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D
Dhanishtha

VIENTO PROSPERO

Dhanishtha significa “Viento Prospero’.

La prosperidad no se mide en términos
de dinero o de negocio,
sino en términos de riqueza de vida.
La sabiduria es diseminada por los Maestros
de todos los tiempos.

La Editorial trabaja con este proposito
mediante la publicaciéon de ensefianzas de sabidurfa
que fluyen a través de la pluma y de la voz
del Dr. Ekkirala Krishnamacharya,
conocido como Master EK|
y de Sri K. Parvathi Kumar.

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

TLa Editorial no tiene fines lucrativos.



Acerca del compilador

Sri K. Parvathi Kumar ensefia diversos conceptos de
sabiduria e inicia a muchos grupos en el Yoga de Sintesis
en India, Europa, América del Norte, América Central y
América del Sur. Sus muchas y muy variadas ensefianzas
se orientan a la practica y no son meros medios de
informacion.

Sri K. Parvathi Kumar —que ha sido honrado
por la Universidad de Andhra con el titulo de Doctor
en Letras Honoris Causa, D. Litt. por sus logros como
conferenciante por todo el mundo—, trabaja activamente
en los campos econémico, social y cultural, teniendo la
espiritualidad como base. Suele decir que las practicas
espirituales solo tienen valor si contribuyen al bienestar
econémico, cultural y social de la humanidad.

Es un responsable padre de familia, auditor
(actualmente retirado), maestro de sabidurfa, curador de
cierto grado y compilador de libros. Se niega a s{ mismo el
titulo de autor, puesto que segin €l “la Sabiduria no pertenece
a nadie, sino que todos pertenecenmos a ella”.
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Jerarquia de Devas

Puesto que para ampliar nuestra comprension
estudiamos los libros desde el punto de vista esotérico, es
adecuado informar sobre las categorfas de devas existentes.
Solo entonces podremos entender el orden general de la
cosmogénesis y de la antropogénesis. Debe comprenderse
coémo estos devas son los responsables de la formaciéon de
la creacion, y también debe comprenderse la formacion del
ser humano. A lo largo del tiempo hemos ido conociendo
muchos nombres de devas.

Por supuesto que no vamos a realizar una descripcion
exhaustiva de los devas, sino una idea general, a partir de la
cual podamos ver el entramado de lo que es la Jerarquia de
estos devas.

Para empezar, estan aquellos devas que conocemos
como gandharvas.

1. Gandbharvas

La acepciéon en castellano podria ser “las notas
musicales antes de la creacion”. Existian incluso antes
de la creacion. Son como las olas, y se les presenta,
simbolicamente, con el sigho de Acuario. Se mueven en
ondas. Los gandharvas presiden desde ese estado al estado
de musica que nosotros conocemos, y a la musica del alma.
Ellos son los que dirigen la cancién de la respiracion en
la manifestacion, aunque estan mas alla de la creacion; es
decir, en el estado en que el Senor Es. Es el estado de lo
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Absoluto. A los gandharvas, por ello, se los considera como
el Dios Absoluto.

Existen innumerables ondas en el espacio. Cuando
una onda se convierte en potencial para la creacién, se
convierte en un huevo. Asi es como emerge la naturaleza.
A partir de ahi, los devas nacen en el huevo. Es lo que
llamamos el huevo cosmico. En sanscrito, se le llama
Brahmanda. En el interior de este “anda” o huevo, los devas
existen potencialmente. Todavia no hay luz, nada se ha
manifestado todavia.

Los gandharvas estan mas alla. Aunque estén en la
creacion, no estan afectados por esta. Se hallan mas alla
y por encima de la creacioén. Trataré de describir a estos
devas con sus nombres, para que podais comprenderlo.
Posteriormente, podéis contemplar en ellos, para que
lentamente lleguen a ser una realidad para vosotros.

Los gandharvas son como notas musicales. Son aquellos
que cruzaron el ultimo umbral de la bienaventuranza. El
estado de “bienaventuranza de la existencia”, en cualquier
nivel, se debe a estos gandharvas. Se les puede llamar “devas
bienaventurados”. La bienaventuranza no se puede definir.
La felicidad se relaciona con los sentidos y el cuerpo. El
gozo se relaciona con el alma. El estado de bienaventuranza
es aquel en el que el alma se funde en el alma universal, y
cesa la existencia individual. Tal es la dicha. Esto es lo que
decimos en la plegaria como:

“Maestro, por favor, que recibamos la afluencia de
tu “plenty of prana” (plenitud de fuerza vital) en nuestro
organismo para que podamos superar la enfermedad, el
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envejecimiento y la muerte y lleguemos asi a comprender
la verdad suprema, el amor puro y la bendicion de la
existencia”.

Esto significa que esta bendiciéon de la existencia
esta sintonizada con el alma universal, en la cual el alma
individual deja de ser. Solo cuando volvemos de este
estado de dicha somos conscientes de que estuvimos alli.
Esta es la gracia final con la que el Sefior nos bendice.
Esta bienaventuranza estda mas alld de cualquier definicion.
Incluso los mas grandes iniciados buscan ardientemente
esta bienaventuranza a través de la gracia del Senor.
Solamente se puede recibir a través de la gracia, y no la
puede alcanzar uno mismo. Esa gracia que derrama la
bienaventuranza es la presencia de estos gandharvas.

Una vez mas, por favor, recordad que estan mas alla
del tiempo, mas alla del espacio y de todas las medidas. El
VVeda reconoce cuatro gandharvas principales:

1.a) Vena

Es aquel que causa el pasadizo entre “la aparente
nada” y “el aparente algo”. A [/ena se le menciona
en relacion al signo de Acuario en el libro Astrologia
Espiritual. 1.a energia de Acuario es un estado de “seidad
no no-verdadera”. Es una doble negacién: “no no-
verdadera seidad”. Es un estado que “es” y “no es” al
mismo tiempo, es decir, es el pasadizo entre “la aparente
nada y el aparente algo”. Este pasadizo esta presidido por
los aswins, que descienden como Mitra 'y Varuna, como
Vasishta y Agastya, como Neptuno y Urano, como la
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Jerarquia de los Himalayas y la Jerarquia de las Montafias
Azules, asf como la Osa Mayor y Sirio. Esta es la division
entre espiritu y materia.

En nosotros, Iena es el pasadizo entre el centro
coronario y ajiia. Este pasadizo esta presidido por Iena.
Cuando decimos “higher bridge beginning” (“comienzo del
puente superior”), este deva se despierta. El “puente
superior” es el estadio final. El otro puente va desde
el entrecejo a @jia. (St hay un puente superior, debe de
existir uno inferior! Para el ser humano, el puente inferior
existe entre el entrecejo y el centro del corazén. Aunque,
normalmente, nos encontramos mayoritariamente
en el plexo solar. Cuando nuestra vida es una vida de
“autoservicio”, es decir, de servicio egoista a nosotros
mismos todo el tiempo, nos hallamos en el plexo solar.
Asi pues, del plexo solar al centro del corazén hay un
puente mas.

Los aspirantes son aquellos que tratan de ascender
desde el plexo solar al corazén. Los discipulos ascienden
por el puente que va desde el corazén al entrecejo para,
desde alli, alcanzar agjia. Los iniciados van mas alla, desde
ajia a sahasrara.

1.b) Soma

Se le llama el néctar de la creacion, la bebida de la
inmortalidad (amrita). Es una secrecion desde la aparente
nada al aparente algo, que proporciona la experiencia
de la bienaventuranza, el gozo y la felicidad. Sin este
néctar, no existiria ninguna de las tres en la creacion.
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Frecuentemente, encontriis estos nombres cuando leéis
La Doctrina Secreta o los libros de A. Bailey. Debéis saber
que se trata de un gandbarva.

Soma es masculino y femenino. Es la base de lo
masculino-femenino. Soma es conocido como sa~+uma. Sa
uma significa “con uma”, es decir, “con la naturaleza”.
Unma significa naturaleza. AQUELLO se convierte en El
y Ella. En la mitologfa hindud, esa misma palabra se usa
para la Luna. A la Luna también se la llama Soma. El
lunes es el dia de Soma. En el sistema védico se la expresa
como Soma-vara (vara = dia), el dia de la Luna. Soma posee
su propia bienaventuranza, gozo, felicidad y emocion.

Para las personas emocionales, la Luna llena
expresa locura. Para las personas normales, que viven en
la mente y los sentidos, la Luna llena significa felicidad.
Para aquellos que saben (los discipulos), la Luna llena
es alegria. Pero para los altos iniciados, la Luna llena
proporciona el toque de la bienaventuranza. Dado que la
Luna es el vehiculo de soma, también se la llama Soma. Este
deva es 1a bienaventuranza; es decir, la bienaventuranza de
los gandharvas desciende a través de Soma.

1.c) Viswa Vasu

Es el que origina la seidad en la creacion. asu
significa “set”. [7swa significa “universal”. Asi pues, es
la seidad universal que viene como la seidad individual.
Este gandharva es la seidad en la creacion. Todo ser en
la creacién es seidad: un mosquito, una hormiga, una
montafa, un rio. Todo tiene su seidad en la creacién.
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1.d) Chitra Ratha

Ratha significa carroza. En la creacion, a todas las
formas se las llama carrozas, porque los seres se mueven en
ellas. El ser se mueve con un vehiculo. A este vehiculo se le
llama ratha. Inicialmente se le llamo carro o carroza, porque
en aquellos tiempos existian estos vehiculos. Cualquier cosa
a través de la cual se mueve un ser es un vehiculo. No os
podéis imaginar todas las variedades de vehiculos existentes.
Es una maravilla ver cuantos vehiculos hay desde el plano
cosmico al fisico, y este gandbarva preside sobre ellos. Desde
el cangrejo a la serpiente, al escorpion, a la hormiga, al
mosquito, todos son variedades de vehiculos. No os podéis
ni imaginar cuantos vehiculos existen. (Es una maravillal

Estos son los cuatro gandharvas en quienes debemos
pensar. Ellos son los que estan en la creacién y se
convierten en los Kumaras. En su estado original, los 4
Kumaras son los 4 gandbarvas. Es por ello que permanecen
en la creaciéon como la existencia cuadruple. Veamoslo
relacionado con nuestra situacion actual: cuando
despertamos por la mafiana, el uno se convierte en
dos. Durante el suefio, la conciencia esta sumergida en
la seidad. Cuando dormimos, no sabemos que estamos
durmiendo. La conciencia esta fusionada en AQUELLO
a lo que llamamos existencia. Asi, existe un pasadizo a
través del cual uno se despierta. Este pasadizo es 1ena.

Una vez despierto, ya somos dos: conciencia y
existencia. Ahora, la existencia esta con la conciencia. Por
eso se le lama sa+uma, con uma. La existencia esta con la
conciencia cuando nos despertamos, y nuestro estado de
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conciencia es ya un estado secundario. Entonces sentimos
“YO SOY”. En el suefio profundo no sentimos “YO SOY?”,
porque el conocimiento “YO SOY” esta solo en el estado
de vigilia. Estos cuatro aspectos son muy importantes. Por
eso hablo con frecuencia de ellos. {Solo los recordamos
para olvidarnos de ellos al momento siguiente!

Chitra significa peculiar, maravilloso. Para cada uno, su
vehiculo es maravilloso. De hecho, esta lleno de maravillas.
Estas son las cuatro avenidas en las que esta la seidad. Estos
son los cuatro nombres, mas alla de la creacion, tal y como se
dan en el "eda. Mas que los nombres, deberfamos conocer
su funcién. Saber el nombre sin conocer la funcién es lo
que hacemos muchas veces. Si sabemos la funcion, aunque
no conozcamos el nombre, esta bien. Aqui estamos dando
los nombres en sanscrito, pero la funcién es universal. Si
conocemos a una persona por su nombre, pero no la
conocemos como tal, esto no nos sirve de mucho. Solo
saber el nombre no es suficiente. Es la razén por la cual
lo que debemos es profundizar en el aspecto funcional
de los devas que existen en los distintos planos. Es en este
contexto que entendemos que los gandbarvas son las notas
musicales m4s alld de la creacion. Son los instrumentos de la
bienaventuranza en todoslos cuatro niveles. Bienaventuranza
a nivel del cuerpo, los sentidos, la mente o buddpi, el alma y
mas alld del alma individual.

Tal es la bienaventuranza de los gandharvas. Son las
energfas mas elevadas que podemos alcanzar. El esfuerzo
de toda alma es ser feliz. Al alma sela define en el Ieda como
buscadora de la felicidad, el gozo y la bienaventuranza. El
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deseo interior es buscar la felicidad en todas sus variedades.
Las personas que se mueven en el lago, aquellos que suben
a las cimas montafiosas, las que visitan los lugares, squé es
lo que buscan? jFelicidad! Las personas buscan la felicidad
a través de los sentidos en el mundo externo, en el plano
mental a través del pensamiento, y también a través del
plano baddhico.

Damos diferentes nombres a estos grados de
felicidad. Esta felicidad se la debemos a los gandharvas.
Existen en la cima de la cabeza, y desde alli descienden.
Esto es lo que deberfamos saber de los gandharvas. Estos
son los gandharvas que descienden como los 4 Kumaras a
través de la materia y el espiritu.

Estoy hablando de la situacién antes del circulo con
el punto central. Después se convirtié en un circulo con
el punto central y luego en el triangulo, y por medio del
triangulo tenemos la existencia cuadruple. LLos gandbarvas
descienden como los Kumaras a través del creador. Como
vinieron a través del creador, este pensé que eran sus hijos,
y les dijo: “Debéis participar en mi trabajo de creador”.
Los Kumaras sontieron. A través de su sonrisa, le dieron el
mensaje al creador: “No vamos a participar. Oh, padre, no
sabes nada”. No es normal que un hijo le diga a su padre
que no sabe nada, pero puede ocurrir. Si el hijo que ha
nacido de ti tiene una conciencia mas elevada, no te dira
que no sabes, pero sonreira. L.a sonrisa te da suficiente
informacion.

Estos 4 Kumaras posefan una conciencia mucho mas
elevada que el padre a través del cual venian. El Maestro
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DK hace referencia a ellos al principio del Tratado sobre
Fuego Cosmico. 1.os Nlama agnishvattas. Agnishvatta significa
“aquel que ha apagado el fuego de la procreaciéon”. No
participan en la creacién, pero ayudan a la creacién. Estos
cuatro hermanos, del mas alto orden, descendieron a la
creacion para asistir al creador, pero su mision no es la de
procrear o crear. El creador no sabfa de su talla, funcion
y motivo por el cual los Kumaras estaban presentes. El
creador, el 1¢ Logos, tuvo muchos problemas durante el
proceso de la creacion. Finalmente, tuvo éxito, y alcanzo
la plenitud de la creacion cuando creé al ser humano. El
trabajo del 1 Logos es crear. Cuando aparecié el hombre
en la creacion, la profecia de que habria una creacion
lleg6 a su plenitud. Mantener la creacion es el trabajo
de otro Logos. La creaciéon se halla ahora en estado de
mantenimiento. Es por ello que se le llama la 2 existencia
sistémica. ILa creacion se complet6 cuando se constituyo la
materia fisica densa y el ser humano adquirié un cuerpo de
carne y hueso. Ahora, esta creacion debe evolucionar. Ese
es el trabajo del 2° Logos.

Estos 4 Kumaras solian trabajar para asistir al 1¢
Logos. En estos momentos, trabajan asistiendo al 2°
Logos, y también trabajaran para el 3* Logos. Son los
ayudantes de los distintos Logos. Los Kumaras estan mas
alla de la creacion, pero también estan en la creacion.
Son aquellos a quienes frecuentemente encontramos en
los Puranas. No participan en la creacion, pero ayudan
en todos los niveles. Los 3 Kumaras inferiores ayudan en
la evolucién planetaria, solar y césmica, y el primero de
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ellos esta mas alla de lo césmico, porque es el pasadizo
entre lo supracésmico y lo césmico.

Esta es la razon por la que constituyen lo principal o
lo mas elevado de la Jerarquia. Tenemos una Jerarquia en el
plano cosmico (2° Kumara); en el plano solar (3 Kumara);
y en el plano planetario (4° Kumara). E1 1 Kumara es el
pasadizo entre “la nada y el algo”. Os cuento esto porque
tengo la esperanza de que algun dia leais el Tratado sobre
Fuego Cosmico y La Doctrina Secreta. No solo que los leais,
sino que los deberfais estudiar!

Después, tenemos los siete sabios videntes a los
que el Tratado sobre Fuego Cdsmico menciona como los
barbishads. Estan deseosos de cooperar con el creador
para procrear. En ese plano, la procreacion no es lo que
conocemos como procreacion en el plano fisico. No hay
acto sexual ni nada parecido. El acto sexual solo pertenece
al plano fisico, en el que hay cuerpos de carne y hueso.
En el nivel inmediatamente superior no existe el sexo. No
hay busqueda de carne. Los barbishads son aquellos que
permiten a los seres aparecer a través de ellos. Juegan como
el creador. A través de ellos aparecen las siete razas, y de
cada raza emergen siete razas mas. Asi es como llegamos
a tener tantas razas y sub-razas raiz. Se relacionan con los
siete centros de nuestro cuerpo. Por ejemplo, cuando lees,
solo debes pensar que todo lo que esta relacionado con la
creacion de las inteligencias se relaciona con sabasrara. Es
por esto que se les llama raza-raiz roja.

Por favor, recordad que a menos que relacionemos la
sabiduria con nosotros mismos, no podremos entender la
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cosmologia. En Ia Doctrina Secretaleemos que las “personas
rojas” desaparecieron. La relacion con la creacion de las
inteligencias esta relacionada con sabasrara. Por esto se les
llama la raza-raiz roja.

En La Doctrina Secreta encontramos que la “gente
roja” desaparecio, y que la “gente azul” también
desapareci6é. Todas las razas rojas vinieron del fuego
cosmico original. Entonces, en ajiia estan las razas azules,
y después vendran las razas amarillas. De este modo,
debemos ver primero qué es lo que esta escrito alli, y cuan
relevante es para nosotros mismos en nuestras siete capas.
A menos que aprendamos esta técnica, no podremos
entender la sabidurfa. Resulta util colocar un cartel en
nuestra habitaciéon de estudio que diga:

1% frase: “Dios hizo al hombre a suimagen y semejanza”.
2* frase: “Dios es también mi imagen”.

3* frase: “Que encuentre a Dios y a su Jerarquia de devas
en mi”.

4* frase: “Que me vincule a los devas y a Dios en mi a
través de la contemplacion”.

Finalmente, gsabéis qué ocurre? Que lentamente
dejamos de ser y Dios parece que es. Esto se llama
“la ciencia de la correspondencia”, a través de la cual
ganamos la “identidad original”, y perdemos la “identidad
duplicada”. Todos nosotros estamos duplicados. Tanto
es asi, que en la primera meditacién del libro Psicologia
Espiritual encontramos: “Solo hay una copia existente, y yo
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soy una copia de este manuscrito original”. Si encontramos
algo en la copia, también estara en el original.

