un mundo misterioso al cual llamamos suefio.

“YO SOY”
(Simultaneidad de “Objetividad”
la Existencia)

“Inconsciente” “Semisubjetividad”

(suefio/dormir) (ensofiacion)

T puedes decir: “Mientras dormia he tenido un sueno pla-
centero o he tenido una pesadilla”. Puedes decir algo asi. En
cambio, no puedes decir: “Estoy dormido”. Una vez has des-
pertado, ya puedes decir que estabas durmiendo. Nadie dice:
“Estoy durmiendo”, porque significarfa que ya no esta dur-
miendo. Puedes tratar de investigar durante afos sobre lo que
es en realidad el dormir. El caso es que a la mafiana siguiente te
das cuenta de que lo habrias hecho, pero dormias. Asi pues,
solo tras salir del estado de dormir puedes afirmar que estabas
durmiendo. Por eso nadie sabe a ciencia cierta como se experi-
menta el estado de dormir. sSabe alguien como durmié?, sal-
guien conoce las experiencias que tuvo mientras dormia? No
podemos afirmarlo, porque los instrumentos con los cuales
experimentamos a diario (la mente y los sentidos) estaban des-
cansando. En el lenguaje francmasénico se dice que los instru-
mentos masonicos estan rotos. La plomada esta rota, el nivel
horizontal también estd roto, todas estas cosas estan rotas y
solamente el martillo esta presente; pero no te pertenece a ti,
sino a alguien que esta mas alla.

¢Puede alguien decirme si hay algin estado, distinto de los
tres existentes, en el que hayais podido experimentar hasta aho-
ra? Podemos experimentarlo, pero no lo podemos describir. Si
lo podemos mencionar, se convierte en un nombre. De forma
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similar, comoquiera que lo llaméis, solo sois objetivos respecto
a ¢l, pero no sois €L

Es un estado consciente, mas consciente que el propio es-
tado objetivo. Es algo mas que lo objetivo. Cuando empiezas a
experimentar la musica, la 6pera, ves al musico alli. Entonces
empiezas a escuchar la musica. Al cabo de unos pocos minutos,
¢qué ocurre? Al principio te tienes a ti mismo, al musico y a la
musica. Tras unos minutos mas, ya no estas alli en tu conscien-
cia. Estan el musico y la musica. Entonces vuelves a observar lo
que ocurre. Te das cuenta de que ya no hay musico, solo hay
musica. Supén que el musico tiene una caracteristica peculiar en
la cara, un gran bigote, por ejemplo. Al principio eres conscien-
te de éste. Tras unos pocos minutos, ya no existe el bigote para
nosotros, porque no hay musico. Solo existe la musica. ;Somos
capaces de aceptar que estos cambios ocurren en nosotros
cuando estamos realmente interesados en lo que estamos
haciendo? Lo que sucede es que no hemos analizado lo que ha
ocurrido. Tratemos de hacerlo ahora.

En primer lugar, cesamos de existir para nosotros mismos,
permaneciendo solo dos entidades: el musico con su bigote y la
musica en nuestros oidos. Seguidamente, el musico desaparece.
El ya no existe para nosotros, solamente existe la musica. Luego
el sonido de la musica desaparece, pero la musica sigue exis-
tiendo. No tenemos por qué creérnoslo ahora, aunque tratare-
mos de comprobarlo mas tarde. El proceso de escucha desapa-
rece, mientras la musica sigue existiendo. Es decir, en vez de
tres, solo existe uno. Este proceso nos ha ocurrido muchas ve-
ces, pero no hemos reparado en él, analizandolo, examinandolo.
No se trata de un milagro ni de una cosa imposible. Solo hay
que fijarse en ello. Ese es el estado que se conoce como el
“cuarto estado de la consciencia”. Tenemos nombres para los
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otros tres estados: conciencia objetiva, consciencia del ensuefio
y consciencia del dormir, que es no-consciencia. El cuarto esta-
do no tiene nombre, los antiguos sabios videntes lo llamaban el
cuarto estado. En sanscrito se le llama Thuriya. La palabra Thuri-
_ya significa el cuarto estado, el estado de simultaneidad de la
existencia. La simultdnea existencia de la consciencia. A esto se
le llama Yoga. El estado auténtico de Sawadhi no es aquel en el
que nos evadimos del mundo exterior. Esto es un estado de
talso Samadhi, y no el Samadhi Y 6guico que dieron Patanjali, el
Bhagavad Guita o cualquier otro Maestro. Si cierro los ojos y me
siento como un cadaver, diciendo: “Estoy en Sawadpi, no pue-
des hablarme porque no te 0igo”, esto no es Samadhi. Samadhi
es un estado de consciencia que tiene lugar en todo momento,
tanto con los ojos abiertos como con los ojos cerrados. A eso
es a lo que se llama Samadhi. Esto es la auténtica practica del
Yoga, en el sentido mas cientifico. Hoy en dia usamos la pala-
bra Yoga de forma ligera y absurda. En nombre del Yoga nos
referimos a muchas tonterias. Le llamamos Yoga a todo. Pero el
Yoga en su sentido cientifico es solo uno. Es un proceso, una
experiencia en si mismo. Cualquiera deberfa experimentar lo
mismo. Solo entonces lo podemos calificar de cientifico.

El cuarto estado es el verdadero estado cientifico que lla-
mamos experiencia. Al menos, lo experimentamos una o dos
veces al mes, cuando estamos concentrados en algo muy impor-
tante y totalmente interesante para nosotros. Entonces pasamos
a formar parte de ello. Supon que estas leyendo un libro que te
hace sentir bien, noble y con un lenguaje que resuena con tu
temperamento. Empiezas a leer el libro; al principio, td estas
allf, el libro esta allf, y el esfuerzo por leer también esta alli. A
medida que el libro se te hace cada vez mas interesante, tu desa-
pareces, pero el libro y el proceso de lectura permanecen. Unos
pocos minutos mas tarde, el libro ya no esta, aunque sigues
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pasando las paginas. Solo esta presente el hecho de leer. Final-
mente, la sensaciéon de leer en detalle también desaparece, per-
maneciendo solamente la experiencia, que no puedes definir.
Cuando cierras el libro, dices: “Estaba leyendo este libro”. Asi
pues, lo que Patanjali o el Bhagavad Guita afirman del Samadhi no
es una imposibilidad o algo muy elevado, a lo cual nosotros no
podamos acceder. L.os Maestros nunca hablan de cosas inalcan-
zables ni imposibles. No hablan nunca de filosofia, sino de algo
que es posible, probable y que podemos lograr sin dificultad,
pero con habilidad y perseverancia. El Yoga no puede alcanzar-
se con dificultad, porque, precisamente, todo el esfuerzo se
utiliza para salir de las dificultades del mundo terrenal. Si se
hace muy dificil, es absurdo. Ya tenemos suficientes dificultades
a diario. ¢Por qué deberfamos sentir que es muy dificil alcanzar
el Yoga? Porque queremos salir de las dificultades del mundo.
¢No es absurdo aquel que se enfrenta a las dificultades para
tratar de salir de la dificultad?

En el Bhagavad Guita, el Sefior dice: “El Yoga es la habilidad
en la accién, no la dificultad para lograr”. Ia dificultad existe en
nuestra estupidez al abordar una cosa. La dificultad no es una
entidad que exista objetivamente, sino que nosotros la creamos,
ya sea en el mundo cotidiano, en la esfera laboral, en el campo
filosofico y religioso. Nosotros creamos las dificultades. Los pro-
cedimientos estan en la naturaleza. Ved, esto es lo que aconseja el
Bhagavad Guita: “El Yoga verdadero es aquel que se experimenta
como la habilidad de hacer las cosas. Si algo se hace con pericia y
el proceso es completo, entonces es Yoguico. Si es dificil, es de-
cir, maximo esfuerzo y minima remuneracién, es estipido”. Te-
nemos, entonces, la dulce experiencia, que no es como la con-
ciencia del Samadpi del cannabis o del hachis, pero es mas cons-
ciente que lo que llamamos la conciencia objetiva. Incluso ta
existes como segunda persona para ti mismo. Es por ello que
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dices: “Ahora estoy despierto, ahora te veo, ahora bebo, ahora
como, disfruto”. Pero eso es falso, porque el gozo sélo es para
nosotros mismos y no para algo diferente, como es el sentimien-
to. St alguien dice: “Estoy disfrutando”, es que no lo esta hacien-
do realmente. Igual que cuando alguien dice: “Estoy durmiendo”.
Cuando uno duerme de verdad, no puede decir “Estoy durmien-
do”. De forma similar, el auténtico placer te abandona a ti y no a
una segunda cosa. Muchas personas dicen: “Vamos a disfrutar
del fin de semana”. Conducen 200-300 Km con la familia en el
coche y, exhaustos, sienten que han disfrutado. De nuevo condu-
cen cientos de kilémetros para volver y luego afirmar, el domingo
por la noche, que esto han sido unas vacaciones de fin de semana.

Es nuestro mas profundo sentido comun el que hace la vida
placentera en cada momento, en cada minuto y en cada segun-
do. Tenemos derecho a disfrutar de la vida cada segundo, siem-
pre que seamos conscientes de nuestro ser y usemos constan-
temente nuestro profundo sentido comun.

Toda la creacién es la pronunciacion de la Conciencia de
Fondo, a la cual llamamos el espacio ilimitado y su consciencia.
En sanscrito se le conoce como Narayana, que es la consciencia
del espacio ilimitado. De El, la creacién es despertada como un
impulso. Asi como también un impulso te saca del suefio y te
dice que “deberias despertar”. En el momento en que te des-
piertas, ya eres el duefio de tu conciencia limitada. Pero ¢qué
hay acerca del momento antes de ser despertado de tu suefio?
Entonces no eres el duefio de tu propia conciencia limitada.
Asi, desde este estado, una unidad de espacio es despertada a lo
que llamamos el “YO SOY” de esta unidad de espacio. Existe,
entonces, el “YO SOY” del Trasfondo, que llamamos Narayana,
que es el espacio “YO SOY”, el “YO SOY” del espacio ilimitado.
Es lo que se llama el potencial o punto neutro de la creacion. Es
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el cero en la creacién. Desde El, una unidad de espacio es des-
pertada cada vez a su propio “YO SOY”. Entonces lo llamamos
el espacio activo. Previamente era el espacio pasivo. Por este
motivo se dice que el espacio es activo y pasivo alternativa-
mente. Cuando es pasivo, significa que se disuelve en su propia
subjetividad, y cuando es despertado, se produce de nuevo el
comienzo de la creacion. Luego, se despierta en las muchas
divisiones de la creacién a las que nosotros llamamos planos.
Los planos de la creacion son principalmente siete, cada uno de
ellos con siete subdivisiones, y cada subdivisién, a su vez, se
subdivide en siete mas. Asi pues, existe un lenguaje propio en el
despertar. Primero esta el estimulo “yo deberia despertarme”.
Después, el estimulo de “yo deberia despertarme como yo mis-
mo”. En el tercer momento, decimos “yo deberia crear mis
propios conceptos como esta creacion”, y la cuarta etapa es lo
que conocemos como el mundo objetivo, con todos los seres
vivos creados y proyectados como los numerosos Yo Soy sobre
el trasfondo del Uno “YO SOY”. Es como una multitud de bo-
tellas que han sido lanzadas a un rio. Las botellas estan en el rio,
pero el rio también esta en el interior de todas y cada una de las
botellas. Si td lanzas algunas vasijas pequefas al rfo, sin duda las
vasijas estan en el rio, pero también el rio esta en las vasijas.

De forma similar, el “YO SOY” al cual llamamos el Dios
mas elevado, esta en todas partes. Es lo que llamamos nuestro
propio ego o el “YO SOY” limitado. El mismo “YO SOY” es
despertado en cada vasija como el “YO SOY” individual.

Todo esto ocurre en tres etapas, siendo la cuarta etapa la
existencia objetiva de la creacion. Es por este motivo que toda
esta creacion, todo aquello que podemos conocer y expresar, es
solo una cuarta parte del total. En el interior de si misma existen
las otras tres cuartas partes, las cuales pertenecen a la eternidad.
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ESTROFA -4

Tripa ddrdhwa udait purushaha
Pado’syehdbhava tpunaha,

Tato viswang nyakramat
Sasandnasane abhi.

Division de Ias Palabras:

TRIPAD URDHWA UDAIT PURUSHAHA
PADO SYEHA BAHVAT PUNAHA
TATO WISWANG NYAKRAMAT
SASANANASANE ABHI

Veamos abora el significado:

El Purusha, que impregna las tres cuartas partes, brota de
nuevo en la restante cuarta parte y se manifiesta como el mundo
que conocemos. Desde ahi, El comienza a extenderse por todas
las dimensiones, de lo organico a lo inorganico y de lo inorganico
a lo organico.

Sélo un punto de interés: Sabemos que la Tierra se inclina
hacia el Norte durante los primeros seis meses del afo, y después
se inclina hacia el Sur durante el segundo semestre. Asi se hacen
posibles las zonas de Cancer y de Capricornio. Entre estas dos
zonas se generan la mayorfa de las reacciones entre lo organico
y lo inorganico. Los antiguos lo simbolizaban en un bello glifo,
que nosotros usamos ahora para representar el signo de Cancer
(29). Este es un simbolo de esta accion reversible que se produce
durante el afio, y que empieza en Aries y finaliza en Piscis.
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Tenemos las fechas del 22 de junio y el 22 de diciembre. Son
las fechas de las dos inclinaciones llamadas solsticios. Nosotros
las conocemos como el solsticio de verano y el solsticio de in-
vierno. Los solsticios crean una zona alrededor del ecuador. Den-
tro de esta zona es donde se manifiesta en su maximo esplendor
la fauna y flora de los reinos organicos. Se produce mucha ger-
minacioén: arboles, plantas, animales, gusanos, gérmenes, aves,
peces, etc., alli encontramos la maxima expresion. A medida que
nos aproximamos a los polos, observamos que van disminuyen-
do progresivamente. Esto no significa que las regiones polares no
sean fértiles. Debemos entender las cosas desde la perspectiva
correcta. De otra manera, nos sera dificil entender los pasos
siguientes, ya sea la astrologfa o las escrituras sagradas o el Yoga
u otras cosas. Hsto no quiere decir que solamente la parte del
vientre de la Sefiora Tierra sea reproductiva. Significa que la ca-
beza, que llamamos el centro Sabasrara del planeta, y el centro de
base, o Muladhara planetario, forman el eje de rotaciéon o la Co-
lumna Vertebral del Planeta. Esta es una de las mayores claves
que se dan en las escrituras sagradas.

¢Coémo es que se nos ha ocurrido esta idea de que nosotros
también deberiamos tener una columna vertebral? De hecho, no
es idea nuestra. Debido a que la Tierra gira sobre su propio eje, a
los seres avanzados de esta Tierra se les ha dado una correspon-
dencia con ella, y esto es lo que nosotros llamamos la columna
vertebral. Esto se debe, como decfa, a la ley de las corresponden-
cias. Ved, pues, como existe un eje central de rotacién terrestre.
Este eje le dio una idea a la Tierra. Un buen dia sintié que “serfa
bonito proporcionar un centro similar a estos seres humanos que
me habitan”. Lo disfrutarfan. Asi pues, Dios dijo: “Que haya
columna vertebral”. Esto solo es un ejemplo de lo que llamamos
la ciencia de las correspondencias.
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Hay una parte reproductiva (infradiafragmatica) y otra libe-
rativa (supradiafragmatica). Es decir, la conciencia individual
alcanza la conciencia planetaria, después la solar y, finalmente,
la cosmica. Todo ello a través de los tres centros superiores: los
centros del corazon, del entrecejo, y de la cabeza. Nosotros
vivimos en los chakras medios de la Tierra con la conciencia
objetiva. A través del chakra coronario y el de base de la tierra,
llegamos a la conciencia de la liberacién. :Coémo sino podria el
ser humano tener la maravillosa idea de liberaciéon? Ved como
no podemos tener ideas por nosotros mismos. Es solo la parte
del comportamiento de la psicologia humana la que le propor-
ciona al ser humano las ideas. Estas ideas no nos pertenecen,
sino que pertenecen a la naturaleza, una parte de la cual es la
naturaleza humana y sus ideas. Es una maravillosa obra de tea-
tro la que se representa. Asi, las partes inferiores son reproduc-
toras y las superiores liberativas. Es decir, desde el espiritu a la
materia se nos trae aqui dentro de este cinturén. Desde la mate-
ria al espiritu se nos hace despertar a través de esta conciencia
polar. Por esta razén no son generativas o reproductivas. Por
supuesto, esta es una clave sobre la ciencia de las correspon-
dencias que se da en las escrituras sagradas. En todas las escri-
turas sagradas se dan muchos secretos avanzados de esta ciencia
de las correspondencias. Pero nuestra cabeza nos da vueltas
cuando se nos dan directamente, y por tanto, se dan a través de
bellas historias y parabolas.

El 22 de diciembre es la noche mas larga. En las escrituras
sagradas a ese dfa se le llama “el anciano ciego”. En las escritu-
ras sanscritas se le conoce como Deerghatamas, que significa “la
interminable ceguera”. El anciano que ha nacido ciego. Por lo
que a este solsticio se le simboliza como a un hombre viejo que
ha nacido ciego, pero que lo sabe todo. Ahora se nos tienen que
explicar muchas cosas acerca de los equinoccios, la precesion de
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los equinoccios, el desplazamiento de los polos, el movimiento
del ecuador y el cambio climatico ecuatorial y polar y, a resultas
de ello, el hundimiento de los continentes y la emergencia de
nuevos continentes en los océanos. Todo esto se debe explicar
con esta clave. Por este motivo se dice que a este viejo ciego, su
mujer y sus hijos lo quieren matar. Empiezan entonces un rela-
to, y el relato contiene toda esta féormula. Asi que lo atan a un
madero y lo lanzan a la corriente de un rio, y asf €I, de esta ma-
nera, iba avanzando y avanzando y asf la historia se hace bonita.
Cada parte de esta historia nos ensefa los calculos astronémi-
cos del afio solar.

En el Mabhabbarata, €l Bbagavatanm y los Puranas, vamos a en-
contrar esta misma historia. También en el Lzbro de los Muertos del
antiguo Egipto hallamos esta misma historia. Asi pues, este no
fue sélo el simbolo de Cancer (29), sino que es un simbolo de un
fenémeno que ocurre entre Cancer y Capricornio. Es un simbolo
que representa el aire como oxigeno y como didxido de carbono
y la maravillosa actividad que tiene lugar entre ambos. Lo que
nosotros llamamos oxigeno es lo que los antiguos alquimistas
llamaban “el Sol que viaja”. Al oxigeno se le llamaba “el Sol que
viaja” y los mismos antiguos también llamaban a Saturno, que
es karma, “el Rey que duerme”. As{ pues, toda la creacion es un
juego de pelota entre estos dos. Cuando tenemos oxigeno, el Sol
nos proporciona vida, calor, circulacion, ¢l nos da la cordialidad,
la conciencia, la circulacién de la sangre, purificacion, rectifica-
cion. ¢Qué ocurre cuando en nuestro interior solo tenemos oxi-
geno y no didxido de carbono? Que vamos a ser tan brillantes
que nos haremos incandescentes y nos quemaremos y morire-
mos. Si inspiraramos dos o tres veces y no hubiera didxido de
carbono junto con el oxigeno, nos volverfamos brillantes y nos
quemarfamos, ¢no es cierto? Asi pues, Saturno se encarga de
causar la carbonizacién, la materializacion, la frialdad, porque
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de lo contrario, el calor irfa en aumento hasta que el fuego nos
consumiera. El carbono en nosotros produce frio. Por eso, si
sufrimos un envenenamiento por carbono, nos volvemos ciano-
ticos, frios y sudorosos. Asi, nuestra exhalacion se hace con las
caracteristicas de la frialdad, la contraccion, la cristalizacion y la
muerte o fuga de la conciencia. La inhalacién, por lo contrario,
es la inundacion de la conciencia en el cuerpo. Una es expansion,
la otra es contraccion. Una es calor, y la otra, frio. Una alternan-
cia entre las dos es lo que conocemos como lapso de vida. Sin
esta alternancia, no dispondriamos de este lapso de vida. Asi, los
antiguos simbolizaban estos dos principios con este simbolo (9)
de Cancer. Hoy en dia, solo se usa para representar el signo de
Cancer. Es, en cualquier caso, el simbolo de las reacciones rever-
sibles en toda la creacion, entre la oxidacion y la carbonizacion.
Cuando estos dos fenémenos se hacen posibles, entonces vienen
los otros devas. Por ejemplo, los devas del cloro, a los que se
llama discipulos de Indra. A Indra se le describe como poseedor
de un caballo verde. Se dice que Indra tiene este caballo porque
pertenece al grupo del cloro. Fl da a luz al reino de las plantas. A
Indra se le llama el “rey sobre el caballo verde”.

A Saturno se le llama el “Senor de la Muerte”, que reside en
los inframundos. Al Sol se le llama “el Sefior de la Verdad”
(Satyavan en sanscrito), que esta destinado a morir en la car-
bonizaciéon del cuerpo. Cuando inhalamos oxigeno, éste esta
destinado a convertirse en carbono, de otra forma no podtia-
mos vivir. El Sol sale cada dia y esta destinado a ponerse por el
Oeste. Entre el amanecer y el ocaso, l1a luz del Sol desciende a la
Tierra. A esta luz del Sol en las escrituras sagradas se la conoce
como la doncella Savitri. La historia cuenta que Savitri querfa
casarse con Satyavan, pero la prediccion era que €l moriria tras
consumar el matrimonio, y que Saturno se lo llevaria a los in-
framundos. Adn asi, Savitri querfa casarse con Satyavan. Con-
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sumo6 el matrimonio y, a la puesta de Sol, Saturno se llevé a
Satyavan a los inframundos, y Savitri les siguié. La historia
cuenta que el dios de los inframundos le dijo a Savitri que se
marchara: “No puedes devolverle la vida, no es posible”. Ella
dijo: “Alli donde él esté, alli estaré yo”. Asi es como el Sefior de
los inframundos descubrié que ambos, Savitri y Satyavan, eran
inseparables. Entonces le dijo a ella: “Volveras de nuevo con él
en el siguiente amanecer”. Esta historia estda bellamente expli-
cada, contemporaneamente, en el libro Savitri, de Sri Aurobin-
do, editado en lengua inglesa. Por supuesto que esta historia se
halla en las antiguas escrituras sagradas, pero ha sido actualizada
con todo el simbolismo por Sti Aurobindo. Esto es solo a mo-
do de ejemplo.

Asi pues, a esto se lo conoce como Sasananasane, que es lo
organico y lo inorganico, confrontados entre si. Uno trabaja
para el otro. Cuando los cuerpos estan sintetizados, el reino
inorganico colabora con el reino organico. Cuando los cuerpos
se analizan durante lo que llamamos muerte, el reino organico
colabora con el inorganico para volver a su lugar de origen y
tomarse unas vacaciones. De nuevo, tras las vacaciones, vuelven
al organismo para formar un compuesto organico.

Previamente se ha dicho que el Purusha se multiplicara por
10 digitos. En las proximas estrofas va a ocurrir algo peculiar.
Sélo lo apunto momentaneamente, pero lo dejo aqui.

El uno se convierte en 10. Se dice que toda la creacién es
un globo de espacio que se vuelve activo como una unidad de
globo de espacio. Se forma como un huevo a partir del espacio
original. Es decir, si tomamos el espacio original como Purusha
(nimero uno), es decir, la Conciencia de Fondo, el huevo que
aparece es la conciencia cero. De este huevo aparece el segundo
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Purusha (la siguiente generacion). Asi pues, del gallo proviene el
huevo, y el huevo contiene, en forma de pollito, un nuevo gallo.
Esta es la férmula a partir de la cual desciende una persona. Asi
pues, del ave al huevo, el huevo aparece. A partir del huevo
aparece un nuevo pajaro. Este es el ciclo de alternancia del Pu-
rusha. Del gran huevo provienen huevos pequefios.

En el cuarto estado de la pronunciacién, su valor numérico
sera el que nos haga recordar. ;Qué es esto? Desde el punto de
vista astronomico, todo el dia, o todo el afio, en definitiva una
unidad de tiempo se divide en seis partes iguales. Para ciertos
propésitos astrondémicos, esto se multiplica por 6=30, y después
se vuelve a multiplicar por seis. Estas cifras simbolizan el descen-
so del hombre a partir de Dios. Es por ello que, en el Apocalipsis,
al numero de la bestia se lo conoce como el 6, 6, 6. Por supuesto,
esto solo es un apunte que precisa de tiempo para ser entendido.
A este se le conoce como el primer hombre. Se le llama la segun-
da generacion. A la tercera generacion se la conoce como el
Adan de polvo o Karma. Adan cay6 por la tentaciéon de Eva.
Esto significa algo que debemos entender mas adelante. A este se
le lama el tercer Adan. El primer Adan es la imagen de Dios en
los Cielos en la forma de la creaciéon. Se le llama el hombre en el
cielo. Como segundo, no ha descendido a la Tierra sino en la
siguiente generacion, esto es, en el Jardin del Edén antes de la
cafda. La tercera generacion es la del Adan de polvo o la caida en
la existencia de la materia fisica. Tenemos, por tanto, tres estadios
descendentes de la creacion: el primero, de la Luz, que se le llama
la consciencia; el segundo, que es el estadio de las fuerzas o de
los devas; y el tercero o estado de la materia. De nuevo, pues,
estamos aqui como una capsula de tres. Tenemos el cuerpo ma-
terial, la fuerza que guia la materia, y la conciencia que dirige la
fuerza. Cada uno de nosotros esta formado por una capsula de
los tres. Esto es de gran interés.
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Esta es la razén por la cual el fendmeno de la rotacion esta
regido por el nimero 36, y los grados son 360. En este caso el
sistema métrico decimal no es util para la division de cada grado.
Hay ciertos secretos que iremos comprendiendo gradualmente.
Segun las escrituras sagradas, los nueve nimeros, llamados digi-
tos, estan divididos en tres grupos, con tres naturalezas distintas
cada grupo. Al primer grupo se le llama el grupo de egos o indi-
viduos. Al segundo grupo se le conoce como Prajapatis, es de-
cir, los Sefiores de la periodicidad. Estos se encargan de los
ciclos, las repeticiones. Por ejemplo, el dia, el mes, el afio, la
semana. Al tercer grupo se le denomina el de los “Pilares del
Templo”. En el grupo de los Egos encontramos los numeros 1,
5, 7. ¢Podéis dividir alguno de estos nimeros? Son indivisibles,
y por ello se les conoce como “atomos permanentes, indivisi-
bles o egos”. Ningun matematico puede dividirlos. Al 3, 6, 9 se
los conoce como los “nimeros ciclicos” (Prajapatis). Y los res-
tantes 2, 4, 8 son los “pilares”. Pitagoras llamo a estos tres gru-
pos de forma distinta. Al primer grupo los llamo las “personas”,
es decir, unidades de consciencia. Al segundo grupo los llamé
numeros de rotacion, puesto que sirven para calcular medidas
circulares, ya que para ello el sistema decimal es inexacto y
siempre nos dara decimales. Si queremos hacer calculos con
medidas circulares, como el radio, el didmetro, la circunferencia,
precisamos de un sistema de medicion que sea exacto. A este
sistema se le llama un noveno. En la antigua India hubo un
matematico que lo desarrollé perfectamente. El nos dio este
método con el que se pueden hacer célculos circulares exactos.
Asi también lo hizo Pitagoras, que era un adepto, y que tuvo
acceso al mismo conocimiento, puesto que la sabiduria era
comun a todas las naciones y pafses. Nunca pertenecié a una
naciéon. Era un conocimiento universal, al cual en la antigtiedad
todo pais tenfa acceso. Pitagoras los llamé nimeros de rotacion.
Al tercer grupo (2, 4, 8) los llamé los numeros lineales, es decir,
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los que permiten medir la longitud, la anchura. LLas potencias de
estos numeros lineales producen las dimensiones que conoce-
mos como dimensiones lineales. Los niumeros 3-6-9 y sus po-
tencias producen lo que llamamos rotacién, movimiento ciclico,
movimiento armoénico, periodicidades. Los nimeros 1-5-7 y sus
potencias producen la conciencia del “YO SOY” en nosotros,
aquel que es real. El Yo Soy en nosotros que es falso, es el que
conocemos como ego inferior, que no es sino una ilusiéon, un
espejismo de la mente. Los tres “Yo Soy” o los tres Adanes. Asi
es como las antiguas escrituras sagradas dividen los nueve digi-
tos en tres categorfas. Acabamos de tener algunas impresiones
sobre éstas. Algun dia nos ayudaran.

El Purusha o la Persona tiene mil cabezas, ojos y pies. Ha
impregnado todo el globo de la creacion en todas las dimensio-
nes, multidimensionalmente. El se halla més alla de estas di-
mensiones en diez digitos. Esto es lo que se dice en la primera
estrofa.

LLa segunda estrofa propone que todo lo que fue en el pasa-
do, lo que es en el presente y lo que va a ser en un futuro no es
sino la presencia o la impregnacién del mismo Purusha. Fl es el
Senor de la Eternidad. Se encuentra mas alla del tiempo y del
espacio, y se multiplica por los alimentos o la asimilacién. Fl
sobrepasa el metabolismo de los seres vivientes. Esta es la se-
gunda estrofa.

En la tercera estrofa, vimos que todas las cosas descritas an-
teriormente son su grandeza o esplendor, y que El siempre es
mas grande que su propia grandeza. Todos estos seres estin
incluidos en %4 parte de El es decir, toda la creaciéon objetiva
forma una cuarta parte del Purusha. Las restantes %4 partes exis-
ten en la eternidad. Esta es la tercera estrofa.
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En la cuarta estrofa hemos visto que el Purusha, que im-
pregna las restantes tres cuartas partes, ha brotado hacia arriba,
en direccion ascendente, mientras que la 4 parte restante con-
forma el mundo que conocemos. Entonces, a partir de este, Fl
empieza de nuevo a extenderse en todas direcciones, de lo in-
organico a lo organico y viceversa.

El germina a través de estos tres primeros estadios, y en el
cuarto estadio llegamos a la existencia material, en la que los
reinos organico e inorganico trabajan conjuntamente. Ahora
vamos a la siguiente estrofa, que es la quinta.
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ESTROFA -5

Tasma dvira dajdyata

Virdjo adhi ptrushaha,

Sa jato atyarichyata

Paschat bhumi madho puraha.

Division de Ias Palabras:

TASMAD VIRAD AJAYATA
VIRAJO ADHI PURUSHAHA
SA JATO ATYARICHYATA
PASCHAT BHUMIN ADHO PURAHA

Veamos abora el significado:

De la impregnacion del Purusha aparece el huevo brillante.
De este huevo, una vez mas, nace el Purusha como su propia
proyeccion. Habiendo nacido, se expande, en primer lugar,
hacia el Oeste, después hacia el suelo, dentro de la tierra, y des-
pués hacia el frente, hacia el Este. Hasta aqui la traduccion.

Al principio no habia ni Este ni Oeste. Es el Sol el que
permite que para la Tierra y los seres vivos exista un Este y un
Oeste. Lo ilimitado quiso descender, asi que adquiri6 la forma
de un huevo, es decir, de un globo separado del resto del espa-
cio ilimitado. De esto hablabamos ayer, acerca del espacio que
se ha despertado. Asi, una unidad de espacio se manifiestd co-
mo un huevo brillante sobre el trasfondo del espacio. Y otra
vez podemos encontrar en el huevo el mismo desarrollo, en el
que el espacio-hijo se desarrolla a partir del espacio-padre. De la
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misma manera que tenemos la misma pizarra en el interior del
circulo (cuando se dibuja un circulo en la pizarra). Cuando des-
cribimos un circulo, tenemos parte de la pizarra dentro del
circulo y otra parte de la pizarra fuera del circulo. De forma
similar, Fl fabrica un huevo a partir de Si mismo y lo exteriori-
za. Bl mismo es el contenido del huevo. Asi es como El nace.
Ahora Su proposito es llegar a ser de nuevo el espacio ilimitado
o realizarse a S{ mismo como la conciencia ilimitada. Asi, en el
huevo, El esta siendo incubado como un pollito. Hacia el final,
cuando es perfecto, el pollito aparece como una réplica de su
progenitor. La diferencia no es sino la relacion entre padre e
hijo. Nosotros, como seres vivos del planeta, no somos distin-
tos del Uno, que es nuestro Trasfondo, porque El nos comple-
ta, igual que el huevo esta pleno por ese mismo Uno. Somos
como los huevos que El ha puesto. El nos contiene, nosotros le
contenemos a Fl, y ahora nos encontramos en el proceso de
volvernos El mismo. Esto es lo que se conoce como la creacion
en el curso de su evolucion. Esta es toda la historia.

Toda la historia es la de un pajaro dando a luz, poniendo un
huevo, y de este huevo nace el pollito y llega a ser un pajaro
completo. Este es el concepto que se nos da para que lo enten-
damos. El origen de la creacién, el desarrollo de la creacion, el
objetivo de este desarrollo y el propésito de esta creacion, todo
esto junto, representado como un simbolo, es el gran pajaro
dando a luz un huevo. El huevo genera un ave pequena, y esta
ave pequefa se convierte de nuevo en una gran ave. Asi pues, el
ave no es sino la creacioén del ave. Este es un aspecto.

“Hacia el Oeste” significa el primer lugar donde el Sol se
pone. Segun el simbolismo de todas las escrituras sagradas, el
Sol (©) indica el desarrollo completo del “YO sOY”, o la cons-
ciencia del espacio ilimitado. Desde este punto, El alcanza un
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estado en donde el Sol se pone. Es decir, el grado de ilumina-
ci6n de la autoconsciencia (la Luz del Espiritu) va disminuyen-
do progresivamente, hasta que llega a las capas que le rodean.
Cae en los distintos estadios del devenir de la creacién, dejando
de ser Fil mismo. Est4 cubierto por sus propias capas, igual que
nosotros estamos cubiertos por nuestras capas de piel, huesos,
musculos, etc. Ahora estamos ocultos. Asi también el Espiritu.
Este, en primer lugar, desciende hasta las capas que le convier-
ten en un no-espiritu, lo que nosotros llamamos como lo se-
gundo para si mismo o la objetividad.

Por ejemplo, cuando encendemos una cerilla, encontramos
el fuego en el extremo de la cerilla. Pero lo que ha ocurrido es
que el fuego estaba, inicialmente, en su forma original, o lo que
nosotros llamamos el contenido del espacio. Ahora ha descen-
dido a la cerilla, y lo llamamos llama o fuego que consume. No
es el fuego original, pero se le llama lengua de fuego. Lo que
llamamos fuego visible o llama es una de las siete lenguas de
fuego. Esto es lo que dicen las escrituras sagradas.

Esta descrito que el fuego tiene siete lenguas. Al fuego ori-
ginal se le conoce como el contenido del espacio. El espacio es
la solidificacion del fuego original que, cuando va disminuyendo
progresivamente la intensidad de su grado de iluminacion, se ve
como el fuego combustible. Es decir, el fuego solo puede existir
en la sustancia de la materia porque es la manifestacion mas
densa, mas inferior, del fuego. De manera similar, la Omnipre-
sencia del espacio ilimitado va descendiendo en las capas ge-
nerativas del universo creado, que van siendo cada vez mas
densas. Bl es el principio mas sutil en su forma original, pero
empieza a ser cada vez mas denso dentro de Sus propias capas,
las cuales ya no son El mismo. Igual que nos ocurre a nosotros
diariamente, cuando vemos que nuestros tejidos se hacen mas
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densos. Nos crece el pelo y la barba, y los cortamos y afeitamos
porque ya no somos nosotros mismos. De igual forma, Fl em-
pez6 a hacer crecer sus capas, llegando al ocaso de Su propia
gloria en Su propio desarrollo. Asi, primero El se fue al Oeste
para ponerse. Tuvo su propio ocaso o pérdida temporal de
iluminacion a favor de la mente y la materia.

El habia construido capas a Su alrededor. A continuacion,
viajo a las capas mas densas de la Tierra o la materia. Esto sig-
nifica el siguiente estadio. Empezé a crear capas de materia o
existencia material, cosa que no le permitfa ningun grado de Su
iluminacién. Simbdlicamente, estd enterrado en la materia, es
decir, ha producido materia a partir de S{ mismo. En primer
lugar, ha fabricado capas que son mas densas que El, pero mas
sutiles que la materia. Este es un estadio. En el siguiente estadio
se dirige hacia la Tierra y se zambulle en la profundidad de la
tierra material, es decir, crea materia a su alrededor como la mas
densa de las capas. Asi, El va a lo més profundo de la Tierra, es
decir, empieza a existir como el morador de los atomos en el
plano fisico de existencia, a los que conocemos como el reino
mineral e incluso reinos inferiores. Si cogemos un poco de are-
na, encontraremos los atomos del reino mineral. Cada atomo
tiene su propio nucleo, que es su “YO SOY” central, el mismo
Uno existiendo en cada uno de ellos, solo que en estado letargi-
co e inactivo. Asi pues, Dios estd dormido en los minerales,
suefa en las plantas, se despierta en los animales y se conoce a
Si mismo en los seres humanos. Esta es la afirmacion encripta-
da que se da en uno de los comentarios de las escrituras sagra-
das. Esto escenifica estos cuatro estadios de la conciencia en su
despertar. La consciencia ha descendido en la direccion inversa
a los cuatro estados de la consciencia, en orden descendente,
disminuyendo Su luminosidad. Asi, la Persona duerme ahora
abajo, en el fondo de la Tierra.
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S (Mediodia)

O (Ocaso) E (Amanecer)

N (Nadir)

A la mafiana siguiente, El sale de nuevo, es decir, amanece
por el Este. Fl se eleva otra vez como el alma individual. Es el
amanecer del alma. Este cambio tiene lugar a través de una
cuarta parte. Como simbolo de todo esto, tenemos el Sol del
mediodia, que representa la conciencia humana en su plenitud
autoconsciente. Gradualmente, la conciencia se desplaza hacia
el Oeste y después hacia la medianoche. Fl se encuentra en
nuestro fondo, bajo nuestros pies, durante la noche, cuando la
consciencia duerme. Por eso los seres vivos duermen cuando es
oscuro y se despiertan en El cuando amanece. Asi vemos, pues,
como toda la actividad diaria de 24 horas es un simbolo de Su
actividad total a través de eones; es decir, de millones y millones
de afios de Su creacién y de Su actividad creadora.

Ved, cada dia tenemos un emblema o un vivo ejemplo de
toda la actividad. Si observamos la actividad de las 24 horas de
un dia, de mediodia a mediodia, entenderemos cémo toda la
creacion va en un orden ciclico, y asi podremos comprender
cémo y en qué sucesion se producen los cambios desde el espi-
ritu a la materia a través de la mente, y como se produce tam-
bién el despertar desde la materia al espiritu, a través de la men-
te. Consideramos el dia, con sus cuatro cuadrantes de seis horas
cada uno de ellos, como el emblema o simbolo de la actividad
de toda la creacion. En esta creacion, cada parte expresa la acti-
vidad de la totalidad. Cada parte de la creaciéon sirve como
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simbolo de la actividad de toda la creacion. Si tomamos un
atomo y empezamos a estudiar su historia, ésta te proporcio-
nara la historia de toda la creacién. Si estudiamos de forma pre-
cisa la actividad que esta ocurriendo durante los momentos de
la fecundacion, vamos a comprender el comienzo de la crea-
cion. Si estudiamos el desarrollo del feto, desde el momento en
que se produce la fecundacién hasta el momento del nacimien-
to, estaremos en condiciones de comprender los cambios que
sufren en el plano fisico los seres que pueblan el planeta. Es
decir, desde el reino mineral, vegetal, animal y los ciclos de evo-
lucién, hasta el actual estadio humano. Desde el estado de
organismos unicelulares hasta el estado de seres humanos, toda
la historia puede observarse como una obra teatral, si examina-
mos el desarrollo del feto desde el momento de la fecundacion
hasta el momento del nacimiento. Asi, la protogenie demuestra
la filogenia. Por lo menos, esto es lo que la ciencia bioldgica
afirma. Esta verdad, postulada por los antiguos, la aceptan tam-
bién los cientificos modernos.

La salida del sol es simbélica del comienzo del reino animal,
porque primero se produce el despertar. En el reino vegetal no
hay despertar, solo hay un estado de ensofiaciéon del “YO SOY”,
porque en las plantas solo hay sensaciones. Las plantas solo
tienen dolor como una sensacién. Asi es como lo describen las
escrituras sagradas. Si lastimamos una planta, tiene dolor, pero
no de una forma tan definida como la siente un animal o un ser
humano. Si pellizcamos a un ser humano, el dolor se puede
definir en términos de sentimientos o pensamientos. Asi, las
impresiones humanas incluyen todas estas cosas. En los anima-
les, las impresiones no se pueden traducir en un pensamiento o
incluso en un sentimiento. Ellos tienen la sensacion de dolot. Si
pellizcamos a una planta en algin lugar, la planta siente dolor
aunque no de forma localizada, sino que siente dolor en todo su
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ser. Asf es como se describe. El sistema nervioso de la planta no
es tan complejo como el sistema nervioso y el cerebro huma-
nos, por lo que la planta no discrimina las sensaciones con la
precision humana. No hay neuronas ni nervios separados en las
plantas, aunque las funciones cerebrales y nerviosas se encuen-
tran integradas en el cuerpo etérico de la planta. Asi es como
siente la planta el dolor, padece un impacto o conmocién cuan-
do le causamos dolor. La ciencia ancestral india de las plantas
describe como algunas plantas, cuando son arrancadas del suelo
y trasplantadas en otro lugar, mueren a causa del shock. Cuan-
do, por el contrario, previamente al trasplante le administramos
algun anestésico a la planta, la planta no muere, porque la
hemos salvado del shock.

Ahora, lo que llamamos Este es nuevamente el estadio de
diferenciaciéon del sistema nervioso y el cerebro, para que asi
pueda servir como asiento de la mente y transmisor del pensa-
miento. Por supuesto, vamos a desarrollar el resto de detalles en
otras lecciones de los Himnos de los textos védicos. Por ejem-
plo, tenemos los suktas para los VViswe Devas. Hay 33 suktas acer-
ca de los Viswe Devas en el Rig 1Veda. VViswe Devas significa los
devas que trabajan en unidades corporales. Aquellos devas que
trabajan en el universo abierto son diferentes de los que traba-
jan en las “oficinas”, a los que llamamos cuerpos de las plantas,
animales y seres humanos. Asi, el mismo deva del aire esta tra-
bajando fuera, en el espacio, y también en el interior. Cuando
trabaja en el interior, se le llama [Zswe Deva. Cuando trabaja en
el exterior, se le llama simplemente deva. El deva del agua,
cuando se halla en el lago de Ginebra, es simplemente un deva.
Cuando esta en el cuerpo de un ser vivo y trabaja alli, se le llama
Viswe Deva. Asi, estos himnos nos proporcionan mas detalles si
profundizamos en ellos. Pero de momento es suficiente si re-
cordamos que el Este simboliza el amanecer de la conciencia
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animal, representada en la afirmacién: “Condeete a ti mismo”,
es decir, conoce tu propia existencia.

Extrafiamente, se dice que los animales lo conocen todo a
su alrededor, incluyendo a su duefio. El perro, efectivamente,
conoce a su duefo, el entorno, su lugar de residencia. Conoce
su comida, el dolort, la luz, la oscuridad, el sonido, etc. Solamen-
te hay una cosa que el animal no puede saber: su propia existen-
cia. El ser humano, en cambio, si conoce su existencia. Este es
el despertar que se espera del nacimiento humano. El animal
sabe de su dolor, pero no de si mismo. Ni siquiera mientras esta
sufriendo puede darse cuenta de que esta existiendo. Aunque
sufra debido a su dolot.

En el simbolismo francmasénico se describe asi el Sur. Es
el tiempo en que se nos permite ir del trabajo al descanso y vi-
ceversa. Hay frases muy profundas que repetimos diariamente
en los pasillos francmasénicos, pero con frecuencia muchos
deambulamos borrachos por estos pasillos. Los consideramos
meramente como un club. Algo sin sentido, una borrachera por
la gloria del Arquitecto del Universo o Dios. Contaminamos
incluso las mas sagradas salas de aprendizaje, y el resultado es
que, muchas de las salas francmasoénicas, hoy en dia no son sino
casas en las que la gente bebe, baila y charlotea. Pero hubo una
vez en que fueron escuelas de sabiduria.

ILa evolucion de la conciencia animal a la conciencia huma-
na se simboliza por los 90° el cuadrante de 90° entre la salida
del sol y el mediodia. En lenguaje mistico, Pitagoras dice: “El
animal precisa de seis horas para convertirse en hombre”. Es
decir, el amanecer representa la consciencia animal y el medio-
dia indica la consciencia humana. La diferencia entre los dos, en
nuestro dia de 24h, es de seis horas. Sin embargo, en el dia de la
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evolucion, pueden ser 60.000 anos. Existe otra frase simbolica
de Pitagoras: “Del estado horizontal de la columna vertebral al
estado vertical de la columna vertebral hay 90°, que son seis
horas en nuestro dia de 24 horas”. Esta frase se halla en el cuar-
to libro de las iniciaciones pitagoricas. De los 33 volumenes que
constituyen esta obra, esta informacién se da en el cuarto
volumen.

Asi pues, en este himno que se llama Purusha Sukta, en pri-
mer lugar El va hacia el Oeste, es decir, El y su propia cons-
ciencia se sitian en el ocaso simbolico. Después se establece en
la materia, es decir, se va a la tierra, a las profundidades terres-
tres. Luego, otra vez hacia el Este. Asi podemos entender que
el ciclo evolutivo individual se inicia en la medianoche de la
consciencia y que, progresivamente, se despierta a través de
los minerales, de las plantas y los animales para llegar a su
maximo estado de iluminacién en el reino humano. A conti-
nuacién, Bl empieza de nuevo el autosacrificio para con los
reinos inferiores.

Por lo tanto, siempre que llegamos al punto mas elevado, es
decir, al maximo estado de realizaciéon del Espiritu en el hom-
bre, nos encontramos con la iluminacién original de la concien-
cia del “YO SOY”. Gradualmente, esta conciencia iluminada
desciende a la oscuridad. Madame Blavatsky describe mistica-
mente una pagina en su obra a la que denominé E/ Manuscrito.
E/ Manuscrito es la historia del hombre. Ella dice que en la pri-
mera pagina hay un diagrama. En este diagrama, nos dice, en-
contramos el dibujo del hombre. Esto es lo que los egipcios
representaron como un dibujo criptico, en el que se observa el
dibujo del hombre interno evolucionando en todas las formas
de la naturaleza. Este dibujo se encuentra en muchas piramides
y pinturas egipcias. Ella, ademas, dice: “La gloria se va apagan-
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do y marchitando hasta que se vuelve oscuro al tocar el suelo, y
es tan oscuro como la noche cuando llega al fondo. Una vez
mas, se eleva al punto mas alto de iluminacién cuando la inefa-
ble gloria toma el camino de regreso”. Este es el dibujo de la
primera pagina del libro. El libro no es sino ti mismo. En el
libro Isis sin velo, en la primera y segunda paginas, encontramos
la descripciéon de todo esto. La gente busca y rebusca este
manuscrito y no lo encuentra. Ahora, solo hay una copia en
existencia. Es el “YO SOY” en cada uno de nosotros. La sefiora
Blavatsky sugiere que este original existe en los templos-cueva, es
decir, dentro de las capas de nuestra propia consciencia.
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ESTROFA -6

Yat purushena havisha
deva yagna matanvata,
vasantho asyasidijyam
grishma idhma ssaraddhavihi.

Division de Ias Palabras:

YAT PURUSHENA HAVISHA

DEVA YAGNAM ATANVATA

VASANTHO ASYASID AJYAM
GRISHMA IDHMAHA SARAT HAVIHI.

Veamos ahora el significado de la estrofa:

Entonces los devas iniciaron el fuego ofreciendo al propio
Purusha. Ellos han desarrollado la férmula de Yagra (mantene-
mos el mismo término, porque es un término técnico). Para Fl y
para ellos, la primavera se convierte en mantequilla clarificada
(ghee), el verano en madera para su combustion y la estacion lunar
en ofrenda de grano.

La ofrenda al fuego es un simbolo de ofrecimiento total. Un
hombre quiso ofrecerlo todo, incluido su hijo, a Dios. Dios le
mostré al hombre un cordero para llevar a cabo esta ofrenda.
¢Qué significa todo esto? El cordero es el simbolo del ciclo
anual. Dios querfa iniciar al hombre en los ciclos del tiempo y del
afio. Encontramos esta historia en todas las escrituras sagradas
del mundo. El comienzo del afo se representa con el simbolo de
la cabeza del carnero. Es decir, que Me ofrecéis a Mi toda la acti-
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vidad del afio, y Yo estoy aqui bajo la forma de un afo para velar
por vosotros. Esto significa: Date cuenta de Mi presencia como
la presencia del afio y su esplendor alrededor tuyo en la Tierra.
Esta historia la encontramos en el Antigno Testamento, en el
Mabhabharata, en el Bhagavatam, en los 18 Puranas, y en los textos
védicos. Hallamos la historia del carnero en todas partes, porque
es una historia de simbolismo universal.

La palabra yagna significa ofrenda, sacrificio, plan. Esto signi-
fica el espiritu de ofrecimiento y el final del sentimiento de pro-
piedad cuando se lleva a cabo la ofrenda. El sacrificio implica
desapego total, incluso de uno mismo. De otra manera, no se
puede considerar sacrificio. Si yo digo: “Sacrifico mi reloj de pul-
sera para un hombre pobre de la India”, es un sinsentido. Esto
solo es una donacion caritativa, pero no un sacrificio. Vosotros
conocéis las cartas entre el Maestro Djwhal Khul y uno de sus
discipulos. En estas cartas, el discipulo preguntaba por qué el
Maestro se habia desconectado de él, cuando él se lo habia ofre-
cido todo, dinero y muchas otras cosas. El Tibetano replicé: “Si,
excepto a ti mismo, porque NOsotros nunca quisimos todas estas
cosas, solo te querfamos a ti. Este es el motivo por el cual ahora
has sido desconectado del Ashram”. Este autodenominado disci-
pulo cuidaba mucho de si mismo, siempre acordandose de si
mismo y no de la humanidad. Siempre recordaba cuantas cosas
valiosas le habia ofrecido al Ashram, al Plan, y cuantos favores
podia hacer para el trabajo de Alice Bailey y todas estas cosas. Se
le sugiri6 alejarse del Ashram, es decir, del trabajo y la actividad
relacionados con éste. Se le declaré no util para la actividad a
realizar y que no pertenecia mas al Ashram. Entonces, con gran
indignacion, le escribié al Maestro Tibetano. “Estas son mis
ofrendas, casi siempre al maximo, nadie ha ofrecido tanto como
yo”. Entonces, el Maestro Tibetano le respondié: “Si, td has
ofrecido todo, excepto a ti mismo”. Solo los falsos gurus aceptan
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dinero y cualquier cosa de los discipulos. Por supuesto que hay
gurus que dicen: “Esto estd muy bien, quiero tener esto de ti”.
Entonces el discipulo dice: “Témelo, sefior”. Existen este tipo de
gurus que aceptan favores de los discipulos. Sin embargo, el
auténtico guru es aquel que nunca espera nada de sus discipulos,
porque aquel que tiene la expectativa de recibir algo de otros, es
menos que el otro. ;Cémo puede él considerarse un guru? Cuan-
do esta en situacion de ser ayudado por otro, este ultimo se con-
vierte en su guru. Ved, si yo preciso de vuestra ayuda, no me
puedo autodenominar guru, sino que deberia llamaros a vosotros
mi guru, porque quiero vuestra ayuda. El Tibetano dice: “Td has
ofrecido muchas cosas que yo nunca te pedi, pero nunca te ofre-
ciste a ti mismo, y esto era lo unico que queria”. Asi, Yagna sig-
nifica este tipo de ofrenda. Existe un plan, un método o un pro-
cedimiento para ofrecerse a s{ mismo. A todas estas cosas juntas,
se las llama Yagna.

Atanvata significa desarrollado. LLos devas han desarrollado el
método de ofrecerse, de ofrecerse al fuego. Ellos ofrecieron el
mismo Purusha al fuego, porque es lo unico que tenfan. El Sefior
y su Presencia lo son todo. Los devas emergen de Fl, y a cambio,
estos devas deben ofrendarlo a Fl para que la creacién avance.
Asi que llevaron a cabo el holocausto de Dios. Lo quemaron y
Lo ofrecieron.

Ahora me gustarfa comentar algo sobre esta historia, para
que nos ayude a entender algunos de sus aspectos. Asi pues, es-
tos devas empezaron a actuar y encontraron a Dios Omnipresen-
te, y le mataron y lo ofrendaron al mismo Dios. Cuando vengo a
Ginebra, cuando estoy viviendo como un huésped vuestro, os
propongo llevar a cabo un ritual en el que tengo que ofreceros
agua a vosotros. ¢De dénde consigo el agua? Primero os pregun-
taré a vosotros si me podéis proporcionar el agua para hacer el
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ritual, y asi poder ofrecérosla luego a vosotros. Como solo soy un
huésped, no puedo tener mi propia casa y mi propia agua del
pozo. De la misma manera, el agua de mi pozo no me pertenece,
porque el agua pertenece a la naturaleza.

Si yo pretendo ofrecer agua a Dios, debo tomar el agua de la
naturaleza, la cual pertenece a Dios, y ofrecérsela después a El.
Asf que estos devas inquietos quisieron ofrecerle algo a ElL Lo
mataron, Lo quemaron y Lo ofrendaron a El mismo. Hay un
profundo significado que vamos a comprendet.

Vasanthaha significa la estaciéon que conocemos como prima-
vera. Asya significa para él; Asith significa fue; Ajyam significa lo
que en la india se conoce como Ghee o mantequilla clarificada. La
mantequilla era como la primavera para El. ¢Qué es este Ghee? Es
lo que llamamos primavera. Asi, estos devas tomaron una parte
del afio que llamamos primavera, y la convirtieron en algo que es
de utilidad al combustible para que queme, hicieron surgir la lla-
ma y luego empaparon bien al Purusha y lo ofrendaron al fuego.
Vamos a ver qué es todo esto.

Grishma significa verano. Idbmaha significa palito combusti-
ble, madera para combustible (la madera en forma de palitos para
quemar, para combustible). De esta forma, ellos trajeron madera
para quemar. ¢Qué es esta madera? Es lo que nosotros llamamos
verano. Asi, de la misma Persona en la forma del afio, tomaron
otra parte de El, a la que nosotros llamamos verano, y la usaron
como madera para quemar.

Sarat significa estacion de la cosecha, que en los paises tropi-
cales tiene lugar entre el 21 de setiembre y el 21 de noviembre. Se
la llama asi porque es la época en que los graneros se llenan de
alimento. Una vez mas, estos devas la utilizaron para Havibi, que
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significa en sanscrito comida que quemaremos como ofrenda.
Vemos entonces que, para encender el fuego, los devas usan la
madera y después, para mantenerlo, usan el aceite (ghee). A conti-
nuacion, utilizan el grano para quemarlo. Este grano es lo que
llamamos la estacion de la cosecha.

Para vuestra informacion, en los trépicos el afio solar se di-
vide en seis partes iguales, que se llaman las seis estaciones. A
menos que lo sepamos, no podremos entender el contexto. La
primera estacion se llama primavera o Vasantha, entre el 21 de
marzo y el 20 de mayo. Entre el 21 de mayo y el 20 de julio tiene
lugar la estacion veraniega. Se la llama Grishma en sanscrito. A la
primavera se la llama [Vasantha en sanscrito. Desde el 21 de julio
al 20 de septiembre tenemos lo que se conoce como Varsha o
lluvia. Luego, del 21 de septiembre al 20 de noviembre es lo que
nosotros llamamos Saraz, o la estacioén de la cosecha. En India se
la conoce principalmente por la estacion de la Luna, porque es la
época del afio en que la LLuna es mas bella y se observa mejor.
Las nubes se han ido, la estacion de las lluvias ha terminado y el
invierno todavia no ha llegado, asi que disfrutamos de los dos
meses del afio con las fases lunares mas bellas. Es por ello que la
llamamos la estaciéon de la luna. Muchos poetas de los tiempos
antiguos, como Valmiki, Vyasa, Kalidasa, compusieron maravi-
llosos poemas en honor y gloria del brillo de la luna durante estos
dos meses. Son muy famosos. También se la conoce como la
sesion de la decantacion o la estacion yoguica del afio. Esto es
debido a que la anterior agua turbia de los rios, a causa del lodo,
subitamente, durante las 48 horas después de la llegada de la es-
tacion, se va tornando de color azul, pura y cristalina. Asi, se la
llama la estacion de la decantacion o de la practica del Yoga del
dios anual. Es decir, a partir de los principios mas basicos, El
filtra los principios mas elevados en S{ mismo. Esta es la expre-
sion poética sobre esta estacion.
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A continuacion, llega la siguiente estacion, desde el 21 de no-
viembre al 19 de enero. Se la conoce como Hemantha, el invierno,
o la estacion de la nieve. Finalmente, desde el 20 de enero al 20
de marzo esta la estacion llamada Sisira, o la estacion de la caida
de las hojas, que serfa algo equivalente a la estaciéon de otofo de
los pafses occidentales.

Asi pues, en la estacion de la luna, los devas toman un pufia-
do de granos, lo mezclan con el Ghee y lo ofrecen al fuego junto
con la materia fisica del Purusha. Es decir, los devas se despiertan
en una unidad del globo de la creacién. Entonces encuentran que
esta ocurriendo algo a su alrededor, a pesar de ellos. Durante
todo este tiempo no saben donde se encuentran, antes estaban
durmiendo en la nada. Entonces se despiertan y se percatan de
que algo ocurre en su interior y a su alrededor. Inmediatamente,
hallan los instrumentos y los utensilios para poder trabajar. Co-
mo seres eternos, empiezan a trabajar y desean realizar la ofrenda
de acuerdo al Plan, porque sienten que deben llevarla a cabo. De
la misma manera que un nifo pequefio, cuando nace, siente res-
pirar y llorar. ¢Qué ocurriria si no llorara? Pues que serfan los
padres los que llorarfan. El recién nacido debe llorar, este es un
signo de su primera respiracion, si no los adultos interpretarfan
que el bebé ha muerto. Los devas, por tanto, sienten que deben
llevar a cabo la ofrenda. Se separan de ese Dios, ven lo que hay
en Fl, ven también la estacién de la primavera (I7asantha), la ma-
nifiestan en la forma de Ghee (mantequilla clarificada). También
ven el verano, la época mas calurosa del afio. Esto quiere decir
que las aguas de la Tierra o de los principios mas densos se su-
bliman, son elevadas a lo que nosotros llamamos los vapores de
agua para formar de nuevo las nubes. Asi pues, los devas ven el
tenémeno ciclico que ocurre en el Planeta. Inicialmente ofrecen
algo, después quieren algin combustible, es decir, la actividad
combustionadora de la creacion. Todo se mantiene por la com-
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bustion. Si ingerimos alimento, éste se digiere y distribuye, es
decir, hay combustion. Si tomamos aire, las impurezas se queman
y la sangre se purifica por la actividad combustionadora. Asi, los
devas encuentran que hay actividad de combustién en todas las
partes del globo. A partir de ahi, toman la férmula de la creacion
y ven que hay algo que retorna como cosecha. Es decir, scual es
el resultado de la creacion? Cuando se siembra un grano, encon-
tramos que crece una planta, ¢y cual es el resultador Miles de
granos. Entonces, los devas ven cémo la férmula de toda la crea-
cién sirve como su propia semilla convertida en multiples granos.
De esta manera, los devas unen las manos y empiezan a actuar en
base a esta férmula ciclica anual.

Los devas, por tanto, desarrollan el ciclo anual con todas sus
propiedades y esplendores estacionales, como una cadena ciclica
de acciones de la naturaleza. Y luego se dan cuenta de que algo
les viene de vuelta como retorno o recompensa. Esto ocurre con
el ofrecimiento incondicional. Asi que se encuentran ofreciendo
de nuevo aquello que tienen. De este modo aprenden el espiritu
de la ofrenda.