Madame Blavatsky escribe muy bellamente:
“Todo duplicado es una prueba del original”. Si hay un
duplicado, lo es de un original. Todo billete falso prueba
el billete original. Asi, todos somos duplicados del Uno,
y es asi como debemos ver en el duplicado la cosmologfa.
Entonces, el duplicado se disuelve y se retiene solamente
el original. Por lo tanto, la creaciéon estd hecha en un
orden preciso, y en el ser humano todo esta organizado
de acuerdo a un orden.

2. Devas

Después de los gandharvas, aparece otra categoria
de devas que, a su vez, se subdivide en sub-categorias.
Tenemos a los adityas, que son 12, y constituyen los devas
de la conciencia. Después estan los rudras, que son un
total de 11, y son los devas de la fuerza. Los vasus son 8,
y son los devas de la materia. Entre las 3 sub-categorias
suman un total de 31 devas. Podemos sumar a los 2 aswins,
de los cuales ya hablé junto con los gandharvas. Los aswins
estan mas alld. Ellos son los “seres no no-verdaderos”.
Si sumamos todas estas cifras, suman un total de 33. 33
es un niamero maravilloso. En la masoneria, a aquel que
alcanza el estado mas elevado de iluminacion se le llama
el “ilustre hermano 33”. En él, a través de la masoneria,
se habran realizado todos estos devas. Asi es como hay 33
categorias de devas, que a su vez tienen muchas, muchas
sub-categorias.
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2.a) Adityas

La energfa de los adityas se nos da a través de los
doce signos solares del zodiaco. Se dice que los adityas
nacieron de Aditz, que es la “luz mas alla de la oscuridad”.
Es lo que decimos en el Purusha Suktam: “Aditya Varnam
Tamasah Parastat”, que significa la “luz mas alla de la
oscuridad”. Si hay una luz mas alla de la oscuridad, no
es una luz visible, sino que es una luz invisible. Solo es
visible para aquellos en los cuales gz esta abierto. Lo
que nosotros vemos como luz es una manifestacion muy
posterior. Esta luz invisible es la luz de la conciencia,
lo que conocemos como aditya. Esta presente, pero no
se puede ver, a menos que uno pueda ver a través de
la oscuridad de la ignorancia. A través de la luz visible,
tenemos el toque de la conciencia invisible. Sea en Tauro,
Géminis, Cancer, Leo, encontramos el mismo rayo solar.
Ahora bien, cada mes es distinto lo que nos trae este rayo
solar. Solamente lo podemos ver si tenemos percepcion
oculta. El rayo solar de Géminis tiene un impacto
particular, asi como el resto de los doce signos solares
tienen energfas diferentes. Esa energifa no se puede ver.
Por ello lo llamamos “la luz mas alld de la oscuridad”.
Aditi es la luz mas alld de 1a oscuridad. Detras de esta
luz esta la oscuridad, y a través de esta oscuridad la luz
desciende de nuevo. “Al principio, existia la oscuridad”.
Asi es como empieza el Antigno Testamento. E1 VVeda, sin
embargo, habla de la “Luz mas alld de la oscuridad”.
En el Purusha Suktam decimos dos veces: “Vedahdmetim
Purdisham Mahantam Aditya Varnam Tamdsah Parastat”.
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Esto significa: “Nosotros conocemos a la Persona
Cosmica, cuya luz esta mas alla de la oscuridad y a la que
llamamos Aditya (Aditya Varnam Tamasah Parastal), mas
alld de Zamas, mas alla de la oscuridad.

Los adityas son la luz de la conciencia con doce
cualidades, de las cuales Vishnu es la conciencia como
impregnacion. En el Bhagavad Gita se dice: “Entre los adityas
Yo estoy plenamente presente como Vishnu”. “Vishnu, la Persona
Cosmica de cuatro brazos, representa el Cristo Cosmico
a quien llamamos Cristo en otro sistema. El ser de cuatro
brazos esta presente en toda mitologia existente. Es el
principio que todo lo impregna. La belleza de Vishnu
es que representa la sintesis de los cuatro Kumaras, es
decir, que también existe mas alld de la creaciéon con un
nombre diferente. Es la sintesis mas alld de la creacion,
que se manifiesta como la sintesis en la creacion, al igual
que los cuatro gandharvas mas alla de la creacion. Estos
estan presentes en la creacién como los cuatro Kumaras.
Vishnu, “la sintesis mds alld de la creacién”, es la sintesis
en la creacion. En otras mitologfas se lo conoce como el 2°
Logos. Este es un aspecto. Vishnu también pertenece a la
categoria de los gandharvas, que descendieron para ayudar
a la creacion, conferirle estabilidad y aportarle equilibrio.

2.b) Rudras

LLos devas de la vibracion se conocen como rudras, y
son 11 en total. Perturban la luz mas alla de la oscuridad y a
la propia oscuridad, facilitando el descenso de las cosas. {De
todas formas, nacieron para destruir! Destruyen para que
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la unidad se diversifique y también para que la diversidad
se unifique. Es como reducir a piedras la montafia para
construir casas, y después destruir las casas para obtener
de nuevo las piedras. Asi pues, para viajar de un estado a
otro, son importantes. Se les considera devas de 1 rayo.

Siva, el 1¢ Logos, preside sobre ellos. Si quieres
destruir las impurezas que hay en ti, invocalos. Si deseas
destruir algo, invocalos, ellos lo haran por ti. Si hay un
conflicto en el grupo, puedes destruir el conflicto o también
puedes destruir el grupo. Los medios para alcanzar el
objetivo son los mismos. Con un cuchillo afilado se puede
cortar un vegetal o la garganta. Este es el poder de los
rudras. 1os rudras causan la fision. Son los encargados
de crear los atomos en el plano cosmico. Ahi es donde
emergen las almas. Las unidades individuales, los atomos,
estan formadas en el plano césmico gracias a los efectos
vibratorios de los rudras.

Rudra significa “aquel que ruge”. Este rugido es
un sonido. Este sonido perturba la luz. Asi, la luz fue
perturbada por el sonido para formarse como atomos.
Los rudras exteriotizan la luz mas alld de la oscuridad, la
hacen manifiesta. Los rudras también son importantes
para la exteriorizaciéon. El sonido que discurre por los
cables se exterioriza por medio de los rudras para que se
pueda escuchar. Existe el sonido OM inaudible. De la in-
audibilidad a la audibilidad, de la voz del silencio a la voz
hablada. En nosottos, el silencio se transforma en sonido
audible en la laringe. Allf es donde se encuentra rudra. Se
le lama Sankara.
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Hay una constelacion en Géminis que se llama
Ardpra. Es una constelacion de rudra. Tiene que estar en
Géminis porque la garganta es el centro laringeo donde
las inteligencias pasan de la invisibilidad a la visibilidad.
Es decir, que las inteligencias invisibles se exteriorizan
y se hacen visibles. Este es el motivo por el cual a la
humanidad se la inicia en el mes de Géminis, porque en
Aries y Tauro se construyen las energfas invisibles que
se expresan y exteriorizan en Géminis. Pentecostés es
en Géminis, el descenso de las lenguas de fuego es en
Géminis, el May Call es en Géminis, la iniciacion de la
humanidad es en Géminis. Por esta razon se considera
que Géminis es la gran avenida para la expresion. En
Aries y Tauro somos impresionados. En Géminis nos
expresamos y en Cancer nos sintetizamos. Asi, cada
signo dirige su propio trabajo.

Estas son las diferentes funciones de los rudras:

Desde el 1° al 5° Rudra — 1.as 5 sensaciones no
funcionan si no hay rudra. Por ello, en los inicios de la
vida, a los nifios se les aconseja trabajar con los rudras.
De esta manera los cinco sentidos estaran en orden. Su
respiracion y sus movimientos seran ordenados. Tendran
una buena pulsacién, un correcto funcionamiento
eléctrico, una correcta iluminacién y una correcta
temperatura corporal. Cuando los rudras funcionan bien
en uno, laluz de los adityas se manifiesta. ;Cémo podemos
traer el reino de Dios a la Tierra? ;Solamente a través
de los rudras! Por esto por la mafiana cantamos el Rudra
Suktam regularmente. Si escuchamos con regularidad
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el Rudra Suktam y ademas podemos cantarlo, todo
el cuerpo se pone en orden, porque los Sefiores de la
vibracién reinician todo el sistema en nosotros. Con este
proposito, los sabios videntes védicos dieron el Rudra
Suktam. Esto cobra relevancia para nosotros cuando nos
sumergimos en los reinos del sonido como la clave de la
transformacion.

6° Rudra — Se encarga del movimiento de expansion
y contraccion, es decir, del movimiento centripeto y
centrifugo, de la inhalacién y la exhalacién. Estos son
los dos principios de la ley de la alternancia. La luz se
expande y se contrae. Asi es como tenemos el dfa mas
largo y el dia mas corto. Nosotros también crecemos
y menguamos. {Con la edad, parecemos una naranja
exprimidal Los cosméticos no pueden evitar el efecto de
los rudras. Es solo nuestro espejismo. Cuando los rudras
deciden contraerse, nuestra inversidon en cosméticos
carece de sentido.

7° Rudra — Desplazamiento y movimiento. Los
mayas, los ciclopes, los iniciados de la antigua India y Grecia,
eran capaces de mover grandes bloques de piedra a través
del aire. Si vamos a Grecia, encontramos grandes bloques
de piedra que no parecen proceder de las cercanias del lugar.
Estos bloques de piedra fueron elevados y transportados.
En el Ramayana encontramos a Hanuman que, a voluntad,
toma una montana con la mano y se desplaza volando con
ella. ;Cémo es posible? Hanuman es, en si mismo, un rudra.
Asi pues, los rudras pueden desplazar, reemplazar, mutar,
cambiar, transportar. Por esto podemos desplazarnos de un
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lugar a otro, de nuestra habitacion a la sala de plegarias, de la
sala de plegarias al comedor. Todos estos movimientos no
serfan posibles sin la presencia de los rudras. Cuando el rudra
no funciona en nosotros, nos tienen que llevar. Entonces los
rudras funcionan en aquellos que nos llevan.

8° Rudra — Pulsacion.

9° Rudra — El fuego eléctrico, el funcionamiento
eléctrico en nosotros, como el flash de las ideas, de los
pensamientos.

10° Rudra — El fuego solar como iluminacion, la luz
en nosotros, que se refleja en nuestro rostro y en nuestros
0jos.

11° Rudra — El fuego por friccion, el calor en la
creacion y también en nosotros.

El trabajo de los adityas se lleva a cabo por encima del
centro del entrecejo. Desde el centro del entrecejo hasta el
diafragma, e incluso mas abajo, actuan los rudras. Los adityas
son la luz de la conciencia, inmanifiesta. Son los devas de
la conciencia. Los rudras son los encargados de hacerlos
descender. Por ello se les conoce como los devas de 1a fuerza.

2.c) Vasus — Los devas de la materializaciéon

LLos vasus son los devas que manifiestan. Son un total
de ocho. Sin ellos, no hay manifestacion material. Estoy
tratando de encontrar las equivalencias en castellano, para
que sea universal y comprensible. Si no, pensamos que es
hinda. Las escrituras sagradas estan escritas en sanscrito,
aunque en la India nadie habla en sanscrito hoy en dia, de
la misma manera que vosotros tampoco hablais en latin o
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griego antiguo. Hay una degradacion en el lenguaje en todas
partes. Por ello, a Jerarquia trata de introducir los conceptos
universales en una lengua universal.

Cada funcion de los rudras se conoce por su nombre,
porque el nombre le viene dado por su funcién. Ahora
nosotros tratamos de ver la funcién para poder averiguar
nuestro propio nombre, que es de aplicacién universal.
Estos ocho devas son los que hacen descender la fuerza
a la materia. La conciencia en evolucién se convierte en
fuerza, y esta causa la formacion de la materia. Entre los
que se manifiestan, el primer deva es la mente. Desde el
segundo al sexto deva son los cinco elementos; el 7° deva
es la llama visible, que es un aspecto del fuego. El 8° deva
es la densidad atémica. Asf es como el atomo permanente
césmico adquiere esas ocho cualidades.

El alma consigue estas cualidades a través de la
vibracion de los rudras y la formacion con los vasus. El
atomo consigue su fuerza gracias a los devas llamados
rudras, y los atomos ganan densidad en el nivel de la
materia. Asf es como se ve todo en su triple manifestacion
a partir del cuarto estado. La mente es aquella que puede
hacer descender las cosas. Asi lo dijo Jesus hace dos mil
afios: “Que el Reino de Dios descienda a la Tierra, para
embellecerla”.

Cuanta mas luz de aditya y mas rudras hagamos
descender a la materia, mas brillard lo material como una
joya. La Jerarquia asi desea verlo, que todo el planeta brille
y se despliegue como un loto. Por ello, la idea es trabajar
para el planeta, como hace la Jerarquia.
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La Jerarquia no solamente trabaja para nosotros, sino
también para todo el planeta. A medida que el planeta
evoluciona, nuestros cuerpos también evolucionan. Este es
uno de los mayores trabajos asumidos por el Maestro CV'V.
Debido a estos devas, las propiedades fisicas, las ciencias
fisicas, existen como las leyes de la materia. En la materia,
la fuerza se halla oculta. En la fuerza, la conciencia esta
oculta. Asi, cada atomo es conciencia envuelta de fuerza
y materia. Esta es la comprension de la sabidurfa antigua.

3. Pitris

La tercera categoria de devas son los pitris. Los pitris
son los devas de la germinacion y el crecimiento. Funcionan
a través de nuestra Luna, ellos causan la procreacion, la
germinacién y el crecimiento. Su trabajo es causar el
crecimiento en la fauna y la flora de la Tierra, asi como el
crecimiento en nosotros. Estos devas dirigen el crecimiento
volumétrico relacionado con la materia, y el agua es su
agente principal. La Luna y su capacidad germinativa
también es la base de toda procreacion en el plano fisico,
por lo que la multiplicidad de las especies se debe a los
pitris. En sanscrito se llaman pitara, pero los orientalistas
los tradujeron como pitris. Los pitris son los devas que
proporcionan la objetividad a nuestro alrededor.

Sikhandins — Siete Rayos

A partir del 10° rudra, 1a luz visible, emergen siete
sub-categorias de rudras. Se trata de los siete rayos solares.
Se les llama sikbandins. Encontraréis este nombre en el
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Tratado sobre Fuego Coésmico. El Sol también es un producto
de rudra. Era demasiado luminoso, y por ello, dificil de
soportar. Hay una historia en el Purana que trata de este
tema. Su mujer, Sunya, no era capaz de vivir con ¢l porque
llevaba demasiada luz. Asi que ella volvié con su padre y le
dijo: “No puedo vivir con él. Es demasiada luz”. Entonces,
el suegro, Viswakarma, fue a ver al Sol. Viswakarma, que es
el Gran Arquitecto del Universo, le dijo al Sol que redujera
su intensidad de luz, pero el yerno no accedi6. Asi que el
suegro decidié “afeitar” a su yerno, el Sol, dejandole solo
siete pelos, que corresponden a los siete rayos. Entonces
Viswakarma le dijo a su yerno: “Ahora estas muy guapo
y mi hija ya puede vivir contigo”. De esta manera, los
sabios tienen su peculiar y divertida manera de presentar la
cosmologifa o cosmogénesis. Encontraréis esta historia en
La Doctrina Secreta. Los siete cabellos son los siete rayos. Los
siete rayos también son conocidos como los siete sikhandins.

De esta manera, hay otras categorias de devas, pero os
he dado los devas basicos mas importantes. A través de los
pitris aparecen los prajapatis, y debido al movimiento lunar a
través de las 28 constelaciones, tienen lugar los manvantaras
en el planeta. Krishna, el Sefor, dice en la Bhagavad Gita: “Los
Kumaras, los siete sabios videntes, los catorce Manus son mi
esplendor”. Por eso cuando nos referimos a los manvantaras,
que son los ciclos del tiempo, se puede establecer una
correspondencia con las catorce fases lunares; hasta este
punto, [l solo habia cubierto una estrofa. Si entramos en
detalle, estos son los devas correspondientes. En relacion
con cada deva, el Sefior estara en el centro. Entre los rudras,
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el Sefior es el nimero cinco. En cualquier lugar, siempre
ocupa la posicion central para equilibrar ambos lados. Asi es
como el Sefior explica en la Bhagavad Gita muchos aspectos
de la manifestacion de lo divino.

En este seminario hemos explicado hasta un
determinado punto. Debéis contemplar acerca de lo
explicado durante largo tiempo. Por favor, recordad los dos
aswins, los doce adityas, los once rudras y 1os ocho vasus.

Los aswins pertenecen al plano supracésmico. Los
adityas pertenecen al plano coésmico. Los rudras pertenecen
al plano solar, y los wasus, al plano terrestre. En cada
manifestacion inferior, lo superior también estd presente.
En el plano terrestre se hallan ocultos los planos solar,
césmico y supracosmico. De igual forma, en el plano
supracésmico estan ocultos los planos césmico, solar y
planetario. Nada emerge sin su ser desde el principio. Al
desplegarse, muchas cosas se manifiestan. En una semilla,
¢no esta todo el plan del futuro arbol? Un sabio vidente
puede ver el arbol en la semilla con todo detalle: su nimero
de ramas, la forma, el color y los frutos que el arbol va
a dar. Aquello que no esta presente en la semilla no se
manifestara. Asi, en el plano supracésmico existen todos
los tres subsiguientes. Por lo tanto, todo esta disponible en
cualquier momento. Fundamentalmente se ve uno, y otros
estan ocultos.

En nosotros también existe lo supracdsmico,
césmico, solar, planetario e infernal. No hay nada que no
exista en nosotros. Todo lo que existe en la creacion existe
en nosotros. Tengamoslo presente en nuestra mente y
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tratemos de llevar a cabo el trabajo con estos devas. Cuando
pensamos en los doce adityas, pensamos en los doce signos
solares. Cuando pensamos en los once rudras, pensamos
en la pulsacién, en la respiracion, en la expansion, en
la contraccién, en el movimiento, en el calor y la luz,
en el funcionamiento eléctrico. Al pensar en los vasus,
relacionémoslos con la densidad, los cinco elementos, la
llama. Cuando pensemos en los siete centros, hagaimoslo
en relacién con los planetas, cuya sintesis es el Sol. Los
siete centros que hay en el cosmos se corresponden con
los siete centros que hay en el cuerpo. Cuando veamos
el nimero siete, establezcamos esta conexion. Cuando se
trata de los siete planos, los siete principios estan presentes
y los siete sabios estan presentes también. Siempre que
veamos el numero siete, debemos conectarnos con esto.
El orden es, por tanto: aswins — adityas — rudras — vasus — pityis.