Bien, resumamos entonces toda la estrofa: La naturaleza
ciclica fue descubierta por los devas, inicialmente, en el espacio.
Ellos vieron que todo estaba en la férmula de un globo y no en el
espacio ilimitado. Asi que pudieron encontrar un centro y un
globo alrededor, y una actividad que se producia de forma suce-
siva y en orden ciclico. Asi que lo desarrollaron. Encontraron la
férmula de invertir, trabajar y recoger. Veis, la férmula triangular
de ofrecer, trabajar y recoger algo. El caso es que ellos encontra-
ron que todo el trabajo era incondicional y no remunerado. Asf
que empezaron a llevar todo eso a cabo con un espiritu de

ofrenda, es decir, no obtuvieron nada para ellos de toda la activi-
dad realizada.
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¢Qué ocurrirfa si el aire se quedara algo de aire para si mis-
mo? Supongamos que el agua fuera avariciosa y se quedara algo
para sf misma. Se estancarfa y nos quedarfa un olor apestoso. Asi,
los devas no tuvieron la légica humana, que nos lleva a poseer
cosas. Por esta razon son devas.
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ESTROFA -7

Saptasyasan paridhayaha
Trissapta samidhaha krutaha,
Deva yadyagnam tanvandiha
Abadhnan purusham pasum.

Division de Ias Palabras:

SAPTA SYASAN PARIDHAYAHA
TRISSAPTA SAMIDHAHA KRITAHA
DEVA YAT YAGNAM TANVAVAHA

ABADHNAN PURUSHAM PASUM

Veamos ahora el significado de la estrofa:

Sapta significa siete. Tenemos el septenario. .Asya significa a
El. Asan significa ellos eran. Paridbayaha significa capas.

Durante su trabajo, los devas sintieron que debfan preparar
siete capas para El. Asi, desarrollaron todo el plan en siete capas.

Trissapata significa tres veces siete. Samidhaba significa pali-
tos combustibles, es decir, palitos para quemar, madera para el
fuego. Kritaha significa estan hechos.

Todo ello significa que los devas, para quemarlo a El enla
férmula del afio solar, tuvieron que preparar siete capas y 3x7
piezas de madera para su combustién. Tuvieron, por tanto, que
contar exactamente el nimero de palitos de madera; si no, no
Lo hubieran podido quemar.
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Devaha significa los devas, en plural. Yaz significa desde o
aquello que (también lo tenfamos en la estrofa anterior). Yagna
significa el Yagna que ya consideramos en la estrofa anterior; es
decir, el plan, el sacrificio y la ofrenda. Tamvanaha significa mien-
tras se estan desarrollando, magnificando, causando expansion.

Asi, mientras estan desarrollando el Yagna con El la ofren-
da, los devas debian construir siete capas para El y reunir tres
veces siete (21 palitos de madera) para quemarlo. En primer
lugar, para que El les diera permiso para quemarl.o, debian po-
nerle en orden. ¢Sabéis entonces qué hicieron?

En prosa tenemos Purusham, que quiere decir aquel Pu-
rusha. Pasum significa el animal de la ofrenda o la bestia para el
sacrificio. Igual que el carnero en el Antigno Testamento, la bestia
para el sacrificio. Al animal que va a ser ofrendado se le llama la
bestia del sacrificio, es decir Pasum Abadbnan. A ésta hay que
atarla bien, porque de lo contrario no se dejara sacrificar. Asi
que al Purusha se le ata bien fuerte a la férmula del ano para
poderL.o quemar alli.

Siete son las capas y tres veces siete son los palitos prepara-
dos para quemar al Purusha. Puesto que los devas estan ocupa-
dos en multiplicar el Yagna, atan al Purusha bien fuerte, como si
fuera una bestia de sacrificio.

Los devas han organizado todo el ritual de tal forma que
han atado al Purusha en 7 capas. Con El, han formado un bulto
de siete capas y han preparado una ofrenda de fuego, un holo-
causto, con la ayuda de 3x7 (21) palitos de madera como com-
bustible para quemar. Veamos como lo han atado y cuales son
las 7 capas.
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ASPECTO DE SIVA

e 1) Fisico

—_— 2) Cuerpo sutil

—_— 3) Capa mental

—_ 4) Buddhi, Voluntad

— 5) Plano Nirvanico

—_— 6) Plano Paranirvanico

—_— 7) Plano Maha Paranirvanico

El Intervalo
BRAHMA

Nosotros sabemos lo que es la capa fisica, porque conoce-

mos muy bien nuestro cuerpo fisico y la materia que lo consti-
tuye, asi como la materia de nuestro entorno. Por lo tanto, la
primera capa es la que llamamos lo fisico o lo material. La si-
guiente capa es la material sutil, es decir, el cuerpo sutil que
llamamos nosotros, que es la base para la materia fisica. Se le
llama “astral”. Entre estas dos, encontramos una red que cons-
tituye el cuerpo etérico. Estas son las capas que constituyen el
universo, asi como el microcosmos. La tercera capa es la men-
tal, la mente. La cuarta es la Buddhica, la de la Voluntad o el as-
pecto Creativo, gracias a la cual el Creador pudo llevar a cabo
su trabajo creativo. En esta cuarta capa se encuentra aquello que
nosotros llamamos el Alma, la cual esta constituida a partir de la
quinta capa o plano “Nirvanico”.

Hay muchos tipos de terminologfa usada por distintos Ma-
estros para instruir a sus discipulos. Esta es la nomenclatura y la
terminologia que propusieron los antiguos monjes budistas
tibetanos y transhimalayicos. Estos grandes seres, a quienes sus
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discipulos llamaban “casquetes amarillos”, son esos gloriosos
Maestros budistas que llevaban estos “casquetes amarillos” co-
mo simbolo o uniforme para diferenciarse de los “casquetes
rojos”, que eran los magos negros que actuaban bajo el falso
nombre del budismo. Habia diversos aspectos originales del
budismo que los hombres sabios debian preservar de las falsifi-
caciones. Para cada cosa buena existe una contraparte que no es
buena. Cuanto mas valiosa sea la cosa, mas facilmente vamos a
encontrar su opuesto. Los casquetes amarillos tuvieron que pre-
servar la sabiduria verdadera, y por eso se autodenominaron de
esta forma. Creo que sabéis de qué estoy hablando. Por primera
vez desde hacia 320 afios, el Maestro Tibetano, al que llamamos
Djwhal Khul, fue requerido para ser el abad de tres lamaserias
de los casquetes amarillos. Asi, en dos cuerpos fisicos diferen-
tes, durante dos encarnaciones fisicas, el Maestro Tibetano tra-
baj6 como el Maestro en las tres mismas lamaserfas. Y, en la
tercera encarnacion conocié a Madame Blavatsky, y fue con
ella con la que estuvo trabajando como el Maestro Djwhal
Kuhl. El fue quien dicté literalmente la mayoria de los pasajes
de La Doctrina Secreta.

El Maestro DK tuvo que formar a los discipulos de las tres
lamaserfas de los casquetes amarillos. Tuvo que impartir la
misma sabidurfa en tres nomenclaturas y terminologfas distin-
tas. En las tres lamaserfas budistas usé una terminologfa, mien-
tras trabajaba al mismo tiempo con Alice A. Bailey dictandole
libros durante treinta afios. Estaba, por tanto, muy ocupado
fisicamente en un mundo y en los planos superiores del otro
mundo dictaba los libros a Alice A. Bailey. Fisicamente, tam-
bién estaba trabajando en un cuerpo occidental, participando en
la guerra. A la vez que se encontraba durmiendo cerca de la
frontera franco-alemana, trabajaba en la region himalayica en las
lamaserfas. Asi que tenfa un programa de 24 horas. Por supues-
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to, no era la primera vez que le pasaba esto. Cinco mil afnos
antes, sus Maestros Morya (Maru) y Kut Humi (Devapi), ya le
habfan estado entrenando para hacerlo. A estos dos Gurus, el
Maestro Morya y el Maestro Kut Humi, a los que entonces se
les llamaba Maru y Devapi, los podemos identificar en los Pura-
nas en sanscrito incluyendo el Mababbarata, Bhagavata y 1V ishnu
Purana. Maru y Devapi entrenaron al entonces joven y divertido
alumno, Djwhal Khul. Durante las horas del dia se le pidi6 que
permaneciera en un Ashram, en donde se seguia el camino ra-
cionalista y materialista. En dicho Ashram, se proponia el mate-
rialismo y se condenaba el espiritualismo. En él se animaba y
entrenaba sin regulacion alguna a comer, a beber y al sexo. Este
ashram se establecié en la regiéon noroeste de los Himalayas,
que ahora geograficamente corresponde a la regién de Gandhar,
Kabul, etc. Nos hemos desviado un poco del tema, pero ha sido
interesante.

Deciamos, por tanto, que el quinto plano o capa es el
“Nirvanico”. El sexto es el “Paranirvanico” y el séptimo es el
“Maha Paranirvanico”. Es bueno usar esta terminologfa correc-
tamente, porque es la que originalmente utilizaba Gautama el
Buddha cuando instrufa a sus discipulos. Los casquetes amari-
llos siguen entonces la terminologia original propuesta a la
humanidad por Gautama Buddha. El Maestro DK también
sigui6 la misma via. En el budismo hallamos también muchos
tipos de terminologias que nos pueden llegar a confundir. Por-
que, después, en nombre del budismo se han dicho y hecho
muchas cosas sin sentido, como contraparte. Pero el budismo
puro esta al margen de todo esto.

¢Dénde esta el Purusha entonces? En el punto medio. ¢Qué
es estor Solamente es un espacio... Un intervalo, el pasaje entre
el espacio ilimitado y el espacio aparentemente limitado. El
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punto de en medio es un hueco entre medio. Por ejemplo, las
tiendas cierran a las 19:30h y abren de nuevo a las 9:30h del dia
siguiente. Durante este tiempo ha habido un intervalo en el que
no ha habido nadie. Ahora, el espacio ilimitado es el “aspecto
de Shiva”; simbolicamente también se le conoce en las escritu-
ras sagradas como el terreno para la cremacion. Cuando estu-
diamos las escrituras sagradas de India, a Shiva se le describe
como residiendo en el terreno de la cremacion, el camposanto o
el cementerio. ¢Por qué? Porque Shiva representa lo subjetivo;
cuando todas las cosas se sumergen en la subjetividad, a eso se
le llama Shiva. Por esta razon, a Shiva se le representa junto con
huesos y calaveras, que simbolizan el terreno crematorio en el
cementerio. Todo esto es simbolico. No hay huesos ni calave-
ras. Desde el “aspecto de Shiva”, nosotros tenemos el aspecto
de la existencia. Si no fuera asi, estas cosas no podrian existir.
¢Coémo existen? ¢Lo sabéis? Todo existe por el equilibrio de
millones y millones de fuerzas manifiestas que trabajan. Igual
que la estructura de una tienda de campafia, que se mantiene
uniformemente en pie gracias al equilibrio entre las distintas
fuerzas que ejercen las cuerdas en multiples direcciones. Asi
también, la creacién existe por ese equilibrio entre millones y
millones de fuerzas. Es por ello que se compara a la creacion
con una gran burbuja de jabon. En las escrituras sagradas, a una
creacion se la llama una unidad de burbuja. Ved cémo la burbu-
ja de jabon existe como el equilibrio entre el aire del interior y el
aire del exterior, as{ subsiste la delgada capa que hace de interfa-
se. Por esta razon, en las escrituras sagradas se compara a la
creacion con una burbuja.

Por lo tanto, hay el aspecto existencia, al cual llamamos “El
Sefior que todo lo impregna” o “Vishnu” en el lenguaje del
Maestro Tibetano. Entonces, en virtud del aspecto de la exis-
tencia, el Purusha queda sujeto a las capas del huevo, como el
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Creador de cuatro caras. Asi, en el interior del Purusha se halla
el Creador de cuatro caras, es decir, el llamado cuadruple aspec-
to de Brahma. Tendriamos que consultar por lo menos cinco o
seis veces los libros dictados por el Maestro Djwhal Kuhl, para
que estos conceptos queden fijados en la mente. Entonces, co-
ged preferiblemente el libro Tratado sobre Fuego Cdsmico, ya que
contiene toda la sabidurfa y la férmula que el Maestro ensefi6 a
sus discipulos. Por supuesto, I.a Doctrina Secreta también los
contiene, pero es un libro enorme, inabarcable para las personas
modernas que no disponen de tiempo para completar su lectu-
ra. En el Tratado sobre Fuego Cdsmico, muy frecuentemente, se
citan los parrafos que hacen referencia a Ia Doctrina Secreta.

Existe, entonces, un aspecto divino triple. El aspecto Siva,
el trasfondo de la existencia, que existe mas alla de la creacion.
A este estado se le llama el estado absoluto. El Maha Para Nir-
vana no es sino el estado de experiencia. Porque el contenido
del espacio interno es de la misma naturaleza que el espacio
externo. Supongamos que tenemos un barril, una tuberia hueca.
¢Qué hay en el interior de esta tuberfa? .o mismo que hay en el
exterior de esta tuberfa. De forma similar, lo que nosotros lla-
mamos “YO SOY” en nosotros no es sino el contenido del ba-
rril, del espacio interno. Para nuestros diminutos sentidos es un
espacio interno. Para si mismo lo es todo. Para nuestra com-
prension es el cero o cero negativo. Para si mismo lo es todo,
Purnam o cero positivo.

Tenemos, por tanto, este triple aspecto. Si afadimos este
triple aspecto, tendremos lo que se ha descrito como el desarro-
llo del Purusha a través del proceso de los diez digitos descrito
anteriormente. En la segunda estrofa se describe cémo el Pu-
rusha se expande en diez digitos, a través de una cuarta parte.
Todo esto deberia sernos familiar, porque asi serfamos capaces

161



de revisar estos conceptos, que se producen en nuestro plano
Buddhico. Este no es tanto un plano de comprensiéon como de
sintesis. Cuando mads nos familiaricemos con los detalles, mas
facil sera entender la totalidad. No es una cuestiéon de aprender
o de memorizar, sino de familiarizarnos. Es distinto.

Supongamos que veo a Rudolf por primera vez. A simple
vista le puedo ver, pero con mis gafas le veo mejor, con un te-
lescopio le veo desde muy adelante o desde muy atras, y en un
microscopio le puedo ver los poros de la piel y los cabellos. Es
decir, he visto mucho, mucho mas de lo que ta has visto. Ahora
bien, supongamos que ti conoces a Rudolf desde hace diez
afios, y que yo en cambio lo he conocido ahora. ¢Cual es la dife-
rencia? T ya lo conoces, pero yo no lo conozco porque es la
primera vez que le veo. Aunque le viera en el microscopio en
detalle, no podria conocerlo. Veo los detalles de lo que cono-
cemos como Rudolf, pero tu tienes el conocimiento de Rudolf
porque le conociste hace diez afios, a eso es a lo que nos refe-
rimos por conocerlo. Entonces, ¢a qué nos referimos por fami-
liarizarnos? Si yo digo “le conozco”, quiere decir que tengo
alguna familiaridad con ¢él, no que haya visto su piel o su cabello
en el microscopio. Por conocer, no nos referimos a la anatomia
de ningtn sujeto, no es un aspecto cuantitativo, sino cualitativo.

Asi pues, debemos familiarizarnos con cada uno de estos
conceptos. Os pongo otro ejemplo. Le damos una pieza de tela
al sastre. Al dia siguiente, si vamos de nuevo a vetlo, vemos la
pieza de tela cortada en partes. Nosotros le pedimos que nos
hiciera una chaqueta, pero de momento solo vemos pequefias
partes de tela separadas, pero no la chaqueta. A menos que co-
nozcamos el oficio de sastre, no seremos capaces de determinar
qué pieza de tela corresponde a cada parte de la chaqueta. No-
sotros, ahora, estamos tratando con las partes del Purusha.
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SIVA

VISHNU BRAHMA

Maha Para Nirvanico
Para Nitrvanico
Nirvanico

Buddhico

Mental

Astral

Fisico

N Y N L = B

Asi, estos son los diez. Cuando los vemos representados en
este dibujo, observamos en primer lugar el triangulo Divino,
con la trinidad representada por los aspectos de Siva, Vishnu y
Brahma. Y, luego, en el mundo, existen los siete planos distin-
tos desde el Maha Para Nirvanico hasta el fisico, en sentido
descendente. Asi que los devas invitaron, inicialmente, al Pu-
rusha al triangulo. Después, ataron al pobre Purusha con siete
capas. A menos que lo expliquemos de esta forma, no lo vamos
a entender. El enfoque intelectual no es la solucién. Tenemos
muchas historias como ésta en las escrituras sagradas, los Pura-
nas, acerca del Dios Solar. Bellas historias del sol descendiendo
a la creacion a través de los rayos solares, perdiendo su lumino-
sidad cuando llega a la Tierra. Se dice que el deva de la forma
tenfa 360 hijas que ofrecié en matrimonio al Dios Sol. Asi que
mando a sus hijas con ¢€l, a su ciudad, pero las hijas volvieron
llorando. Decfan: “Es demasiado caliente, es fuego, no pode-
mos acercarnos a EI”. Entonces, el suegro invit6 al yerno a su
casa para celebrar una fiesta. También invit6 a un barbero para
que le afeitara toda la cabeza al Dios Sol, excepto siete pelitos
de la cabeza. Cuando el barbero hubo terminado, las hijas dije-
ron: “jOh, qué bello es! Ahora si que podemos aproximarnos a
¢él”. Entonces tuvieron hijos de EL Es lo que llamamos los
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planetas y los hijos de los planetas. Como ésta tenemos muchas
historias sobre la creacion.

Bien, esta es la historia. LLos devas sacrificaron al Purusha
como animal de sacrificio. Lo ataron en siete capas, con 3x7
capas de palos.

Cada una de estas siete capas tiene siete subdivisiones. Por
ejemplo, el plano fisico tiene los subplanos siguientes: fisico-
fisico, fisico-astral, fisico-mental, fisico-buddhico, fisico-nitva-
nico, fisico-paranirvanico, fisico-maha paranirvanico. El aspecto
Vishnu es Cosmico-fisico y el aspecto Brahma es la mitad mas
densa del Cosmico-fisico.

Tres veces siete son los palitos de combustible que los de-
vas usaron para el Yagna, es decir, para la ofrenda o sacrificio.
Disponemos de informaciéon suplementaria a partir de otros
himnos del Rig 1Veda, para tener una idea mas completa. Brah-
ma, el de las cuatro caras, tuvo que encajar al Purusha dentro
del huevo con sus siete principios. El séptimo, sexto y quinto
principios encajaron adecuadamente. Ahora bien, tenfa que
encontrar lugar para los otros cuatro principios. ¢Sabéis que
hizo? Se dice que adapté la restante cuarta parte, es decir, queria
preparar la creacion objetiva. De nuevo formo las mismas cua-
tro divisiones del principio parental al principio filial, perfilando
estos cuatro principios como los principios inferiores: Asi, el
4...,3...,2..., 1..., el fisico mas denso.
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Ahora tenemos que obtener informacion de otro suktam o
himno del mismo texto, el Rig [eda, de lo contrario nos encon-
traremos con un vacio. Entonces, al multiplicarse, aparece de
nuevo un hijo de cuatro caras. Asi que han sido multiplicados y
a su vez también se multiplican multidimensionalmente. Es
decir, ellos crearon un nuevo cuadrado a partir de si mismos.
¢Cual es el resultado? Tomamos prestada, otra vez, informacion
de otro himno. Vemos que el resultado es lo que llamamos el
cuadrado en todas las caras, es decir, el cubo, que en el himno
se le denomina el cuadrado multidimensional. Asi pues, en el
tiempo en el que la creaciéon se ha completado, tenemos un
cubo oculto en un globo, un cubo constituido por lineas de
fuerza, es decir, lo que llamamos el cuerpo etérico de este cos-
mos. Para ello disponemos de la anatomia del cubo expresada
como nuestro sistema solar. Por ejemplo, en un cubo, scuantos
angulos rectos existen? Tenemos seis lados para seis caras. Asf,
se dice que el hijo es un Kumara de seis caras. Por esta razén en
las manos de Shiva el Sefor o de su Mujer, Shakti, encontramos
a un nifio pequefio con seis cabezas, el Kumara de seis caras. ;Y
cuantos bordes encontramos en un cubo? Doce. Estos dan
lugar a los doce grupos de devas en el plano de la radiacion,
llamados _Adityas, que presiden sobre los doce meses del afio
solar, porque el afio solar esta constituido sobre el modelo y los
datos del cubo.

¢Y cuantas esquinas? Ocho. Tenemos tres divisiones iguales
del afio solar que producen tres climas diferentes. Cada division
contiene ocho lunaciones, es decir, cuatro lunas llenas y cuatro
lunas nuevas. Finalmente, ¢cuantos angulos rectos tenemos?
Veinticuatro. Esto nos da la expansion del aflo con 24 lunacio-
nes: doce lunas llenas y doce lunas nuevas, todo ello se conoce
como Gayatri. Esto es lo que en el Rig I7eda se conoce como el
ladrillo de la creacion. Al cubo se le llama el ladrillo de la crea-
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ciéon y, misticamente, se dice que El lanzé el primer ladrillo
hacia la esquina del Nordeste y empezo6 a construir el templo.
Todo esto es solo para vuestra informacion. Tomad nota de

ello. Eso es todo.
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ESTROFA -8

Tam yagnam barhishi proukshan
Purusham jata magrataha,

Tena deva ayajanta

Sadhya rishayascha ye.

Division de Ias Palabras:

TAM YAGNAM BARHISHI PROUKSHAN
PURUSHAM JATAM AGRATAHA
TENE DEVA AYAJANTA
SADHYA RISHAYASCHA YE

Veamos ahora el significado de la estrofa:

Los devas recibieron al Purusha nacido en primer lugar y Lo
extendieron sobre los manojos de briznas de hierba sagrada (los
rayos que lanza el sol), es decir, la luz pre-solar, la luz con la que
Se forman los sistemas solares. De esta forma, los devas de los
dos tipos, los Sadhyas (los devas potenciales) y los Rishis (los
sabios videntes), llevaron a cabo el Yagna con el mismo Purusha.

En la estrofa anterior, los devas habian atado al Purusha y lo
habfan quemado. Es decir, hicieron una ofrenda de fuego. Y
ahora vamos a ver qué hicieron después. Tras haber nacido de
nuevo, Lo diseminaron otra vez por todas partes. Encontraron
que habia nacido de nuevo. Hicieron una ofrenda del Purusha en
el fuego, y luego se dieron cuenta de que habia vuelto a nacer.
As{ que cogieron al Purusha renacido y Lo diseminaron en todas
las direcciones sobre las briznas de hierba sagrada. Cuando dice
briznas de hierba sagrada se refiere a los rayos que surgen en
forma de Sol. Asi, los devas de la oscuridad (devas de la subjeti-
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vidad) y los devas de la luz (devas de la objetividad) traen a la
existencia al Purusha sobre las briznas de hierba que llamamos
rayos solares o pre-rayos solares. El globo solar esta constituido
por estos rayos. Distinguimos los rayos solares o rayos post-
solares, de los rayos pre-solares, que son los rayos de los que esta
hecho el globo solar. A estos ultimos se los llama “los videntes
con turbantes jaspeados o de varios colores”. Asi es como se les
llama en las escrituras sagradas. Poseen turbantes de colores, y
siete de ellos se retnen para constituir el Sol. Asf, a los devas que
trajeron a la existencia al Sol desde la oscuridad, se les llama los
siete hombres sabios que tienen turbantes jaspeados o coloridos
en la cabeza. Son las luces pre-solares. Esto es lo que significa.

En primer lugar, por tanto, los devas realizaron una ofrenda
de fuego del Purusha, atandoLo en siete capas y ofrendandoLo
al fuego con la ayuda de 21 palitos de madera. Entonces, en vez
de morir, el Purusha renace. Tras lanzarlo al fuego, el Purusha
aparece en su segunda forma o siguiente forma de la creacion.
Inmediatamente, los devas Lo esparcen en todas direcciones en
forma de los rayos que constituyen los sistemas solares. Con
este gesto de esparcir, los devas empiezan con el plan de traba-
jo, vy asi comienzan a llevar a cabo el sagrado Yagra. De nuevo,
los devas inauguran la segunda parte del juego de su ritual, es-
parciéndole a Fl por todas partes sobre las briznas de hierba.
Los devas existen en dos estados. Vamos a desarrollar este as-
pecto para clarificar la informacion.

DEVAS
[ I 1
SADHYAS SIDDHAS
(Estado potencial) (Estado objetivo o manifestacion)
]
[ ! 1

PITRIS RISHIS DEVAS SOLARES

(Devas lunares) (Devas de la luz) (Destructores de la forma,
| dadores de vida)
[ 1
|

Agnishwattas Barbirmukhas Somas
(Materia inanimada) (Materia organica) (Gandharvas)
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Vemos en este cuadro sindptico que los devas existen en dos
estados. Durante la noche de la creacion, existen en el estado
Sadhya. En la fase activa de la creacion, existen en estado Szddba.
Cuando no hay creacién, a su estado se le llama de existencia
subjetiva o Siva. Por lo tanto, los Sadhyas se encuentran en esta-
do potencial o letargico. Cuando despiertan de este estado, se
hallan a s{ mismos en la objetividad. Este estado objetivo se llama
Siddha. En dicho estado hay unas subdivisiones: pitris, rishis y
devas solares. A estos tltimos se les llama simplemente devas en
las escrituras sagradas. Si usamos simplemente la palabra devas,
hacemos referencia a los devas solares. Si usamos la palabra Ri-
shis, hacemos referencia a los devas como sabios videntes, es
decir, aquellos que pueden ver, los devas de la Luz. En este caso,
sabios videntes no significa aquellos que pueden ver, sino aque-
llos que aportan la facultad de la visién u objetividad. Después
tenemos los pitris o devas lunares. Son los constructores, mien-
tras que los devas solares son los destructores de la forma y
dadores de vida. Nos podriamos preguntar como es que estos
devas pueden ser dadores de vida si a la vez son destructores. La
vida es la fuerza que hace que nos movamos, y es una forma de
fuego que es antagonica al fenémeno de la materia como existen-
cia fisica en los planos inferiores. La luz destruye la materia. Si no
fuera asi, no podria generar el calor en nuestro cuerpo. Metabo-
liza los alimentos que ingerimos. A menos que se queme el com-
bustible, no podemos cocinar los alimentos. Asi pues, cocinar los
alimentos es un proceso de destruccién del combustible. ¢Sabéis
cémo nos mantenemos vivos? Gracias a un proceso continuo de
combustion y destruccion intetrior, que nos proporciona el calor,
movimiento y actividad que tenemos. Por eso la vida es destruida
y la forma es el “asesino” de la vida en los planos inferiores. En
los planos superiores, por el contrario, en donde trabajan estos
devas, ellos son felices y son amigos maravillosos. Por supuesto,
todo esto es un poco sutil, pero si leemos el Tratado sobre Fuego
Cusmico detenidamente, desde el principio al final, dos o tres
veces, lo entenderemos.
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Tenemos, entonces, constructores y destructores. LLos cons-
tructores pertenecen al aspecto forma de la creacion. Los des-
tructores de la forma pertenecen al aspecto energia de la crea-
cion. Como sabéis, la energia mata la forma; si no, la energfa no
podria galvanizar nuestros vehiculos. La destruccion de los teji-
dos y los corpusculos celulares generan cuantos de energfa, que
son los ashrams de energfa donde viven millones y millones de
estos devas. Cada ashram es un atomo de oxigeno. Simplemente,
lo llamamos oxigeno. Sin embargo, no sabemos que cada atomo
es un ashram que contiene algunos millones de devas igneos.
Deberfamos ser capaces de comunicarnos con ellos y hablarles.
De esta manera, desde la quimica, entramos en su reino.

Los devas solares son el grupo de devas del oxigeno, y los
devas de los rayos solares lo son de las energfas. Ellos vierten la
materia etérica del sistema solar; es decir, el Dios Sol en algunas
formas, como los rios. Cada forma esta cuidada por una deva
de la forma. Asi también con nuestro vehiculo (fisico, etc.). Sin
estos devas de la forma, no podriamos tener forma, serfamos
una masa de carne y hueso sin forma. Si nos encontraramos con
un amigo, no podriamos reconocernos, porque solo serfamos
una masa de carne.

¢Coémo, por tanto, podemos ser diferentes entre nosotros?
Porque el deva de la forma se encarga de formar lo que provie-
ne de los alimentos, liquidos, oxigeno, luz y agua, introducién-
dolo en la misma forma sin cambiarla en absoluto, para que la
podamos reconocer. Esta es la funcion de los pitris. Asi, cuando
encontramos de repente a Mr. Rudolf en Nueva York, le deci-
mos: “Hola, Rudolf”. :Cémo lo reconocemos? Por la forma,
porque si solo se encontraran dos trozos de carne informes, no
habria diferencia entre las personas. Veamos un ejemplo de
cémo no podemos reconocernos. Este par de sillas son idénti-
cas. Hoy estan colocadas de esta forma, pero si manana las
cambidramos de posicion, no nos darfamos cuenta, porque son
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iguales. Si no podemos reconocer dos sillas idénticas cuando se
cambian, ¢coémo podriamos reconocer dos trozos de carne si no
tienen una forma o personalidad diferentes entre si? Estos devas,
por tanto, cuidan de nuestras formas. Es por ello que se les co-
noce como los cabezas de familia de los seres vivos. En las escri-
turas sagradas se les conoce como los mayores de los seres vivos,
o los cabezas de familia de los seres vivos. Se les llama pitris.

Hay muchos grupos entre los pitris. Os he hablado de un
grupo, los Agnishwattas, que son aquellos que han extinguido
sus fuegos y se asentaron calmadamente. El otro dfa os lo con-
taba. Asi que no vais a encontrar nada en su cocina. No hay
fuego. Hace unos pocos dias os hablé acerca de los Agnishwa-
ttas, es decir, de aquellas entidades nucleares: los electrones,
protones y neutrones atomicos de las moléculas de las sustan-
cias a las cuales denominamos inanimadas. Para ello, han extin-
guido sus fuegos de la actividad bioldgica. Algun dia lo van a
encender de nuevo. Alguna bella mafana tendran ganas de co-
mer y volveran a encender de nuevo el fuego en la cocina. Son
los Agnishwattas, que contribuyen a lo que nosotros denomi-
namos la materia inanimada o las moléculas de las distintas sus-
tancias, tanto dentro como fuera de nuestro cuerpo.

El otro grupo, llamado Barhirmukhas, son aquellos devas
que poseen luz en forma de antorchas ante ellos, porque no han
extinguido sus fuegos. Son los complementarios de los atomos
de las moléculas que forman el protoplasma o sustancia bio-
légica u organica. Asi, los habitantes de las sustancias organicas
son los Barhirmukhas. Y los habitantes de la sustancia inorgani-
ca son los Agnishwattas.