Este es un conocimiento basico que deberfamos
retener, con el objetivo de irlo desarrollando lentamente.
Hay mucha miés informacién sobre este tema, que
podriamos abordar en otro momento. Es muy interesante,
porque todo ello se explica a través de historias muy
bellas. En estas historias, se explican la cosmogénesis y la
antropogénesis.

La importancia de La Doctrina Secreta es que se
proporcionan las pistas para que podamos enlazar
correctamente la historia.

Gracias.
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Prajdpatis

Hay nueve Brabmas, los nueve creadores que salen del
Creador Uno, porque nueve son los numeros; nueve son
los potenciales. El orden correcto es: Az, Bhrign, Angiras,
Vasishta, Pulastya, Pulaha, Kratu, Marichi y Adhvaryu. Salen del
cero y vuelven al cero. Estos son los nueve sabios videntes,
Rishis o prajapatis, tal y como se dan en los Puranas.

Los nombres que se dan aqui nos proporcionan la
pista del funcionamiento de los siete centros. Hay siete
centros y siete Rishis, que salen de estos nueve.

En primer lugar, permitidme hablar de los siete
centros que nos son familiares, desde sabasrara a muladhara.

1. Sahasrara: Atri — Anasuya

El Rishirelacionado con sahasrara es Atri. Atri significa
“no tres”. “No tres” significa el estado en el cual no hemos
entrado todavia en las tres cualidades de la creaciéon. En él,
estamos mas alla de la actividad triangular de la creacion.
La actividad triangular de la creacién se relaciona con el
dinamismo, la inercia y el equilibrio. A nosotros siempre
se nos sugiere alguna propuesta, y nosotros tratamos de
ver como llevarla a cabo y como trabajarla. Tenemos un
pensamiento, vemos coémo manifestar este pensamiento,
y finalmente, seguimos trabajando con ¢él. Cuando
hemos dado cumplimiento a un pensamiento, entonces
aparece otro. Desde la mafiana a la noche, todas nuestras
actividades son triangulares. Nos despertamos y pensamos
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en ducharnos. Esa es la propuesta. Entonces aparece el
conocimiento de como tomar la ducha y, finalmente, el
acto de duchamos. Aqui no se acaba la historia. Entonces
debemos vestirnos. De nuevo la triple actividad. Tras
vestirnos pensamos en tomar un café o un té.

Por tanto, tenemos el pensamiento, el conocimiento
y la accién correspondiente. Cuando hemos acabado, de
nuevo se produce el ciclo de pensamiento, conocimiento
y accion. Asi, desde la mafana hasta la noche, estamos en
una rueda de actividades triples hasta que, rendidos, nos
dormimos. El sueno es la posibilidad que tenemos para salir
de esta actividad triangular. No hay otra via para los mortales.
No podemos permanecer sin pensamientos a menos que
hayamos completado ciertos estados elevados del yoga.

Atri es el estado en el que estamos mas alld de estos
tres. Ese es el estado de mayor bienaventuranza. Es el
centro de sabasrara. BEn sabasrara estamos mas alla de los
tres. Este es Atri. Atri, el sabio vidente, tiene una esposa.
La esposa hace referencia a su cualidad. Se llama Anasuya,
que significa “ausencia de malicia y celos”. Es la cualidad
de aquel que esta mas alla. Podemos tratar de danatle,
molestarle e insultarle, pero no habra malicia alguna que
surja de él, porque esta mas alld de las tres cualidades. Es
imposible que nada ni nadie le afecten. La energia mas alla
del triangulo es Pura Conciencia, y su cualidad es Anasuya.

2. Ajiia: Bhrigu-Khyati
Bhrign es el segundo. Es el centro dentro del triangulo.
Es nuestro centro gjia. Atri esta mas alla del triangulo.
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Contiene al tridngulo. Bhrigu esta dentro del triangulo. El
que se encuentra en el interior del triangulo también esta
equilibrado. En ¢€l, las tres cualidades estan de acuerdo.
Asi, podéis ver el simbolo de un tridngulo equilatero con
su centro en el interior. Cuando el centro esta formado y
conectado con las tres cualidades, se convierte en cuatro
triangulos.

El triangulo esta conectado interiormente con el
centro. Este centro posee también el equilibrio, el estado
yoguico, porque en €l las tres cualidades estan de acuerdo.
Sahasrara esta mas alla de las tres cualidades. Aj7ia es el
centro del triangulo. Vemos ahora el simbolo que tenemos
para Ganesha o el Gurd. Se trata de un triangulo con un
centro circunscrito. La parte circunscrita es A#ri, que esta
mas alld de las tres cualidades, y las tres cualidades emergen
de ¢él. El centro del triangulo es el hijo de Azri. El centro
es el hijo, la circunferencia es el padre. El padre esta mas
alla de las tres cualidades. El hijo esta en el interior de las
tres cualidades, pero las tres estan en equilibrio. Este es el
estado de ajiia. Ajiia es el Hijo de Dios. Sahasrara es Dios
mismo. Dios significa la Consciencia Pura antes de que se
manifieste en la trinidad o las tres cualidades.

Bbrigu significa “la luz refulgente”. Es la luz que
ilumina como un flash. Toda la creacion esta hecha a partir
del tercer ojo, con las tres cualidades como base. El hombre
lleva a cabo el trabajo creativo con el tercer ojo. Este es el
trabajo del tercer ojo. Se le llama Bhrign. Aunque esta en
el interior del triangulo, no esta condicionado por este. El
triangulo coopera con él. La consorte de Bhrigu se llama
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Khyati, que significa reputacion. En los circulos divinos te
tendran en gran estima. Cuando el tercer ojo esta abierto, eres
una persona famosa, respetada e importante en los circulos
esotéricos, porque tienes la cualidad de la refulgencia, una
excelente luz brillante. Khyati significa ser muy apreciado,
muy popular, incluso respetado por los tres Logos.

3. Visuddhi: Angiras - Sraddha

Abngiras es la vida del sistema. Rasa significa “el flujo de
la vida”. Anga significa “las extremidades”.

Angiras es la energfa que impregna todo el sistema
de la creaciéon como un fluido que da la experiencia del
esplendor y también de la inmortalidad. Mas adelante, da la
energfa para sintetizarlo todo. Es aquel que mantiene todo
el sistema unido. Se halla en la garganta y sostiene el néctar
de la vida. El néctar de la vida esta en la garganta. Por ello, el
centro laringeo es muy importante para aquellos que siguen
el sendero del discipulado. El centro laringeo es también
el centro que nos proporciona la clave de la inmortalidad.
Es el centro que proporciona el veneno o el néctar. Que
nuestro cuerpo esté lleno de energfa inmortal o de veneno
depende del funcionamiento de la laringe.

Todos los problemas que hoy dia tiene la humanidad
se deben al mal funcionamiento del centro laringeo,
generalmente incurable. La hiperactividad e hipoactividad
de la glandula tiroides se debe a la manipulacién del habla.
Las personas que manipulan el habla tienen problemas
con la garganta, porque el habla es divina, y todo lo que
intentes manipular va a manipularte a ti. Este centro segrega
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mucho veneno, como liquidos que dan lugar a desarreglos
hormonales. Hoy en dia los desarreglos hormonales
son muy elevados. Todos los problemas de pecho y de
garganta, asi como de los 6rganos relacionados, se deben al
inapropiado uso de la garganta. Cuando usamos la garganta
apropiadamente, traemos néctar. A través del habla podemos
elevar a las personas, pero también podemos destruitlas.
Con discursos sucios y criticos podemos inquietar a la gente.
Con discursos armoénicos, magnéticos y radiantes, podemos
elevarla. Todo este poder lo tiene un discurso normal.
Imaginad las pronunciaciones ocultistas, como los mantras
o los sonidos semilla: cuando los pronuncia apropiadamente
una garganta extremadamente pura, pueden manifestar
cosas. LLos antiguos eran magos del sonido. Habia magos
negros y magos blancos. Ambos trabajaban solo con el
centro laringeo.

Al sabio vidente que preside sobre el centro laringeo se
le llama Angiras. Nos puede traer la inmortalidad o la muerte,
segun sea nuestra actitud hacia el habla, el pensamiento y la
pronunciacion.

Su consorte se llama Sraddha, que significa la atencion,
la sinceridad, la devocion, la dedicacion y la habilidad de
estar totalmente enfocado en una situacion dada, en tiempo
y lugar. Esto es Sraddha. Las personas que poseen Sraddha
no cometen errores.

4. Anahata: Vasistha — Arundati

Vasishta, el gran Rishi o sabio vidente, significa
“seidad”. La primera experiencia de la seidad esta en
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el centro del corazéon. Solo entonces sentiremos la
bienaventuranza de la seidad.

Existe, como seres, un incremento de la
bienaventuranza y de la conciencia relativa a la seidad
cuando nos asentamos en el centro del corazon y en los
centros superiores (visuddhi, ajiia y sahasrara). Por debajo
de anabata se halla el plexo solar, el centro sacro y el
centro de base o muladhara. En estos centros inferiores,
el ser humano cree mas en el “hacer” que en el “ser”. Ser
es el estado mas elevado. Hacer es el estado secundatio.
Una vez que estamos en la seidad, somos capaces de
experimentar la creacién mucho mejor. Asi es como se
ve el cuarto centro o el cuarto sabio vidente.

Hay muchas grandes historias acerca de este sabio
vidente de la seidad al que llamamos | asishta. Las escrituras
sagradas estan llenas de sus historias, de como permanece
imperturbable. De hecho, todos los sabios videntes
representan un gran papel en la creacion, y existen historias
muy elaboradas en relacion a ellos, que a su vez simbolizan
los siete sonidos, los siete rayos, las siete notas musicales y
la cualidad de los siete planos de existencia.

La naturaleza de Vasishta se Nlama Arundati, que
significa “la fuerza de la luz que no tiene obstaculos”. Es
el sucesivo fluir de la luz de la sabiduria y amor que es luz,
amor y sabiduria sin obstaculos. Es la naturaleza del centro
del corazon, que es concebida como la esposa de Iasishta.

Todos los principios cosmicos estan personificados
en los Puranas, para que puedan ser explicados de forma
atractiva y para que las personas puedan comprender, a
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través de su funcionamiento, los principios basicos que
representan.

5. Manipuraka: Pulastya — Havirbhu

Pulastya significa la naturaleza que emana. Pulastya se
relaciona con el plexo solar y con nuestra mente. De la
mente emana, sin fin, un pensamiento tras otro.

Su naturaleza o esposa, que se llama Havirbhu,
hace referencia a los siempre emergentes patrones
de pensamiento. Incluso cuando estamos en silencio,
en meditacion, los pensamientos siguen viniendo. La
conciencia es el vehiculo sobre el que se mueve la existencia.

Suspender esta emergencia de pensamientos y entrar
en el estado superior de Vasishta es un desafio para el ser
humano que reside en la objetividad. Ahora bien, cuando
tenemos que trabajar en los tres mundos para desarrollar
el plan, necesitamos los pensamientos. LL.os pensamientos
son el medio a partir del cual exteriorizamos nuestro ser.
Si no tuviéramos la facultad de pensar, no nos podriamos
objetivizar a nosotros mismos, no nos podriamos
expresar en la objetividad y llevar a cabo las acciones
correspondientes. Es un proceso de exteriorizacion.

Al plexo solar también se le ve como un centro para
la exteriorizacion desde el cual entramos en la objetividad.
Incluso desde el utero materno, cuando nacemos, es un
proceso de salir al mundo externo desde el mundo interno,
y a través del plexo solar estamos conectados.

El plexo solar también es el principio de Libra, el
principio de la objetivacion, de la exteriorizacion. La
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naturaleza de los pensamientos se exterioriza. Cuando nos
exteriorizamos excesivamente en la objetividad, perdemos
el camino de vuelta a la subjetividad y a la conciencia. Por
ello, en el yoga se recomienda no llenar excesivamente
el estomago y el plexo solar. Cuando tenemos mucho
estomago, el diafragma pierde tensién y vamos a
desarrollar muchas enfermedades. La obesidad abdominal
se considera un simbolo de indulgencia en la objetividad.
Por ello, deberia regularse bien. Y esta regulaciéon es
posible cuando regulamos nuestros pensamientos.

Solo debemos tener pensamientos de buena voluntad,
relacionados con nuestros deberes y obligaciones, y a través
de un proceso de filtrado, eliminar otros pensamientos
para que no se manifiesten. Pulastya nos da la clave de
nuestros patrones de pensamiento y de los pensamientos
que nos sintonizan con el plan divino. Todas las arduas
practicas espirituales estan dirigidas a contener el plexo
solar y encontrar el camino de regreso al centro del
corazon.

6. Swadisthana: Pulaha — Gati

Este es el centro en donde los pensamientos
degeneran en deseos sensuales. Es donde perdemos la
direccion. Este es el motivo por el que todas las escrituras
sagradas hablan, en primer lugar, de regular los deseos. A
menos que regulemos los deseos, no podemos acceder al
siguiente paso de regular los pensamientos. A menos que
regulemos los pensamientos, no podemos saber como ser
y cOmo experimentarnos a NOSOtros Mismos COMO Seres.
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La esposa de Pulaha se llama Gati, que significa
direcciéon. Dependiendo de nuestro deseo, asi es nuestra
direcciéon en la vida. Es como un caballo que nos gufa.
A menos que el caballo esté bien ensefiado, no se mueve
en la direccion adecuada, y solo los deseos dirigen nuestra
vida. Para muchas personas, el cumplimiento de los deseos
es el tnico programa de su vida. Mas alla de los deseos
estan los pensamientos, y mas alld de los pensamientos
estan los pensamientos creativos y constructivos, donde
encontramos el significado de la vida. Asi que vamos
degenerando desde los pensamientos constructivos y
creativos a los pensamientos rutinarios, y finalmente, a
los deseos. Un ser humano que solo persigue los objetos
de los sentidos para saciar sus deseos sensuales se reduce
a sf mismo a un ser totalmente emocional, que puede
desarrollar maltiples enfermedades.

El deseo es esencial para los propositos creativos
siempre y cuando esté en sintonia con la ley. El deseo
basado en pensamientos creativos y constructivos es
esencial. Por ejemplo, servir es también un deseo, pero
el servicio es un pensamiento de bienestar. Para que un
pensamiento se manifieste, se adentra en el siguiente
paso como un deseo, e impele los sentidos a la accién, y
los sentidos impulsan el cuerpo a la accién.

En funcién de la cualidad de nuestro deseo, asi
es nuestra direccion. Si nuestros deseos estan llenos de
emocioén, entonces la direccién es hacia una materia gris,
confusa y emocional. Cuando el verdadero propédsito del
deseo es malentendido, la gente cae en la indulgencia.
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En el extremo opuesto estan aquellos que proponen
“matar el deseo”. Matar el deseo es desastroso. Todos
los sistemas monasticos proponen matar el deseo. |El
propio concepto de matar es matar! jAquello que matas,
te mata a ti!

Suprimir o matar produce enfermedades como
el cancer. La indulgencia también se relaciona con
enfermedades como el sida olassifilis. Asi pues, no tratemos
de matar nada ni de suprimir nada. {Regulémoslo! Es de
persona sabia regular los pensamientos y los deseos. El
deseo es como una yegua. iRecordais las yeguas salvajes
que debfan domesticarse en la historia de Hércules?
Si matamos el caballo, no habremos conseguido nada.
Causandoles dolor a los sentidos, negando lo objetivo a
los sentidos, no vamos a lograr nada.

Si suprimimos algo que es natural, resurge con
mas fuerza. Es por ello que las rigideces monasticas
no se consideran sabiduria. La sabiduria oriental nunca
fomento los métodos monasticos. Siempre se ha creido
en la regulacion. Ahi es donde el Sanatana Dharma, la
sabidurfa antigua, discrepa incluso de las ensenanzas de
Buddha. Buddha propuso el camino de matar el deseo
(mara), 1o cual no es aceptable para los Sabios videntes
de la antigiiedad. No lo mates, y al mismo tiempo, no lo
fomentes. Trabaja con ¢l lo justo, lo requerido. Si matas
el deseo, no tienes el instinto de vivir. No puedes matar
el deseo ni puedes fomentarlo sin regularlo. Es como
una yegua blanca a la que no puedes matar. Si la matas,
no te sirve. Si no la domesticas, tampoco te es util. Asi
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que debemos establecer una relacién de amistad con el
deseo, hablarle, y lentamente, llevarlo a una estructura de
moderacion.

Ni tu mente ni tu deseo son tus enemigos. Muchas
religiones hablan de la mente como de un gran obstaculo
para experimentar la verdad, y del deseo como algo
destructivo. Si no sabemos cémo trabajar con lo que es
divino, lo vemos como algo innecesario y tratamos de
matarlo. Debemos saber como trabajar con ello. Pulaha es
el sabio vidente que preside sobre la doctrina del deseo.
El nos da la clave para saber como desear, qué desear,
cuando desear, donde desear, y qué no desear.

7. Muladhara: Kratu-Kriya

Kratn significa ritual. Es el 7° rayo, de magia y
orden ceremonial. Toda la actividad del mundo debetia
manifestarse de forma ritualista, porque toda la creacion
trabaja con un patrén ritualista. Los minerales, las
plantas, los animales, los planetas, los devas y los sistemas
solares, todos ellos tienen un funcionamiento muy
ritmico. Solo a través de un funcionamiento ritmico
podemos permanecer en armonia en la creacién. Cuando
perdemos el ritmo, estamos fuera del sistema. Es por ello
que las ensefanzas que vienen ahora de los Maestros de
los Himalayas enfatizan muy especialmente llevar una
vida ritmica. Haz de tu vida diaria un ritual. Este es el
proposito del 7° rayo. Su nombre es Krazu.

El ritual debe llevarse a cabo diariamente. Esa es
Kriya, la consorte de Kratu, su cualidad.
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Los Polos

Por encima de sabasrara hay un vértice, un remolino
que trae energias del entorno hacia nosotros. Se le llama el
polo norte o la estrella del norte. Por debajo de muladhara
también hay un vértice que recoge todas las energfas.

El polo norte trae las energias de los circulos
superiores y las distribuye al sistema. As{ es en el ser
humano, y también en el planeta. El polo sur recoge, reune.
El polo norte distribuye. Entre los dos, esta la existencia
aparente, de la invisibilidad a la visibilidad.

Polo Norte: Marichi — Kala

Estos dos polos también se consideran dos sabios
videntes. La energfa del polo norte se llama Marichi, y su
cualidad es la luz resplandeciente. Fl es un sabio vidente
que siempre brilla. Asi es como se le define en las escrituras
sagradas. Hspecialmente, cuando leemos el Mahabbarata,
muchas veces a los hombres de sabiduria, y a los seres
iluminados se les compara con Marichi. Marichi es la
iluminacién mas elevada que uno puede alcanzar, porque
incluso se encuentra mas alld de los siete sabios videntes.
Marichi representa la luz original en un sistema.

Su esposa se llama Ka/a, que es la iluminacion y
consiguiente atraccion.

Polo Sur: Adhvaryu — Santa

La energia del polo sur se llama Adhvaryu, que es
“aquel que esta debajo”. Son los cimientos. De hecho, los
cimientos se hallan arriba, por encima. Asi que Adbvaryx
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serfa la culminacion. Los templos se construyen desde
arriba hacia abajo, no desde abajo hacia arriba, porque la
creaciéon misma va de lo sutil a lo denso. No es construir de
lo denso a lo sutil. Las energfas sutiles del plano césmico
se detallan en el plano solar, del plano solar al plano
planetario, y de este a la existencia fisica. Asi es como,
desde lo sutil a lo denso, se construye todo.

El ocultismo es un esfuerzo para entender lo sutil
mas alld de lo denso. Asi que los cimientos estan mas arriba.
En India los templos se construyen asi. Frecuentemente,
nosotros visitamos el templo de Simhachalam para ver
este profundo simbolismo. El templo esta construido de
arriba hacia abajo. No hay cimientos alrededor del templo,
y aun asi es estable, porque el peso superior mantiene las
columnas erectas.

Cuando nosotros construimos, lo hacemos de
abajo hacia arriba. Por ello, incluso cuando tratamos de
reconstruir el templo en nosotros, enseguida contemplamos
en gjiia para asegurarnos de que la luz de Gayatri descienda
a nosotros. Asi es como se dio la plegaria en el Gayatri
Mantra. El sendero de los sabios videntes siempre es de
lo general a lo particular, de lo sutil a lo denso y de arriba
hacia abajo.

Adpvaryn es aquel que contiene todas estas energfas.

Saptha Rishis y Prajdpatis

Estos son los nueve numeros. Cuando son nueve,
se les llama prajdpatis. Cuando son siete, se les llama los
siete sabios videntes. Asi es como debemos entenderlo. El
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numero nueve se repite en diferentes combinaciones para
dar diferentes potenciales numéricos. Cualquier numero
que tengamos debe estar comprendido en estos nueve
numeros. las diferentes combinaciones de los nueve
numeros dan distintos potenciales. Asi es como estos
nueve nimeros forman la base para todo el potencial de
la creacion. Mas alla del nueve esta el cero, y antes del
uno esta el cero. Tras el nueve, de nuevo esta el uno y el
cero. Antes del uno tenemos el cero. {Del cero al cero se
desarrolla todo el viaje!

Cuando estamos por encima del cero, es decir, en el
cero superior, estamos en la nada. Pero no es realmente
la nada, sino que esta lleno, potencialmente lleno. Lo
potencial no esta manifestado. Asi es como ven el vacio
los sabios videntes, como el Dios Absoluto. Lo que los
cientificos consideran el vacio, para los sabios videntes es
el Dios Absoluto. Parece la Nada, pero es el Todo. Lo que
nosotros vemos como plenitud, para los sabios videntes es
“aparente plenitud”. Pensamos que esta plenitud es real,
pero esta plenitud retrocede a la Nada. Asi es como el [eda
habla del cero negativo y el cero positivo. Del cero negativo
al cero positivo, a través del signo solar de Acuario se
pueden encontrar los secretos. Si comprendemos Acuario,
entendemos el pasadizo entre la nada y la plenitud.

Estos son los nueve sabios videntes, su proposito, su
cualidad y su funcion.

iGracias!
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TABLA -1

Los doce nombres de los adityas y sus correspondientes
signos zodiacales:

N° ADITYA CORRESPONDENCIA
1 VISHNU Atries
2 SAKRA Tautro
3 ARYAMA Géminis
4 DHATA Cancer
5 TWASTA Leo
6 PUSHA Virgo
7 VIVASWAN Libra
8 SAVITHA Hscorpio
9 MITRA 7 Sagitario
10 VARUNA Capricornio
11 AMSU Acuatio
12 BHAGA Piscis
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TABLA -2

Los once nombres de los rudras y sus correspondientes
principios y direcciones:

N° ‘ RUDRA ‘ CUALIDAD (Principio) DIRECCION

1 MANYU Voluntad Arriba

2 MANU Comporttamiento Este

3 MAHAKAL Combustion Notte

4 MAHAT Pausa Noroeste
5 SIVA Canalizacion Centro

6 RITADHWA] Formacion del esperma Oeste

7 URU Medida Abajo

8 RETOBHAV Fecundidad Sudeste
9 KAAL Flash intuitivo Nordeste
10 VAMADEVA Gozo Sur
11 DHRITAVRATA | Continuidad Suroeste
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TABLA -3

Los ocho nombres de los vasus y sus correspondientes
principios:

N° |VASU CUALIDAD (Principio)
1 Apas Liquido
2 Dhruva Polo
3 Soma Musica y medidas del tiempo
4 Dhara La ley establece la propiedad de las cosas
5 Anila Viento
6 Anala Fuego
- Baimvehn El r‘iemPo' antes del afnanecer; estado
semisubjetivo del suefio de los seres
8 Prabhasa | Amanecer. Conciencia objetiva de los seres
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TABLA -4

Lista de los Saptha Rishis y Prajdpatis

N° CENTRO VIDENTE CUALIDAD
1 Sahasrara Atri Anasuya
2 Ajha Bhrigu Khyati
3 Visuddhi Angirasa Sraddha
4 Anahata Vasishta Arundati
5 Manipuraka Pulastya Havirbhu
6 Swadishtana Pulaha Gati
7 Muladhara Kratu Kriya
8 Polo Norte Marichi Kala
9 Polo Sur Adhvaryu Santa
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Invocacion

OM

Sam no mitra sam varunaha

sam nobhavat varyama

samna indro bribaspatibh.

Sam no Vishnururukramah.
NamoBrahmane, Namaste vayo!
Twameva pratyaksham Brahmaasi,
Twameva pratyaksham Brahma vadishyami,
Ritam vadishyami, satyamvadishyami,
tanmaavavatu, tadvaktaramavatu,
avatu maam, avatu vaktaaram,

OM Santhi Santhi Santhib.
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Los Maruts

Nosotros recitamos la invocacién védica “Samno
mitra...” por la mafiana y por la tarde. “Vayu”significa aire.
Agni” significa fuego. “Namaste Vayu” significa: “;Saludos
a ti, oh aire!”. “Tvameva pratyaksham Brahmasi” significa:
“T1 eres el perceptible Brahman”.

El Veda no habla del fuego como el Brahman
perceptible. Habla del aire. “Twaameva pratyaksham Brabhma
vadishyami”’ significa: “Ciertamente, yo declaro que ta eres
el Brahman perceptible”. Decimos “Dios es”, pero no lo
podemos ver. Decimos “Brahman es”, jpero no lo vemos!
Ver es creer para el ignorante. El ignorante solo cree lo
que ve. Los hombres de conocimiento, sin embargo, ven
lo que otros no pueden ver. Por eso se dice que tienen
la “visién interior”, que es la que te lleva a la vision. La
materia es visible, el agua es visible, el fuego es visible y el
akasha es visible. Sin embargo, el aire no es visible. Pero
¢podemos decir, entonces, que el aire no existe? El dnico
elemento del que nadie puede negar la existencia, aunque
no sea visible, es el aire. No digamos, por tanto, que lo que
no es visible no estd aqui. Si los Maestros de sabiduria no
son visibles, ino digas que no estan aqui! La belleza del aire
es que nadie pude negarlo, aunque sea invisible. ;En qué
medida reconocemos el aire? Lo damos por garantizado.

Nuestra auténtica existencia se la debemos al
aire. Hablamos de las respiraciones ardientes. Madame
Blavatsky habla de la respiracion ardiente desde el principio
de La Doctrina Secreta. La exhalacién proveniente de lo
Absoluto lo genera todo, y la inhalaciéon causa la retirada
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del mundo entero al interior de Brahman. Con la ayuda
del aire, todo se manifiesta y todo desaparece. El aire
preside ambos movimientos. Para el movimiento vertical,
el aire es necesario. También lo es para los movimientos
horizontales, rotacionales y en espiral. {Sin aire no hay
creacion! De este “aire” es del que trataremos de hablar
durante este encuentro grupal.

Existen siete variedades de movimientos llamados
maruts. Marutha significa viento. Puede haber un viento
ardiente, devastador, placentero, caluroso, frio, en forma
de tornado o de remolino que te levanta del suelo. También
puede haber un viento dador de vida, etc.

Cuando hablamos del aire, hablamos también del
fuego. Cuando hablamos del aire, hablamos también de la
pulsacion. Por ello se considera que el aire es el auténtico
Senor de la creacion. En la ciencia del yoga, se considera
que el aire es el Maestro. El aire te puede llevar a la luz, y
también a la oscuridad. El aire te puede conducir al cielo
o al infierno. El aire te puede elevar al séptimo plano
de existencia. La belleza del aire no puede describirse
en su totalidad. Tratamos, por ello, de reconocer su
importancia en nuestra evolucion. Si el aire asi lo decide, la
evolucion puede ser muy rapida. {Tal decision ha ocurrido
recientemente! Es lo que llamamos la era de Acuario. La
era de Acuario significa la era del aire. La energfa acuariana
esta a nuestro alrededor para elevar a la humanidad. Si
la humanidad no coopera, el aire nos barre jde la misma
manera en que nosotros barremos un montén de polvo
con un plumero! Este es el miedo que tenemos hoy en dfa.
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¢Quién puede quitarnos de en medio? Solo el aire puede
hacerlo. Ha habido situaciones semejantes en el pasado
con el fuego y el agua. En la era de Acuario, el aire nos
barre porque es “la escoba cdsmica”.

Tres aires: Acuario, Géminis y Libra

Si seguimos el viento de Acuario, podemos
ascender verticalmente o ser barridos. A lo mejor nuestra
comprension del aire y de sus aspectos nos puede ayudar
a orientar el aire interno, y de esta forma, orientar el aire
externo. Si hablamos del aire césmico, nos referimos a
Acuario. Si hablamos del aire en el interior y el aire en
el exteriot, lo hacemos de Géminis. Si hablamos del aire
alrededor del planeta Tierra, estamos refiriéndonos a Libra.

Existen 3 signos de aire en astrologfa: Acuario,
que es eléctrico, Géminis, que tiene un movimiento
ascendente y descendente, y Libra, que nos ayuda para que
el funcionamiento del aire sea el adecuado en las regiones
infraumbilicales.

Tres aires nos gobiernan. Hasta el diafragma, nos
gobierna elaire de Libra. Desde el diafragma hastalalaringe,
nos gobierna el aire de Géminis. La cabeza esta gobernada
por el aire de Acuario. Aunque tengamos cabeza, jes el
aire del estébmago el que gobierna, incluso sobre el aire
de la cabezal Esto ocurre porque somos seres orientados
hacia el estomago. Cuando digo “estar orientados hacia
el estomago”, quiero decir que nosotros queremos
“ingerir” muchas cosas. No solamente alimentos, sino que
queremos “ingerir” dinero, poder, sabidurfa... y algunas
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personas quieren “ingerir” personas. Intentar controlar
a la gente con poder y dinero es “ingerirlos”. Por tanto,
aunque tengamos cabeza y térax, es el aire del abdomen el
que controla las 3 partes del ser humano. Asi que primero
debemos limpiar el estémago. Cuando limpiamos lo que no
necesitamos, entonces lo necesario puede llenarnos. En el
ayurveda, por ejemplo, si hay mucho desorden estomacal,
se propone una practica para limpiar el estobmago, ya sea a
través del vomito o de la diarrea. En ambos casos se lleva
a cabo la limpieza para poder establecer la salud.

De la misma manera, el yoga o sendero del
discipulado sirve para limpiar todo lo “ingerido” en
previas encarnaciones. El aire nos ayuda a limpiar. Por
favor, recordad que sin aire no hay nada. Si el aire no
trabaja adecuadamente, no puedes vomitar. Hay un prana
llamado wdana prana, que esta dirigido por #dana vayn. Es
el aire que te permite toser, tener hipo y eructar. Hay otro
vayn llamado apana vayu. Permite defecar. Sin Hanuman
no existiria el Ramayana. Asimismo, sin la gran aguila, el
segundo lLogos, Vishnu, no podria desplegarse. Sin la
pulsacion, nada puede descender ni ascender.

Todas estas son inteligencias cosmicas del aire. En
el Mahabharata se menciona al “segundo hijo de la luz”.
Sin él, los “cien hijos del Rey Ciego” no habrian podido
ser eliminados. En las escrituras sagradas, ademas de un
Avatar, también hay un “Avatar aéreo”.

Un Avatar desciende como fuego y aire, porque el
fuego solo no puede hacer nada. Necesita la ayuda del aire.
Sin un auténtico discipulo, un Maestro no puede hacer
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nada. El discipulo es el vehiculo. El vehiculo para cualquier
cosa en la creacion es el aire. Para traer cosas valiosas a la
vida necesitamos el aire. También se necesita el aire para
destruir las cosas innecesarias. Hay miles de dimensiones
acerca del aire. Existe un Purana llamado 1Vayu Purana. Tal
es la importancia del aire. Cuando este aire funciona en
los 7 planos, se convierte en los 7 vientos. Estos vientos
tienen sonidos sutiles o densos. Por eso se llaman “maruts”.
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Vayu y los siete Maruts

Vamos a tratar de adquirir una correcta comprension
acerca de estos siete vientos llamados mwaruts. “Marutha”
significa viento. Los wmaruts son las inteligencias
relacionadas con los vientos. Existen siete vientos,
llamados ‘“saphta maruthas”, y las siete inteligencias
relacionadas con ellos son los “Saphta maruts”.

Marutha es el viento, y marut, la inteligencia que
dirige al viento. A menos que el viento sea favorable, no
podemos actuar. A menos que el viento sea favorable,
el viaje del alma no es alegre. La cooperacion del viento
es muy importante. Los siete vientos estan dirigidos por
las siete inteligencias llamadas maruts. Para ello, debemos
invocar regularmente la fuente de los siete vientos,
que es el aire cosmico llamado Vayu. Debemos ofrecer
nuestros saludos a Vayu regularmente. Como decia
al principio, recitamos esta invocaciéon pronunciando
“Namaste Vayu”, y “Twameva pratyaksham Brabmasi’, que
significa: “T'a eres el Brahman perceptible”; y “Twaameva
pratyaksham Brabma vadishyami” significa: “Ciertamente,
yo declaro que ta eres el Brahman perceptible”. A menos
que obtengamos el favor del perceptible Brahman, no
podremos experimentar nada de Brahman, desde lo
mas espiritual a lo mas material. A menos que Vayu sea
favorable, no podemos experimentar los distintos planos
de existencia, ya estén estos en el plano material, vital,
mental, buddhico, de bienaventuranza, atmico (alma
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individual) o paramatmico (alma universal). Vayu es la
base. Vayu, en su aspecto séptuple, son los siete maruts.

Vayu, o la inteligencia cosmica del aire, es una de las
quince inteligencias cosmicas. Si Vayu no funcionara, habria
conexion y desconexion. Los siete maruts dirigen los siete
vientos. Los siete vientos tienen su origen en la inteligencia
césmica Vayu, que emerge de Rudra. Rudra es la inteligencia
principal de la Persona Césmica. De la Persona Cosmica
emergen Rudra, Vayu y los marufs. En la jerarquia de los
maruts, se encuentra, en primer lugar, la Persona Cosmica;
en segundo lugar, Rudra; en tercer lugar, Vayu; en cuarto
lugar, los maruts. Asi es el despliegue cuadruple. Y ¢de donde
ha emergido la Persona Césmica? Del huevo cosmico.
¢De doénde ha salido el huevo césmico? De los veintisiete
elementos que emergen de la naturaleza cosmica. (De donde
viene la naturaleza césmica? De Parabrahman o el Dios
Absoluto. De esta forma es como debemos relacionatlo todo
y estudiar. La enseflanza tiene una continuidad. Tenemos
que escuchar una y otra vez, ya que solamente a través de
la repeticion se asimila la sabidurfa. Experimentamos la
sabiduria cuando la asimilamos y la vivimos.

La Persona Cosmica es el Dios en la creacion. La
Persona Coésmica esta constituida por quince inteligencias.
La creacién décupla procede de la Persona Césmica. Asi es
como, en todo lo que se ensefla, se explica la cosmogénesis
para que la comprendan aquellos que se hallan en el sendero
de la busqueda. Aquellos que van en busca de la sabiduria
deberian tener continuidad con las ensefianzas. Cuando
mantenemos la continuidad en la ensefianza, la sabidutia se
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establece en nosotros. Cuando se ha establecido en nosotros,
se puede experimentar. La sabidurfa experimentada se puede
explicar en términos sencillos. Cuando no se experimenta ni
se asimila, nos parece griego o latin.

Hoy en dia no podemos entender sanscrito, latin
o griego, porque hablamos lenguas derivadas de estas.
Todas las lenguas que se hablan hoy en dia son producto
del sanscrito. Del sanscrito se derivan el griego y el latin,
y de estas dos proceden las lenguas occidentales. También
del sanscrito derivan todas las lenguas de la India. Cuando
hablamos nuestra lengua, nos olvidamos del griego, latin,
sanscrito, senzar, etc. La sabidurfa se presenta de dos formas.
De Brahman a atman, de atman a buddhi, y de buddhi a manas.
Esta es una via. Se la llama via descendente. Desciende por
la escalera. Ia otra via es “ascender la escalera”. De manas a
buddhz, de buddhi a atman, y de atman a Paramatnam. Los dos
métodos son frecuentes. El primer método se llama “de lo
no familiar a lo familiar”, y el segundo método se denomina
“de lo familiar a lo no familiat™.

Del Centro a la Circunferencia

La historia es de los zaruts a Vayu, de Vayu a Rudra, y
de Rudra a la Persona Césmica y de la Persona Cosmica a
los 27 elementos que son responsables del plano cdsmico.
Entonces llegamos a la naturaleza cosmica, y finalmente,
a Parabrahman. Para ello, siempre es mejor empezar
desde lo familiar a lo no familiar, es decir, del centro a
la circunferencia. Es mas facil moverse desde el centro
a la circunferencia que no de la circunferencia al centro,
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porque cada uno de nosotros es un centro desde el cual,
en cualquiera de los 360° que nos orientemos, llegamos a
la circunferencia. De este modo, empezamos explicando
los maruts, nacidos de Vayu, y este, nacido de Rudra.
Rudra nace de la Persona Césmica, que a su vez nace de
los 27 elementos, que nacen del impulso césmico que
es la naturaleza césmica, que surge de lo Absoluto. Para
empezar, esto tiene que resultarnos familiar.

Para cuestiones de comprension, los siete mwaruts
pueden considerarse como 3+1+3. Tres maruts tienen una
doble cualidad. El cuarto marut es neutral. El 5°, 6° y 7°
maruts no llevan la doble cualidad, es decir, no estin en
la dualidad. Asi pues, hay tres maruts en la dualidad, uno
neutral y tres mas alla de la dualidad. Estos siete pueden
verse también como tres arriba, tres abajo y uno en medio,
que representa el punto de union.