Existe también un tercer grupo de devas, llamado Somas.
Pertenecen al reino del rey Soma. Soma es un rey entre los
Gandharvas. ¢Os acordais de ellos? Los Gandharvas son los
devas de la musica, es decir, aquellos devas que presiden sobre
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la ley de la periodicidad. Preparan el latido o pulsacién de todo,
el latido del corazon, la respiracion. Es decir, los acontecimien-
tos periddicos. Por este motivo se les llama “los Sefores de la
musica”. Lo que nosotros llamamos musica no es sino la perio-
dicidad en términos de sonido. Cuando sentimos la presencia
de la periodicidad en términos de sonido, lo llamamos musica.
Aunque, de hecho, la musica no es un sonido. La musica que
nosotros producimos es musica aplicada, musica aplicada al
sonido. Sin embargo, la verdadera musica es original, y esta mas
alla del sonido. Se puede producir a través del sonido, del color
o del nimero. En cualquier caso, cuando nosotros la produci-
mos mediante el sonido, la llamamos musica. Asi, estos Gan-
dharvas estan alli como devas musicales. Los cuerpos fisicos de
estos Gandharvas se hallan en lo que nosotros llamamos Nep-
tuno. Y, desde alli, vienen a nuestro sistema solar y llegan a
nuestro Sol como el rayo de Neptuno. Luego, llegan también a
nuestra LLuna junto con los rayos que han sido reflejados por el
Sol. Algunos de los rayos del Sol que inciden sobre nuestro
satélite lunar se reflejan en éste y llegan al planeta Tierra, presi-
diendo sobre ciertas funciones. Una funcién es la que llamamos
fertilizacion del reino bioldgico (plantas, animales, seres huma-
nos, pajaros), y otra es lo que llamamos fecundacién o desarro-
llo del feto a través de sus estadios.

Actualmente, nuestro sistema solar no esta lo suficiente-
mente evolucionado para tener un globo planetario para estos
rayos. Por esta razén los reciben de Neptuno, que, como sabéis,
no pertenece a nuestro sistema solar. Los estudiantes de astro-
nomia deberfan saber que Neptuno no es un miembro de la
familia de nuestro sistema solar. Nuestro sistema solar no esta
todavia lo suficientemente evolucionado para tener un plano
fisico en el globo planetario que condense la actividad dévica de
estos Gandharvas. Por eso, en estos momentos, el satélite lunar
es usado como medio para que puedan llegar esos rayos a través
del Sol. Vais a encontrar esta informacién, insinuada delicada-
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mente, en La Doctrina Secreta. La sefora Blavatsky dice en estas
paginas: “Describi la luna y esta es ciega. Esto significa que hace
de sustituta de un planeta mayor, lo que ahora mismo no podéis
comprender”.

El satélite lunar nos resulta muy desconocido porque no co-
nocemos la funcién de la fertilidad. ;Cémo tiene lugar? ;Coémo
se forma la semilla? :Coémo germina la semilla en cada reino? No
lo sabemos. Con nuestros conocimientos de biologfa, genética y
biogenética, solamente podemos trabajar como agentes de re-
produccion, pero no podemos saber qué esta ocurriendo. Pode-
mos ser esclavos de la actividad, pero todavia no podemos ser los
maestros para entender como esta conectado todo esto.

Este es el trabajo de los Gandharvas. Parten de Neptuno y
se dirigen directamente a nuestro Sol y, a través de los rayos
solares, descienden a la Tierra para darnos el fuego, el Prana, o
lo que es lo mismo, la vida sobre la Tierra. Los Gandharvas
llegan de esta forma a nosotros. Si no hubiera ningun Gandhar-
va que descendiera a través de los rayos solares o lunares, squé
habria ocurrido? No se hubieran manifestado los vehiculos fisi-
cos o cuerpos. Cuando hay vida pero no hay materia, ;qué ocu-
rre? Pues que solo existe el fuego, es decir, que habra vida sin
forma, tal como ocurre en el globo solar. No podemos ver po-
blacion en el sol, pero esto no significa que no haya vida o seres
vivientes. Si no existiera vida en el sol, ¢de déonde procederia lo
que hay en la Tierra? Todavia hoy los cientificos modernos no
lo han podido determinar. Tendran que esperar hasta que pue-
dan encontrar una explicacion.

La vida, pues, procede del Sol y llega a través de los rayos
solares hasta la Tierra. Los constructores (pittis), que nos dan la
forma, proceden de Neptuno, y a través del sol se reflejan en la
luna para, finalmente, llegar a la Tierra. Esta es la razén por la
cual el perfodo menstrual y la ovulacién, en la mujer, se corres-
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ponden con las lunas nuevas, las lunas llenas y las distintas fases
lunares, porque estas estan gobernadas por estos constructores.
El fenémeno que conocemos por menstruaciéon y ovulacion
son periddicos, porque tienen periodos de tiempo iguales, por
ejemplo, 28 dfas en el caso de una mujer sana. Se trata de un
periodo. Asi, a la luna se la llama el arca o el barco, porque gra-
cias a ella las semillas de los futuros seres vivos se salvan de la
inundacién. Es decir, a aquellos seres que todavia no poseen
cuerpos fisicos, o que dejaron sus cuerpos fisicos, se les vuelve
a proporcionar un cuerpo fisico a través de la reproduccion,
con la ayuda de los ciclos lunares. Por este motivo, a la luna se
la conoce como “El arca de Noé”, que trajo las semillas de to-
dos los seres vivos, por parejas, en su barco o arca, y los salvo
de la inundacién. Todo esto esta maravillosamente explicado en
La Doctrina Secreta, aunque, desafortunadamente, nos hayamos
olvidado de ella durante un siglo. Lo olvidamos terriblemente,
pese a que volvemos a nacer, a producir y a multiplicarnos.
Veamos, ahora, un dibujo acerca de los pitris:

Cielo o plano de la luz
Devas de la luz
Instructores creativos de sabiduria

Errenmri s

Plano del aire
Devas preservadores de la vida

Plano del agua
Devas de la forma o la Producciéon
Somas

En el cuerpo fisico del ser humano también tenemos los
tres planos de devas. Si seguimos el eje de la columna vertebral
en sentido craneocaudal, distinguimos tres /okas o planos: el
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superior (cabeza), llamado el “plano del cielo” o de la “luz”. El
plano intermedio (tronco) o del aire y, mas inferiormente, el
plano del agua, tierra y fuego. En la cabeza esta el plano de los
devas de la luz. A la cabeza se la llama la morada de los instruc-
tores de la sabidurfa, porque es alli donde tenemos los sentidos,
la mente, el entendimiento o el aparato mediante el cual lo co-
nocemos todo. En la zona supradiafragmatica del cuerpo fisico
humano tenemos a los devas de la vida.

Es decir, en esta region respiramos y tiene lugar la actividad
cardiaca. Es por ello que estos devas nos permiten vivir. Traen
la vida, la energia y la fuerza, y golpean ligeramente el cuerpo
repetidamente. Estan muy ocupados trabajando. En la region
infradiafragmatica del cuerpo encontramos a los devas de la
reproduccion o de la forma. Aqui es donde trabajan los pitris,
los devas lunares o somas. Entre los pitris, los somas tienen
aqui su protagonismo. Desde el “soma”, los pitris neptunianos
o los pitris lunares trabajan en la parte inferior del cuerpo que
conocemos como el mecanismo reproductor. Los 6rganos re-
productores no nos pertenecen, sino que pertenecen a los pitris
lunares. Por ello, se espera que mantengamos la pureza de estos
pitris segun los textos védicos. Se espera que comprendamos
que el sexo es un Yagna sagrado. Aunque se nos permite disfru-
tar, en ningun caso podemos eludir la responsabilidad y co-
rrompernos. Es el lugar donde se manufacturan nuestros cuer-
pos, mentes y cuerpos astrales. Por eso, cuando mantenemos la
pureza esperada, los pitris nos bendicen con pensamientos y
cuerpos puros. Si nos corrompemos, los pitris nos maldicen
con la apariciéon de enfermedades, contaminacién mental,
psiquica y fisica, guerra, destruccién y disputa. Esto es lo que el
mantra védico dice acerca de esto. No hay término medio. Po-
demos no aceptarlo, pero no hay discusion.

Asi, lo que llamamos pureza en la vida matrimonial tiene una
base mas profunda que lo que llamamos moral o valores éticos.
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Aquellos que piensan que la moral solo es un convencionalismo
demuestran el nivel de evolucién en el que se encuentran. La
moral no es un convencionalismo. Se basa en una comprension
cientifica y profunda. Esta fundamentada en las leyes de la natu-
raleza. A lo mejor no estamos en el estado evolutivo adecuado
para saberlo y verlo, pero eso no es una justificacion. Un hom-
bre ciego no puede ver el sol, pero eso no significa que el sol no
exista. Las manos y los pies no cuentan como parte del ser
humano. Solo son los instrumentos. Consideramos como ser
humano la parte que va desde la cabeza hasta el final de la co-
lumna vertebral, puesto que es alli donde se hallan los 6rganos y
las funciones esenciales.

En esta octava estrofa hemos visto que los devas, tanto los
potenciales como los manifestados, han hecho una ofrenda en
la que han diseminado al Purusha sobre las briznas de la hierba
sagrada, es decir, de los rayos de luz que proceden de antes de
los sistemas solares y dan lugar a la creacion. Asi, se produjo el
proceso de dispersar y diseminar.

En la proxima estrofa se describe la ofrenda siguiente.
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ESTROFA -9

Tasmad yagnat sarvahutaha
Sambhrutam prushadajyam,
Pastigu staguschakre vayavyan
Aranyin graimyicha ye.

Division de las palabras:

TASMAD YAGNAT SARVAHUTAHA
SAMBHRUTAM PRUSHADAJYAM
PASUM TAN CHAKRE VAYAVYAN
ARANYAN GRAMYAN CHA YE

Veamos el significado de la estrofa:

Primero, los devas reinen de nuevo, desde todas las direc-
ciones, las gotitas de mantequilla clarificada (ghee), creando seres
que son atados en el centro. Es decir, los muchos “yo soy” son
atados como centros. Los devas, en primer lugar, construyen
los centros de expresion del propio Purusha, que existia en to-
das partes. Asimismo, crean las lineas que unen el centro con la
circunferencia y la circunferencia con el centro. Es decir, en
primer lugar se dispersan desde el centro a la periferia, y des-
pués se reunen desde la circunferencia al centro. Vemos cémo
primero efectian un movimiento centrifugo y después otro
centripeto, permitiendo asi la polarizaciéon de los seres. Asi,
segun esta formula, después tiene lugar la formacion de los sis-
temas solares, porque el Sol constituye el centro de todo el sis-
tema. Hste modelo sirve para que se constituyan los centros
atémicos, los centros de los atomos y también lo que nosotros
denominamos los atomos permanentes o los egos alrededor de
los cuales se fabrica todo. Esto es el significado de Pasum. La
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palabra significa muchas cosas en funcién del contexto. Es una
palabra mistica. En nosotros significa los instintos y los habitos,
porque estos estan atados al centro de nuestra naturaleza.

Se producen entonces centros de aire, o una expresion de lo
que nosotros llamamos pulsacion y, a continuacion, centros de
respiracion. Asi, primero se hizo que todo el sistema solar tuvie-
ra un centro, y luego se hizo que respirara o que produjera lo
que nosotros llamamos el principio de aire. Después, la misma
férmula produjo los seres a los que llamamos pajaros, porque
estos principios a los que nos hemos referido, también rigen en
la materia. Primero, la pulsaciéon. Después, la respiracion y los
seres que respiran. También debemos hacer especial mencion
de la palabra técnica Aranya.

Os hablé acerca de las obras literarias llamadas Aranyakas,
cuando estuve hablando sobre las distintas ramas de los [edas,
durante la introduccion. Os decfa que existia un texto original
con las explicaciones conocidas como los Brahmanas, los Aran-
yakas y los Upanishads. Aranyaka significa aquello que nos expli-
ca acerca del instrumento llamado .Aranz, hecho de madera; dos
piezas de madera para producir el fuego en el sacrificio. Aranyas
significa los seres que se producen a partir del instrumento lla-
mado Arani. Por decitlo de alguna manera, de la actividad
centripeta y centrifuga, ellos han producido el fenémeno de la
friccion, cohesion. Con la friccién, automaticamente se mani-
fiesta el fuego. Ellos producen los seres de fuego a través de la
friccion. Previamente, los devas existian potencialmente como
devas de luz o consciencia. Mas adelante, ya existen como devas
manifestados o devas de lo que nosotros llamamos electricidad.
Entonces se producen los devas del tercer fuego o el fuego por
friccion, en el lenguaje del Maestro Tibetano.

El Maestro Tibetano nos explica como son estos tres fue-
gos. El mas inferior es el fuego por friccion, el segundo es el
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fuego solar y el mas elevado es el fuego césmico o lo que noso-
tros conocemos como la luz del Senor. Asi pues, existen tres
fuegos como la respiracion de esta creacion. En este estadio, los
devas producen el fuego por fricciéon y los devas del fuego, es
decir, se produce lo que llamamos el Globo solar o el Sol obje-
tivo. Previamente, el Sol estaba en su estado potencial. En cada
punto del espacio, el sol existe como el Sol espiritual o la po-
tencialidad de la Omnipresencia. Lo que denominamos espacio
no es mas que la Omnipresencia del Dios-Sol. Se le conoce
como el Sol espiritual o el Sol invisible. Mas tarde, se forma un
centro en donde aparece el Globo solar. Aparicién significa un
segundo como reflejo de la existencia original. Asi es como lo
definen los Vedas.

Hay un grupo de himnos en los textos védicos que se refie-
ren al estudio de lo que llamamos objetividad. Una rama trata
sobre el nacimiento de la objetividad. Esta rama particular es lo
que se conoce como Aztareya en los Vedas. Aitareya es la ciencia
sobre el origen de la objetividad, es decir, nos explica qué es la
objetividad, cémo ocurre en la creacién, como es recibida por
los seres creados y como se entiende. En la filosofia mas recien-
te, llamada “Vedanta”, a la objetividad se la conoce como Maya.
Asi, en esta escuela filosofica se la llama Maya, mientras que en
la escuela védica se la denomina Aitareya. 1a palabra Aitareya
significa objetividad, la palabra Maya significa ilusion (espejis-
mo). Con todo el respeto que se merece la escuela Vedantica y
sus fundadores, la objetividad es algo mas que una ilusién. De
hecho, 1a escuela filoséfica vedantica ha reducido el alcance del
estudio, porque solamente toman en consideracion el aspecto
ilusion. En cambio, los textos védicos consideran que la ver-
dadera existencia, junto con la ilusién, es lo que nosotros lla-
mamos la verdad. Esto es lo que dice uno de los mantrams
védicos. Definen la verdad como: la verdad y la ilusién puestos
juntos como contrapartes o complementos. Ved, pues, que si
ignoramos este aspecto y solo estudiamos la escuela vedantica,
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no seremos capaces de comprender todos los misterios de la
creacion y el cosmos en el plano césmico. Porque la ilusion
también existe como una parte de la verdad en el fenémeno de
la creacién. Si no fuera asi, no estarfamos en condiciones de
entenderlo por completo. Por esta razon, los autores de la lite-
ratura Aitareya son precavidos y dicen que ellos hablan sélo del
nacimiento de la objetividad. Lo primero que hay que recordar,
entonces, es que lo que llamamos verdad y lo que llamamos no
verdad, los dos juntos, constituyen lo que nosotros llamamos la
verdad. Es absolutamente necesario que recordemos esta
férmula, porque hay verdad y no verdad. Sin embargo, esa ver-
dad es relativa a la persona que observa la verdad y esa no ver-
dad también es relativa a la persona que la entiende como no
verdad. Asi que ambas forman parte de la verdad.

Acerca de esto, hay un himno védico de 24 lineas. Os cuen-
to esto solo como una informacién interesante. La primera linea
dice: “Tus verdades y tus no verdades, ambas juntas, forman las
dos partes de nuestra verdad”. Esta es la primera linea. La se-
gunda linea dice: “Lo que ta conoces y lo que ti no conoces,
ambos juntos, forman las dos contrapartes de lo que nosotros
llamamos conocimiento”. La tercera linea dice: “Lo que es bue-
no para ti, y lo que es malo para ti segin tu opinién, ambos
juntos, forman las dos contrapartes del total de lo que nosotros
debemos entender como bueno”. Como éstas, tenemos 24 li-
neas en uno de los himnos védicos. También hay una linea di-
vertida: “Lo que es luz es luz para tu ojo, lo que es oscuridad es
oscuridad para tu ojo. Sin embargo, ambas juntas, las debemos
ver como complementarias entre si, como los dos tipos de luz”.
Asi, se han reunido 24 afirmaciones en un himno del Rig Ieda,
el himno llamado del dia y la noche.

Hay otro himno divertido. Se trata de una conversacion en-
tre el seflor dia y la sefiora noche. En este himno, el dfa y la
noche, el rey y la reina, hablan. La noche (la esposa) le hace
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algunas preguntas al dia (marido), y éste responde. Por supuesto,
le explica muchas cosas. Después de esto, tenemos un himno de
lo que nosotros llamamos la noche o la oscuridad. Se trata de
una bella y singular parte de la literatura védica, Gnica en su
forma. Esta es la ciencia que trata del nacimiento de la objetivi-
dad. Aqui, el Aran indica el nacimiento de lo que nosotros
llamamos el fuego por friccioén y los devas de fuego, y lo que
nosotros también llamamos el nacimiento del globo solar ob-
jetivo o el Sol que es secundario al original, al cual llamamos
espacio o cielo. El secundario al original significa que es el obje-
tivo. As que se le llama: “Fl, el Sol”. Esto quiere decir el mismo
individuo en tercera persona (El). El “YO SOY” se convierte en
“El es” o el globo solar. De esta forma, los seres han sido trai-
dos a la objetividad, los productos de la friccion, Aranya.

El término siguiente, Gramyan, también requiere un comen-
tario especial. La palabra grama significa grupo. Después, la
misma palabra hace referencia a un pueblo, porque un pueblo
esta constituido por un grupo de casas. La palabra significa gru-
po. Por ejemplo, en los libros de texto de la ciencia musical, se
les llama gramas a los grupos de modulaciones o escalas de soni-
dos. Si reunimos un grupo de sonidos que suenen, se les llama
un gramza o un grupo. Esta palabra se utiliza en muchas ciencias.
Aqui también lo comentamos. Grama significa grupo. Gramyas
significa grupos de seres. Lo que quiere decir que estos dan
lugar a quienes llamamos los grupos de productos de la activi-
dad dévica: galaxias, constelaciones y las formas diversas de
constelaciones a las que denominamos “las bestias del cielo” en
el Antigno Testamento.

En los libros del Génesis y el Exodo, encontramos a “las bes-
tias del cielo”. Fueron heredadas por los hijos de los padres,
segun el Antiguo Testamento. Los viejos patriarcas distribuyeron a
sus propias bestias entre sus hijos, se dice en el Antiguo Testamen-
to. El padre distribuyé un numero de ovejas a un hijo, un nime-
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ro de toros a otro hijo y un nimero de sirvientes (hombres y
mujeres) a otro hijo. Esto representa las constelaciones de Aries,
Tauro y Géminis. Dijeron: Las ovejas se las daremos a un hijo,
los toros y las vacas a otro, y los sirvientes (hombres y mujeres,
Géminis) a otro hijo. De este modo, el padre distribuy6 las bes-
tias de los cielos. Si estudiamos la historia de Abraham en el
Abntigno Testamento, al final, él distribuy6 sus propiedades entre
sus hijos, y retorné con los padres, es decir, vivié como Uno en
el tiempo (Dios de los ciclos).

Este es el lenguaje peculiar de las escrituras sagradas. Ha-
llamos el mismo tipo de lenguaje en las escrituras sagradas de
cada nacion, porque era el lenguaje comuin usado por los auto-
res de las escrituras sagradas. Asi, podemos considerar a los
grupos o racimos de seres como las cuatro primeras bestias del
cielo: fuego, aire, agua y tierra, y a la quinta bestia llamada espa-
cio. Se dice que las cuatro bestias se estan comiendo a la quinta,
el espacio. En el Antigno Testamento encontramos esta informa-
cion encriptada. Hay cuatro bestias que estan comiéndose y
comiéndose a la quinta bestia, el espacio. Todas estas cosas se
han corregido en el disefio o modelo final, bajo la forma de un
gran mecanismo, ruedas dentro de ruedas. En el Libro de Eze-
quiel, se puede encontrar la descripcion de la rueda de Ezequiel,
el ser que viene con todas la ruedas dentro de las ruedas. Es
decir, las grandes eras que contienen los ciclos mas pequefios,
llamados siglos. A su vez, los siglos contienen en su interior los
ciclos mas pequefios, llamados afos, que a su vez contienen los
meses en orden ciclico, asi como los dias y las horas, etc... Los
ciclos mas pequefios estan incluidos en los ciclos mas grandes.
Todo este mecanismo se mueve hacia adelante y conforma la
visiéon de Ezequiel.

De la misma forma, los “grupos o racimos de seres”, ya sean
semillas del arbol de banyan, galaxias o constelaciones, mantie-
nen este modelo. Vemos a los devas formando en el interior
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mismo de los grupos aquello que llamamos una semilla que, al
germinar, da lugar a un arbol completo. Asi ocurre, por ejem-
plo, con el arbol de banyan, en el que los devas estan allf en su
estado potencial preservando el arbol, todo el arbol con todas
sus partes en estado sutil (o de recogimiento espiritual), para
que pueda volver a materializarse fisicamente. Esto es lo que
denominamos germinacién. Asi, los devas se organizan en gru-
pos en las semillas, y los devas organizan también las semillas en
grupos dentro del fruto. Si veis un fruto de banyan, observaréis
cientos y miles de semillas organizadas en grupos o racimos.

Por lo tanto, el modelo de los frutos con las semillas, asi
como el modelo del cuerpo de la hembra, con ovarios y évulos,
son grupos de Gramyas. Es el mismo principio que se aplica una
y otra vez hasta el nivel del plano fisico. Tenemos, pues, la tra-
duccién literal de todo el pasaje:

“Desde el anteriormente citado sacrificio total (se llama asi
porque los devas no se guardan nada para si mismos, sino que
lo ofrecen todo), los devas reunen otra vez la mantequilla clari-
ficada (ghee). A partir de ella, hacen las bestias que estan atadas
al centro, y seguidamente los seres de aire, los animales del bos-
que y los animales del pueblo. (Ellos han producido los produc-
tos de friccion y los grupos de existencias)”.

Esta es, en resumen, la novena estrofa. De esta manera, po-
demos tener una idea de que primero hubo una dispersiéon des-
de el centro a la circunferencia, y después un concurrir de la
circunferencia al centro. El centro y la circunferencia se forman
de esta manera, ya sea un sistema solar, un atomo, un ser vivo o
una célula. Por esta razén ayer describimos al Sefior del equili-
brio o el Sefior de la Existencia o El que todo lo impregna.
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El lleva dos maravillosos emblemas. Uno es la espiral, que
establece el pasillo entre el centro y la circunferencia en la for-
ma de una caracola:

Vetéis “la caracola” en una mano de Vishnu, la caracola
que tiene las estrias desde el centro a la circunferencia.

@ “La rueda de fuego que gira” esta localizada en la otra ma-

no, y se representa con un agujero en el centro. Esta forma del
Purusha, llamada Vishnu, se halla representada con la caracola en
una mano, y en la otra, y con el dedo en su interior, “la rueda”
girando. Ved, estos son los emblemas de la actividad centripeta y
centrifuga de la creacion.

Se dice de Vishnu que posee mas de dos manos. En la ter-
cera mano sostiene “el loto”, que es el emblema del despliegue
de los pétalos del universo entero.

En la cuarta mano vemos una maza.

Si vemos la figura dibujada por un artista, Vishnu pre-
senta estos 4 elementos en sus 4 manos.

Este es el emblema del sistema solar derramandose en los rei-
nos inferiores; la existencia de vida, cuyo modelo se mantiene en
la embriologia humana como la cabeza y la columna vertebral. Es
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nuestra cabeza junto con la columna vertebral lo que conforma al
verdadero hombre. La persona en nosotros. Lo restante son sus
instrumentos. Estos cuatro, pues, son los llamados emblemas del
Sefior como Vishnu, la personalidad como Vishnu en la capaci-
dad del Sefior de la impregnacién y el equilibrio, parte de la exis-
tencia. Una deidad sostiene un instrumento musical en la mano.
Es la deidad de la sabidutia, el aprendizaje y el conocimiento,
llamada Saraswati. Su equivalente en la mitologfa griega es Mi-
nerva, es decir, la diosa del aprendizaje de la sabiduria y de la
enseflanza. Se la describe cantando su cancion. El emblema que
hemos visto es el emblema de la Minerva India (mitologfa griega),
que es Saraswati, la diosa de la pronunciacién, el sonido, la pala-
bra, el aprendizaje y la ensefianza.
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ESTROFA 10

Tasmadyagna sarvahutaha
Richa ssdmani jagnire,
Chandagumsi jagnire tasmat
Yaju stasma dajayata.

Division de las palabras:

TASMAD YAGNAT SARVAHUTAHA
RICHAHA SAMANI JAGNIRE
CHANDAMSI JAGNIRE TASMAT
YAJUS TASMAT AJAYATA

Veamos la traduccion y significado de la estrofa:

“De ese Yagna todo-quemado, estos devas pudieron obte-
ner el Rig Veda, el Sama 1Veda, la métrica, las medidas y también
el Yajur 1eda naci6 de EI”.

Vamos a ver la traduccién y entonces os cuento cémo na-
cen. “De ese Yagna que todo lo ofrenda surgieron los Riks (ese
es el significado de las estrofas del Rig Ieda), los Samas (las can-
ciones del Sama 1Veda) y los Chandases (las métricas y medidas de
los pasajes). Del mismo Yagna se generan los Yajus (las estrofas
del Yajur VVeda).

El Rig IVeda posee lo que se llama el Rz o el temblor de las
cuerdas vocales. El temblor o vibracién se produce en las cuer-
das vocales. Asi, a partir de este Yagna, estos devas producen las
cuerdas vocales, la vibracion, la voz y los aparatos que producen
la voz en los seres vivos. Es decit, los devas les ensefiaron
cémo hablar y conversar. Pero la voz tuvo que pasar antes por
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un paso previo, asi que no pudieron decir lo que querfan decir.
Para ello generaron a un segundo, llamado Saa, que significa la
cancion de la vida o la pulsacion de la vida. Asi que los devas les
proporcionaron la respiracion de acuerdo con la ley de la vibra-
cion. Entonces los seres pudieron respirar y hablar. Estos de-
vas, por tanto, dieron la respiracion a cada unidad de existencia.
La cancion de la vida o la respiraciéon. Proporcionaron la voz, la
expresion y la pronunciacion.

Después, los devas dieron lugar a los Chandas, es decir, a la
métrica. En primer lugar produjeron la palabra monosilaba lla-
mada “YO SOY” en cada uno de los seres. L.os devas la llamaron
OM, es decir, la totalidad de la pronunciacién de toda existencia,
ya se trate de un cosmos, de un universo, de un sistema solar,
de un planeta o de un individuo. La autoexpresion, la expresion
total de la vida, desde el principio hasta el final, se conoce como
la métrica monosilaba o YO SOY. En primer lugar esta la métri-
ca monosilaba (D Luego los devas produjeron la métrica bisi-
laba, es decir, el nacimiento de la objetividad. De esta forma,
nos pudieron enseflar la conciencia del “YO SOY” y Tu eres,
que son dos. A esto se le llama objetividad: el Creador y lo
creado. Si no, no habria creacion. En el mismo momento en
que hubo creacién, también habia ya el Creador y lo creado. Asi
es como produjeron esta métrica bisilaba, que esta representada
en los Vedas como So Ham. So significa El es, Ham significa
“YO SOY”, y se las llama la inhalacion y la exhalacion de la crea-
cion. Las dos juntas constituyen la respiracion. Mientras exista
la forma existiran estos dos estados, y en la ciencia de los man-
trams se dice, figuradamente, “cuando quitamos la forma, lo
que permanece es la silaba OM”. A las consonantes se las con-
sidera la forma. Si eliminamos la forma, lo que resta es la métri-
ca monosilaba. En tanto haya formas, habra dos silabas. Y a
continuacion aparece la métrica trisilaba, es decir, el principio
sutil, el principio mas denso y el producto o hijo de la creacion.
Padre, madre e hijo, representados por el cielo, la tierra y el
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hombre.@ Se la llama métrica trisilaba, es decir, la naturaleza,
Dios y la creacion. Dios como padre, la naturaleza como madre
y la creaciéon como el hijo. Se la llama la métrica trisilaba.

Luego viene la métrica tetrasilaba @, que ya hemos visto
como el Creador de cuatro caras: la creacién en cuatro estadios.
En las antiguas escrituras sagradas, a esto se lo conoce como los
tres sagrados y los cuatro no sagrados. O los tres principios
superiores, los tres sagrados, y los cuatro principios inferiores,
los cuatro no sagrados; o el ternario y el cuaternario, el triangulo
y el cuadrado. Todo esto se expone en el orden adecuado en las
paginas del proemio de La Doctrina Secreta, de Madame Blavats-
ky. Nada mas abrir la primera pagina vamos a encontrar estas
tres figuras y su explicacion mistica correspondiente.

La métrica pentasilaba es la estrella de cinco puntasﬁ . Se
la llama también las cinco bestias que ya mencionamos antes,
los cinco estados de existencia: espacio, fuego, aire, agua y tierra
o sélido. Son los llamados cinco estados de existencia. En
sanscrito se llaman los cinco Bhutas (Bhuta significa estado de
existencia). Existen en cinco estados. En el Antigno Testamento se
les llama las cinco bestias; las cuatro bestias comiéndose a la
quinta o el espacio y también el siguiente estadio, las cinco se-
millas del despertar. El individuo despierta al universo a través
de las cinco semillas del despertar. Estas son: la vista, el olfato,
el gusto, el oido, el tacto, que dan lugar a los cinco sentidos en
el microcosmos o en el individuo. Producen los cinco sentidos
en los cuales se despierta la mente. Asi, ésta es la llamada métri-
ca pentasilaba y su aplicacion en el texto de la creacion o el “Li-
bro de la Sabiduria”.