Siempre que nos encontramos con el niamero siete,
desde el punto de vista ocultista se nos pide que lo veamos
como un triangulo con el vértice orientado hacia arriba, un
triangulo con el vértice orientado hacia abajo y un punto
central. También puede entenderse como un triangulo
sobre un cuadrado. Esta es la mejor situacién del siete,
aunque también lo podemos ver como un triangulo con el
vértice hacia abajo insertado en un triangulo con el vértice
hacia arriba, y en la interseccion de ambos, el centro. Este
es el simbolo del siete. Es lo que conocemos como el
“Sello de David”, “Templo de Salomén” o SOL-OM-AN.

Hace anos, en los inicios de estas ensefianzas, en
Alella, durante un May Call, se coment6 en detalle el tema

70



de los triangulos y los cuadrados: qué es un cuadrado, qué
es un triangulo, qué es un triangulo sobre un cuadrado,
qué es un triangulo con el vértice hacia arriba dentro de
un cuadrado, qué es un triangulo con el vértice hacia abajo
dentro de un cuadrado. Todo esto esta ensefiado. Estos son
los estados del ser humano. Vivimos en un cuadrado, es
decir, en una caja. En esta caja, cuando estamos orientados
solo hacia lo material, el triangulo esta invertido, es decir,
tiene el vértice hacia abajo dentro del cuadrado.

En ensefianzas avanzadas, el profesor dibuja un
cuadrado y un triangulo en su interior con el vértice hacia
abajo, pero con un punto en su centro. Esta es una
representaciéon y enseflanza simbolica del hombre
mundano. Las tres cualidades que hay en ¢l se orientan
hacia abajo, la materia. Si, por el contrario, el vértice esta
orientado hacia arriba en el interior del cuadrado, se dice
que el ser humano es un aspirante. Cuando el triangulo
con el vértice hacia arriba estd en el interior del cuadrado,
es decir, cuando la aspiracion trata de ascender, entonces
se produce una retirada de la objetividad. Entonces el
cuadrado se convierte en un triangulo inferior.

Hombre Mundano Aspirante Sello de David
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El triangulo con el vértice hacia abajo en el intetior
del cuadrado representa al hombre mundano. El triangulo
con el vértice hacia arriba en el interior del cuadrado
representa al aspirante que trata de romper el bloque. {Trata
de hacer un agujero en la cajal Tenemos casas como cajas
y tenemos casas con un triangulo sobre la caja. E1 hombre
mundano es un triangulo con el vértice hacia abajo dentro
de la caja. Se dedica a dar plenitud a sus deseos corporales
relacionados con la comida y el sexo, y esta basicamente
preocupado por su vida mundana. La mayor parte de
las personas, hoy en dfa, estan preocupadas por su vida
mundana. Encontramos muy pocas personas preocupadas
acerca de la vida divina.

Cuando invertimos el triangulo y este, dentro del
cuadrado, tiene el vértice hacia arriba, significa que eres
un aspirante. Si estas preocupado por lo mundano y solo
hablas de Blavatsky, Bailey, etc., te autodecepcionas. Cuando
realmente estas orientado hacia la aspiraciéon divina, el
aire te eleva, es decir, el tridngulo te eleva lentamente por
encima del cuadrado. Simultineamente a este movimiento,
el cuadrado se transforma en un triangulo. Esto significa
que ya no estas tanto en lo mundano. Tenemos los siete
aires o vientos. Tres tiran de ti hacia abajo, tres lo hacen
hacia arriba, y en el centro te puedes relacionar hacia arriba
o hacia abajo. Debe haber un equilibrio entre la fuerza que
te eleva y la que te hace descender. Sila fuerza elevadora es
superior a la fuerza descendente, estas fuera del cuerpo y
no puedes crecer. Debemos asegurarnos de que hay tanta
fuerza elevadora como fuerza descendente, y que la fuerza
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elevadora es superior a la que nos hace descender, de tal
manera que podamos “permanecer en el mundo, sin ser
de este mundo”.

Punto Medio - Yoga

Hay una forma de estar con el mundo sin hundirte
en él. Es el llamado estado de yoga. Estas con él, pero
no estas en él. “Con éI”, significa de forma amistosa.
No rechazas ni niegas nada. Renegar del mundo no te
convierte en un discipulo ni en un yogui. Embellecer el
mundo es el trabajo del discipulo o el yogui. Hundirte en
el mundo te convierte en un esclavo del mundo. Flotar
sobre el mundo, trabajar para el mundo evitando hundirte
en ¢él, es el trabajo del yogui. Si es preciso, el yogui puede
ir todavia mas arriba. Se trata de “ser (estar) y no ser (no
estar)” a la vez. Es un bello concepto que solo un yogui
puede experimentar, “ser y no ser”.

Estar en el mundo cuando sea necesario y estar
fuera del mundo cuando no sea necesario. A esto se le
llama “amistad en el mundo”. No abrazas todo lo que es
mundano, pero tampoco niegas ni rechazas todo lo que es
mundano. Existe la belleza del mundo, porque también es
divino.

Debes saber como relacionarte con el mundo. Asi
pues, hay que equilibrar los tres vientos superiores y los
tres vientos inferiores. El equilibrio se halla en el cuarto
aire, el aire medio. El aire medio es el mejor lugar.

Géminis es el aire medio, el cuarto aire.

73



Géminis. Signo de Iniciacion

Géminis se relaciona con la humanidad. Cualquier
individuo habla de la luna llena de Géminis como la luna
llena de la humanidad. ;Cual es el mensaje de Géminis?
Géminis nos transmite el mensaje de “ser (estar) y no
ser (no estar)” con el mundo mundano y supermundano,
permaneciendo entre los dos. Esta es la sabidurfa de
Géminis.

Para compartir esta sabiduria, Moisés llevaba a cabo
iniciaciones en el mes de Géminis, asi como Maitreya y
el Maestro CVV. Todos aquellos que saben, trabajan en
el mes de Géminis para elevar a la humanidad que quiere
ser elevada. No es para todo el mundo. El objetivo de
Géminis es elevar a la humanidad. Elevar en el sentido de
que la humanidad esta encallada en el mundo, asi que debe
ser elevada. Géminis ofrece el 4° aire, aunque también el 5°
aire se relaciona con él.

El 5° aire es la bienaventuranza. El 4° aire es la
sabiduria. La bienaventuranza esta después de la sabidurfa,
mas alla de esta. I.a gente desea la bienaventuranza, pero
este estado no puede alcanzarse sin la sabiduria. La sabiduria
te da la clave hacia la bienaventuranza. Sin sabidutia, la
bienaventuranza es temporal, momentanea. Si te comes
una paella, la bienaventuranza es momentanea. {Si estas
muy hambriento, y te comes una paella, estas en el cielo
por un momento! Pero solo es durante unas pocas horas.
Tras estas, vuelves a tener hambre. ¢No es asf? Asi que
no podemos considerarlo un estado de bienaventuranza,
porque es momentaneo. Cuando hace calor, el aire fresco
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es una bendicién. Asi también, cuando hace frio, el aire
caliente nos parece una bendicién. Ahora bien, este estado
es momentaneo.

la  bienaventuranza momentanea es como
experimentar crisis epilépticas. Un epiléptico tiene crisis.
A veces esta normal, a veces no normal, a veces contento,
muchas veces descontento. Este es el problema. El
ser humano muy pocas veces sonrie. Hay variedad de
expresiones porque en el interior no hay gozo, no hay
bienaventuranza. Para tener bienaventuranza plena en
todo momento necesitas sabiduria.

La sabidurfa es el 4° aire. Todos los aires se van
dando en las escrituras sagradas. Madame Blavatsky, a
quien apreciamos mucho, dio la sabiduria sobre los siete
maruts. Hablo de ello en el siglo XIX, y actualmente nos
encontramos en el siglo XXI. Ella habl6 basandose en los
Puranas, los 1edas y el Bhagavad Gita.

Dejadme primero que os presente los aires que
causan los siete planos y su trabajo, y mas tarde os daré los
nombres y os explicaré como trabajar con ellos.

Samvaha

Empiezo desde el punto central, el 4° viento. No
empiezo ni por abajo ni por arriba. Empiezo desde el
punto medio. Esta es la aproximaciéon yéguica. Desde
el centro, estamos equidistantes de lo superior y de lo
inferior. Si tenemos planta baja, primer piso y segundo
piso, desde el primer piso nos encontramos equidistantes
de la planta baja y del segundo piso. Igualmente, si el
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edificio tiene siete plantas, la planta media es la 4. La 4°
planta es buddhi. El cuarto centro es el corazon. Esta es
la clave. No es solo aprenderla, sino aplicarla para que se
abra la puerta. Cuando aplicas la clave, todo se abre. El
cuarto aire se llama samwaha; ahora puedes entender qué es
el 4° aire. Sama significa equilibtio. Samadarshana significa
permanecer en equilibrio en todo lo que veas, ya veas a
un Maestro o a una persona estupida. Si no hay ningin aire
perturbado en ti, entonces esto es saa, la ecuanimidad,
porque lo que esta en el Maestro esta en el individuo
estupido. Un estupido es aparentemente un estupido, pero
en él, “BL” esta también presente. Asi pues, cuando estas
en samadarshana, samadrishti, si puedes ver a través, entonces
eres ecuanime.

Siempre decimos: “Ve las almas”, pero solo vemos las
personalidades, y por esto nos alteramos. Cuando vemos
las almas, no hay problema. jPara esto esta la sabiduria!
La sabiduria es el 4° paso y pertenece a buddbi. Por debajo
del 4° esta el 3° y por encima del 4° esta el 5° es decir,
por encima de buddhi (4°) esta la bienaventuranza (5°), y
por debajo esta manas (3°), la mente. ;Cémo ascendemos
y descendemos? Precisamos del aire para desplazarnos
verticalmente o para ir hacia abajo. Si no se desarrolla este
aire, no hay movimiento vertical. Con gran esfuerzo, a través
de la evolucion, hemos desarrollado la habilidad de movernos
en los 3 aires inferiores. Nos podemos desplazar de lo fisico a
lo emocional, y de lo emocional a lo mental. Este movimiento
también es debido a los 3 aires. En estos 3 aires (mental,
emocional y fisico) nos movemos. Estos aires son duales.
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Puede haber un estado mental con felicidad o
infelicidad. También puede haber un estado emocional con
felicidad e infelicidad. Con la pareja, a veces nos sentimos
felices y otras veces nos sentimos infelices, ¢no es asi?
iEsto es emocionall A veces amamos y a veces odiamos.
La emocioén es dual, asi como la mente y el plano fisico. A
veces nos gustan determinados lugares, y otras veces, no.
Algunos lugares nos hacen felices, y otros, no. ¢No estan
todos estos planos llenos de dualidad? Hemos aprendido
a trabajar con la mente, los sentidos y el cuerpo. Hemos
aprendido a estar felices e infelices alternativamente. A
veces somos felices y a veces infelices. Cuando somos
felices, en nuestra cara se dibuja una sonrisa; cuando somos
infelices, ponemos cara larga. Puede haber felicidad mental
o infelicidad mental, felicidad emocional e infelicidad
emocional, felicidad fisica e infelicidad fisica.

Neutral. No dual

El hombre esta dotado de 3 aires duales. Hay un
aire neutral que no esta en un estado ni de felicidad ni
de infelicidad. Un hombre de sabidurfa no esta ni feliz ni
infeliz. Esta en un estado de neutralidad, de equilibrio.
Esto es al principio. Cuando estas aprendiendo sabidurfa,
te pones serio, ¢no? El equilibrio no es felicidad, es un
estado neutral. No soy infeliz. Aun no he llegado al estado
de bienaventuranza. En el estado neutral, no hay dualidad.
Cuando permanecemos mucho tiempo en un estado
neutral, podemos acceder al estado de bienaventuranza,
que no es felicidad ni infelicidad. jEs gozo! Hay una
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diferencia. Cuando estas gozoso, independientemente de
lo que haya afuera, no estas infeliz ni feliz, sino que estas
en estado de gozo. Hay personas que sonrien mucho y
después lloran mucho. Aquellos que sonrien mucho van a
llorar en la misma medida. El que accede a la sabidurfa no
padece estas modificaciones extremas. Entonces viene el
siguiente paso del gozo, que es la sonrisa permanente. La
sonrisa siempre esta con él. Se le llama un rostro sonriente.
No es que €l sonrfa, sino que el interior estd gozoso. Este
es un estado de seguridad.

El5° estado de gozo es un estado seguro. Esta persona
esta con la sabiduria, el gozo. Esto es lo que recomienda
Madame Blavatsky cuando habla de los marufs. A menos
que la humanidad alcance este 5 aire, el 5° warut, seguira
en ciclos. Ella solo dice una frase. Es para que meditemos
en esta frase. Debemos preguntarnos a qué se refiere
Madame Blavatsky con esta afirmacion. La podemos leer
cuando veamos los maruts en La Doctrina Secreta. Ella dice
que solo el 5 aire proporciona el gozo; el 4° aire, no. No
habla de los aires inferiores porque son muy cambiantes:
un dia estoy feliz, el otro infeliz. E1 Maestro me prefiere a
mi o a otros. Si el Maestro me sonrie, soy feliz. Si sonrie a
otros, no soy feliz. Este es el problema. Es por ello que el
Maestro prefiere no sonreir. Sonrfe internamente ante el
infantilismo de sus seguidores.

Pravaha
Madame Blavatsky dice: “Desde el 4° hacia abajo, la

carne conquista el espiritu”. ILa carne no puede conquistar
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lo que esta del 4° hacia arriba. Por ello, el 4° aire es crucial.
ILa cuarta raza fue crucial para la humanidad. La cuarta
raza, la raza atlante, disponia de toda la sabidurfa. Algunos
sucumbieron a la materia, mientras que otros se otrientaron
hacia la sabiduria. Estudiad el destino de la cuarta raza,
tal como lo explica Madame Blavatsky en el libro La
Doctrina Secreta. En la cuarta raza de esta humanidad en la
que estuvimos, muy pocos pensaron en avanzar, y muchos
no lo pensaron, sino que se deslizaron hasta los tres aires
inferiores. Asi es como la historia de 1a humanidad consiste
en conquistar las cosas y a las mujeres de otros. En el
Ramayana se habla del secuestro de una mujer (Sita). El
Mabhabharatha cuenta la historia de la apropiacion indebida
del reino a través de métodos dudosos.

Los dos l#hasas son dos historias de la humanidad.
En el Ramayana se cuenta la historia del secuestro de la
mujer de Rama por un atlante. En el Mababharatha se relata
la historia de los hijos del Rey Ciego que, astutamente, se
apropiaron del reino de los hijos de la luz. {Ni tan siquiera
los nacidos en India conocen los secretos bésicos del
Ramayana y el Mahabharatha! Ponen caras devocionales y ya
estd. La sabiduria es diferente.

¢Cual es la historia de la humanidad? Es la historia
del insaciable deseo por lo material, del insaciable
deseo de obtener la plenitud en el terreno material y el
insaciable deseo por el poder. Esto ya lo tuvimos en los
tiempos atlantes. Aunque nos consideremos arios hoy
en dia, fuimos atlantes anteriormente. Caimos porque
nos asociamos con la carne, la materia, el sexo y el
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dinero. Sexo, dinero, comodidad fisica y poder fisico
resumen toda la historia de la humanidad. Todos nos
arrastramos hacia ello. Los hombres solteros siempre
buscando mujeres, y las mujeres solteras siempre
buscando hombres. Ellos y ellas son conducidos por el
aire en el plano emocional. Se encuentran en corrientes
turbias. Dichas corrientes turbias también pueden ser
corrientes de agua limpia. Los rios fluyen con cantidad
de lodo durante las inundaciones. Durante una riada, las
aguas del rio no estan limpias porque recogen todo el
barro que se encuentra en el lecho del rio y en las orillas.
Desde dentro y en los alrededores, uno reune muchas
emociones. En una inundacién, nadie puede nadar. Las
corrientes son muy fuertes. Uno se ve arrastrado por
las aguas de la inundacién. Esta incluso destruye los
puentes, los margenes, e inunda el terreno circundante.
A esto se le llama, en sanscrito, “pravaba”. Pravaha
significa corriente. Es una dualidad, porque puede
haber aguas turbias y aguas limpias. El flujo de las aguas
limpias es placentero, porque te permite ver lo que hay
en el fondo, aparte de reflejar lo superior.

Ved los lagos suizos, con unas aguas tan limpias.
Por eso se dice que Suiza es una tierra limpia, virgen,
relacionada con el signo solar de Virgo. El Maestro DK
escribe, en Astrologia Esotérica, que Suiza esta regida por
Virgo. Deberfamos meditar en esta afirmacion. Toda
declaraciéon proveniente de un gran iniciado requiere
que meditemos en ella. (Por qué dice, el Maestro DK,
que Espafia es Sagitario y las energias de Suiza son
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Virgor Tenemos que contemplar internamente para
conseguir las revelaciones necesarias. Si queremos vivir
en una tierra virginal, deberfamos tener una mente y
emociones limpias, es decir, una vida vital y un cuerpo
puro. Entonces eres un “suizo”, esotéricamente
hablando. La Tierra, en los distintos lugares, vibra con
diferentes energias. En Espafa, por ejemplo, adquirimos
la ardiente aspiracion. No para comer paella, pizzas
y todo esto. Helados, chocolates, discotecas, cenas
tardfas o trasnochar dificultan nuestra capacidad para
despertarnos y levantarnos pronto por la mafiana. Esto
no es espanol, sino lo impropiamente espanol.

Si no eres capaz de levantarte durante las horas
del amanecer, no te puedes considerar sagitariano,
hispanico. {Solo puedes decir que eres un histéricol!
Originalmente, hispanico tiene otro significado. El
sonido “Ha” (hache aspirada) es un sonido igneo. En
el nombre HPB, Helena (en inglés) tiene este sonido
de hache aspirada, jno es Elena!l Su nombre es Helena
Petrovna Blavatsky. “Ha” es fuego, el fuego de la
aspiracion que ella demostré. No hay nadie igual a ella.

HPB dice que desde el cuarto marut hacia abajo,
estos causan estragos. Te someten a fuertes corrientes
de agua, corrientes mundanas. A este zarut se le conoce
como pravaha. Samvaha es el nimero cuatro, y pravaha
es el tres, y te puede llevar hacia arriba o hacia abajo.
El mundo nos barre con las corrientes de pravaha. Los
vientos de pravaba pueden barrernos. Asi que debemos
desarrollar la habilidad para resistir.

81



Vam. El Sonido del Aire

Lo que intentamos es tener la habilidad para resistir
las corrientes del tiempo y del mundo. A esto se le
llama #ivaha. Hasta ahora, hemos mencionado samwvaha,
udvaba, pravaha y nivaha. VVaha significa “transportador”
en sanscrito. IVaha es la raiz del término “vehiculo”. La
etimologia nos ayuda a entender esto. [Vaz es el sonido
del aire. Conocemos el mantra “Vam VVayave Namaha”.

Cuando el aire se mueve, se llama Vayu. Cuando
se encuentra en diferentes funciones, se llama wvaha.
En sanscrito al vehiculo se le llama vahana. Es un
aire que te sumerge profundamente en la materia y
te condiciona con lo material. El ser humano no es
materia. Puede trabajar con la materia, pero no es
materia. Acumular recursos materiales condiciona cada
vez mas al hombre. Por ello se requiere llevar una vida
simple, sencilla. Simplificar la vida no es una tarea facil.
Nosotros creemos que necesitamos muchas cosas. As{
que, desenfrenadamente, compramos y acumulamos
materia a nuestro alrededor. Acumulamos demasiada
materia y sufrimos.

Hay dos maneras de sufrimiento asociadas a lo
material: acumular mas de lo necesario, o tener menos
de lo requerido. El exceso o el déficit en relacion a
lo material generan incomodidad. En cada punto, el
equilibrio es la clave.

Reune cuanto necesites, no mas. Hay un refran,
en inglés, que dice: “Menos equipaje, mas comodidad”.
Siempre que facturamos el equipaje en el aeropuerto
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estamos en tensiéon, puesto que llevamos sobrepeso.
Nunca podemos cerrar la maleta comodamente. Para
cerrar la maleta tenemos que usar, no solamente las
manos, sino también las rodillas. (Es tanta la material
Imaginad cuando hay un exceso de materia en el cuerpo.
Con cuerpos tan pesados, el mantenimiento es muy
dificultoso. No nos podemos mover, ni subir ni bajar.
ILa materia puede ser muy pesada o muy ligera. Si llenas
de aire la materia, habra mas aire y menos materia. La
materia se aligera. La era de Acuario lo esta aligerando
todo. LLa materia tiende a hacerse mas ligera. Hoy en dia
disponemos de aleaciones metalicas muy ligeras, a la vez
que muy resistentes. Es el impacto del aire acuariano.
Hablemos ahora de los aires de Libra, los vientos
de Libra. Los vientos de Libra estan relacionados con
las corrientes de pensamientos, emociones y materia, las
sanas y las insanas. Estos tres aires se relacionan con Libra.
Cuando estamos en Libra, estamos en el plexo solar, y
solo pensamos en cosas relacionadas con lo mundano.
Las corrientes de pensamiento tienden a hacernos
pesados. El fluyjo de pensamientos que tenemos no es
hermoso ni agradable. Es una ventaja tener un bello flujo
de pensamiento, ni muy rapido ni muy lento. Si el flujo es
lento, tendemos a ser perezosos, pesados, descuidados,
aletargados, etc. Si los pensamientos son muy rapidos,
tendemos al apresuramiento, a cometer muchos errores,
a decir cosas involuntariamente. Hablamos, y tenemos
el sentimiento de que no lo deberfamos haber dicho.
Todo esto se produce por la velocidad excesiva de los
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pensamientos. El rapido flujo de pensamientos, de deseos
y de movimiento en el mundo se debe al flujo desigual de
pensamientos. Algunas personas trabajan intensamente
durante unos dias, y después tienen que reposar. Por
ejemplo, si trabajan tres dias, después descansan cinco
dfas. Esto se debe a que los pensamientos de fuego les
empujan o tiran de ellos.

El pensamiento es fuego. Los deseos son
emociones. El flujo irregular de las aguas se traduce en
un flujo desequilibrado de las corrientes de la vida y de
la circulacion sanguinea, con la consiguiente situacion de
mala salud. Hay un tercer aire en relaciéon a la materia
en Libra. Tiene que ver con la materia, su déficit, ahorro
y gestion. Todos los asuntos de dinero ocupan nuestra
mente mucho tiempo. ;Cémo gestionar el dinero?, ¢qué
debemos comprar?, scomo gestionar lo que hemos
comprado?, ¢como preservarlo del robor La gente
compra muchas joyas para depositarlas después en un
banco, porque temen que se las roben en el domicilio o
cuando las llevan puestas. Muchas veces, me dicen: “No
lleves tantos anillos”. “Yo no los compré”, les digo, “asi
que no me tengo que preocupar. Llegaron a mi. Todo lo
que llega, algtin dfa se marchara”. Si mantienes tu mente
con esta actitud, no hay problema. Llega, permanece y
se marcha. No pienses que lo que tienes va a quedarse
contigo para siempre. {Solo nosotros permanecemos!
Nada de lo que es “nuestro” permanece.

Nosotros nos quedamos. Somos, naturalmente,
unidades de luz. La luz tiene su brillo, as{ que nosotros y
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nuestra sabidurfa o ignorancia se quedan. Las otras cosas
no permanecen. Nilo emocional, nilo mental, ni lo fisico
permanecen. Vienen y van. La manera en que llegan y se
marchan es el trabajo de los maruts.

Cuando estudiamos astrologfa, hay una forma
de estudiarla. Estudiamos el trio de aire, que es el trio
mas elevado. Después vienen los trios de fuego, agua y
materia. Esta forma triangular de estudiar la astrologfa es
importante. Se trata de la aplicacién de la ciencia de los
triangulos a la astrologia. No es estudiar los signos uno
tras otro. Es bello si estudias asi.

Los tres aires de Libra son el flujo de los pensamientos,
que son fuego, y el flujo de las emociones, que son aguas o
deseos. ;Como se mueven los deseos en nosotros?, ;como
son los pensamientos en nosotros?, ¢de qué forma se
reune y dispersa la materia a nuestro alrededor? .a materia
incluye la materia, agua y fuego corporales. Nosotros
tenemos que observarlos y equilibrarlos. El auténtico
significado del signo de Libra es el equilibrio. Mantén estos
tres aires en equilibrio, es decir, equilibra los pensamientos,
deseos, el movimiento y la actividad fisica. Este es el
mensaje de Libra. En el sexto capitulo del Baghavad Gita,
Krishna, el Sefior, dice: “Yuktahara vibarasya”, es decir, “que
tu movimiento y alimento estén en la medida correcta,
para que los tres aires cooperen entre si”. Yukta significa
que la mente, sentidos y cuerpo estan en buena sintonfa.
Entonces se da cumplimiento al signo de Libra.

Cuando observamos el simbolo de Libra, hay una
linea horizontal inferior y una linea superior con una
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joroba. Esta joroba es muy importante. ¢Por qué esta
joroba?, spor qué no puede haber dos lineas horizontales?
Asi es como tenemos que indagar. Nos da un mensaje:
equilibra tu mente, sentidos y cuerpo; desde esta actitud
equilibrada, relaciénate con el cuarto aire o aire de Géminis.
Si no equilibramos estos tres, aunque nos relacionemos
con la sabiduria, no funciona.

Las personas tratan de estar alrededor de la sabiduria,
pero no pueden, porque esta triple actividad del mundo esta
mal establecida. El pensamiento, el deseo y los movimientos
fisicos deben estar en orden. Cuando los tres estin
ordenados, alcanzamos, segun Patanjali, el tercer grado o
asana. LLos pasos son los mismos. Cada uno hace referencia
a la misma sabiduria de una forma diferente. Asana significa
una mente estable y confortable. Aquellos que no conocen
el yoga hablan de una postura estable y confortable del
cuerpo. No se trata de una postura estable y confortable del
cuerpo, sino de la mente. Si la mente esta estable, el resto,
que se halla por debajo, estara estable. La giba, en la linea
superior del signo de Libra, sugiere que te puedes relacionar
con la sabiduria, que es el cuarto paso del yoga. El cuarto
paso del yoga esta relacionado con el cuarto warut.

Después de Libra, tenemos Géminis. De los tres
aires, Libra es el aire mas mundano. Géminis guia hacia
algo mas alld de la mente. El Sefior de Géminis es
Mercurio. Los Sefiores de Libra son la Luna y Saturno.
Saturno proporciona la estabilidad necesaria. También se
dice que Venus es el Sefior de Libra, pero esto ocurre mas
tarde. La belleza de Venus en Libra es para aquellos que
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han realizado Géminis. Para ellos la vida es bella, no para el
individuo mundano. Para este ultimo, aunque tenga la Luna
en Libra, no puede entender la belleza del mundo, porque
tiene un entendimiento diferente de la belleza. Entiende
la lujuria como belleza. Venus en Libra es la belleza del
hombre sabio en relacion con el mundo, puesto que tiene
un acercamiento bello hacia el mundo. Como regentes de
Libra, tenemos, pues, la Luna, Venus y Saturno. Trabajar
con Saturno con disciplina es el primer paso que nos
lleva al equilibrio necesario para alcanzar, mas adelante, el
cuarto aire, viento o marut. Como he dicho anteriormente,
el cuarto y quinto aires estan en Géminis. Un aire vertical
esta relacionado con la sabidutria, y el otro aire vertical, con
la alegria interna, la pulsacion interna. Hay una pulsacion
externa audible. Cuando llegas a la pulsacion interna o
pulsacion sutil, estas en contacto con el quinto aire, que
te proporciona alegria. Solo cuando te encuentras en el
corazon interno puedes decir que estas gozoso, porque alli
has entrado en lo mas sagrado de lo sagrado. Si nos fijamos
en las meditaciones dadas por el Maestro DK, él se refiere
al loto de doce pétalos y al loto del corazon. ¢Qué es el loto
de doce pétalos y el loto del corazén? Para nosotros es lo
mismo, dcierto? La gente, generalmente, habla del loto del
corazon de doce pétalos.

El loto de doce pétalos es la puerta de entrada hacia
el morador interno, en donde estas pleno de alegria. Es
gracioso, porque solo un adepto cuenta estos secretos. El
Maestro DK propone esta meditacién triangular: loto de
doce pétalos, loto del corazon y gjiia. ;Qué significa esto?
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El corazén exterior, el corazén interior y ajjia. Esta es la
meditacion triangular para conseguir la tercera iniciacion.
También da un triangulo aqui. Vamos del corazén externo
al corazon interno, y de este, a gjzia. Meditad asi si queréis
alcanzar la tercera iniciacion. Es una meditacion para una
iniciacién que se llama la tercera iniciaciéon. No puedes
llegar aqui a menos que hayas limpiado los tres primeros.
ILa vida es como gestionar un cesto de ranas. No paran de
saltar fuera del cesto. Mientras tratas de ir a buscar aquellas
ranas que han saltado del cesto para volver a ponetlas en
él, otras ranas han saltado ya. Cuando hemos logrado
coger a estas otras ranas, unas terceras saltan del cesto. Es
una historia interminable. {Tenemos problemas que nunca
tienen fin! Problemas econémicos, de salud, de pareja, con
los hijos, con el jefe.

Un problema u otro te coloca en los aires de Libra.
1Y decimos que tenemos problemas econémicos! No es
que la situacién empeore, sino que tenemos la sensacion
de que esta empeorando. No puedes decir que estés en
recesion cuando tienes mas coches, mas edificios y mas
comodidades. Cuando construyes demasiado, y crees que
necesitas todo esto, siempre te sientes pobre. Si construimos
nuestro sistema pesadamente, es costoso mantenerlo a este
nivel. ;Por qué no lo simplificamos? Algunos grupos dicen
que no pueden asistir a un encuentro grupal por falta de
dinero. Ahora bien, si vemos el dinero gastado a lo largo
del afio, lo que pagamos por un encuentro grupal es muy
poco. ¢Cuanto gastamos innecesariamente? Hay un gasto
econdémico excesivo, por eso no hay dinero. Decir que no
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hay dinero es un espejismo. Hay suficiente dinero si sabes
organizar tu vida. Cuando cobramos 1.000 euros, decimos
que no tenemos dinero. Cuando cobramos 2.000 euros
al mes, seguimos diciendo que no hay dinero. Cobramos
3.000 euros, no hay dinero. 4.000 euros, no hay dinero.
¢Sabéis por qué? Porque seguimos la regla econémica que
dice que los gastos tienen que igualar los ingresos. Asi que
siempre hay un problema econémico.

Muchos de nuestros problemas nos los hemos
creado nosotros mismos, y con este panorama, ¢dénde
esta el tiempo para meditar? No hay tiempo para meditar.
Ademas, aunque nos sentemos a meditar, la cabeza esta
llena de problemas econémicos, familiares, de salud,
laborales, de grupo. ILa cabeza esta relacionada con el aire
acuariano. El térax es aire de Géminis, y el abdomen, aire
de Libra. Por ello los libros del Maestro DK, sean de Bailey
o Blavatsky, quedan tan lejos. No hay tiempo. Esta falta de
tiempo es un espejismo. La falta de dinero es un espejismo.
Muchos problemas son ilusorios, otros son genuinos. Los
tres aires o los tres vientos pueden causar caos, pero este
mundo es muy bello. Conoces la belleza del plano fisico,
emocional y mental solo cuando estas por encima de ellos.
Si estas sumergido en ellos, no lo puedes ver. Si estas en
la corriente del rio, no puedes ver la belleza del rfo. Si
te encuentras en el valle, no puedes ver la belleza de las
cordilleras. Si estas en el mundo, no percibes su belleza.
Ves la belleza desde arriba, y disfrutas de la belleza de la
diversidad. Desde esta perspectiva, Espafia es hermosa,
Suiza es hermosa, Alemania, Bélgica, Aftica, el desierto y
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todo lo que te rodea es bello. Esta belleza esta relacionada
con Géminis, y experimentas mucha mas belleza cuando
llegas a Acuario. Necesitamos superar los tres aires de Libra.
Permanece firmemente en el cuarto aire, para que la materia
no conquiste el espiritu. Si permaneces en el cuarto aire,
puedes trabajar para el quinto y el sexto aires. Hablaremos
del quinto, sexto y séptimo, para, seguidamente, ascender
a Vayu, Rudra, y concluir con bonitas historias sobre
aquellos que adquirieron la maestria sobre el aire.

Si llegas a dominar estos aires, eres un mago puro.
Si adquieres la destreza sobre los tres aires inferiores,
también eres un mago. El fuego, cuando se asocia con el
aire, hace la magia posible. El fuego por si solo no puede.
Sin un vehiculo, no nos podemos desplazar. Este es el
caso del segundo Logos, que tiene como vehiculo a un
Aguila. El primer Logos tiene como vehiculo al Toro, que
representa el habla como vehiculo. El tercer Logos posee
el Cisne volador como vehiculo. Nosotros tenemos este
cuerpo como vehiculo. Nuestra personalidad y el cuerpo
son un bello vehiculo. Tiene todas las posibilidades. Puede
volar, hablar. Puede hacer muchas cosas. No hay nada
semejante al cuerpo humano en toda la creacion. Por esto,
de tiempo en tiempo, incluso los angeles nacen en un
cuerpo humano para disfrutar de la alegria que ofrecen sus
multiples posibilidades.

Nara — Narayana
Los siete maruts dirigen los siete planos en el
microcosmos, que es el ser humano, y en el macrocosmos,
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que es la Persona Coésmica. Son los impulsores del
movimiento en todos los siete planos. El séptimo plano
que hay en nosotros es el plano donde nos encontramos
con la Persona Césmica, y es lo que llamamos sabasrara.
El sexto plano en nosotros se llama gz o centro de la
frente. El sexto (ajia), es el lugar del alma o del hombre.
Cuando uno reside en ajia, se dice de él que es el rey. La
corona del rey es para honrar a sabasrara, en donde existe
la Persona Césmica y su toque. Por eso existe la tradicion
de que los reyes lleven corona. Cuando el sexto y séptimo
plano, es decir, @jia y sahasrara, permanecen conectados,
el ser humano esta en contacto con lo Divino. El cuerpo
del hombre divino se extiende hasta el corazoén, que es
el cuarto plano, el cuarto centro. El séptimo centro, de
abajo hacia arriba, es sabasrara, y representa a “Dios en el
hombre”. El sexto centro es ajia, y representa al “hombre
en Dios”. Al primero se le llama, en sanscrito, Narayana, y
al segundo, Nara. Juntos, son Nara 'y Narayana.

Narayana es un sonido sagrado de cuatro silabas. Se
dice que aquel que ha realizado el sonido de cuatro silabas
ha completado la construccién del templo. Durante la
época atlante habia un gran templo llamado Ibez. Este
templo consistia en la comunioén del Hombre Cosmico y
el hombre individual. Aunque Ibez tiene cuatro letras, no
esta en sintonfa con el sonido original tetrasilabico. Para
mas detalles sobre Ibez, os podéis remitir a las ensefianzas
del Maestro Tibetano o Maestro Djhwal Khul. En los
tiempos atlantes, pues, el templo de Ibez estaba activo.
Esto significa que “Dios en el hombre” y “el hombre en
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Dios” se encontraban en comunion. Esta comunion daba
como resultado un hermoso vehiculo para el hombre. Al
vehiculo, en sanscrito, se le llama vabana. 1 ahana significa
el cuerpo de los siete maruts. Naray Narayana disponen de
un bonito carruaje que es producto del aire y del fuego.
Este es el secreto de la carroza dorada en la que Krishna
y Arjuna suman sus esfuerzos durante la guerra del
Mabhabharata. Es importante que se conozca esta historia
en relacion al trabajo del aire y el fuego. Las historias del
Mabhabharata estan llenas de simbolismo. Aparentemente,
son historias bonitas, pero llevan en si un profundo
simbolismo. Asi también ocurre con el Ramayana, que esta
lleno de simbolismos.

Para permitir la formacién de un cuerpo en el que
los maruts estén de acuerdo entre si, es importante que
el alma se relacione con la superalma. El alma se mueve
con la ayuda del sexto marut, y 1a superalma, con la ayuda
del séptimo marut, el mas elevado. Muchos de vosotros
habéis visto la pelicula Azatar. Recordaréis el ave, y cémo
lo domina el protagonista de la historia. Esta ave es la
representacion del principio de Garuda, la gran aguila. El
aguila se mueve en los siete mundos. No se trata de las
aguilas que vemos. El aguila del Sefior se mueve en todos
los siete planos.