A continuacion aparece la métrica hexasilaba, que es como
la pentasilaba, pero con la mente en el interior.
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ILa métrica heptasilaba hace referencia al séptimo ser, al
verdadero “YO SOY” en ti. El sexto ser es el “falso yo soy” en
ti, el positivo “YO SOY” y el negativo “yo soy”, aquel que se
halla condicionado por el entorno (el yo soy negativo); y aquel
que resplandece en el entorno desde ti (el “YO SOY” positivo a
quien llamamos el Sefior o Ishwara). El “YO SOY” positivo es el
Senor, mientras que el yo soy negativo es el esclavo o individuo
condicionado por el entorno. Los dos se encuentran en noso-
tros, COmo NOSOtros mismos.

De esta forma, los devas van generando las distintas métri-
cas. Después producen las métricas del tiempo y las medidas del
espacio. Entonces ya tenemos las divisiones del tiempo, desde
la infinitésima de segundo hasta los eones de eras, yugas, maha-
yugas 'y millones y millones de afios de estos sistemas solares.
Esto significa que proporcionan la capacidad de medir y contar
a cada ego. Por lo tanto, desde este sacrificio producen medidas
y también métricas. Y para contar todas estas cosas, necesita-
mos aquello que llamamos Yajus (Yajur 1Veda). :Qué es estor
Yajus significa el Plan, es decir, la mente césmica. Plan signifi-
ca mente. Asi, todo esto ocurre sobre la superficie de la mente
cosmica.

De esta forma, los devas han creado todo esto y nos lo han
entregado.
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ESTROFA -11

Tasma dashwa ajayanta
Ye ke chobhaya dataha,
Gavoha jagnire tasmat
Tasma jjata ajavayaha.

Division de las palabras:

TASMAT ASHWA AJAYANTA

YE KE CHOBHAYA DATAHA
GAVOHA JAGNIRE TASMAT
TASMAT JATA AJAVAYAHA

Veamos la traduccion y significado de la estrofa:

“Después, del sacrificio nacieron los caballos. Algunos te-
nfan dientes en un maxilar, y otros tenfan dientes en los dos
maxilares. También las vacas, ovejas y cabras nacen de este yag-
na del Purusha”.

Aqui los caballos representan los fuegos. Este es el simbo-
lismo. Los fuegos, los diversos fuegos. ¢Sabéis cuantos grupos
de fuegos hay? 49, siete al cuadrado (7x7). Segun los himnos
védicos, los fuegos de esta creacion son 49. Al principio habia
un fuego original, que tuvo un hijo, y éste también tuvo un
hijo... y asi sucesivamente. As{ es como lo cuentan las escritu-
ras sagradas. Con esta genealogia de fuegos llegaron, segun la
escritura sagrada, a un total de 49 fuegos.

El Padre es el Fuego Césmico, luego el hijo es el Fuego So-

lar y el hijo de este dltimo es el fuego por friccion. Ellos tuvie-
ron su descendencia, no pueden quedarse quietos. Dieron lugar
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a sus propias familias, a sus propios hijos, llegando a ser un
total de 49. A estos se les conoce como Ashwas, que significa
caballos en sanscrito. El caballo es el simbolo del fuego que esta
trabajando en el reino biolégico. Es lo que llamamos la sustan-
cia vital o la sustancia etérica.

Se dice que un dia, la esposa del Dios-Sol se disgusté con su
marido. Fl siempre se estaba moviendo. Nunca se detenia en
ningun sitio. Por esto ella le abandoné y descendié a nuestra
Tierra en forma de una yegua. Entonces, el marido, que afiora-
ba a su mujer, tuvo el deseo de verla. Asi que se convirtié en un
caballo y descendi6é a la Tierra. Como resultado, se produjo el
nacimiento de muchos caballos pequefios, que representan los
cuerpos vitales de los seres vivos de esta tierra. As{ es como se
cuenta en las escrituras sagradas.

Hay dos tipos de actividades que desarrollan estos caballos.
Una consiste en hacer descender los fuegos desde las creaciones
sutiles hasta las densas. Siete de ellos descienden desde los
mundos sutiles al mundo denso. Estos son los siete caballos
que poseen dientes solo en el maxilar superior. Solo tienen
dientes en el maxilar superior, lo que significa que ellos descen-
dieron desde los planos de los mundos mas sutiles y asi luego,
cuando los caballos ya tienen también los dientes del maxilar
inferior, quiere decir que la fuerza de la vida, que antes ha des-
cendido hasta los reinos inferiores, ahora asciende desde estos
reinos inferiores en forma de vida en los individuos. Automati-
camente, el fuego descendente se convierte en el fuego ascen-
dente. Al fuego descendente se le llama inmanente, y al ascen-
dente se le llama trascendente. Es lo mismo que decir que el
fuego descendente es el que desciende de los principios mas
elevados a los reinos inferiores, y el ascendente eleva a las almas
individuales en evoluciéon a los reinos mas elevados (invoca-
cién/evocacion). Asi, finalmente, los caballos presentan dos
hileras de dientes. Al principio solo tenfan dientes en el maxilar
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superior. Mas adelante son los dos maxilares, el superior y el
inferior, los que presentan dientes. De esta forma, los caballos
ya son capaces de masticar la hierba que ingieren.

Inmanencia (evocacion)
A
y/\Y

/ NS iy
/)
NN

/ INEANLS A
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Trascendencia

Por otra parte, Gavaha significa toro, vaca. Entonces el Sol y
la Tierra se aparean en el lenguaje de las escrituras sagradas. A la
actividad solar se la identifica con la del toro, ya que el Sol es el
agente fertilizador de toda creacion en la Tierra. A esta ultima se
la identifica con la vaca, que se queda prefiada recibiendo la
semilla y llevando el fruto de la creacion. La actividad creativa
es, por tanto, solar, y se la identifica con el toro, y la actividad
reproductiva o procreativa es terrestre, y se la identifica con la
vaca. Las podemos considerar como las cargas positivas y nega-
tivas planetarias de los dos cuerpos. Por eso, en las escrituras
sagradas se dice: “El toro brama”, es decir, que produce su pro-
pia expresion o sonido. A distancia, la Tierra escucha y se queda
prefiada. Asi es como esta descrito.

Asi, se producen las cuatro regulaciones de tiempos de estos
seres sobre esta Tierra: el amanecer, el mediodia, el ocaso y la
medianoche. Los cuatro cuernos son las cuatro regulaciones de
tiempo para los seres terrestres. El amanecer, el mediodia, el
ocaso y la medianoche se corresponden, astrolégicamente, con
los puntos cardinales o nuestra propia cruz. Los puntos cardina-
les se llaman: la primera casa, la cuarta casa, la séptima casa y la
décima casa. Y los tres pies, ya que este toro tiene tres pies.
¢Qué son los tres pies? El toro produce el Rz o la vibracion de
la voz, el Sama que es la respiracion, y entonces el Yaus, que
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significa el plan o la mente para los seres vivos. Asi, él produce
la respiracion, la voz y la mente. De esta manera, él nos hace
caminar sobre tres pies. Anteriormente ya habfamos descrito a
Sama.

Dos cabezas, la negra y la blanca, la noche y el dfa, como las
dos mitades terrestres. Las siete manos, que son los siete prin-
cipios creativos llamados los siete sabios videntes, quienes se
manifiestan en la forma de gama de los siete colores, los siete
rayos y las siete escalas musicales. Y este toro esta atado en las
tres direcciones, es decir, delante, detras y abajo, ya que de otro
modo no se estarfa quieto. Esto es lo que nosotros llamamos las
tres formas del fuego: fuego césmico, fuego eléctrico y fuego
por friccion. De esta manera, este toro esta atado en tres luga-
res. Por esta razon, nosotros tenemos la percepcion triple, es
decir, la percepcion de la primera persona, de la segunda perso-
na y de la tercera persona. La objetividad viaja a través de tres
direcciones, tres pasos. También dividimos el tiempo de forma
triple: pasado, presente y futuro. Aunque no haya divisioén, no-
sotros comprendemos el tiempo en base a tres direcciones. Este
es el toro que brama y la vaca que se queda prefada. Asi se
completa la creacion de la Tierra, y asi ellos también han produ-
cido las vacas.

A continuacion, la oveja, ellos producen la oveja. ¢Qué es la
oveja? El principio del afio. Ellos han producido el sendero de
la Tierra alrededor del Sol y ellos han dado a Aries, la oveja,
como el simbolo del principio del Zodiaco. El toro y la vaca
son los otros simbolos. Luego la cabra, el simbolo de Capricor-
nio, donde el Sol se eleva hasta los devas.

Y ellos producen los caballos. Al lugar donde se encuentran
los caballos lo denominamos Sagitario. De esta forma, los devas
van colocando todos los animales y bestias a lo largo del sende-
ro anual. Dividen el afio divino en diversas bestias. En primer
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lugar producen los caballos. Por lo tanto, empiezan con Sagita-
rio. Entonces, siguiendo la rueda revertida, llegan al Toro y
después a Aries y a continuaciéon a Capricornio. Ellos finalizan
con Capricornio. Asi que la creaciéon empezo en el sendero de
los equinoccios o la direccion revertida, y los seres vivos empie-
zan a viajar junto con los planetas en la direccion contraria, es
decir, de Aries a Tauro. Por supuesto, esta informacion solo es
para los que sepan astrologfa.

Por tanto, tenemos caballos, toros, vacas, ovejas y cabras.
Veamos cémo sigue esto.
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ESTROFA -12

Yat purusham vyadadhuhu
Katitha vyakalpayan,
Mukham kimasya kau bahd
Kaviiru pada vuchyete.

Division de las palabras:

YAT PURUSHAM VYADADHUHU
KATITHA VYAKALPAYAN
MUKHAM KIMASYA KAU BAHU
KAVURU PADAVUCHYETE.

Veamos la traduccion y el significado de la estrofa:

El significado es: “Los devas distribuyeron todo el Purusha
en la creacion. Entonces, ¢en cuantas partes Lo dividieron?
¢Cual es Su boca? ¢Cuales son Sus brazos? ;Cudles son Sus
muslos? ¢Cudles son Sus pies? ¢De qué manera pudieron ellos
organizar el Purusha? ¢De cuantas maneras crearon a partir de
EI? ¢Cual es Su boca, donde estan Sus brazos, Sus muslos, Sus
pies?”. No hay mucho mas que explicar en esta estrofa, asi que
vamos a proseguir a la siguiente. Solamente es para sefialar lo
que vamos a explicar en las estrofas venideras. Asi que prosi-
gamos a la decimotercera estrofa, donde vamos a desarrollar
todo esto.
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ESTROFA -13

Brihmano’sya mukha maisit
Bahu rajanyaha krutaha,
Urd tadasya yadyaisyaha
padbhyagum sudro ajayata.

Division de las palabras:

BRAHMANOSYA MUKHAM ASIT
BAHU RAJANYAHA KRUTAHA
URUTADASYA YAD VAISYAHA
PADBHYAM SUDRO AJAYATA

Veamos la traduccion y el significado de la estrofa:

Aqui se explican ahora las extremidades y el cuerpo. Brah-
mano, cuando se divide, se convierte en Brahmanaha; significa el
hombre de sabidurfa o el portador de sabiduria, es lo que no-
sotros llamamos Dios-hombre, aquel que conoce a Dios; el
hombre de sabiduria de Dios. La segunda palabra, Asya, signifi-
ca a El o Suyo. Mukham quiere decir boca. Asit significa se con-
virtié o fue. Asi, tenemos: “El Dios-hombre se convirtié en Su
boca”. Observad cémo, en nuestra creacion humana, al hombre
que conoce y explica sobre la Persona, se le conoce como
Dios-hombre, y es usado por el Purusha como Su boca. Esta
es la primera frase. En este caso, “boca” significa expresion.

Babu significa los dos brazos. Rajanyaha quiere decir el
gobernante. Kritaha significa estar hecho; se usa en voz pasiva;
por eso decimos “esta hecho”. Asi, la segunda linea indica que
el gobernante esta hecho de Sus brazos. Entre los seres hu-
manos, se encuentran aquellos que gobiernan y administran.
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Estos formaron Sus brazos, es decir, para administrar y pro-
teger. Luego, Uru significa los dos muslos. Taz significa aquel.
Asya, para El Yad, cuando esti separado, se escribe yaz. Es un
pronombre relativo: aquel que. [Vaisyaba significa el comerciante
u hombre de negocios. Asi, tenemos que el comerciante esta
hecho de los muslos del Purusha, eso es lo que decimos, los
muslos son utiles para soportar el peso del tronco. Esto es
sobre el Purusha aplicado al Purusha de la sociedad. La socie-
dad tiene cuatro funciones principales que sostienen a toda la
sociedad. En estos términos explicaron ellos esta creacion.

Finalmente, Padbhyam significa de los pies o para los pies.
Sudro, al dividirse, se convierte en Sudraha, que es el obrero que
realiza el trabajo mas fisico, sélido, lo llamamos Sudra. La pala-
bra Ajayata significa nacido. Asi, tenemos: “De los pies de este
Purusha nace el obrero” o, “con tal de servir al propdsito de
Sus pies, nace el obrero”. Es decir, para tener estabilidad o la
posibilidad de vivir, de mantenerse en pie.

Vemos entonces las cuatro naturalezas de los seres vivos de
la Tierra. Por nacimiento, desde el punto de vista de su natura-
leza, todos los seres vivos, incluidos los animales, pajaros, seres
humanos y plantas, pertenecen a una de estas cuatro clases.
Si observamos a los seres humanos, cada uno de nosotros pet-
tenece por naturaleza, por nacimiento, a una de estas cuatro ca-
tegorfas. Ello significa que, o bien eres un hombre que puede
saber, comprender y explicar acerca de la creacién y Dios, acerca
de los diversos valores; o tienes el instinto de gobernar, adminis-
trar y proteger, o eres capaz de promover los valores reciprocos
de la sociedad; los aspectos utiles o lo que llamamos “el inter-
cambio de bienes” o, finalmente, si estas interesado en llevar a
cabo algin trabajo mas fisico, es decir, que precise del cuerpo, las
manos... En este ultimo caso, seras artesano, obrero, etc. Si ana-
lizamos todas las profesiones ejercidas por los hombres a lo largo

200



de los siglos, vemos que, por naturaleza, todas se pueden incluir
en estas cuatro categorfas y que no hay siquiera una quinta.

Entonces lo que ha ocurrido es que, en India, por natura-
leza, a los individuos se les solia clasificar en cuatro grupos y se
les distribuia en una de las cuatro colonias de la ciudad, del
pueblo o de la aldea. Si un padre, por ejemplo, que ya pertene-
cia por si mismo a una de estas cuatro divisiones, tenfa cuatro
hijos con temperamentos distintos, cada uno de ellos ocupaba
la categoria correspondiente, independientemente de la cate-
goria que ocupara el padre. Asi fue en los inicios. Desafortu-
nadamente, con el paso del tiempo esta disposicion esotérica
se olvido y todo se confundi6. Ahora, y aproximadamente du-
rante los ultimos 5.000 afios o mas, segun la evidencia mostrada
en las escrituras sagradas, encontramos como el proposito ini-
cial se ha confundido y el sistema ha degenerado en lo que
conocemos actualmente como el sistema hereditario de las cua-
tro castas, totalmente carente de sentido y significado. Por esta
razon, ahora, al hijo de un Brahmin se le llama Brahmin en la
India, que es como decir que el hijo de un Dios-hombre es un
brahmin. Igual con el hijo de un gobernante, al que se le sigue
llamando gobernante; o el hijo de un comerciante, al que se
sigue nombrando como comerciante; o el hijo de un obrero, al
que se sigue llamando obrero. Debido a que esta clasificacion es
falsa, continua degenerandose cada vez mas, y la sociedad se si-
gue reorganizando segun las profesiones y vocaciones. Ahora,
en el umbral de la Era de Acuario, se trata de reorganizar el
sistema, pero se va a necesitar de mucho tiempo para hacerlo.
Mientras tanto, la comunidad humana trata de conseguir un
mejor modelo practico de division a través del método del “en-
sayo-error”. Esta es la situacion actual.

Asi pues, actualmente, estos términos no significan lo que
se indica en las escrituras sagradas, especialmente en los [edas.
Por ejemplo, nosotros pertenecemos a la comunidad Brahmana.
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Yo, para vuestra informacioén, soy un Brahmana, esto es
Dios-hombre, porque mi padre y mi abuelo también lo fueron.
Ahora bien, en India encontramos a muchos hijos de Brahmana
bebiendo y comiendo carne y permitiéndose tener relaciones
sexuales noche y dia. Aun as{ se les considera Brahmanas, por-
que son hijos y nietos de Brahmanas. En nuestros dias, otra
cuestion de ignorancia es que los socidlogos, historiadores y
politicos de la India, que leen las mismas estrofas, dicen que las
mismas escrituras sagradas son injustas. Entonces, lo que pro-
ponen es descartar las escrituras sagradas y que todo el mundo
haga el mismo trabajo, lo cual es imposible. No todo el mundo
puede hacer el mismo trabajo en esta sociedad. Tiene que darse
una division adecuada. Asi que lo que tenemos es una enorme
confusion.

Si en un pais todo el mundo hiciera el mismo trabajo, cre-
cerfa de forma absurda. Ved, algunos deben ser militares, otros
deben ser policias, otros deben estar en la corporacion muni-
cipal, otros en la linea comercial, otros deben ser profesores,
filésofos. La igualdad deberia ser econémica y en cuanto a
servicios y ventajas, pero no comprenden la diferencia. El re-
sultado es, pues, que en la actualidad hay una gran confusion
sobre las escrituras sagradas.

Por lo tanto, la traduccién entera quedaria como sigue.
“Brahmana, es decir, el portador de la sabiduria, se convirtié en
Su boca. Kshatriya, que es el protector, se convirtié en Sus bra-
zos, este es el que gobierna y protege. Vaisya, es decir, el
comerciante, se convirtié en Sus muslos. Sudra, el obrero, se
convirtié en Sus pies”. Asi pues, esta es la distribucion de las
funciones de este Purusha en términos sociales.
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ESTROFA 14

Chandrama manaso jataha
Chaksho suryo ajayata,
Mukha dindra schagnischa
Prana dvayu rajayata.

Division de las palabras:

CHANDRAMA MANASO JATAHA
CHAKSHO SURYO AJAYATA
MUKHADINDRASCHA AGNISCHA
PRANAD VAYURAJAYATA

La misma division, las partes en términos de cosmologia.

Chandrama significa la luna. Manaso, al separatlo, se convier-
te en Manasaha, que significa de la mente. Manas significa mente
(vais a encontrar multiples capitulos en Iz Doctrina Secreta en la
que se explica este término). Manasaha significa de la mente.
Jataha significa nacer. As{ que tenemos: “La luna nace de la
mente del Purusha”. Chakshoho significa del ojo. Suryo, separado,
es Suryaha, que significa el globo solar, no el sol exactamente,
sino el aspecto de globo que presenta el sol. Ajayata significa
nacer. “Del ojo de esta Persona nace el globo solar”. Esto signi-
fica que los seres vivos tienen la capacidad y facultad para ver
desde el globo solar. De manera similar, la Luna nace de la
mente de la Persona, es decir, que nuestra mente esta goberna-
da por nuestra Luna. Esto también estd muy bien explicado en
La Doctrina Secreta, en el capitulo correspondiente a la Luna.

Mukha significa boca; Mukhat significa de la boca. Ahora
tendremos que dividir las palabras Indraha+cha. Indraba significa
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Indra, que es el nombre de un lider del grupo de los devas, un
grupo de devas tiene a un lider llamado Indra. Agnihi+cha hace
referencia a Agni, otro deva. Cha significa también.

Asi pues, de la boca del Purusha nacen Indra y también
Agni. Por lo tanto, dos devas, dos lideres, nacen de su boca.

Pranat significa del prana del Purusha. ;Sabéis lo que es el
prana? De la pulsacion del Purusha, Vayubu (el Senor del aire),
nace Ajayatha, el lider de los devas del aire o del viento.

A nivel de cosmogénesis, cuando se han comprendido las
partes del Purusha, deberfamos entender que la Luna nace de
la mente del Purusha, que es lo mismo que decir que nuestra
mente funciona a través de la Luna. Por la Luna, debetriamos
entender el principio lunar, no el satélite llamado Luna. Igual
que cuando hablamos del hombre, lo entendemos como huma-
nidad, no como tal o cual individuo. La Luna es un principio
que pertenece a lo que llamamos el principio lunar. En cada
sistema solar, la Luna nace por medio del principio lunar.
Igualmente, del principio solar nace el Sol.

Hay, por tanto, tres principios en la creacion, segun las es-
crituras sagradas: el Solar, el Lunar y el Fuego. Del principio del
Fuego nacen tres fuegos en cada cosmos. Asi ocurre también
con el principio Solar, a partir del cual tiene su creacion el
Dios-Solar o Logos. Tenemos el globo Solar, los rayos del Sol y
luego la construccién del sistema solar, la fabrica. El principio
lunar representa el fenémeno de la reflexion. Todo fenémeno
que implique reflexion es lunar por naturaleza. Nuestra Luna, el
satélite lunar que vemos, es una entre ellas. Si, por ejemplo,
nuestra cara se refleja en un espejo, hablamos de fenémeno
lunar. El “YO SOY” es la verdadera Luz, y la mente es la super-
ficie reflectante o el concepto o idea del “YO SOY”. Asi, si in-
tentamos entender con la mente el “YO SOY”, solo tendremos
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una idea o reflejo. Es por ello que el proceso deberia invertirse,
y la mente deberfa ser absorbida en el principio solar para poder
entender o saber que es el “YO SOY”. Asi, hemos visto a la Luna
nacer de la mente del Purusha, es decir, 1a mente del Purusha es
la mente cosmica que existe en la eternidad. Para nuestro propo-
sito, podemos decir que es la mente césmica. Desde ahi, la pe-
riodicidad, las funciones periddicas, descienden al cosmos. Desde
el nivel cosmico, los diversos sistemas cosmicos descienden para
ser distribuidos en diversos sistemas solares. Lo que desciende es
periddico, y los principios son eternos. De esta manera, desde el
principio eterno de la mente, desciende el principio periddico
lunar. Esto es lo que se intenta decir. Todo lo que desciende es
periédico, porque vuelve otra vez. De igual forma, del ojo de este
Purusha (que es eterno), el globo solar (que es periédico) des-
ciende como el ojo del sistema solar. En el tercer plano tenemos
la facultad de ver, a la cual llamamos el ojo, gracias al globo solar
periédico. Es decir, de nuevo todo a tres niveles. Del ojo eterno,
el Sol, desciende el Sol del sistema solar; y de éste, nace el ojo que
tiene la facultad de la vista. Debemos entendetlo entonces, desde
estos tres pasos: el ojo eterno, el globo Solar, luego los ojos de
los observadores o de los devas o de los seres creados.

Tal y como acabamos de comprender, de la mente eterna
desciende el principio lunar, y de éste, nuestra mente. Tenemos,
por tanto, los principios eternos que ni vienen ni van, pero los
seres si vienen y se van periddicamente. Con estos datos, H. P.
Blavatsky nos sugiere entrar en los principios solares, principios
planetarios y la organizacion de los mecanismos creados, es
decir, nuestros cuerpos. Asi es como ella construye una escalera
de caracol en La Doctrina Secreta, basada en el entendimiento que
poseemos de las cosas y los seres que nos rodean, lo cual nos
permite ascender hasta la Jerarquia y lo cosmico sin confusion.
Porque todas estas entidades son abstractas, no fisicas. Por eso,
entonces, habiendo cientos de entidades abstractas, debemos
crear un alfabeto o un sistema que nos guie sin confusion. Ved,
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si estamos ensefando acerca de las partes del cuerpo, no hay
confusion, porque las vemos. Ahora bien, si instruimos sobre
valores que no podemos observar con los sentidos, valores abs-
tractos y cantidades (si son muchas en nimero), tenemos que
tener un programa de estudio. Asi, en La Doctrina Secreta, por
primera vez tenemos un programa para descifrar esta sabiduria.
Gracias a Madame Blavatsky, y mas concretamente, a los Maes-
tros de Sabiduria que trabajan a través de ella, tenemos un sis-
tema o programa adecuado para que no haya confusion.

Después, de la boca nace el deva llamado Indra. Y ahora nos
extenderemos un poco mas sobre Indra. Aquel que recibe por
medio de los cinco sentidos y de este, el “yo soy” negativo, tiene
en sf mismo lo que llamamos la mente individual o Kawa Manas.

Entonces, tenemos seis principios en total. El Kama Manas
trabaja a través de todos los otros cinco, porque, cuando vemos
a través del ojo, es la mente la que ve o la que identifica el obje-
to. Cuando oimos por medio del oido, es la mente la que oye.
Cuando la nariz esta oliendo algo, es la mente la que esta olien-
do y no alguna parte de la nariz. Cuando la lengua esta degus-
tando algo, es la mente la que esta saboreando y no la lengua.
De esta forma, este es el sexto principio que funciona por me-
dio de todos los otros cinco. Por esta razén en el decimoquinto
capitulo del Bbagavad Guita, que trata directamente del mismo
tema, del Purusha, el Sefior dice que todo el mecanismo es una
flor de cinco pétalos, y la mente es el sexto pétalo de cada uno
de estos cinco, es decir, es el comin denominador para todos.
Todos estos cinco sentidos tienen su sexto principio en la men-
te. Es como decir que poseemos un grupo de cinco potenciali-
dades o capacidades o facultades, que trabajan a través de una
sexta, a la que se llama la lider de las cinco.

Mas alla de la mente esta el “YO SOY”, que no es sino el es-
pacio en el que vivimos, ti mismo, el “auténtico ti mismo”. Es
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el que dirige a la mente. Tenemos cinco facultades, y cada una
de ellas esta gobernada por un deva. A su vez, hay cinco grupos
de devas trabajando para estas cinco facultades que hay en no-
sotros. A estos devas se los llama “los devas del placer”. En el
Veda se los llama los devas del placer porque, ¢para qué si no,
sirven los sentidos? Para disfrutar del mundo exterior tenemos
los cinco sentidos, y la mente es el sefior o el lider de estos de-
vas. Y, especialmente, cuando esta operando a través del gusto
de la lengua o del habla (expresion), se le llama Indra (el Sefior)
o el lider, porque los otros cuatro sentidos solo pueden actuar
cuando hay suficiente suministro de combustible en la maquina.
Esta facultad es la que lleva al cuerpo a ingerir alimentos, para
asi facilitar la subsistencia y supervivencia de todos los demas.
Por ello, a la mente, mientras esta en contacto con la funcién del
gusto, se la llama Indra, el lider de los cinco grupos de devas.

Asi pues, de la boca del Purusha nace Indra, que quiere de-
cir la facultad del gusto y la facultad de expresar, a la que se da
un poder especial, y se hace que este deva en particular funcio-
ne alli, y a eso es a lo que llamamos la boca, el gusto y el habla.
Por lo tanto, estos son mas importantes de lo que nosotros
comprendemos.

Asi, aparte de Indra, que nace de su boca, encontramos a
Agni. Agni significa fuego en tres planos. Este deva también
actua a través de la lengua y de la boca porque, ¢qué impulso es
el que lleva al nifio a usar la boca y el gusto en primer lugar? El
apetito, que es la capacidad de recibir y asimilar, es decir, el pro-
ceso de combustion que ocurre en el interior. Todo esto forma
parte de la voluntad de vivir. Por lo tanto, el fuego existe en el
nifio recién nacido en forma de gusto y apetito. Se dice que el
apetito es la primera forma de Agni, que es el que dirige de
nuevo la ofrenda del sacrificio del fuego, porque los devas em-
pezaron su juego con eso. Los devas iniciaron su yagna o juego
quemando y ofreciendo, es decir, con combustiéon. Asi que, una
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vez mas, aqui se repite el proceso, es decir, lo que se ha ingerido
se quema y se distribuye, como energfa, a todos los otros devas
del cuerpo. Esto significa que lo que llamamos alimento se in-
glere, se somete a un proceso de combustion interior y se dis-
tribuye para que el sistema funcione Optimamente. Por esta
razon se le conoce como el primer Agni que entra y empieza a
trabajar. A este Agni se le llama “el cabeza de familia”. En cual-
quier familia o casa tenemos a alguien que es el cabeza de fami-
lia. Asi es como a este fuego de le denomina, como el cabeza de
familia. Asi se explica que ambos, Agni e Indra, han nacido de
la boca del Purusha.

A continuacion, de la pulsacion del Purusha nace el aire.
¢Qué es el aire? ;Como esta funcionando? sQué es eso a lo que
llamamos aire, el estado gaseoso de la materia? En las escrituras
sagradas se dice que al espacio, durante su proceso de pulsa-
cion, se le llama aire. Esta es la definicion de aire en las escritu-
ras sagradas. Al espacio, durante su funcién pulsante, se le llama
aire. A esto es a lo que llamamos el estado gaseoso de la mate-
ria, que esta proximo al espacio. Pitagoras dice: “El espacio se
descompone en ‘espacios’ y eso es el aire”.

Asi pues, de la actividad pulsante del espacio se deriva aque-
llo que nosotros conocemos como el aire. De nuevo, los mis-
mos tres principios: de la pulsacion se deriva el aire, y del aire
tenemos la respiracion en el tercer estadio. De la pulsacion, que
es eterna, proviene el aire, y del aire proviene nuestra propia
pulsacion, llamada respiracion. Veis, cuando el Maestro Tibeta-
no habla de la ley de la pulsacion, se refiere al principio eterno,
no a los otros. Cuando el Maestro Djwhal Khul habla de lo que
nosotros llamamos la ley de pulsaciéon en el espacio, esta ha-
blando del principio mas elevado que siempre esta pulsando.
Por ese motivo los universos, las galaxias y los sistemas solares
vienen y se van.
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ESTROFA -15

Nabhya asi dantariksham
Sirshno dyau ssamavartata,
Padbhyagum bhiimirdisa ssrotrat
Tatha lokdgum akalpayan.