Con la ayuda de Dios, el 4guila del ser humano
también puede moverse en los seis mundos o planos.
Permaneciendo conectado con el séptimo plano, el hombre
se mueve facilmente en los seis planos restantes, es decit,
el plano del alma y los otros cinco planos: plano de la
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bienaventuranza, sabidurfa, pensamiento, deseo, materia.
Estos cinco planos constituyen el terreno de juego para el
hombre que reside en el sexto plano (ajsia).
Permaneciendo en a@jiia, uno puede gobernar su
propio reino. Aquel que es capaz de autogobernarse,
adquiere la habilidad de gobernar y proteger a otros. Este es
el entendimiento original de lo que es un rey. Un auténtico
rey es un individuo que posee un autogobierno maximo.
Por ello, ofrece este gobierno a una gran cantidad de seres.
De la misma manera, un Maestro, que es un 7zja yogui, es
decir, un yogui real, puede gobernar a aquellos que le siguen.
Un Maestro de sabiduria protege, guia y dirige, en el
sendero de la luz, a todos aquellos que se relacionan con
él. Asi es como un hombre puede ser un rey cuando esta
el séptimo”,
a quien llamamos Dios. Hay un centro de Dios en cada

2> <<
b

en asociacion con “aquel que estd mas alla

uno de nosotros, situado en la parte mas alta de la cabeza,
sahasrara. Cuando llegas alli, brillas como una gema.
A la gema en el loto se le lama Mani Padma. “Om Mani
Padme Hum” tue la realizacién de Buddha. De la misma
forma, Arjuna se relacioné con Krishna, produciéndose
una fuerte interrelacion entre ellos. A Arjuna se le llama
Nara, y a Krishna se le llama Narayana. Tanto en Narayana
como en Nara, el sonido comun es el conjunto de dos
sonidos: “Na” y “ra”. Nara significa indestructible, eterno.
El alma es eterna, la superalma es eterna. La diferencia
entre el alma y la superalma es que esta tltima es la que
mueve toda la creacién. El alma mueve solo “su creacién”,
mientras que la superalma dirige la evolucion e involucion
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de la creacién. El alma individual puede dirigir el descenso,
involucién y evoluciéon de si misma. Puede descender y
ascender, siempre que esté en relacién con la superalma.
Asi, relacionarse con el “Padre en el cielo”, le permite al
hijo moverse con libertad en cada plano de existencia. Esta
facilidad para moverse por todos los planos de existencia
la otorgan los maruts, ya que estos cooperan con la ley de la
superalma. La ley de la naturaleza coopera con aquel que
esta en sintonfa con lo Divino.

Ahora estamos hablando del séptimo y sexto warut.
Narayana significa aquel que dirige la formacién de una
creaciéon para los seres, permitiendo que estos entren
en ella, la experimenten y evolucionen, para llegar hasta
Narayana. Cada uno tiene que llegar a convertirse en
Brahman. Llegar a ser Brahman, permanecer en el estado
de “Aquello” y “Aquello Yo soy” es el proposito por el cual
el Sefior lleva a cabo esta creacion, causa la entrada en ella
de los seres, y envia a los Maestros para dar la sabiduria
necesaria para que cada ser evolucione. La evolucién no
es nada mas que adquirir la habilidad para moverse en
cada plano de existencia. Se le llama también “moverse
en la escalera”. Una escalera con la cual el alma desciende
y experimenta cada plano, y una escalera para que el
alma retorne una vez ha experimentado. Igual que todos
nosotros volveremos a casa tras el encuentro de grupo. Si
sabemos el camino de vuelta a casa, regresaremos. Si no lo
conocemos, no podremos volver.

Con frecuencia digo que la casa estd en nuestro
interior. No es la casa de cemento y mortero con la que
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construimos. Deberfamos ser capaces de entrar en el mundo
y experimentar la belleza de los planos fisico, emocional,
mental y buddhico. A la capacidad de experimentar todos
los planos y su belleza, se le llama bienaventuranza. No
negamos ningun plano. Aquellos que rechazan la creacion,
no experimentan nada. Las religiones ignorantes hablan de
rechazar y excluir. Si sigues una religién ignorante, te va a
proponer que “no hagas esto, no hagas aquello, no estés
en el mundo, retirate a un bosque”. Cuando rechazas algo,
¢cual es la experiencia? Sé capaz de entrar, experimentar y
salir. Asf es la historia completa.

Hemos entrado en esta sala para experimentar la
enseflanza, y deberfamos saber como salir de este lugar.
Este es el conocimiento referente a la puerta de entrada y
la de salida. Este conocimiento es importante. Cuando no
sabes como volver, no deseas entrar. Sino sabes como jugar
a futbol, no tienes ganas de entrar en el terreno de juego.
Si no sabes como jugar, pero aun asi entras, te golpearan.
Todo juego, cuando sabes jugatlo, te proporciona alegria.
En cambio, si no sabes jugar, te produce dolor. Si no
sabes jugar, jno te escapes del juego! Aprende a jugar y
juega. Esa es la belleza. Un padre le trac muchos juguetes
electrénicos a su hijo para que juegue. El nifio debe saber
c6émo jugar. Cuando no sabe cémo jugar, rompe el juguete.
Nosotros decimos: “No como esto, no como aquello. No
me caso, puesto que es un problema, no quiero nifos, es
un problema”. Todo es un problema cuando no sabemos.
Todo te permite experimentar si sabes como relacionarte
con ello. Para esto es necesaria la sabiduria.
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En el pasado, muchas personas evitaron la variedad
de alimentos que la naturaleza proporcionaba en nombre
de las practicas religiosas. Cuando digo practicas religiosas,
me refiero a: “jPobre hombrel, no come nada”. {No comer
nada! No ver nadal Mucha gente que se considera tefsta
no ve la television, no va a ver ninguna pelicula. Dicen que
es un mal habito. ¢Qué hay de malo en ello? Si sabes como
relacionarte, nada es malo.

Esta exclusividad como practica teolégica es absoluta
ignorancia, y es lo que proponen todas las religiones que
han emergido durante la era de Ka/. Estas religiones
no tienen mas de 2.000 afios de edad. Si vas mas alla de
los 2.000 afios, todas estas religiones no existian. Solo
existia el conocimiento, en forma de como relacionarse
con la naturaleza; cada aspecto de la naturaleza y la
experiencia correspondiente. Para relacionarte con cada
plano, necesitas conocer cémo entrar y como salir. Si
vas a un banquete, no tienes que comer de todo y tener
después dolor de estomago. Si sabes como comer, cuanto
comer, en qué proporciéon comer, no vas a tener dolor
de estbmago ni ninguna indigestién. Evitar comer no es
yoga. El Maestro CVV servia una comida de 16 platos,
solamente para mostrar cuan esplendoroso puede uno set.
Si no comes de todo en gran cantidad, puedes degustar
muchas cosas. Esto si es yoga. Hay un yoga en relacion a
la comida, también hay un yoga referente al deseo. ;Hasta
qué punto te pierdes en aquello que haces?

Si empiezas a hablar, no sabes como parar. Ademas,
olvidas tus obligaciones por hablar sin mesura. Esto
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no es yoga. Y no hablar tampoco es yoga. Igualmente,
entre todas las peliculas y programas de television, hay
algunos que son instructivos, siempre y cuando tengas una
actitud de aprender. Cuando hay una actitud de aprender,
recibes la inspiraciéon de cada fuente. Cuando no tienes
predisposicion para aprender, te quedas estancado. Si no
hay aprendizaje ni experiencia, no experimentas la plenitud,
no te puedes realizar. L.os no realizados no ascienden a
los circulos superiores. Solo se les permite la entrada
a los realizados. Hay un refran en inglés que reza: “Los
derrotistas nunca ganan”. :Sabéis lo que es un derrotista?
Aquel que abandona y renuncia. Los derrotistas nunca
ganan, los ganadores nunca abandonan. Permanece en el
lugar, aprende, alcanza el objetivo y progresa.

Avaha — Nivaha

LLa habilidad para moverse hacia dentro, experimentar,
y después moverse hacia fuera, la adquirimos con la ayuda
de los marnts. Hay dos marnts. E1 primer marut se llama
avaha, y permite el flujo interior, entrar. El segundo marut
se llama nzvaha, y facilita la salida. Avaha entra, nivaha sale.
Nosotros entramos, pero no sabemos salir. Entramos en el
banco y no sabemos salir de ¢l. Asf que llegamos a casa con
el banco. {Eso es lo que le ocurre al banquero! “Entramos”
en una profesién diariamente, jy la profesion nos retiene!
Vamos diciendo: “Estoy ocupado, estoy ocupado”. No
estas ocupado, sino que eres un ignorante! El hombre o la
mujer que dice que esta ocupado es un o una ignorante.
No estés ocupado, sé activo. Esta es una afirmacion del
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ashram de segundo rayo. Si planeas, puedes hacetlo todo
en una vida. Puedes hacer muchas cosas en una vida, y lo
puedes hacer bien. Si haces las cosas bien en cada aspecto
de tu vida, te aprecian. Si no lo haces bien y vuelves, te
preguntaran: “;Hiciste esto?””. No. “sHiciste aquello?”. No.
A todo responderas: “No. Solo regresaba”. Te enviaron a
experimentar y quieres regresar. Envias a tu hijo a jugar y
cuando regresas a casa el nifio también vuelve y grita “mama”.
Esto no es yoga ni es sabidurfa. No tener el conocimiento de
como hacer las cosas te lleva a este estado. Es por esto que
hablé del cuarto marut. Bl te permite entrar en la sabidurfa.
Con sabiduria, ta entras (avaba) y sales (nivaha).

Puedes observar como el aire entra en nosotros y
después sale de nosotros. ¢(No entra y sale el aire en nosotros,
regularmente, cada dfa y cada noche? Td no puedes detener
a un marut que esta saliendo. jPuedes intentarlo! Avaba
es la inhalacion. De hecho, no eres ti el que inhalas. La
inhalacion es algo que ocurre. La respiraciéon no ocurre por
tu propuesta individual.

La respiraciéon ocurre. El aire entra y sale
continuamente. Nada lo puede detener. Si deja de entrar,
ya no estas aqui. Supén que no puedes inhalar. No estarifas
aqui. Si una vez que has inhalado, no pudieras exhalar,
tampoco estarfas aqui al cabo de pocos minutos. Por eso a
los maruts se les llama “los imparables”, “los que no tienen
limitaciones”. No se les puede poner trabas, porque son
los “nietos” de los rudras. Asi como es el abuelo, asi los
nietos. La genética dice que los nietos tienen muchas mas
probabilidades de heredar las habilidades de los abuelos.

98



Asi que los nietos de los 7udras son los maruts. Recordad la
Jerarquia: Rudra, Vayu, marut.

Lo que os estoy tratando de decir es que el alma puede
estar en los cinco planos con la ayuda de los cinco maruts. El
alma misma esta gobernada por el sexto marut, y 1a superalma
prevalece sobre el séptimo marut y todos los demas maruts.
¢Conocéis al Maestro Maru? Se le llama Maurya o Morya.
Su nombre original, en los Puranas, es Maru. ¢Por qué se le
llama Maru? Porque es imparable; es imposible detenerlo. El
imparte el agni yoga. Agni es el nombre colectivo para los
rudras. Piensa en el Maestro Morya, y la voluntad funcionara
con una fortaleza tal que nada la podra detener. El fue
aclamado como Maru porque tiene la cualidad de los zaruts.
Guiado por el sonido, uno puede entender todo esto.

Volviendo al tema, los cinco maruts deberfan cooperar
con el sexto marut. El sexto marut es la residencia del alma, y
el alma misma esta gobernada por el séptimo, que se llama
paravaba. Para significa “mas alld”, el que esta en conexion
con paravaha. El sexto se llama parivaba. Paravaba-Parivaha
son los dos nombres. Avaha es la entrada, el que recibe.
Nivaha es la salida. Los cuatro maruts son: paravaha, parivaba,
avabha, nivaba. Paravaha, la superalma, permea todo el sistema
e incluso los alrededores. Avaba permite la entrada en el
quintuple mundo de los cinco elementos, los cinco éteres.
Nivaha permite la salida.

Pravaha
¢Vivimos solo para entrar y salir inmediatamente?
Cuando entramos en un lugar, ¢salimos de él inmedia-
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tamente? No. Llegamos, experimentamos y salimos. No
venimos al encuentro de grupo para irnos inmediatamen-
te. Venimos, experimentamos el encuentro, y regresamos.
Vine a Espafia, no para volver inmediatamente. Vengo a
Espafia, tengo la experiencia con los grupos, y después
regreso. Y puedes volver una y otra vez si sabes como salir
adecuadamente. Cuando entras y tu experiencia es buena,
y también lo es con los demas, siempre eres bienvenido.
Cuando vamos a un lugar, podemos valorar si lo hemos
hecho bien porque la gente nos va a preguntar cuando va-
mos a volver. Si no lo hacemos correctamente, no nos van
a animar a volver, al contrario, intentaran que nos vayamos
lo antes posible, ¢no es asi? Esta es la tnica manera.

Hace dos mil afios, un hombre vino e hizo algo,
y hasta la fecha, la gente espera que regrese. ;De quién
hablamos? De Jests. Cinco mil afios atras, otro hombre
vino, cre6 una bella historia poética y nos mostrd una
gran sabiduria. Hasta la fecha, la gente desea que retorne.
¢Quién es? Krishna. Dieciséis mil afios atras, también vino
otro hombre, y lo hizo tan bien que la gente quiere que
vuelva. Se trata de Rama.

Mantenemos la puerta abierta para que todo Maestro
de Sabiduria pueda entrar. Mantener la puerta abierta no
significa que no corramos el pestillo por la noche. Mantén
la puerta de tu corazon abierta para que cualquier Maestro
entre en ti. Algunos son siempre bienvenidos, otros no,
¢cierto? Por esta razon, cuando vengo, siempre digo: “Por
favor, ven a India”. Cuando vuelves de la India, yo pregunto
cuando vas a volver. Esta es la forma en que debes vivir.
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No deberia ocurrir que nadie tuviera que escuchar “por
favor, no vuelvas”. Esta es la belleza del flujo de la vida,
pravaha.

Primero estuvimos hablando de samwaha. Después
de wudvaba, y luego de paravaha, parivaba, avaba, nivaba, y
finalmente, de pravana.

La vida deberfa ser un flujo. Esa es la belleza. No
como una inundacion, una riada, sino como una cortiente
que fluye y embellece, que coopera con la flora y la fauna
del entorno. Si un rfo fluye, ¢puedes imaginarte cuantas
vidas mantiene este rfo, desde su nacimiento hasta que se
une al mar? El rio abastece y da plenitud no solo a los seres
humanos, sino a los animales y las plantas. En su discurrir,
los campos se hacen fértiles y crecen variedad de plantas
y bosques. Esto es pravaha. Mucho se puede hablar acerca
de un rio. Gracias a la vida de la planta que permite el
crecimiento, viven los animales, que toman agua del rio,
y los seres humanos, que se abastecen también del agua
del rio. Un rio que fluye mantiene innumerables vidas.
¢A cuantas vidas asistimos y damos ayuda nosotros? Ya
representa un problema mantenernos a NOsoOtros Mismos.
No somos capaces de mantenernos a nOsotros mismos. ¢Y
un rio? {No te puedes imaginar a cuantos les da su apoyo,
sostén y ayudal ¢Has visto alguna vez la belleza de un rio?
Fluye a través de valles, montafias, bosques. Donde quiera
que fluya, el entorno sale beneficiado. Los rios que fluyen
por Europa desde los Alpes han estado contribuyendo a
toda una diversidad de la vida desde la misma existencia
del planeta, o desde la existencia de Europa y los Alpes.
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¢Cual es la fuente para todos los rios de Europa y de la
belleza que un rio representa? Pravaha.

Parivaba, paravaba, pravaba, samvaba, wdvaha, avaba,
nivaha. Son siete. Si tratas de conocer este camino
relacionado con tu vida, entonces conoces la clave de los
maruts. La sabidurfa no puede aprenderse sin relacionarla
con nosotros mismos. Si hay algun concepto de sabiduria
dado en las escrituras sagradas, entended que existe en
nosotros, ya que somos el microcosmos. Si sabemos donde
existe en nosotros y cual es su funcién, entenderemos su
trabajo en nuestro interior y también en el universo. Es por
ello que se ha dicho: “Hombre, condcete a ti mismo”. Esto
significa que, para entender el universo, hay que conocer al
hombre. No es algo vagamente relacionado con algo que
llamamos Dios.

St los maruts cooperan, puedes entrar en cada uno
de los planos, salir de cada plano, experimentar cada
plano, e incluso tocar los pies del Sefior en la cabeza.
Puedes permanecer en la sabiduria y experimentar la
bienaventuranza. Todo es posible cuando los maruts
estan contigo. Sobre este concepto tan sublime no se
habla habitualmente. Ni los llamados hombtes sabios lo
conocen, ni se relacionan con él. Asi entonces, Jquién
es aquel que te proporciona la plenitud, la realizacion?
Los maruts, porque en ellos reside el poder de Vayu, el
poder de los rudras, el poder de Agni, y son el poder del
movimiento. Por esto los maruts otorgan la plenitud. Son
mas grandes que las inteligencias cosmicas del este, del
oeste, norte, sur, nordeste, noroeste, sudeste y suroeste.
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Todas estas inteligencias direccionales estan gobernadas
por la inteligencia del este, que se llama Indra en los textos
védicos. También se la llama Sakra. Invocamos a Sakra
cuando cantamos el Purusha Suktanr: “Sakrah pravidyan
pradisaschatasraly’. Sakra o Indra es una gran inteligencia en
la creacion. Es el Sefior del este, y es muy poderoso, pero
los maruts, todos juntos, son mas poderosos que €l.
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Nacimiento de los Maruts

Ahora os voy a explicar la historia del nacimiento de
los maruts. Todos nosotros sabemos que hay una reina del
dia y una reina de la noche; la reina de la luz y la reina de
la oscuridad. En toda mitologia vamos a encontrar a estas
dos: 1a reina de la noche y la reina del dia, es decir, la reina
de la oscuridad y la reina de la luz.

En los VVedas, a la reina de la luz se la llama Aditi.
El Sol césmico, solar y planetario, asi como todos los
devas, nacen de ella. Son muy benévolos y poderosos. Son
muchos los hijos buenos de la reina de la luz, Aditi. Los
doce soles de la radiacion, llamados adityas, son sus hijos.
Todos los devas son sus hijos. Es la reina de la luz. También
esta la reina de la oscuridad. Esta se acerca al marido y le
dice: “Ta le has dado muchos hijos buenos a esta mujer.
¢Puedo yo tener uno como ellos?, ¢es correcto que a una
mujer le des tantos hijos valiosos?, ¢no puedo tener yo un
hijo valioso, y no solo hijos diabdlicos?, ¢no soy tu mujer
igual que la otra?”. Asi es como va la historia.

Todo es una presentacion poética del juego coHsmico.
Solo los iniciados saben. Es el Uno que se divide en luz
y oscuridad. Solo los iniciados saben que no hay dos
reinas, sino solo una que, alternativamente, se manifiesta
como luz u oscuridad. El Uno se convierte en dos y crea
en beneficio de los seres que residen en la creacion. Si
la reina de la luz te proporciona la actividad a través de
la conciencia, la reina de la oscuridad te proporciona el
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suefio. ¢No es importante el suefio? Nosotros pensamos
que solo es importante la actividad buena. El exceso de
sueflo es peligroso, pero la excesiva actividad también es
peligrosa, te quema. Asi que la reina de la oscuridad dice:
“Solo diabdlicos, ninguno divino para m{”’. El marido
se llama Kasyapa. Kasyapa significa el “noumeno”, y es
alternativamente luz y oscuridad. Pero la presentacion de
la historia habla de dos reinas. De hecho, solo es una como
dos. Esta bella frase la encuentras en el swkta relacionado
con Rudra. Solo aqui la encuentras. Dice: “Ditinchame
aditinchame”. Ditinchame hace referencia a la oscuridad. Dz
es oscuridad, y aditi es luz. El sukta valora a Siva, el Sefior,
diciendo que es tanto luz como oscuridad. Tu eres luz y
también oscuridad. Cuando adoramos a la Madre, también
decimos: “aditinchaditint deeptam vasudbam vasudbarineen:”.
iLos indios lo cantan, pero no lo ven!