Division de las palabras:

NABHYA ASITH ANTARIKSHAM
SIRSHNO DYAUH SAMAVARTATA
PADBHYAM BHUMIR DISAHA SROTRAT
THATHA LOKAN AKALPAYAN

Nabhya significa de Su ombligo (también del centro). Tiene
dos significados. Nabhya significa cualquier centro, pero tam-
bién hace referencia al ombligo del cuerpo, el chakra Manipura-
ka. Asith significa has visto o te convertiste. Antariksham signifi-
ca espacio (en el espacio), y mas correctamente, desde el punto
de vista etimologico, significa el intervalo entre dos entidades, o
el hueco entre dos existencias al que llamamos espacio o éter.
Sirshno significa de Su cabeza. Dyauh quiere decir luz. Samavarta-
ta significa bien manifestado. Por lo tanto, tenemos hasta el
momento: el espacio donde el Purusha tiene su ombligo y desde
Su cabeza, la luz bien manifestada. Padbhyam significa de los dos
pies ha nacido la Tierra. Tienes que separatla. Bhumir, al separar-
la se convierte en Bhumihi, que quiere decir la Tierra. Asi pues,
de los pies del Purusha desciende la Tierra. En lugar de tener
los pies colocados sobre la Tierra, es la Tierra la que esta colo-
cada bajo sus pies. Es decir, la existencia material, que llamamos
el elemento tierra o la creacidon material, se convierte en Su ta-
burete o la base para la existencia, es decir, los pies.
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Disaha significa las direcciones, el sentido de lo que llama-
mos arriba, abajo, delante, detras y a los lados, es decir, el sentido
de la direccién en el espacio. Es solo un sentido en el espacio.
El Purusha cre6 las direcciones. ¢De doénde? Srorrat significa
orejas, de los agujeros de sus orejas. Esto quiere decir que hay
una extrafia explicacion en los pasajes védicos acerca de esto.

Profesor: :Cémo entiendes el universo que te rodea y su exis-
tencia?

Discipulo: Con mis ojos.

Profesor: :Como ven tus ojos?

Discipulo: Porque hay luz solar.

Profesor: ¢Y cuando no hay luz solar?

Discipulo: Con la luz lunar.

Profesor: ¢Y en ausencia de luz lunar?

Discipulo: A la luz de una lampara.

Profesor: ¢Y si no hubiera lampara?

Discipulo: A través del sonido.

Cuando cerramos los ojos, cuando no hay luz en absoluto,
reconocemos otra existencia a través del sonido, y también po-
demos saber si el individuo en cuestién esta delante o detras de
nosotros. Ved, pues, que si no existiera la conversacion, no po-
driamos comprender el mensaje del autor. Dice asi: “El sonido
es luz, que es mas brillante que la luz 6ptica”. Cuando la luz esta
ausente, el sonido actia. Pero, cuando el sonido no funciona, la
luz tampoco. Los devas prepararon las direcciones con los
oidos del Purusha.

Tatha significa de la misma manera o asi, de esta manera.
Esto quiere decir que hemos puesto algunos ejemplos de cémo
estas cosas proceden periédicamente de los principios eternos,
y como las existencias provienen de los principios periddicos.
Hemos hablado de la escalera de tres peldafios, es decir, los
principios eternos, los principios periddicos que descienden,
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y luego las existencias que estan en funcionamiento. Ahora,
tomemos estos ejemplos e imaginemos todas las otras cosas de
esta creacion, esto es lo que €l dice, de la misma manera en que
td solucionas otras cosas por ti mismo. Porque, si Fl tiene que
elaborar todas las cosas, también tiene que resolver todo el con-
junto de la creacién, incluso cada atomo.

Lokan significa todos los planos de existencia o creacion.
Por ejemplo, el plano fisico, el plano astral, el plano mental, el
plano buddhico, el plano nirvanico, el plano paranirvanico y el
plano mahaparanirvanico. Todos ellos son planos de la crea-
cion. Ademas, cada plano tiene 7 subplanos. Por ejemplo, si
estas leyendo en esta habitaciéon y yo estoy durmiendo en la
misma habitacion, se dice que estamos en el mismo lugar, pero
en distintos planos. Y, si hay otra persona sofando en la misma
habitacion, estara en un tercer plano. Una duerme, otra lee un
libro y otra suefia. Asi que tenemos en la misma habitacion a
tres personas en tres planos distintos. Existen, por tanto, miles
y miles de planos. Todos estos planos. Tatha significa de la mis-
ma manera en todos estos planos. Akalpayan (la Gltima palabra)
significa ellos han creado. Entonces, la ultima frase completa
dice: “De la misma manera ellos han creado todos estos pla-
nos”. ¢Quiénes? Los devas.

Por lo tanto, los devas se despertaron del Purusha y sintie-
ron que debian trabajar. Encontraron las herramientas para el
trabajo y se pusieron a trabajar. Primero, quemaron al Purusha y
distribuyeron Su sustancia en todas las direcciones. Llevaron a
cabo una ofrenda total del Purusha y esparcieron su materia por
doquier. Luego, Lo reunieron de nuevo y con Fl empezaron a
elaborar todo el Universo. Asi es como se ha descrito el proce-
so hasta ahora. También hemos visto las correspondencias de
los tres pasos: los principios eternos, los principios periédicos,
que vienen y van, y también los trabajos locales de las existen-
cias en lo individual. Asi es como se ha dado.
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Hasta aqui hemos completado lo que se conoce como una
seccion del himno. Hemos finalizado con la primera mitad; la
siguiente mitad nos va a dar las claves para vivir en El y como
El, y el arte de lo que llamamos meditacién para vivir una vida
divina en un cuerpo humano. Esa es la otra seccion. Por esta
razon la métrica cambia a partir de ahora. Hasta el momento
hemos visto una métrica de 32 silabas, es decir, cuatro versos
de ocho silabas cada una. Siempre que cambia el tema a tratar,
cambia la métrica.
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ESTROFA - 16

Vedahametam purusham mahantam
Adityavarnam tamasastu pare,
Sarvani rupani vichitya dhiraha
Namani krutwa’abhivadan yadaste.

Division de las palabras:

VEDAHAMETAM PURUSHAM MAHANTAM
ADITYAVARNAM TAMASASTU PARE
SARVANI RUPANI VICHITYA DHIRAHA
NAMANI KRUTWA ABHIVADAN YATASTE

Vamos a ver la traduccion y el significado de la estrofa:

Conozco a este Purusha que esta ocupado en crear formas,
preparar nombres y generar el eco de cada nombre. Esto signi-
fica que tenemos en nuestro interior el eco del Purusha en la
forma de “YO SOY”, y también conocemos las cosas por medio
de los nombres.

Aqui tenemos una clave para abrir la puerta entre el hombre
y la Persona Césmica (Dios) de quien hablamos. La puerta es el
Creador. El hombre es lo creado, la puerta es el Creador y el
trasfondo de ambos es el Purusha. No debemos considerar a
Dios como el Creador. El Creador es un “delegado” de Dios.
El Creador es peridédico. Segun los [edas, el Creador es periodi-
co y desciende junto con su creacion.

Esta estrofa contiene mas silabas, la métrica cambia. Segun
la lengua sanscrita, hay once silabas en cada linea. Excepto en el
Gayatri, que tiene tres versos, las otras métricas tienen cuatro
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versos. A esto se le llama Trishtup, es decir, once silabas en cua-
tro versos, cada verso once silabas.

Vedaham - hay que dividirlo en dos palabras: VVeda+Aham.
Abam significa “YO SOY”. Veda significa conocer. Entonces, la
palabra entera significa estoy conociendo, yo conozco. Efam
significa este individuo, este hombre o sélo esto. Purusham
quiere decir a aquel al que llamamos Purusha (caso acusativo de
la declinacién de Purusha). Entonces: “Yo conozco a este indi-
viduo, a este Purusha”. Mahantam significa el principal, el gran-
dioso o el mas grande.

Adityarvarnam es una palabra un poco complicada, que debe
comprenderse bien. A menos que expliquemos el término ade-
cuadamente, no podremos entender bien el significado de la
estrofa. Aditya significa hijo de Aditi. Aditya quiere decir aquello
que nosotros llamamos “lo profundo”, lo que en griego se llama
“el caos”. En la cosmologia griega tenemos tres aspectos: una
es la mujer a la que llamamos “caos”, que es oscura y cuyo fon-
do no podemos conocer. Es la mujer sin fondo. Existe otro
deva en la cosmologia griega al que se llama Theos, cuyo hijo es
la primera luz. Es el “YO SOY”, es el hijo nacido de aquella se-
fora. Y, luego, el producto de ambos es el cosmos. Se trata de
una unidad de creaciéon. Lo que acabamos de explicar forma
parte de la cosmologia griega.

¢Qué encontramos en las primeras lineas del Génesis, en el
Antiguo Testamento? “La oscuridad llena lo Profundo”. Esta es
una clave peculiar que debemos estudiar: No hay nadie que
exista, eso es todo. Sin embargo, hay existencia. Aqui también
hay una ensefianza a través de la conversacion entre el Guru y el
discipulo:

Discipulo: :Qué habia antes de la creacion?
Guru: Todo estaba aqui, al igual que lo esta ahora.
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Disciputo: :Coémo existia?
Guru: ¢Para quién?

La creacién significa la objetivacién del observador. La
Unidad esta alli, es eterna. Pero aquel que sale de lo eterno se
convierte en el observador, el Creador. Por tanto, si pregunta-
mos: ¢como fue la creacion?, entonces el Guru pregunta: jpara
quién? Entonces se resuelve el enigma.

A Aditi, se la denomina la madre de las Luces (en plural).
Alditya significa el hijo de “lo profundo”. IVarmam significa color,
y también sonido. Ved, una unidad de luz y una unidad de soni-
do estan representadas por la misma palabra. El Purusha posee
el color de “lo profundo”, asi como también el sonido y la voz
de “lo profundo”. Es un simbolismo muy complicado; todo
junto se explica en la misma escritura sagrada en otro mantram
como la silaba de la pronunciaciéon. Es decir, la misma cosa
surge como luz en una dimensiéon y como sonido en otra
dimension, aunque en un principio era una. Por eso, aqui, ~Ad/-
tyavarnam significa el Purusha que tiene el color, o la luz, o el
sonido y la silaba o el nombre. El resplandece a través del soni-
do y la luz. Esto se debe a que Fl es el hijo de la oscuridad.

¢Como puede brillar la luz? Solo sobre el trasfondo de lo
que llamamos oscuridad. Sin oscuridad, ¢podria haber luz? Su-
pongamos que todo esta iluminado. No podemos ver nada, a
menos que la luz y la oscuridad se entremezclen. En el Rig 1Veda
se llama a la oscuridad la luz del trasfondo en la que no hay
observador presente. Esta es la definicion de la oscuridad: 1a luz
del trasfondo en la que no hay ningun observador presente. H.
P. Blavatsky la llama la subjetividad total y el primer estimulo o
la primera perturbacion que nace del trasfondo. La sefiora Bla-
vatsky la llama el suefio semisubjetivo, es decir, que la mitad se
ha objetivado o que el Purusha se estd despertando. Mucha
gente trata de explicarlo con palabras. En su libro Sawitri, Sri
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Aurobindo llama a la profundidad de la Madre con la palabra
“el insondable cero”, y en su utero, el individuo hace su primer
movimiento existencial. Asi es como lo dice.

Seguimos. Tamasastu Pare. Tamasaha significa hacia la oscu-
ridad. T es una sefial de exclamacion, joh! Pare significa en la
orilla 0 mas alld (orilla del mar u orilla del rio). Asi, mas alla de
la oscuridad, si tenemos una orilla, ahi esta el observador que
observa al Purusha, mas alla de la oscuridad, en la otra orilla.
Entonces, uno dice: “Conozco a ese Purusha, El es el mas
grande, el grandioso, es el hijo de ‘lo profundo’ de la oscuridad,
El es el que estd mas alla de la oscuridad y en la misma orilla”.
LLa oscuridad es como un océano, y ta tienes que ver al indivi-
duo en la otra orilla. Segun las escrituras sagradas, esta oscuri-
dad es lo que nosotros llamamos la objetividad. Nosotros lo
vemos todo como algo distinto a nosotros. A eso se le llama
oscuridad. Debemos alcanzar la otra orilla desde esta oscuridad.
Alli esta ese individuo resplandeciente. Es decir, mientras el
observador y lo observado sean dos o diferentes, no podremos
ver a ese individuo, todo estara oscuro. Todo lo que vemos s6lo
es longitud, anchura, espesor, tiempo, espacio, todas las cosas
excepto el contenido de todas ellas, al cual llamamos Purusha.
No se le ve. Todo esta oscuro. Asi que es el hijo de la oscuridad,
mis alla de la oscuridad de la objetividad. Y allf estd Fl cuando
nosotros empezamos a observar lo que Fl esta haciendo.

Sarvani significa todo. Rupanz, (la segunda palabra de la ter-
cera linea), significa formas, figuras. La tercera palabra, 177chitya,
significa reunir. Veamos, cuando puedes cruzar la oscuridad de
la objetividad y mirar a la otra orilla, el Purusha esta allf resplan-
deciente y siempre muy ocupado reuniendo formas. Vemos que
s6lo esta jugando con sus formas. Y Dhiraba es también una
palabra muy significativa. Su significado es aquel que medita,
“aquel que es estable”. Supongamos que ahora le hemos visto, y
que hasta dentro de diez afios no nos volveremos a acordar de
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El Nos daremos cuenta de que en ese tiempo El atn sigue allf.
Eso significa el Uno que es eterno. Aquel que es estable signifi-
ca aquel que es eterno, y esta palabra también quiere decir aquel
en el que se puede meditar. Ese es el significado. Sélo podemos
ver o saber algo de Fl por medio de un proceso denominado
meditacién. Podemos meditar en Fl. No Lo podemos ver fisi-
camente con los ojos o percibitlo con los sentidos. Asi que la
palabra Dhiraha tiene un doble significado. Es estable y es etet-
no. Siempre esta ahi, dondequiera que mires. Puedes venir y
marcharte, “los hombres vienen y se van, pero Yo continio
para siempre”, afirma el Purusha. Igual que el rio; algunas tardes
nos dirigimos al rio, y alli esta. Nos vamos a casa, hacemos
nuestro trabajo. A la tarde siguiente vamos al rio, y sigue estando
alli. Asimismo, en la otra orilla veremos al Purusha chispeante y
resplandeciente siempre que Le queramos ver; aunque sélo po-
demos verLo a través del estado meditativo. Solamente lo po-
demos ver como un individuo meditativo. El esti ocupado me-
ditando sus propias formas, y también el otro quiere decir el
que medita; todo esto ya lo hemos visto.

Namani significa nombres. Kritwa significa habiendo hecho.
Ved, el Purusha también prepara nombres, prepara formas y
llama a cada forma con un nombre. Y luego, Abbivadan significa
que esta haciendo resonar los nombres, o repitiendo o imitando
los nombres. Eso quiere decir que Fl prepara nombres, formas,
ecos. El mira y le dice a cada forma con una sonrisa: “YO SOY”,
y esa forma dice: “YO SOY”. sSabéis qué es el eco? Entonces, el
Purusha esta jugando maravillosamente al juego del eco. Abhi-
vadan significa que Fl esta pronunciando “YO SOY”, y que cada
forma esta pronunciando “YO SOY”. A esto juega El

Yat significa desde; es decir, desde que El esta haciendo to-

das estas cosas. Se trata s6lo de un pronombre relativo, que se
usa como conjuncion. Finalmente, la palabra As#e significa que
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esta alli como la tercera persona, existiendo (en presente, él o
ella, etc.). Por lo tanto, tenemos el significado de toda la estrofa:

“Yo conozco a este Purusha, que estd ahi ocupado creando
formas, ocupado preparando nombres y haciendo el eco de
cada nombre”, es decir, que nosotros tenemos en nosotros Su
eco en la forma de “YO SOY”, y también diferenciamos las co-
sas por sus nombres.

“Conozco a este Purusha que es grande o grandioso”. Aqui
el concepto de “grande” va mas alla del significado que cono-
cemos. Por lo tanto, el Purusha es lo mas grandioso que esta
aqui, y “yo Lo conozco sélo como el hijo de lo profundo o la
oscuridad y solo hacia las otras orillas mas alla de la oscuridad”.
Porque si veo a alguien que no sea El, solo es oscuridad. Es lo
que llamamos la objetividad. Asi, unicamente mientras Le vea a
El en la subjetividad, significa que Le veo. Si, por el contrario,
Le veo como algo diferente a lo visto, es oscuridad. Por lo tan-
to, en la otra orilla de la oscuridad, Le veo a El La clave es la
palabra “yo conozco”. Si tu dices: “Allf esta Dios”, esto no sirve
para nada, porque es la tercera persona o la objetividad. Si dices:
“El es Dios”, eso es falso, porque es algo distinto de ti mismo.
Solamente una palabra es la palabra clave: “Yo conozco”. Esa
es la palabra clave. Y ta Le encontraras alli, en las orillas del mas
alla. ¢Qué esta haciendo? Esta fabricando formas. A menos que
fabrique una forma, yo no puedo empezar a meditar en El. Por
lo tanto, por Persona quiere significar Aquel que esta mas alla
de las orillas y Aquel que ha hecho esta estrofa y Aquel que lee
esto. Es la misma Persona. Por este motivo, se dice que “esta
estrofa esta dedicada al lector”, lo que implica que no hay otra
persona excepto esa Persona. Asi que le dedicamos esto al Pu-
rusha en el lector, que es El mismo, el propio lector. Asi es co-
mo se empieza a valorar al Sefior.
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Asf que Bl también fabrica nombres y hace que los compa-
fieros hagan resonar el eco de los nombres. Bl da lugar a las
formas y los nombres, y pide a las formas que resuenen el eco
de los nombres. Asf, de esta manera, Fl esta alli y dice “yo estoy
viendo”. Esta es la nota clave. Por supuesto, en la siguiente
estrofa, El dice que no hay otro enfoque excepto éste; es decir,
excepto la conciencia del “YO SOY”, no hay una segunda apro-
ximacion. Esto significa que, mientras tengas la vision de “otras
cosas” no hay aproximacién posible. Por lo tanto, Fl dice de
forma maravillosa “no hay ninguna otra aproximacioén”. Por
este motivo, en todas las escrituras sagradas, Su nombre es de-
nominado “YO SOY AQUELLO YO SOY”. Jesus también nos dijo:
“YO SOY el camino, YO SOY la luz, YO SOY la vida, YO SOY la
resurreccion”. Esa es la iniciacion mas elevada. Pero, desafortu-
nadamente, los predicadores dicen “El es el camino”. Eso es
oscuridad. Si tu dices “El es Dios”, eso es oscuridad.
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ESTROFA - 17

Dhaita purasta dyamuda jahara

Sakraha pravidwan pradisa schatasraha,
Tamevam vidva namruta iha bhavati
Nanyah panthd ayanaya vidyate.

Division de Ias Palabras:

DATHA PURASTAD YAMUDA JAHARA
SACRAH PRAVIDWAN PRADISASCHA TASRAHA
TAMEVAM VIDVAN AMRUTA THA BHAVATHI
NANYAH PANTHA AYANAYA VIDYATE.

Veamos la traduccion y significado de la estrofa:

Dhbata significa Creador. El Creador no es el Sefior, sino que
es uno de los delegados del Sefior. Se le conoce como Brahma,
el de las cuatro caras. Nace del ombligo del Sefor. Purastat sig-
nifica en el principio. También significa en el Este. Y la tercera
palabra, la deberfamos dividir como: Yaw Uda |ahara, que quiere
decir aquel que es pronunciado por el Creador; es decir, el
Creador pronuncia al Purusha como su propia palabra, y se
manifiesta la creacion. Sacraha significa Indra. Indra es el Sefior
del habla, el lider de los devas. Asi que Sacraba es Indra. Luego
viene Pravidwan, que significa que El es bien conocido y que
conoce bien al Purusha. El conoce bien al Purusha. Exotérica-
mente, se traduce como el gran erudito. Con todo el fardo de
libros sobre su cabeza. La siguiente palabra, Paradisaha, se com-
pone de dos palabras: Paradisaba y Chatasraha.

Paradisaba significa que ha sido mostrado. Indra ha llevado a
cabo una exhibicién del Purusha. Ha abierto una gran exhibi-
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cioén, porque es el sefior de la palabra. Ha llevado a cabo una
exhibicion. ¢Coémo? Chatasraha significa cuadruple, en forma de
cuatro. Primero fue la cruz, y después el cuadrado. Recordad la
cruz dentro del circulo. Porque el circulo ya estaba alli, y tam-
bién el centro estaba antes de que se manifestaran la cruz y el
cuadrado. El circulo estaba en el centro como un punto, y el
punto expandio el circulo, y asi tenemos la cruz y el cuadrado.
Estos son los cuatro estadios de la pronunciacién y los cuatro
estadios del habla del que pronuncia, llamado el Creador. En el
proemio de La Doctrina Secreta, podemos encontrar un comen-
tario sobre este aspecto. Asi, Indra ha realizado una exhibicion
del Purusha.

Tvamevam se divide en Tvam - Evam, que significan a él — de
esta manera. La siguiente palabra, [7dwan, significa aquel que
sabe o conoce. Aquel que le conoce a Fl de esta manera, este es
el significado. Amruta quiere decir inmortal. Etimologicamente,
es la misma palabra. La siguiente palabra, 754, aqui significa en
este mundo, en esta existencia fisica, en esta Tierra. La ultima
palabra, Bhavathi, quiere decir llegar a ser. Por lo tanto, aquel
que conoce al Seflor de esta manera se convierte en inmortal,
aun a pesar de hallarse en su cuerpo fisico en esta Tierra. La
siguiente palabra, Na, significa no. Anya significa otro. Pantha es
el camino. Ayanaya significa para el viaje. [7dyate significa existe.

Entonces, no existe otro camino en este viaje de tu vida ex-
cepto conocer la palabra “YO SOY” y “yo s¢”. Esto es lo que El
dice. Debemos focalizar nuestra mente en nosotros mismos, en
el significado de la palabra “YO SOY”. Sélo de esta manera po-
dremos conocetle a El a través de conocernos a nosotros mis-
mos. Y no hay otro lugar al que ir en este viaje de la vida. Esto
es lo que significa. Veamos ahora la traduccion de la estrofa:

“Fl es el mismo Purusha que el Creador ha pronunciado al
principio como al Uno en el Este. El es de nuevo el mismo
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Purusha a quien Sacra (el Sefior de los Sacramentos, y especial-
mente del habla) ha exhibido de forma cuadruple. (La palabra
sacramento proviene etimologicamente de la palabra sacra).
Aquel que Le conoce a través de este sendero (como “YO
SOY”), sera inmortal ain permaneciendo en esta Tierra. No hay
ningun otro camino para realizar el viaje y alcanzar el objetivo”.
Esta es la traduccion. Esto significa que si utilizamos cualquier
otra palabra excepto “YO SOY”, nos encontraremos ante noso-
tros con cualquier otro individuo. No a ese Uno que se halla en
nuestro interior. Krishnamacharya puede ver a Rudolf (organi-
zador del seminario) o Rudolf puede ver a Krishnamacharya,
pero ambos deberfan ver al mismo Uno en los dos. Solamente
asi, la primera estrofa, que hace referencia al Purusha que tiene
miles de cabezas, miles de ojos y de pies, se hace comprensible.
Sakra, etimologicamente, significa sacramento. Sagrado también
proviene de la misma palabra. Etimolégicamente hablando, la
palabra, la raiz sac, que es la base de la palabra SACRA, significa
habilidad.

223



ESTROFA - 18

Yagnena yagna mayajanta devaha
Tani dharmani prathama nyasan,

Teha ndkam mahimaéna ssachante
Yatra purve sidhya ssanti devaha.

Division de Ias Palabras:

YAGNENA YAGNA MAYAJANTA DEVAH
TANI DHARMANI PRADHAMANYASAN
TEHA NAKAM MAHIMAA NAHA CHAYANTE
YATRA PURVE SADHYA SSANTI DEVAH.

Veamos la traduccion y significado de la estrofa:

De esta manera, los devas sactificaron el sacrificio desde el
mismo sacrificio. Sus caracteristicas se mantuvieron como sus
primeras caracteristicas procedentes de aquellos devas potencia-
les que permanecian como su trasfondo. Y con estas caracterfs-
ticas, ellos magnificaron el proceso de sacrificio dentro de esta
creacion, ya que lo encontraron alegre.

Yagnena, por el sacrificio. Yagnam Ayajanta, la palabra yagnanm:
significa sacrificio. Ayajanta es la forma verbal de la misma pa-
labra usada en tiempo pasado. Ellos han sacrificado. Es decir,
los devas han sacrificado el sacrificio por el sacrificio. Lo que
significa que los devas tomaron el sacrificio previo como mode-
lo y lo realizaron otra vez. Lo sintieron como un instinto para
crear. Porque, previamente, ya estaba alli. Por lo tanto, se com-
portaron en sintonfa con lo que ya existfa previamente. Los
francmasones llaman a esto asi: “La Logia esta abierta segun la
manera antigua y debida”. Ello significa que ahora esta abierta
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tal y como lo estaba antes. Los francmasones piensan que la
logia quiere decir el edificio. La logia no es el edificio, sino que
es el lugar donde los devas llegan y se alojan. A esto se lo llama
logia. Asi que los devas sacrificaron el sacrificio a través y por el
sacrificio. Esto es lo que significa. Ellos tomaron el sacrificio
como un modelo. Lo recibieron segun su propio instinto. Sim-
plemente, se comportaron de la misma manera. Este es el signi-
ficado de la primera linea.

La siguiente palabra, Tani, significa dia. Dharmani hace refe-
rencia a los rasgos, las caracteristicas. La proxima la tendremos
que dividir asi: Prathamani + Asan. Prathamani significa aquellos
que ya estaban alli desde el principio. Asan es el tiempo verbal
pasado de existir. Asan quiere decir existfan. Todo significa:
“Las caracteristicas de la creacién se convirtieron en las carac-
terfsticas instintivas de estos devas”. Porque las caracteristicas
ya existfan previamente, de la misma manera que los arboles
mantienen las mismas caracteristicas y rasgos comunes de los
arboles previamente existentes a través de las semillas. Las ca-
racteristicas ya existfan mucho tiempo antes de que los devas
existieran. Por lo tanto, ellos obtuvieron las caracteristicas. Este
es el significado de esta linea. Asi que los devas heredaron auto-
maticamente las propiedades de la creacion y la desarrollaron.
Esta es la respuesta a la pregunta de como los devas pudieron
entender el método de crear, a la vez que se engrandecieron
creando. Es lo que descubrieron. Los devas se han magnificado
en el interior de estos mundos vy, luego, se han multiplicado
al igual que muchos seres en el mundo. Porque ellos estan en
cada ser. Por esta razdén contindan con este mismo sacrificio,
porque lo encuentran bello. La siguiente palabra, Sachante, signi-
fica aquellos que ganaron vy, también, aquellos que agruparon.
Los devas comprobaron que ellos ganaban en ese trabajo por-
que ganaron esta creacion. También encontraron mucha concu-
rrencia, porque agruparon grupos de galaxias y seres vivos.
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De esta manera, los devas sacrificaron el sacrificio desde el
mismo sacrificio. Sus caracteristicas se mantuvieron para ellos
como las primeras caracteristicas procedentes de aquellos devas
potenciales que permanecian como su trasfondo. Y con estas
caracteristicas, ellos magnificaron el proceso de sacrificio dentro
de esta creacion, ya que lo encontraron alegre.

En esta estrofa se describe cémo los devas sacrificaron el
sacrificio a partir del sacrificio. Esto significa que cuando, en el
curso de la creacion, los devas se despertaron sobre el Trasfon-
do, llamado el Purusha, de manera instintiva tuvieron ganas de
hacer algo. Y ese algo no era irregular o esporadico, sino que
era exactamente el procedimiento que se requerfa para la crea-
cion, desde el orden césmico al individual. Por lo tanto, todo el
procedimiento estaba estrictamente en consonancia con el or-
den, aunque ellos no sabian nada de ello. Este es el significado
de la estrofa. ;Cémo fue esto posible? Ellos dijeron que se tra-
taba de las llamadas caracteristicas. En los textos se los deno-
mina Dharmas. Tani Dharmani Pradbama Nayasan. Eso es lo que
dice la segunda linea.

Deberifamos intentar comprender bien la palabra DHARMA.
Es un término global. Generalmente, se dice que uno deberfa
cumplir cuidadosamente con su Dharma. Asi es como la gente
habla de este término. También se ha traducido como “la Ley
aplicada a algo”. Cuando hablamos del c6digo de la ley, de la ley
penal, de la ley civil o criminal, incluso entonces se usa la palabra
Dharma en sanscrito. Por ejemplo, tenemos la palabra Dharma
Sastra, que es la ciencia del cédigo de conducta, la ciencia del
codigo civil. Se la llama Dhbarmasastra. Tenemos incluso el Dbar-
ma Sastra del Manu, compuesto por los primeros eruditos. En
todos los dieciocho Pwranas y los dos Ithihasas, podemos ver
como el Manu, de vez en cuando, se aparece a sus hijos y nietos
(Ia humanidad) en la Tierra, y revela su Ley. Por ejemplo, la ley
de Moisés, que se da en el Pentatenco, es un ejemplo de Dbharma.
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Todos estos son fragmentos del mismo texto antiguo; los
Vedas, el Antiguo Testamento, el Zohar y la Cdbala no son sino
fragmentos del mismo libro antiguo. Encontramos pues, que el
cédigo de conducta es exactamente el mismo. En ese sentido
también se utiliza la palabra Dharma. Tomemos la palabra desde
el punto de vista esotérico y segun la definicion que se da en las
escrituras sagradas; y de entre todas las escrituras sagradas, po-
demos escoger el Mababharata como el estandar para la defini-
cion de la palabra Dbarma, porque es el texto que mejor define
el término a lo largo de sus paginas. En cualquier situacion
encontramos la aplicacién de Dharma en el Mababharata. Por lo
tanto nosotros, en India, consideramos el Mababharata como el
texto clasico para ver tanto el significado como la importancia
de la palabra Dharma. La definicion es la siguiente: el Dharma es
aquello que te sostiene a ti y a toda la humanidad. Porque pro-
viene de la rafz Dhr, que quiere decir sostener, apoyar y proteger.
Tiene tres significados. Sostener, apoyar y proteger. Cuando tu
manera de proceder, tu conducta, tu expresiéon y tu forma de
vida estan en sintonfa con esta definicién, entonces se dice que
tienes el Dharma contigo o que eres obediente al Dharma. Asi es
como se debe entender.

En el Mabhabharata se dice: “Si honras la Ley, ella te honra a
ti. Trata de proteger la Ley y ella te protegera”. Supongamos
que hay diez cabafas pequefias en el bosque, hechas de hojas de
palmera, y que una de ellas se incendia. El deber de las personas
residentes en las restantes cabafias es apagar el fuego. Solo de
esta manera sus cabafas estaran seguras. Esto se da como una
térmula de comportamiento del Dharma. St sélo tratan de pro-
teger sus propias cabafias, el fuego puede extenderse y quemar-
las. Si protegen del fuego la primera cabana, todas las demas
estaran a salvo. Asi, no debemos ser egoistas y comportarnos
mas desinteresadamente. Es entonces cuando saboreamos la
dulzura de una vida sin egofsmo. Asi es como esta expresado.
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Primero se empieza obedeciendo las reglas de trafico, por-
que resulta que hay un policia que vigila. Gradualmente, debe-
mos crecer hasta el punto de apreciar la utilidad y amabilidad de
las reglas de trafico. Entonces, la idea del policia deberfa desva-
necerse de nuestra mente. Asi es como tenemos que crecer. Asf
es como se describe la ley en el Mababharata. Hay una definicion
que se refiere al Dharma superior. El Dharma superior es lo que
se llama el conjunto de caracteristicas de la creacién. ¢Cuales
son éstas? Una es que la naturaleza crea. Esa es la caracteristica
de la naturaleza. Y todo ser creado quiere vivir. Esa es otra ca-
racteristica. Hay una tercera caracteristica que afirma que todo
ser, instintivamente, trata de autoprotegerse.

Finalmente, el Mahabharata dice que tienes un instinto que
te permite conocer qué es la ley de la naturaleza. Y, ademas,
dice que te gusta que determinadas personas hagan algo por ti.
Y hay otras personas que no te gusta que hagan algo por ti. Son
dos cosas. Si alguien te insulta, no te gusta. Si alguien te honra,
te gusta. Esta es la manera de saber qué es lo que, segun la ley,
debes hacer por los demas. La ley para ti es hacer a los otros lo
que te gusta que te hagan a ti, y no hacer a los demas lo que no
te gusta que te hagan. Esta ley se puede conocer instintivamen-
te. Esta es otra frase del Mababbarata. Las propiedades de la
creacioén son también parte del Dharma. Por ejemplo, las pro-
piedades de la materia, de la mente, de los sentidos, de la vida,
del espacio, del tiempo, todas ellas juntas forman una ley que se
llama la ley eterna.

Aqui se dice: “Fistas son eternas. Las propiedades o carac-
terfsticas de la creaciéon son eternas, y cuando los devas llegan,
ya se las encuentran alli”. El azdcar es dulce tanto si esta pre-
sente como si no lo esta. La dulzura del azicar no depende del
cristal fisico del azucar, sino del hecho de que el azucar es dulce.
Asi es como se indica en esta estrofa. Los devas encontraron
que todos los Dharmas ya estaban ahi en el momento en que se
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despertaron en el proceso de la creacion. Los devas, por tanto,
vieron que ellos tenfan que ser canales para la manifestacion.
Cuando pones una gotita de miel en la lengua de un bebé recién
nacido, ¢como sabe €l que es dulce? Es lo que se llama instinto.
¢Coémo sabe un niflo que debe respirar? No tiene ni idea de
quimica, pero ¢como sabe que debe inspirar oxigeno y espirar
dioxido de carbono? A eso se lo llama instinto. Nunca depende
de lo que ya sabemos, porque tiene que protegernos. Primero
nos protege, y después nos hace conocer gradualmente. Por lo
tanto, la sabiduria, el conocimiento eterno, nunca depende de lo
que conocemos, sino que esta siempre ahi, protegiéndonos y
ayudandonos a conocer. Este es el significado de la estrofa.
Pocos textos en el mundo dan este concepto. Es muy raro en-
contrarlo, son pocos los libros que lo ofrecen. Incluso en la
literatura védica, encontramos pocas, muy pocas estrofas como
ésta. As{ que esta es una cosa poco comun que abre una nueva
dimension hacia las caracteristicas de la creacion y el concepto
de Dbharma. Asi que los devas se despertaron. En primera ins-
tancia se sentaron o se durmieron de nuevo, porque no habia
nadie que les sugiriera nada. Era el principio de la creacion.
Entonces, inmediatamente, al igual que el nifio recién nacido ve
que debe llorar, ellos se encontraron con que debian hacer algo.
Asi que empezaron a hacetlo, y esto es lo que se llama la crea-
ci6n. Una y otra vez, dondequiera que se inaugura una creacion,
este mismo proceso se repite. Asi que el proceso es eterno. Ya
sean los devas, los seres humanos, los globos, los planetas, el
sistema solar o las galaxias, todo viene y se va. Todo es periodi-
co. El conjunto de reglas o las propiedades de las caracteristicas.
Este es el significado original de lo que nosotros llamamos es-
critura sagrada o evangelio. No es un libro escrito por ningin
ser humano, sino que esta ah{ en la naturaleza, desde donde el
hombre lo copia una y otra vez, fragmentadamente. Sea una
ciencia, un arte o un cédigo de conducta, esta ahi, en la natura-
leza. Por eso Madame Blavatsky dijo: “Solo hay Un Libro”.
Ademas, anadio: “Solo hay una copia de éste en existencia, es el
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YO SoY’, td mismo”. Cada uno de nosotros es una copia de ese
libro en existencia, y debemos copiatlo directamente de FIL Y la
sefiora Blavatsky también dijo que este libro se encuentra en los
templos-cueva, es decir, en tus propias capas de conciencia.

E/ libro de Dgyan habla de este libro al cual se refiere H. P.
Blavatsky. El Purusha Suktam y las estrofas védicas hacen men-
cion de este libro tnico. Madame HPB dice que el libro no fue
completado por Aquel que lo inici6. En las paginas iniciales del
octavo capitulo del segundo volumen de Isis sin 1elo, H. P. Bla-
vatsky dice que El fallecié dejando el libro inacabado, y que lo
complet6 su hijo. Eso significa que la historia de toda la crea-
cién solo esta completa cuando el padre desciende como hijo.
La mitad de la historia existe como la historia del padre, y la
otra mitad como la historia del hijo. Hallamos muchas referen-
cias veladas en sus libros. No deberfamos leerlas intelectual-
mente. Nos podemos quedar asombrados y nuestra mente
aturdida, y nos veremos obligados a detenernos en algun punto.
El acercamiento intelectual hacia esos libros es una aproxima-
cién errénea, porque no hay nada que debamos saber en esos
libros, pero si todo lo que hemos de seguir y en lo que nos
hemos de convertir. Son libros para la autorrealizacién y el co-
nocimiento.

Tenemos que saber que esa obra es un iman y nosotros una
buena pieza de hierro. Y que, cuando se produce el contacto, el
proceso es el de transformacién o realizacion, no el de com-
prension. Recordad que una vez el proceso se ha iniciado en
nosotros, ya veremos de qué se trata, y seremos una persona
diferente y ya nunca mas volveremos a ser los mismos. Nunca
mas seremos las personas que fuimos. Vuestro orden de priori-
dades cambia. Vuestros intereses en la vida cambian para siem-
pre. Esto es lo que se espera que ocurra. Por esta razon los
devas llevan a cabo el ritual de la creacion. Si no fuera asi, spor
qué deberfan ellos hacerlo, qué recibirfan a cambio, qué es lo
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que el Sol recibe de nosotros, en contrapartida, por darnos sus
rayos? ¢Qué reciben de nosotros las nubes por darnos aguar
Porque es asi como trabajan los devas, y se espera de nosotros
que nos transformemos y que empecemos a trabajar de esta
manera. Al vivir como las nubes o el Sol, nos daremos cuenta
de que todo lo que necesitamos viene a nosotros, y que no pre-
cisamos correr detras de nada. Solo tras realizar un sacrificio
seremos capaces de comprenderlo. Si nos acercamos de forma
precavida, nunca lo entenderemos, ni tampoco entenderemos
esos libros. Esta es solo una pequefia dimension de esos gran-
des libros.

Por lo tanto, los devas llevaron a cabo el sacrificio de la
creacion a través del propio proceso de la creacion. Sacrificaron
el sacrificio a través del sacrificio. Asi es como se desarrolla la
frase. Significa que los devas se autosacrificaron sin desear nada
para ellos mismos, excepto hacer lo que les correspondia hacer.
Si hubieran preguntado “qué obtenemos nosotros haciendo
esto”, habrian sido obligados a “vivir con el sudor de su fren-
te”. Ello significa entrar en la competitividad del mundo. Tener
que ganarse el propio sustento para vivir. Solo el ser humano
compite en la vida, no los otros seres. Los devas, animales y
plantas o minerales no viven a través de la competitividad, sélo
el ser humano. Siendo esto inevitable para el hombre, se pres-
cribe en estos textos que éste debera saber como imitar el traba-
jo de los devas. Asi, el hombre vivira como ellos y no tendra
necesidad ni afan competitivo. Por lo tanto, también verd que
esas son caracteristicas eternas y encontrara el gozo realizando-
las. Esa es la diferencia.

Un empleado cumple con su obligacién, pero no disfruta
llevandola a cabo. Si encontramos a un administrativo en una
oficina, vemos que no tiene alegria. Para disfrutar tiene que
buscar otra fuente, como el cine, el circo o un paseo al atar-
decer. Desde las diez de la mafana hasta las cinco de la tarde,
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salvo el tiempo para comer, tiene que trabajar y trabajar sin
alegria, tratando de buscar la alegria en otra parte. Por el contra-
rio, los devas gozan con su trabajo, por ello no dejan nunca de
trabajar. Trabajan incesantemente, porque se encontraron con
el trabajo de sus predecesores y lo pudieron comprender. Este
trabajo ya estaba alli potencialmente. Los devas pudieron com-
prender la creaciéon en su conjunto, aunque esta solo estuviera
allf de forma potencial, ya que en aquel entonces estaba en diso-
lucién. Los devas también comprendieron que, antes de que
ellos despertaran, ya estaba alli en potencia. Igual que nosotros,
que también estamos ahi aunque estemos durmiendo. Solamente
cuando nos despertamos, entendemos que estdbamos durmien-
do, aunque estabamos ahi. Asimismo, los devas comprendieron
que estaban alli. Y las caracteristicas estaban alli y toda la crea-
cion estaba allf en potencia, como una semilla. Ahora los devas
estan elaborando el arbol, a partir de la semilla. Asi es como se
explica esta estrofa.
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ESTROFA - 19

Adbhya ssambhiitaha pruthivyi rasacca
Viswa karmana ssamavarta tadhi,
Tasya twashtha vidadha drdpameti

Tat purushasya viswa majana magre.

Division de Ias Palabras:

ADBHYAHA SAMBHUTA PRUTHIVEE RASAACHA
VISWA KARMANA SSAMAVARTA TAADHI
TASYA TWASTA VIDADHAH RUPAMEETI

TAT PURUSHASYA VISWA MAAJANA MAGRE.

Veamos la traduccion y significado de la estrofa:

La primera palabra, Adbhyaha, significa procedente de las
aguas. Esta estrofa nos habla de como el Purusha se presenta en
miles y miles de formas, como las muchas especies de plantas,
las galaxias, la fauna y flora del planeta, como seres vivos. Este
es el contenido. De las aguas, Sambbutaha significa nacié. Asi
pues, el Purusha nacié primero del agua, porque la semilla ger-
mina solo con agua, ya sea una semilla humana, animal o vege-
tal. Pruthivee significa procedente de la tierra. El Purusha nacié
como planta de la tierra. Aqui tierra quiere decir materia, es
decir: “Fl aprendié c6mo poseer el cuerpo fisico”. Nacer en
cuerpos fisicos. Rasat significa que nacié por el sentido del gus-
to. Es decir, que empez6 a experimentar con los sentidos. [Ese
es el proceso de degustar! Como la propiedad de la vida. Y des-
pués viene VViswakarmanah.

Ya sabéis que previamente ya hemos estado hablando de
Viswakarma. Hay ciertos devas que presiden sobre determina-
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das funciones. Ya sabéis a lo que llamamos conciencia de la
forma en la creacion. La semilla del arbol contiene la informa-
cion de la forma del arbol con todos sus detalles, solo asi puede
producir los mismos arboles. De no ser asi, darfa lugar a otros
arboles peridodicamente. De forma similar, la semilla de un ser
humano, una gota de esperma, posee la informaciéon de toda la
anatomia y fisiologia humana. De lo contrario, de un embriéon
humano podrian nacer un cerdo o un perro. Pero un embrion
humano solo puede dar lugar a un ser humano. A esto se lo
conoce como “la memoria de la naturaleza sobre la conciencia
de la forma”. Esta facultad esta presidida por una inteligencia o
deva en la creacién, llamado Viswakarma. Es el deva que presi-
de sobre la consciencia de la forma. Y no solamente sobre los
embriones o semillas de esta Tierra, sino que también lo encon-
tramos en los sistemas solares. Ellos forman y conforman las
cosas de la misma manera. De cualquier cosa que se revele en el
espacio. Por ejemplo, la luz se revela a si misma de la misma
manera.

Es por ello que en la estrofa 18 se dice: “Todas estas carac-
terfsticas son permanentes y, siempre que haya creacion, se lleva
a cabo en esos términos”. Siempre que se cree una fresa, con-
tiene el mismo color, el mismo olor, el mismo gusto y la misma
semilla. Es decir, mantiene las caracteristicas propias de las fre-
sas. De la misma manera, cada uno de nosotros tiene su propia
idiosincrasia y naturaleza, sus caracteristicas, que nos permiten
identificarlo frente a la de los demas. Una creacién tiene su
propia creatividad. Viswakarma es el Sefior de la conciencia
de la forma de los globos, de los sistemas solares, de los seres
planetarios. Y también de los embriones, las semillas. En defini-
tiva, a Viswakarma podemos denominarlo el Sefior de la con-
ciencia de la forma o el deva de la conciencia de la forma.

Tras el desarrollo completo en la evoluciéon de un embriéon
en un feto, ¢qué es lo que El hace? Existe en el mismo cuerpo.
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Imparte la facultad de la conciencia de la forma. Por ejemplo,
hace que cuando nos separamos durante un tiempo y después
nos volvemos a ver, nos reconozcamos. ;Cémo es posible?
Gracias a esta conciencia de la forma que existe en nosotros. El
nos otorga esta conciencia. De otro modo, el esposo no reco-
nocerfa a su esposa al llegar a casa. Esta conciencia se da a cada
especie por separado. Por ejemplo, un ser humano no puede
reconocer a cada vaca por separado cuando ve a cien vacas jun-
tas. Sin embargo, entre las vacas, ellas se reconocen individual-
mente. De manera similar, entre los humanos, nos reconoce-
mos unos a otros. De todas formas, si hay cien individuos de
raza blanca en India, a los indios les lleva dos o tres dias poder
reconocerlos individualmente. Esto sirve igual para los blancos.
Si, de repente, te encuentras con cien o ciento cincuenta indivi-
duos negros, te va a costar algun tiempo reconocer a cada uno
de ellos. Esta facultad de reconocimiento a partir de la forma se
nos imparte a cada uno de nosotros.
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ESTROFA - 20

Vedahametam purusham mahantam
Adityavarnam tamasaha parastit,
Tamevam vidwan amruta iha bhavati
Nanyah pantha vidyate’ayanaya.

Division de Ias Palabras:

VEDAHAMETAM PURUSHAM MAHANTAM
ADITYAVARNAM TAMASAHA PARASTAT
TAMEVAM VIDVAN AMRUTA IHA BHAVATHI
NANYAH PANDHA VIDYATE AYANAYA.

Veamos la traduccion y significado de la estrofa:

Esta estrofa es una combinacién de las estrofas previas, la
16 y 17, que ya hemos visto detalladamente. Las primeras dos
lineas de esta estrofa son iguales a las dos lineas de la estrofa 16
(aunque, naturalmente, en esta estrofa la dltima palabra de la
segunda linea de la estrofa 106, pare se ha convertido en parastat).
De la misma manera, las dos ultimas lineas de esta estrofa son
las mismas que las de la estrofa 17, excepto que las dos ultimas
palabras de la estrofa intercambian el orden. Asi que no hay
nada mas que explicar en esta estrofa, lo que nos permite avan-
zar hasta la siguiente.

Sin embargo, vamos a traducir el significado de esta estrofa:
“Conozco a este Purusha (Persona), el Grande, que es la luz del
Sol, que brilla mas alla de la oscuridad. Aquel que Le conoce asi
(a través de este sendero, como “YO SOY”), se convierte en
inmortal, aunque esté en su cuerpo fisico en esta Tierra. No hay
otro camino para la realizaciéon”.
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ESTROFA - 21

Prajapati scharati garbhe antaha
Ajayamano bahudha vijayate,

Tasya dhiriha parijananti yonim
Marechenam pada mitccanti vedasaha.

Division de Ias Palabras:

PRAJAPATIS CHARATI GARBHE ANTAHA
AJAYAMANO BAHUDHA VIJAYATHE
TASYA DHEERAH PARIJAANANTI YONIM
MAREECHEENAM PADAM ITCHANTI VEDASAHA

Veamos la traduccion y significado de la estrofa:

La primera palabra, Prajapati, significa el Sefior de los ciclos.
Por ejemplo: un afio, un mes, luna llena, luna nueva... son ci-
clos que se repiten. También hay los ciclos mas grandes, llama-
dos Yugas. Prajapati es la conciencia que dirige estos ciclos y
preside sobre ellos, de lo contrario no podriamos tener estos
ciclos de forma regular. Por ejemplo, al principio lunar se le
llama el Sefior de los ciclos de la menstruacioén para la repro-
duccién. Por esta razén encontramos el numero de 28 dias aso-
ciado al ciclo menstrual de una mujer sana, ya que coincide con
el ciclo lunar. Prajapati es el Sefior que se encuentra por encima
de estos devas planetarios, y que preside sobre esta caracteristi-
ca unica, denominada “mantenimiento de los Ciclos”. Prajapati
lleva la cuenta de los mismos. Etimolégicamente, proviene de la
palabra praja, que significa reproduccion, la cual deberfamos
entender de manera diferente de la palabra creaciéon. Por lo
tanto, hay devas que presiden sobre la creacién y hay otros que
presiden sobre la reproduccion. Estos ultimos son los llamados
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pitris. La fecundacion, el desarrollo fetal, el alumbramiento y el
parto, asi como el acto sexual, estan gobernados por los pittis.
Es por ello que las antiguas razas reflejaron en las escrituras
sagradas que el instinto sexual era una llamada de los devas. El
sexo representaba una parte del sacramento del ritual de la crea-
cion. Por esta razén se cuidaban mucho de mantener la pureza
en la vida sexual y la monogamia. Eso era su idea sobre el tema.
Se espera que colaboremos con los devas y trabajemos para la
creacion. Por ello, también se espera de nosotros que tengamos
unos vehiculos puros y piadosos. Por lo tanto, el acto sexual,
incluyendo la emocioén, debe ser adecuada y piadosamente en-
trenado, segin los antiguos autores de las escrituras sagradas.
Deberiamos saber como se suceden los periodos en cada es-
pecie. Unicamente ocurren como periodos ciclicos a los que
nosotros llamamos estaciones. Vemos cémo los animales no se
aparean fuera de la estacion correspondiente. Asi suceden los
periodos en los animales. Solamente como un instinto. Vemos
también cémo las plantas son fertilizadas o polinizadas solo
durante ciertos dias de su floracion, su madurez. Cada especie
tiene, por tanto, sus propios ciclos y periodos. A esto se lo lla-
ma PRAJA. Pati significa Sefior de los ciclos y, en algun sentido,
también significa padre. Conocemos la palabra “Patriarca”, que
aparece en el Antigno Testamento. Significa exactamente lo mismo
que Prajapati, tanto etimoldgica como tradicionalmente. ¢Qué
significa entonces la palabra patriarca? Pater quiere decir padre,
y arca hace referencia al Sefior. Es decir, el Sefior protector, que
es el padre. Asi pues, Abraham, Jacob, etc., a quienes encon-
tramos en el Awntiguo Testamento, no eran seres humanos, sino
ciclos o Sefiores de los ciclos. Deberfamos ser capaces de apre-
ciar el Antigno Testamento de esta manera. De lo contrario, no
entenderemos el hecho de que hayan podido gobernar durante
milenios, porque no tiene sentido desde el punto de vista
humano. Asi pues, la palabra Prajapati puede traducirse como
patriarca, pero si no sabemos el significado de esta palabra, tra-
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ducimos ambos términos segiin nuestro entendimiento, porque
estamos igualmente “ciegos” hacia los dos términos.

Charati signitica mover. Garbbe significa en el utero. Asi, es-
te Purusha tomé el papel del Sefior de los ciclos y se convirtié
en EL Y a continuacion, empez6 a moverse en los diferentes
uteros, es decir, dio lugar al arte de fecundar, de aparearse, del
embarazo y de parir. Asi, actualmente, Fl preside sobre estas
funciones. En este contexto, se le llama el patriarca o el Prajapa-
ti. Garbbe significa en el atero. Antaha significa dentro.

Podemos preguntarnos: ;Qué es el atero? Esta es una pre-
gunta vital. sPor qué es una pregunta vital? Simplemente, por-
que todos nosotros tenemos una comprension emocional de lo
que es el utero. Esto es todo. Pero tratemos de entenderlo
cientificamente. Un dtero no es sino el interior de algo. Hay el
mismo espacio dentro que fuera. Asi que El cre6 lo que llama-
mos interior, y luego lo convirtié en un utero. Cred los ciclos
del tiempo y empezo6 a moverse en el interior del utero como el
nifio. Esto es la explicacion del porqué usamos la palabra inte-
rior. Otra cuestion interesante es la palabra Garbha, que significa
utero. Etimologicamente quiere decir casa, morada. Cuando la
traducimos, se la llama utero. Nos desarrollamos en un espacio
cerrado, un huevo. Por este motivo poseemos el instinto de
construir una casa y vivir en ella. De otra forma, ¢cémo podria
un pajaro o un ser humano concebir, construir un nido, una
casa o un refugio? ¢;Quién le dio ese instinto? Su origen mismo
pertenece a ese proceso, de tal manera que puede, instintiva-
mente, concebir la construcciéon de una casa para vivir en ella.
No solo los seres humanos, sino también todas las especies de
arboles, hormigas, pajaros y otras bestias tratan de tener su pro-
pio refugio. Los seres vivos heredaron esta mentalidad, porque
todos fueron traidos a este mundo en tales condiciones. Es por
ello que la palabra Garbha indica, etimologicamente, estos signi-
ficados. Y la palabra Ajayameno, cuando se divide se convierte
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en Ajayamanaha, que significa no nacido. Este es el significado
de la palabra. La palabra Babudha significa de muchas formas.
Vijayate quiere decir nacido de manera diferente. Toda la frase,
entonces, dice: “El mismo nunca nace, pero siempre se le hace
nacer en diferentes formas, distintamente.”

Si dibujamos circulos en esta pizarra, hay una porcion de
pizarra dentro de cada uno de los circulos. Sin embargo, la
pizarra no esta toda dentro de los circulos dibujados. Es el tras-
fondo. El circulo posee geométricamente su propia area y sus
propiedades geométricas. Sin embargo, la pizarra no estd, de
ninguna manera, relacionada con estas propiedades. De forma
similar, El est4 trabajando como el trasfondo. Desciende como
el morador de cada forma, y asume su nacimiento aunque El
mismo no nazca porque El es el trasfondo. Asi y todo, El es
aquel que nace porque no hay nadie mas. La existencia es ni-
camente de un solo ser. Es por ello que Ajayamanaha es no na-
cido; Bahudha, de muchas maneras; 17jayatha, nacido en muchas
formas.

Tasya, su; Dheeraha, aquellos que son estables mentalmente y
aquellos que meditan. Parjjananti, conoce bien. Entonces tene-
mos: Aquellos que meditan y aquellos que tienen estabilidad
mental, realmente saben esto. Yonim significa el 6rgano genera-
tivo; es decir, el 6rgano femenino del lugar de nacimiento. Eti-
mologicamente, quiere decir lugar de nacimiento. Asi pues,
aquellos que han crecido por encima de las emociones y del
movimiento de la mente, aquellos que han conseguido la estabi-
lidad de la mente, saben exactamente lo que significa el 6rgano
generativo. Lo conocen como el secreto de todos los secretos,
“Lo mas sagrado de lo sagrado”. Asi que lo mantienen en se-
creto; es decir, no se comportan mal a consecuencia de sus
emociones. Ellos trabajan con los devas. Eso es todo. .o cono-
cen como el lugar de nacimiento del Purusha. Este es un verso
imponente con el que no se puede transigir.
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Mareecheenam, ellos son los Sefiores que meditan en la luz.
Esta palabra es de dificil traduccién, porque no existe una equi-
valente en ninguna lengua. Tenemos solo una palabra en la
antigua tradicién budista tibetana. Son los llamados “Dhyani
Buddhas”. No penséis que son unos seres humanos que se en-
cuentran sentados meditando en algin lugar debajo de un arbol.
Digo esto porque es la idea que nos suelen dar los profesores
de historia. Ellos meditan en la Luz y extraen la luz de la oscu-
ridad. Son los Devas que estan por encima y mas alld de nues-
tros devas. Son los Devas Cosmicos que traen la Luz desde la
oscuridad. Si leéis algo sobre los “Dhyani Buddhas™ en La Doc-
trina Secreta un par o tres de veces, seréis capaces de entenderlo
un poquito. Buddba, etimologicamente, significa el Iluminado,
aquel que ha recibido la luz. A Gautama se le confirié el nom-
bre de Buddha, es decir, aquel que ha recibido la luz. También se
le confirié el titulo de Tadhagata, es decir, formado en el aire de
los antiguos Avatares, aquellos que hollaron el mismo sendero.
Ese es Tadhagata, al que sus discipulos también dieron muchos
otros titulos. También se le llamé6 Avalokiteswara, que significa
aquel que ha dejado de ser persona y se ha convertido en un
principio planetario. Gautama fue el primero en sugerir la sinte-
sis planetaria en este ciclo de tiempo. Se ofreci6 a si mismo para
observar los atomos de este globo terrestre, que no son sino los
atomos permanentes, egos o viajeros. El supervisara a los seres
del planeta hasta que el ultimo de ellos se ilumine. Es lo que
prometi6. Por este motivo se le llamé6 Avalokiteswara.

Hemos quedado que Mareechees o Dyani Buddhas (en La
Doctrina Secreta) significa aquellos que meditan en la luz. Maree-
cheenam quiere decir de estos seres. Padam significa morada, resi-
dencia. Itchanti significa estan deseando. [edasaha quiere decir
del Creador. Entonces: Aquellos que han alcanzado el estado de
estabilidad mental o estado de meditacion, siempre desean ser
como los Dhyani Buddhas, que trabajan para el Creador. ¢Qué
es lo que quieren? Mucha gente medita para llegar a ser mejor,
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tener mas suerte y mas dinero. Esto no es meditaciéon. Cuando
verdaderamente llegamos a estar en linea con Aquellos que
estan meditando, entendemos que estamos deseosos de ser uno
con Ellos, con Aquellos ayudantes de la creacion, con Aquellos
que elaboran la creacion.

El significado de toda la estrofa es, entonces: En su calidad
de “Prajapati”, el Sefior de los ciclos y las generaciones, da vuel-
tas en el ttero y nace como muchos seres, aunque El nunca ha
nacido de nadie. Aquellos que son estables y han alcanzado los
niveles de meditacion pueden conocer su lugar de nacimiento y
desear mucho, por ello, vivir en la morada de sus rayos de luz,
donde el Creador lleva a cabo su trabajo con placer.

Por lo tanto, al Purusha se le describe en el verso como
descendiendo en forma de Prajapati, el Patriarca o Sefior de los
ciclos. Existen muchos Prajapatis descritos en los textos védi-
cos. Al Prajapati se le llama Kasyapa, que etimolégicamente
significa el sabio vidente, aquel que ve. Bl representa la boveda
de los cielos, es decir, aquello que llamamos el arco en muchos
simbolismos. Si vemos una construcciéon con la forma +-+ por
encima de un pasaje o callejon, un portico, se la llama arco. Este
arco esta formado por dos pilares que constitufan la entrada al
templo de muchas escuelas de simbolismo. Este arco va de Este
a Oeste, desde la posicion en la que nos encontramos. Astro-
légicamente hablando, el principio del arco es el inicio de la
primera casa, y al final del arco se lo llama el principio de la
séptima casa. Porque todo el espacio a nuestro alrededor se
divide en doce partes iguales, siguiendo la ciencia de la astrolo-
gia. Hstas doce partes se corresponden con las doce silabas del
nombre del Sefor, las cuales constituyen Su cuerpo. Estas doce
sflabas son: cabeza, rostro, cuello (hasta los bronquios), torax,
abdomen superior, cintura, abdomen inferior, genitales y area
del recto, muslos, rodillas, tobillos, pies. Se las llama las doce
sflabas del nombre del Sefior, a partir de las cuales los devas o
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los arquitectos del universo forman su cuerpo. Recordemos que
“el hombre esta hecho a imagen y semejanza de Dios”, segin
las escrituras sagradas. Esta es una frase del Awtiguo Testamento.
Esto significa que nosotros poseemos todas estas partes en
nuestro cuerpo, que se constituye en templo. Nuestro dfa a dia
también sigue el curso Este-Oeste. Vivimos en este arco de
espacio, la béoveda de espacio llamado Prajapati Kasyapa o el
sabio vidente. Mientras que la parte inferior esta oculta, es decir,
del Oeste hacia el Este el espacio esta oculto, al mismo tiempo
que la parte superior se nos revela. Este es el modelo segin
el cual nos encontramos en el dtero materno cuando somos
fecundados; es decir, segun la ley de correspondencias, el hori-
zonte oriental relativo al lugar y el momento en donde se en-
contraban nuestros padres y madres en el momento de nuestra
fecundacion. Ellos nos dieron esta posicion. Y, en aquel mo-
mento, en el utero de nuestra madre ya se encontraba el huevo
en el que fuimos fertilizados. Ved, también estaban los planetas
alrededor de la Tierra en aquel momento. Supongamos que
Jupiter estaba en el horizonte oriental, a punto de elevarse. Esto
significa que Jupiter estaba en la posiciéon de tu cabeza en el
momento de tu fecundacion. Puedes estar seguro de que no
tendras problemas en la cabeza o en la mente en este nacimien-
to. Supongamos que Saturno esta alli, bajo tus pies, en la po-
sicién cero. Estard influenciando exactamente tu corazén y
pulmones. Puedes estar seguro de que, durante esta encarna-
cion, tu punto débil seran los pulmones y el corazén. Esto sera
asf a lo largo de esta vida y segun el karma de tus vidas anterio-
res. Tendras que ser muy cuidadoso y pagar el karma pasado de
vidas previas, viviendo segun la situaciéon de tu salud actual,
comiendo adecuadamente y segin la situaciéon de tu corazén y
pulmones y evitando ciertas comidas, etc. Este es un ejemplo de
aplicacion de las correspondencias segun las escrituras sagradas.
De igual forma, todos los otros planetas estaran también alli.
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Por ello se le llama la boveda del cielo, y a la totalidad se la
conoce como el templo en el cual el Sefior se halla instalado
como el morador o el ego. No penséis que vosotros sois el ego.
El esta ahi haciendo vuestro papel. Ese es el sacramento que se
espera recibamos antes de morir. Ese es el ideal de todas estas
escrituras sagradas. Fl debe vivir con nuestro nombre en este
cuerpo. Luego, nosotros deberemos vivir como devotos en este
mismo cuerpo. Esa es la idea de las escrituras sagradas. Por lo
tanto, se describe que este templo tiene dos pilares, que son tus
extremidades inferiores. Esto significa que los seres de dos
piernas tenemos el privilegio de conocer toda la sabiduria. Sa-
béis, algin dia nos llegara la muerte y todo esto quedara barrido
del cerebro. Sin embargo, y antes de que esto ocurra, se espera
de nosotros que lo conozcamos y nos demos cuenta de ello,
para poder entregarlo a la siguiente generacion en la forma del
padre que se convierte en hijo. Asi, el vacio o pausa entre me-
dio es lo que se llama “la inundacion o el diluvio” en las escritu-
ras sagradas. Por este motivo, simboélicamente, se dice que el
emperador Seth construyé dos pilares y un arco en el que grabo
toda la sabiduria para que pudiera sobrevivir a la inundacion.

La historia es simbdlica. Uno de los arquitectos, que en el
Antiguo Testamento se llamaba el emperador Seth, es también uno
de esos dioses de los ciclos, un patriarca. Se dice que construyo
un templo con dos grandes pilares, sobre el cual todo esta gra-
bado como tu propia forma. Es decir, toda la sabiduria esta
grabada en tu propio cuerpo, para que la puedas leer, y en la
béveda del espacio que te rodea. Se lo llama el manuscrito de
los cielos, y Pi () fue el glifo que presidia este templo, antes
que pasara a formar parte de las letras del alfabeto griego. Era el
simbolo de los seres bipedos que llevaban la sabiduria en la
cabeza. La misma historia la vemos repetida, mas detalladamen-
te, en el “templo de Salomoén”, que se describe en el Libro de los
Reyes. Tres grandes naciones coincidieron en la antigiiedad. Una
nacién contribuy6 con un nombre del Sol, el Dios Solar del cual
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proceden las palabras Solar y Sol. Otra nacién contribuy6 con
otro nombre del Dios Solar, y los antepasados de los anglicanos
contribuyeron con un tercer nombre del mismo Dios Solar.
¢Sabéis que los antepasados de los anglicanos se establecieron
en un lugar al que ellos mismos llamaron la ciudad del Dios
Solar, llandon, que posteriormente se ha convertido en la actual
London (Londres)? A# significa dios Solar, don significa ciudad.
En sanscrito también tenemos el término dhan, que significa
ciudad, como Ragjadhan, etc. Ra de Rajadhani, quiere decir ciu-
dad, capital. En muchas lenguas antiguas, dban significa ciudad y
burg significa pueblo (Puram). Asi que estas tres personas, en
tiempos antiguos, aportaron tres nombres del Dios Solar que,
unidos, dieron origen a la palabra Salomon, palabra que poste-
riormente fue copiada como Rey Salomoén en las escrituras
sagradas. Asi se hizo la palabra Salomon, que después fue con-
siderado como un emperador. Aunque, naturalmente, pudo
haber habido un emperador llamado asi, pero fue después del
Dios Solar.

El espacio o vacio entre dos actividades de la creacion se
llama inundacién. Por ejemplo, a la muerte se la llama inunda-
cion, antes del nacimiento. Y los cataclismos terrestres perio-
dicos en los que interviene el agua también se llaman inunda-
ciones. Esto se debe al desplazamiento de los Polos de la Tierra
(va sabéis que los polos se van desplazando gradualmente hacia
el Oeste, por lo que el Polo Norte se desplaza hacia el Este,
mientras que el Polo Sur lo hace hacia el Oeste). Asi es como
sucede la inclinacion. ¢Qué ocurre entonces con el paso del
tiempo? Habra temperaturas ecuatoriales en los Polos Norte y
Sur. Por este motivo, los glaciares se funden y se producen las
inundaciones. El momento de la inundacién se representa por
aquello que nosotros llamamos la esvastica L, que indica que
el punto ecuatorial gira hacia los polos, y los polos giran hacia el
ecuador. Esto tiene sus propios ajustes de tiempo respecto de la
inundacion.
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ESTROFA - 22

Yo devebhya atapati

Yo devanam purohitaha,
Purvo yo devebhyo jataha
Namo ruchdya brahmaye.

Division de Ias Palabras:

YO DEVEBHYA AATAPATI
YO DEVANAAM PUROHITAHA
PURVO YO DEVEBHYO JATAHA
NAMO RUCHAYA BRAHMAYE

Veamos la traduccion y significado de la estrofa:

El Purusha se calienta, ilumina y purifica, porque brilla en
beneficio de los devas. El camina delante de ellos desatrrollando
su bienestar. El es el verdadero sacerdote de los devas. Yo me
inclino ante esa luz autoexpansiva, ante ese sonido autoemitido.
Este es el significado de esta estrofa.

Yo sé que este Purusha, que es el mas grande de todos, el
mayor de todos y el mas grandioso de todos, posee la luz y el
sonido como su pronunciacion. Aatapati significa que el Puru-
sha brilla para los devas, y que El se quema a si mismo en for-
ma de globo solar para los devas y se va calentando como luz
solar, se calienta por amor a la vida, para dar vida. Se ilumina
porque tiene que iluminar. Se purifica porque se tiene que pu-
rificar. El rayo del sol, el Purusha, esta experimentando estos
cambios para que los devas se adentren en la creacion. Deva-
naam Purobitaha significa el sacerdote de los devas. Aquel que es
el sacerdote de los devas, es decir, aquel que preside y dirige a
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los devas en la creacion, dandoles el procedimiento ritualistico,
haciéndoles sentir instintivamente como una creacion, y tam-
bién haciéndolos sentir sagrados en todo este trabajo. El Pu-
rusha preserva la santidad de todo el trabajo e inicia a los devas
en este trabajo. Eso es Purobita, que quiere decir sacerdote. Esta
es la traduccion exotérica, naturalmente. Etimoldgica y esotéri-
camente, el significado de la palabra Purohita se compone de dos
palabras: Puro y Hita. Puro significa adelante, Hiza significa bien-
estar. Entonces, el significado de Purobita es: aquel que trabaja
en nuestro bienestar, mostrandonos el camino a seguir. Este es
el significado exacto de la palabra. Aquel que trabaja y procura
nuestro bienestar, mostrandonos el camino a seguir. Antes de
que nosotros sepamos algo, El ya elabora el procedimiento por
medio del cual nosotros podremos proceder de forma segura. A
esto también se lo llama Guru. La palabra siguiente, Purvo, al
separarla se convierte en Purvaba, que quiere decir mas pronto.
Yo vuelve a significar quien. Devebhyo, al separarlo, se convierte
en Devebhyaha, que significa de los devas. Jataba significa nacer.
El siempre es el hermano mayor para cualquiera de estos devas,
y ha nacido antes que todos ellos. Significa que cuando los
devas se despiertan, siempre lo encuentran a FEl (al Purusha)
existiendo como su trasfondo. Asi que siempre es un hermano
mayor para los devas. La siguiente palabra, Namw, se convierte
en Namaha, que significa yo me inclino, bajo la cabeza, ofrezco
mi obediencia, me ofrezco a mi mismo. Ruchaya quiere decir
Aquel que brilla. De hecho, tiene dos significados: Aquel que
brilla y Aquel que surge como sonido. Es ambas cosas, luz y
sonido. Dice, pues: Me inclino ante Aquel que brilla y al que
oigo. Aquel que es pronunciado por mi. Eso es lo que significa.
Es decir, me inclino ante la voz que pronuncia a través de mi.
Me inclino ante la luz que conoce a través de mi. Por lo tanto,
el Sefior esta trabajando en mi en la forma de Aquel que sabe,
de Aquel que quiere conocer, porque sin Su gracia nosotros no
tendtiamos la aptitud para tratar de conocer algo. Asi que nos
inclinamos ante Fl como nuestra luz. Nos inclinamos ante El
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como nuestra cancion. Nosotros pronunciamos y nosotros es-
cuchamos. Esto es todo lo que significa.

Brabmaye significa aquel que se autoexpande, que brilla y re-
luce por si mismo. Inclinémonos, pues, ante aquel que posee
brillo y expansién propios, el que suena y tiene autoexpansion.
La vida se autoexpande y tiene su propia luz. El sonido se emite
a s mismo a través nuestro y automadticamente es escuchado.
Eso significa Aquel que se manifiesta a sf mismo en todo. Es el
principio de autoexpansion. Es por esto que se le llama Brah-
man, Parabrahman, que es el Dios Absoluto. No deberfamos
confundirnos. Brahma es el Creador, y no Dios. Brahma es la
facultad de Dios de crear. Se le conoce también como el Crea-
dot de cuatro caras. Si a Brahma le afiadimos la “n”, como
género neutro, entonces nos estamos refiriendo al héroe de este
poema, al Sefior que esta en el Trasfondo, el Purusha. Asi,
Brahma es el Creador, el hijo de Dios. Cuando utilizamos la
“n”, Brahman es el Sefior que estd mas alla de todas las cosas,
es el Dios Omnipresente y Total, que brilla a través de cada uno
de nosotros como la Omnipresencia. Por tanto, debemos ser
muy cuidadosos al usar estos dos términos referidos en las es-
crituras sagradas. Finalmente, la traduccion:

El Purusha se calienta, se ilumina y se purifica, porque brilla
en beneficio de los devas. Camina delante de ellos desarrollando
el bienestar de los devas. El es el verdadero sacerdote de los
devas. Yo me inclino ante esa luz autoexpansiva, ante este soni-
do autoemitido. Eso es lo que significa.
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ESTROFA - 23

Rucham brahmam janayantaha
Deva agre tadabruvan,
Yastvaivam brahmano vidyat
Tasya deva asan vase.

Division de Ias Palabras:

RICHAM BRAHMAM JANAYANTAHA
DEVA AGRE TADABRUVAN
YASTVAIVAM BRAHMANO VIDYAT
TASYA DEVA ASAN VASE

Veamos la traduccion y significado de la estrofa:

Al principio los devas lo pronunciaron a El como la Luz, el
color, el sonido sildbico y el nombre del Sefior. Asi, Lo pronun-
ciaron a El porque todas esas cosas son El mismo. A aquel que
Le conoce (a El) de esta manera, se le llama Brabmana (el que
posee la Luz de la autoexpansion como el esplendor del Sefior
mis elevado). Los devas desean obedecerLe y ser controlados
por EL

Richam quiere decir el Rik. Recordad que ya lo describimos
en las estrofas 10 y 22; a saber: cancién, luz, color, pronuncia-
ci6n y Brahma. Por lo tanto, la luz del Brahman, o el sonido del
Brahman, o el color del Brahman, o la pronunciaciéon del
Brahman. Janayantaha significa causando el nacimiento de; Jan
quiere decir nacimiento. Se trata de la misma raiz de la palabra
génesis en otra lengua. Jan significa nacer. Asi, los devas causan
el nacimiento del sonido del Sefor, la luz del Sefior, el color del
Seflor y la silaba del Senor.
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Deva se convierte en Devaha, que quiere decir los devas. Agre
significa al principio. Por lo tanto, al principio, ¢qué hicieron los
devas al principio de la creacién? Causaron el nacimiento de la
luz del Sefior, del sonido del Sefior, del color del Senor, de la
sflaba del Sefior, y del nombre del Sedor. Tadabruvan (Tat +
Abruvan), Tat significa Aquello, Abruvan significa pronunciado o
hablado. Los devas pronunciaron o hablaron. Quiere decir que
usamos la palabra aquello para la objetividad. Todo lo que es
objetivo en esta creacion es pronunciado por los devas como
una de las formas del Sefor. Tratando de pronunciar el nombre
del Sefior, los devas lo han pronunciado todo en “Aquello” o
en la objetividad. Asi pues, tenemos el universo objetivo, es
decir, todo lo que observamos a nuestro alrededor es solo el
Purusha. Asi, Abruvan significa pronunciado o hablado.

La siguiente palabra deberfamos dividitla en tres. Yastvaivam
contiene tres palabras: Yaha, Tu+evan. Yaba es un pronombre
relativo que significa Aquel que; 7# quiere decir mira aqui; evam
significa de este modo. La proxima palabra, Brahmano, cuando la
dividimos se convierte en Brahmanaha, y 1/idyat, que quiere decir
sabe. Significa lo siguiente: Aquel que conoce es el Brahman,
Aquel que conoce al Sefior Omnipresente. Después, esto se
utiliza para indicar a la casta sacerdotal llamados Brahmines.
Entonces, la palabra significa Aquel que conoce al Sefior Om-
nipresente, asi de esta manera; evaz quiere decir de este modo.
Uno debetia conocetlo a El de este modo. Es decir: Mira,
Aquel que conoce al Senor de este modo. Tasya quiere decir a
Bl Vidyat significa sabe. Por lo tanto, Aquel que conoce al Se-
flor de este modo es conocido como Brahmin. Esto es lo que se
describe aqui.

Tasya significa para él. Deva se convierte en Devaha, los de-
vas. Asan significa existia, [ase significa bajo control. Entonces:
Si alguien conoce al Sefior de esta manera, se le llama Brahmin
y los devas siempre le han obedecido y han estado bajo su con-
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trol. Es decir, los devas, voluntariamente, obedecen a aquel que
imita su trabajo. Sabéis, Pitagoras utilizaba una palabra en grie-
go, teocracia, que quiere decir el trabajo de los dioses. Cracia
significa el trabajo. Pitagoras dijo exactamente lo mismo:
“Quien esté ocupado en el trabajo de la teocracia, se dara cuen-
ta de que los angeles de la creacion viven obedeciéndole”. Esto
es lo que Pitagoras decia y también lo que Socrates ensefiaba.
Aquel que sabe acerca de Dios es honrado por los angeles. Pita-
goras también dijo: “Creo en Dios y en los dioses”.

Cuanto mas sepamos acerca de El y de aquellos que traba-
jan para Bl es decir, los devas, mas independencia se nos dara
de las leyes de la naturaleza y de las leyes de la creacion. La na-
turaleza nos da mas independencia segiin nuestra preparacion.
Nos otorga mas independencia para aquello para lo que esta-
mos preparados. Todo y todos estamos bajo la proteccion de la
naturaleza. Por lo tanto, los elementos y los planetas y todos
estos devas, todos aquellos que gobiernan los multiples planos
de existencia, nos mantienen bajo control y proteccion, para
nuestro propio bien, mientras nos encontramos en el estado
animal o individual de la conciencia. A medida que empezamos
a pensar en la creacién y a conocerla y que pensamos en nues-
tros deberes hacia los demds, es decir, en nuestra capacidad de
servir, entonces €sos seres empiezan a cCOMPOrtarse con noso-
tros con menos condiciones de control y protecciéon. Las condi-
ciones cambian. En vez de ser maestros de esclavos, al llegar a
cierto estadio, pasan a ser maestros de estudiantes. Mas adelante
seran nuestros amigos y guias y, finalmente, nuestros colabora-
dores. Asi es como ellos se comportan. Igual ocurre también
con los planetas. Cuanto mas primitivos seamos, mas facil sera
predecir nuestras vidas segun nuestra carta astral, esto es asi. Es
facil predecir lo que un individuo va a hacer en determinadas
circunstancias. Puedes afirmar que va a matar, asesinar o que se
va a suicidar. El horéscopo del individuo primitivo es facilmen-
te predecible. Ahora bien, no podremos predecir nunca nada
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indagando en el horéscopo de Ramakrishna Paramahamsa, o
Sri Aurobindo, o Ramana Maharshi, o Emerson, o Inmamuel
Kant. Nunca, nunca podremos predecir nada. ¢Por qué? Porque
los planetas nunca les condicionan, sino que colaboran con
ellos. Asi es. ¢Sabéis cuantas veces se predijo la muerte de
Gandhi antes de que finalmente fuera asesinado? Los astrélogos
predijeron su muerte muchas veces. Nadie acert6, porque nadie
puede leer el horéscopo y predecir algo de una persona asi.
Vemos que hay astrélogos que discuten acerca de personas no-
bles. Siempre suele ser un trabajo post mortem. No tiene
ningun sentido. Es una fanfarronada técnica, una manera cienti-
fica de engafio. La verdadera astrologia es diferente. Hs saber
cuando los planetas nos condicionan, cuando nos gobiernan,
cuando nos dirigen, cuando nos sonrien, cuando nos ensefian,
cuando nos sermonean, cuando nos aconsejan y, finalmente,
cuando empiezan a ayudarnos.
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ESTROFA -24

Hrischa te lakshmischa patnyau

Aho ratre parshwe, nakshatrani ripam,
Asvinou vyaittam, ishtam manishana,
Amum manishdna, sarvam manishana.

Division de las palabras:

HRISCHA TE LAKSHMISCHA PANTYAU
AHO RATRE PARSHWE NAKSHATRANI RUPAM
ASVINAU VYATTAM ISHTAM MANISHANA
AMUM MANISHANA SARVAM MANISHANA

Veamos la traduccion y el significado de la estrofa:

Hri y Lakshmi (modestia y abundancia) son tus esposas. El
dia y la noche son tus dos caras. Los Nakshatras hacen tu for-
ma. Los dioses gemelos forman la expansion de tu forma en
dos lados o partes. Por favor, acepta lo que se te ofrece. Por
favor, aprueba lo que queremos, por favor hazlo, por favor
aprueba todo y cada cosa.

La palabra Hrischa deberfa dividirse en dos: Hritcha. Hri es
el nombre, un nombre adecuado. Os lo explico. Cha significa
también. Te significa a ti, para ti. Ahora aqui en la dltima estro-
fa, al Purusha se le habla directamente: {Oh, Sefior!, para ti
Lakshmi también es un nombre adecuado, el nombre de una
persona. Cha significa y también. Hri y Lakshmi son los nom-
bres de dos personas. Patnyan quiere decir dos esposas. Este
Purusha tiene dos esposas. Una se llama Hri y la otra, Lakshmi.
Por lo tanto, El dice: “Oh, Sefior!, Hri y Lakshmi son tus dos
esposas”. Aho significa el dia. Rarre significa la noche. Parshwe
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quiere decir lados. El dfa y la noche son tus dos lados, el anver-
so y el reverso. Significa que cuando vemos tu rostro es de dfa y
cuando vemos tu espalda es de noche. Asf pues, el dia y la no-
che son tus dos caras. Nakshatrani se refiere a los Nakshatras,
que son los arcos de la ecliptica en astronomia y astrologfa. Ved,
todo el zodiaco, desde Aries a Piscis, tiene doce divisiones igua-
les. Cada una de ellas es un arco. Por ello, a estas divisiones se
les llama Nakshatras.

De manera similar, tenemos 27 divisiones iguales para algun
otro proposito. Desde los 0° de Aries hasta los 0° de Leo, te-
nemos nueve divisiones iguales. Desde los 0° de Leo hasta los
0° de Sagitario, otras nueve divisiones mas. Y, desde los 0° de
Sagitario hasta los 0° de Aries, tenemos de nuevo otras nueve
divisiones mas. En total, 27 arcos o divisiones iguales, llamados
Nakshatras.

Nakshatra significa un arco igual cuando se divide el zodia-
co en 27 partes iguales. Cuando la ecliptica o el zodfaco aparen-
te se divide en un numero de arcos iguales (sea el nimero que
sea), entonces cada arco se llama Nakshatra. 1o tnico necesario
es que deben dividirse por igual. Por ejemplo, si se dividen de
Aries a Libra en dos mitades, se les llama los 2 Nakshatras. Si se
dividen en tres partes iguales, seran los tres Nakshatras. Asi
pues, tenemos los 27 Nakshatras. Y también se dividen entre 28,
segun las revoluciones lunares. Para determinados propésitos,
este zodfaco se usa con 28 divisiones iguales. sSabéis para qué?
Para saber el momento exacto de la fecundacion en el hordsco-
po natal. Tenemos aquello que se llama el método de rectifica-
cion del horéscopo natal a través del método “época prenatal”.
Para ello se requieren las 28 divisiones zodiacales. Podéis con-
sultar el libro de E. H. Bailey, Rectificaciones de los hordscopos. Ella
se pas6é mas de veinte aflos en hospitales de maternidad, dfa y
noche, anotando, con su cronémetro, el segundo exacto del
nacimiento de cada recién nacido. Con esta informacién desa-
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rroll6 el horéscopo natal, basaindose en las dos estrofas que dio
un gran astrologo indio, llamado Varaha Mihira, que es el fun-
dador del “sistema de un noveno”. Ella solo tomé dos estrofas
de su libro de astrologia, que trata de la relacién entre el naci-
miento y la fecundacion. De esta manera trabajé bajo la tutela
de su Guru, llamado Sepharial, el gran astrélogo y ocultista.
Estuvo trabajando con él, y él le dio las reglas fundamentales,
basandose en Varaha Mihira. Recogié y desarroll6 la informa-
ciéon de ambos Gurus en su libro llamado La época prenatal. Su
nombre es E. H. Bailey. Por primera vez en Occidente, dio esta
division zodiacal en 28 partes iguales. Nakshatra, por tanto, hace
referencia a un arco o divisién, que es una entre las muchas
divisiones iguales del zodfaco. Nakshatrani significa los Nak-
shatras o arcos de la ecliptica.

Rupam significa forma o apariencia. Por lo tanto, aqui dice
que los Nakshatras son tu forma, es decir, la forma del Purusha
o el Sefior. Esto quiere decir la forma de cualquier ser vivo, sea
un humano, o un mono, o un tigre, o un leén, o un chacal, o un
insecto, o un escorpién o una serpiente, hay una forma para
cada uno que viene dada por el nimero igual de divisiones del
zodfaco en una forma particular. Asi pues, El dice que esta es tu
forma. El zodfaco y sus divisiones son tu forma, conforman tu
apariencia. Por lo tanto, Rupam significa forma.

Aswinan significa los devas gemelos. Recordad que os hablé
de los devas gemelos como los dos caballos. Ellos presiden
sobre los dobles en la naturaleza, es decir, sobre la existencia
gemela en la naturaleza. Por ejemplo, el dia y la noche, las lunas
crecientes y menguantes, y también la mitad superior o el pri-
mer semestre del afio (curso norte del sol) y la mitad inferior o
el segundo semestre del afo (curso sur del sol). Ya sabréis que
el sol tiene su curso hacia el Norte y su curso hacia el Sur. Di-
cho sea de paso, estos dos Aswins también gobiernan la division
lateral del cuerpo. A esto lo llamamos simetrfa. Tenemos un ojo
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derecho y otro izquierdo, un oido derecho y otro izquierdo,
igual con las fosas nasales, las manos, las piernas, etc. Existe
una simetria entre los dos. Tenemos también dos ojos y una
nariz, dos fosas nasales y una lengua, etc. Los dos caballos tra-
bajan la simetria y gobiernan la lateralidad. Es por ello que
gobiernan el sistema nervioso simpatico, que es el sistema de
reflejos e instintos. Existe una accién simpatica entre los dos
ojos. Si cerramos un ojo, el otro ojo también quiere cerrarse, y
si abrimos un ojo, el otro ojo también quiere abrirse. Por eso,
los médicos colocan un vendaje para ocluir el ojo cuando llevan
a cabo un tratamiento. Esto es lo que llamamos el sistema ner-
vioso simpatico. Si un lado se afecta, el otro se afecta automati-
camente. Hay algunas personas cuyo sistema nervioso simpatico
esta condicionado. Asi pues, los Aswins gobiernan el sistema
nervioso simpatico, que es el que afecta automaticamente a los
dos lados.

Se describe que el Sefor tiene dos esposas, Hri y Lakshmi.
En la estrofa antetior, vimos cémo El tenfa una luz, un color,
un sonido y una silaba, un nombre y la frase “Yo sé”: esto se
debe explicar un poco mas para que tenga una utilidad practica.

La palabra [yattam significa extension. Entonces: jOh, Se-
forl, los dos caballos, los dioses gemelos, reparten Tu extension
por los dos lados. Y, luego Istam Manishana. Istam significa de-
seo. Manishana es una palabra muy comprensible, quiere decir
plenitud, concesion y aprobacion. Esos son los significados de
la palabra. Asf entonces, mi Sefior, T sancionas y apruebas, Tu
nos concedes aquello que deseamos, porque ya hemos dejado
de desear todas las otras cosas. Te deseamos a Ti. Ahora, en
este estadio, Te pronunciamos sélo a Ti como nuestra propia
palabra. Queremos vivir en Ti como Tu mismo, concédenos
nuestro deseo.
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Awmmm significa esto. Manishana quiere decir conceder, san-
cionar. Concédenos esto, concédenos esto. Lo repite dos veces,
porque esta es la ultima estrofa del himno. Amum Manishana
significa concédenos esto, es decir, lo mismo que ya se ha dicho
anteriormente. Y Sarvam significa todo. Manishana quiere decir
otérganoslo, concédenoslo todo y cada cosa, porque no sabe-
mos qué tenemos que pedirte. ;No es mejor sancionarlo todo,
porque no sabemos qué pedir? Es un método sabio.

La palabra H7: significa Sefiora, modestia y también timidez,
que es la cualidad de sentirse turbado cuando vemos a grandes
seres, personas notables a las que honramos mucho; nos sonro-
jamos, esta cualidad es conocida como Hrj, y también significa
un tipo particular de vergiienza, la vergiienza de cometer erro-
res 0 acciones incorrectas, a eso se le llama Hri. Es el sentido
que nos aleja del comportamiento incorrecto. Asi, todas estas
definiciones juntas conforman a una de las esposas del Sefor.
Otra esposa es Lakshmi, que significa simbolo, signo. Al Sefior
s6lo se le puede conocer a través de simbolos. No puedes
conocer al Sefor sélo como luz o sélo como el Sefior, porque
El existe en todo y en cada cosa. ¢Cémo puedes conocerlo? Lo
conoces como luz, sonido, sflaba o palabra, o como aquel que
conoce esos simbolos, eso es todo. Por lo tanto, Ella es la ma-
dre de toda la creacién.

En las escrituras sagradas, a Lakshmi se la describe como la
diosa del “esplendor, de la prosperidad, de la riqueza”, y no se
refiere al dinero, naturalmente; en las escrituras sagradas la
riqueza no es monetaria, sino que hace referencia a la abundan-
cia. A Lakshmi se la describe como residiendo en Su corazon.
Es decir, como sentada en Su pecho. Si vais a un templo de
Vishnu, a Lakshmi se la representa como grabada en la regién
de Su corazon. Esa es Su esposa Lakshmi. Eso quiere decir el
amor divino. La cualidad del centro del corazén a través del
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cual ella se expresa a si misma. Por lo tanto, esta es otra esposa.
El también dice: “Estas son Tus esposas”.

Veamos toda la traduccién y el significado de la estrofa:
“Hri y Lakshmi (modestia y abundancia) son Tus esposas. El
dia y la noche son Tus dos caras. Los Nakshatras hacen Tu
forma. Los dioses gemelos forman la expansiéon de Tu cuerpo
en dos partes laterales (hay una tradiciéon que traduce la palabra
Vyattam como los dos labios, pero esto no parece razonable).
Por favor, acepta lo que se Te ofrece. Por favor, concédenos
aquello que queremos, por favor, hazlo, por favor, aprueba to-
do y cada cosa.

Esto significa que nosotros hacemos muchas cosas equivo-
cadamente. Tenemos muchos defectos, por favor, perdénanos.
El siempre acepta. ¢Qué pasaria si nos rechazara? Si alguien
cometiese un error o hiciera algo mal y fuera rechazado, repre-
sentarfa que El (Purusha) serfa tan bruto como un ser humano.
Nunca llegaria a ser Dios. “Errar es humano, pero perdonar es
divino”. Por tanto, si pensamos que Dios estd enfadado con
nosotros, significa que somos brutos o primitivos en nuestro
entendimiento de Dios, porque tratamos de entender a Dios
segun nuestra propia y fea manera de hacer las cosas. Asi, deci-
mos: “Acéptanos siempre, con nuestros defectos y errores”.
Eso quiere decir que se espera de nosotros, los seres humanos,
que nos entrenemos en el perdén y la aceptacion. Solamente
entonces existe la posibilidad de la liberacion y la redenciéon. De
otro modo, Dios nunca nos puede perdonar, a menos que no-
sotros perdonemos a los otros. Esto es lo que se oculta tras esta
frase sagrada: “Ama al préjimo como a ti mismo”.

Shanti Patha

Cada himno de los textos védicos tiene su propia invoca-
ciéon por la paz. Se la conoce como “Invocacion por la Paz”.
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Este himno también posee su propia invocacion por la paz, que
se debe cantar antes de dar por finalizado el himno. Esta es la
tradicioén. Por lo tanto, existe otra estrofa que se llama “invoca-
cién por la paz”, que no pertenece especificamente a este him-
no. Tenedlo en cuenta. En sanscrito, a esta invocacién se la
llama Shanti Patha. Shanti significa paz, abundancia y tranquili-
dad. Patha significa cantar. El mantram es como sigue:

oM

Tatccham yora vruni mahe

Gatum yagndya gatum yagnapataye
Daivi sswasti rastu naha

Swastir manushebhyaha

Urdhwam jigitu bheshajam

Samno astu dvipade

Sam chatushpade

Om santihi santihi $antihi.

TATCHAM YORA VRINI MAHE
GATUM YAJNAYA GATUM YAJNAPATAYE
DATVIHI SWASTI RASTU NAHA
SWASTIR MANUSHEBHYAHA
URDWAM JIGATU BHESHAJAM
SHAMNO ASTU DVIPADE
SHAM CHATUSHPADE
OM SHANTI SHANTI SHANTIHI

“Que la paz, el equilibrio y la tranquilidad que concebimos
y abrazamos estén con nosotros. Que tengamos esa paz para
pronunciar y cantar la cancién del sacrificio y también la can-
cion del Sefior que todo lo sacrifica. Que tengamos el bienestar
Divino que se nos otorga a través de los devas. Que el bienestar
esté con aquellos que saben. Que el camino ascendente sea el
camino del proceso sanador y el remedio para todo. Que el
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bienestar esté con los bipedos (los seres de dos extremidades),
que el bienestar esté con los cuadripedos, que el OM sea pro-
nunciado tres veces por la paz, el equilibrio y la tranquilidad”.

Oz Shantibi Shantibi Shantibi.
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