Las horas de suefio son tan importantes como las
horas de actividad durante el dia. El descanso es tan
importante como la actividad. La belleza de La Doctrina
Secreta, escrita por Madame Blavatsky, es esta. Ella dice una
frase hermosa, una frase realmente muy hermosa. Afirma:
“aditi también es diti, segin nosotros”. “Nosotros”
significa ella y sus Maestros. Sigue diciendo: “iSi alguien
dice lo contrario, puede desafiarme!”. No encuentras
frases como estas en los llamados libros sagrados. Estos
lo dividen todo.

Toda la teologfa esta dividida entre luz y oscuridad.
La sintesis no establece estas divisiones. La luz es necesaria,
el dfa es necesario. Lo que crece durante el dia es nutrido
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durante la noche. ;Por qué le tememos a la oscuridad?
Porque somos ignorantes. I.a oscuridad es la luz absoluta.
Si aprendes a estar en la oscuridad, conoceras su belleza.
¢Cual es la belleza del violeta? La belleza del violeta esta
en las horas del amanecer, no durante el dia. La belleza
del azul la encontramos durante la noche. La belleza del
indigo se halla en la noche. Pero le tememos a la noche.
Queremos luz durante la noche. L.a Madre dice: “Soy
la luz en la oscuridad”. La belleza de la Madre es: “No
solo soy luz, sino que también soy la luz en la oscuridad”.
No siempre, ni con frecuencia, salen estas dimensiones
durante una ensefianza. No temas a la noche. Todas las
experiencias tienen lugar durante la noche, no durante el
dfa. Las experiencias espirituales ocurren durante las horas
nocturnas, no durante las diurnas. El éxtasis y experiencia
espiritual ocurren durante la noche de luna llena, no
al mediodfa. Si la noche nos ofrece tanto, ¢por qué la
tememos? Cuanta mas ignorancia, mas temor.

Ia historia es hermosa. A través de una historia
se puede explicar mejor. L.a mujer, la reina de la noche,
se acerca al noumeno durante las horas del atardecer, y
le dice: “¢Por qué no yo?, spor qué no deberfa tener a
alguien?”. El noimeno es la energfa de la ecuanimidad. Un
hombre ecuanime tiene el mismo amor hacia el ignorante
que hacia el hombre de conocimiento. Esta es la belleza
de la ecuanimidad. Kasyapa sonri6 y dijo: “cQué es lo
que realmente quieres?”. “jUaul Ahora se dirige a mi.
Debo pedirle algo que sea lo mejor”, penso la reina de la
oscuridad. Entonces ella dijo: “Concédeme a uno que sea
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mas fuerte que todas las inteligencias de la luz. ;Solo uno!”.
Entonces Kasyapa sonrio, y dijo: “Si es tu deseo, que asi
sea”. En su misma demanda, ella se cre6 un problema a
s{ misma. Si existe un dador que te puede proporcionar
lo mejor, pidele lo mejor. No le pidas algo mejor que lo
que tiene el vecino. Aquf radica el problema. Si solicitas
algo mejor que lo que tiene el vecino, significa que estas
viviendo en la comparacion y llevas en ti la energfa de los
celos. Asi que, si Dios aparece, no le digas: “Dame algo
mejor que a mi compafiero”. La mejor manera de pedir
es: “Yo no sé qué es lo mejor. Dame td lo mejor. T eres
el que sabes. En cualquier caso, si estas inclinado a darme,
dame lo mejor”. En lugar de esto, la reina de la oscuridad
dijo: “Dame uno que sea superior al resto de chicos”.
Solicité un regalo con un problema asociado. Esas son las
sutilezas que presentan las escrituras sagradas.

Si quieres hacer algo y saber como es, pregunta cémo
es. No preguntes: “ces mejor que lo otro?”. No compares. Si
comparas, significa que hay una energfa de celos que existe
en ti, consciente o inconscientemente. Generalmente, en
las escrituras sagradas se dice que los celos son la hermana
mayor de la feminidad, de la energia femenina. Es muy
dificil que una mujer no sea celosa. Cuando una mujer
supera los celos, esta en la cima del mundo. Asi que este
aspecto también se encuentra en esta peticion de la reina
de la noche.

Cuando nos encontramos en la ignorancia, vienen
algunos pensamientos. Asimismo, cuando nos encontramos
en la conciencia, también vienen algunos pensamientos.
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Eran las horas del crepusculo. En las horas del crepusculo,
al atardecer, el dominio de la noche es superior. Asi que
ella hizo esa solicitud. Kasyapa sonri6, entendio, pero
tenfa que ser sincero. Dijo: “Que asi sea”. Si conoces el
simbolismo, las historias te bafian en néctat.

Noumeno y Fenomeno: Persona Coésmica y
Naturaleza Coésmica

El prajapathi Kasyapa, el patriarca que todo lo ve y
todo lo observa, lleva la energia del noimeno, es decir, una
actitud completamente neutral. Tan neutral como Brahman,
tan neutral como la Persona Cosmica, tan neutral como el
cielo azul. Kasyapa tiene una esposa que es de naturaleza
césmica, que posee distintos aspectos de la naturaleza en
ella. A veces esta muy equilibrada. Otras veces esta llena
de una luz muy brillante o llena de oscuridad. En otros
momentos tiende a un color rojizo, y a veces tiene un color
crepuscular, entre luz y oscuridad, tal como vemos el cielo.
El cielo, a veces, es tan brillante que te ciega. Otras veces
es oscuro, rojizo, amarillo dorado, azul claro, anaranjado,
etc. Mualtiples colores que representan muchas cualidades.

Cuando la naturaleza césmica concibe el noumeno
en ella, segtn el color que manifiesta en un determinado
momento, da nacimiento a diferentes seres. Cuando es
oscura como la noche, Diti, da nacimiento a demonios.
Cuando es neutral en el color, da nacimiento a yoguis,
que también son neutrales. Cuando es de color rojo, da
nacimiento a seres agresivos. Cuando lleva energias muy
duras, nacen de ella seres duros, y cuando las energfas
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que lleva son suaves, seres suaves nacen de ella. Es una
sola naturaleza esencial, que segin sus diferentes estados,
concibe seres de diferente naturaleza de un solo noumeno.

Las escrituras sagradas dicen que “son distintas
mujeres que pertenecen a un solo hombre”. Distintas
mujeres significa distintas naturalezas. Cuando un
hombre es neutral, y las mujeres llevan una naturaleza
particular, conciben y paren seres con estas caracteristicas
particulares. Asi es como ella dio a luz a los adityas, o
seres de luz llamados devas. Hay varias categorias de devas,
dependiendo de su grado de brillo. De la misma forma,
cuando ella es de naturaleza rojiza puede manifestar una
naturaleza agresiva no permanente. Experimentamos
estas situaciones en nosotros. A veces tendemos a ser
perezosos, otras veces hiperactivos, equilibrados, irritables,
depresivos, suaves, duros. Las diferentes cualidades que
llevamos en nuestra naturaleza se traducen en diferentes
formas de hablar y actuar. Cuando llevas una naturaleza
agresiva, por ejemplo, tu habla y actuacion sera agresiva,
pero solo pasajeramente. No es una actitud permanente.
Es la naturaleza que exhibe distintas variedades de estados
animicos en distintos momentos.

Cuando ella es agresiva, se la conoce como Darnux,
que significa agresivo en sanscrito. De Danu nacen los
danavas, un tipo de diablos que son concebidos a partir
de la agresividad. Actian y hablan agresivamente. Cuando
la naturaleza concibe en la oscuridad o en la ignorancia,
se dice que es Diti, y los seres a los que da nacimiento se
llaman daityas. Estamos solamente categorizando lo divino
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y lo diabdlico, pero hay muchas categorias. Los danavas son
agresivos, asi que si una persona es agresiva, €s un danava.

Si una persona lleva la luz de la sabiduria, es un
deva. 1a persona que permanece neutral es un yogui.
LLos danavas son agresivos, los daityas son ignorantes. Hay
muchos diablos que son ignorantes. Se llaman asuras, que
significa que no llevan luz en ellos. Como no llevan luz
en su interior, actian de acuerdo a su naturaleza. Aunque
haya luz o neutralidad fuera, actian consecuentemente.

As{ que hay una categoria que son los adityas o seres
de luz. Son producto de Aditi. Aditi significa la naturaleza
primaria, esencial, como luz. Después tenemos a Diti,
que es lo contrario, la oscuridad esencial. Cuando la
naturaleza es ignorante, concibe seres ignorantes. Son los
llamados asuras, que significa que no tienen luz. Cuando la
naturaleza es agresiva, que significa cuando la naturaleza
es danu, el producto o los seres que salen se llaman danavas
o personas agresivas. Asi, como resultado de la naturaleza,
en la humanidad hay personas agresivas, en la humanidad
hay seres ignorantes, en la humanidad hay también seres
de luz. Desde la época atlante, los seres de luz han ido
disminuyendo, y en la era de Ka/, todavia mas. Asi que
adityas, daityas, danavas significan seres de luz, seres de
oscuridad y seres agresivos.

Cuando la mujer esta en un estado de neutralidad, se
la lama maba yoguini. En ese momento, en esa naturaleza,
ella concibe seres neutrales, que son Maestros para todos
los seres nacidos. L.os Maestros son neutrales hacia todo.
Los Kumaras son neutrales. Narada, conocido en Occidente
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como San Miguel, también es neutral. Los siete Sabios
videntes son neutrales. L.a Jerarquia es neutral. Ellos no
condenan a nadie ni nada. Intentan equilibrar y asegurarse
de que todo el mundo alcance la neutralidad, y de esta
forma, llegue al Padre, que es el noumeno.

Esta es la belleza del yogui. Fl no condena. ¢Condend
Jesus a alguien? La condena solo es producto de la
oscuridad. L.os hombres de la luz siempre tienen como
oponentes a los hombres de la oscuridad. El conocimiento
siempre se enfrenta a la ignorancia. Siempre hay lucha
entre la luz y la oscuridad. Nunca se acaba. La clave estriba
en conseguir la neutralidad. Para que un ser alcance la
absoluta bienaventuranza, lo que es importante es que
consiga la neutralidad. Cuanto mas estas con la luz, mas
condenas la oscuridad. Asi es como nos hemos mantenido
en continuo conflicto. El conflicto es entre lo llamado
bueno y lo llamado malo, entre lo llamado correcto y lo
llamado incorrecto. Esta en su naturaleza.

Si demuestras una actitud neutral, los Maestros
te toman y te convierten en un ser neutral. Este es el
trabajo del yogui. Por esta razon Krishna le dice a Arjuna,
que es un ser de luz: “Transférmate para ser un yogui,
entonces no tendras ningun problema”. Un yogui no
lleva enemistad en su interior. Si td estds con la luz, ves
la oscuridad alrededor como el enemigo. Los hombres
de conocimiento siempre consideraron que al ignorante
habfa que eliminarlo, excluirlo. Cuando tratas de excluir
a alguien, este alguien quiere excluirte a ti. ¢{No domina
la oscuridad sobre la luz al atardecer?, ¢no prevalece la
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luz solar sobre la oscuridad al amanecer? Es un proceso
continuo. Hay un estado neutral en el cual la oscuridad y
la luz se equilibran. Son las horas del crepisculo. En estas
horas, la luz y la oscuridad se encuentran.

Las oraciones se llevan a cabo en las horas del
crepusculo para neutralizar aquello que es oscuridad y luz en
n0osotros, para que seamos capaces de aceptar a los hombres
de conocimiento y a los ignorantes con igual vibracion. Esta
es la belleza del yogui. Krishna dice, en el Bhagavad Gita, que
para un yogui hay ecuanimidad y neutralidad cuando ve a un
gran erudito, un hermoso elefante, un absoluto ignorante,
un perro o un hombre que come carne de perro. No hay
cambio en la vibracién del yogui. El yogui ve cémo es. Tu
no decides como deberia ser. Si tu dices que deberia ser asf,
la otra persona también dira que deberfa ser de esta otra
forma. La belleza de la experiencia es poder ver como es 'y
c6mo se va convirtiendo.

El noumeno, que es neutral, observa a la mujer, la
naturaleza, el principio femenino. A veces ve a su mujer
con gran luz y ambos se aproximan. Entonces ella concibe
seres de luz. La mujer se llama Aditi, y da nacimiento a los
seres de luz. Después se convierte en Diti, que es laluz de la
oscuridad o ignorancia. Puede haber ignorancia en nosotros
en algunos momentos. Cuando estas en la ignorancia y
tratas de concebir, generas cosas ignorantes. La concepcion
también es respecto a los pensamientos. Cuando ella concibe
seres ignorantes, se llama Diti, y a sus productos se les llama
daityas. Algunas veces, la mujer, es decir, la naturaleza, es
agresiva. Con esta naturaleza agresiva concibe. La naturaleza
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agresiva se llama Danu, y su producto, los seres agresivos, se
llaman danavas. Cuando la naturaleza es maba yoguini, concibe
yoguis. Este es el cuarto.

A veces ella tiene las energfas elevadas, “por las
nubes”. Algunas veces nosotros también nos sentimos con
energfas elevadas, inspiradas. Entonces tratamos de danzar,
cantar y estar gozosos. Esto ocurre cuando estamos con una
inspiracion elevada. Con este talante de “energias elevadas”,
cuando ella concibe, nacen seres que vuelan. Asi es como
llegaron los seres que vuelan. A veces ella es muy venenosa.
¢No nos ocurre, algunas veces, que nuestra actitud es de
odio? Decimos: “odio esto”. En este estado de 4nimo,
cuando concibe, concibe seres venenosos que reptan o que
se esconden en los agujeros de la tierra. Los seres que vuelan
fueron concebidos por una mujer llamada Vinuta. La otra,
la de los seres venenosos, se llama Kadruva. Asi, diferentes
naturalezas de la misma naturaleza primaria, en distintos
momentos, conciben diferentes seres a partir de la Persona
Cosmica.

Las escrituras sagradas dan diferentes nombres, y
generalmente la gente piensa que son distintas mujeres de
un solo hombre. Solo los iniciados conocen la pista, la clave.
Si los humanos trataran de entender todo esto, podrian
ver cuantas naturalezas diferentes prevalecen en ellos en
distintos momentos y estados de animo.

LLa mujer de Kasyapa, la reina de la oscuridad, tenfa
mucha prisa por concebir. Se acercd velozmente a su
marido, que es mas grande que los seres de luz, y le dijo:
“Necesito concebir a alguien que sea mas grande que todos

114



estos seres iluminados”. Si ella hubiera pedido lo mejor,
como os decia antes, la historia quizas habria sido distinta.
Podtfa haber dicho: “Concédeme algo como tu, porque
eres tan completo, tan neutral, tan pleno”. [Pero ella pidi6 a
alguien que dominara todo el tema! I.a peticion estaba llena
de celeridad y celos. El hombre, el noumeno, Kasyapa, dijo:
“Que asf sea”. “Si quieres a alguien que sea el mejor de los
seres creados hasta ese momento, mejor espera”. No era el
momento, porque vio en ella una energfa llena de fuerza y
fuego. Era feroz e ignea. Pero ella insistio: “No, lo quiero
ahora. Es el momento. Yo decido, hazlo ahora o nunca”.

Todas las distintas naturalezas que manifiestan los
humanos estin conformes con esta naturaleza, la naturaleza
cosmica. En diferentes momentos, es diferente. No penséis
que la naturaleza siempre es benévola. Puede ser terrorifica
y aniquiladora. jAsi es la naturaleza! En India, puedes ver la
forma de la Madre como Kali, que se representa con una
lengua protuberante, ojos feroces, aspecto muy negro, y
preparada para destruirlo todo. {También es una forma de la
naturaleza! Por otra parte, tienes la suavidad, la belleza y el
esplendor en la forma de Lakshmi. A muchas personas les
gusta Lakshmi. Debemos saber que estas son todas distintas
presentaciones de la naturaleza primaria esencial y que, por
tanto, también estin en NOsotros.

Kasyapa — La Historia de la Creacién de los Seres

El hombre es noumeno, a quien llamamos Kasyapa.
Kasyapa es el dios de los celtas. En la tradicion céltica,
los celtas consideran a Kasyapa el tnico Dios. Toda la
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diversidad de seres ha llegado a través de ¢€l, a partir de
diferentes estados de la naturaleza. El Uno se expresa a
si mismo a través de diferentes naturalezas. Es como
el algoddén, que puede presentarse de muchas formas
y colores: ropa roja, blanca, azul, negra, pero todo es
algodon. La naturaleza es asi. Es muy importante que
entendamos esto.

Entre ellos, hay estados de animo neutrales, colores
neutros y naturaleza neutra. Esto es lo que vemos como el
color blanco, que en su profundidad es azul.

Kasyapa esta por encima de todo esto. Es el dios de
los celtas, la Persona Cdsmica. Por ello en las escrituras
sagradas se dice que todos los seres de la creacion vienen
a través de €l

El hombre no es una evoluciéon del mineral, la planta
o el animal. Es el resultado de los diferentes aspectos de la
naturaleza a través de los cuales el hombre se ha expresado,
manifestandose como toda una diversidad de seres.

Todo son seres. Los pajaros son seres. Son seres
que vuelan. También hay serpientes, aquellos que son
ignorantes. Hay seres de conocimiento. Los hay duros y
suaves. Asi es como lo explican las escrituras sagradas.
Recientemente, Madame Blavatsky, en su escritura [
Doctrina Secreta, dedica muchas paginas a explicar como el
hombre es la base para el resto de las especies.

Suponed que un hombre mantiene una naturaleza
muy venenosa. Seguramente, tendera a ser una serpiente.
Si su espiritu tiende predominantemente a volar, tenderd
a ser un pajaro. Si tiende a ser neutral, sera amigo de
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todos, amigo del universo. Le llamaran yogui. Asi es como
lo describen las escrituras sagradas. Yoga no son unas
cuantas asanas y algunos ejercicios de respiracion. Es la
capacidad de abarcarlo e incluitlo todo. Es la capacidad
de ser un verdadero hijo de la Persona Césmica, porque
esta es neutral. La Persona Césmica es neutral. Segun
sean las diferentes naturalezas, aparecen distintos seres.
Por ello, el Hombre Césmico se expresa a si mismo a
través de una naturaleza calidoscopica. Existen distintas
variedades, con diferentes vibraciones, diferentes fuerzas y
diferentes colores. LLos colores son diferentes gradaciones
de luz. Esto tiene que comprenderse para abandonar la
teorfa ignorante que afirmé que el hombre era un aspecto
evolucionado del animal. Eso no es cierto. El animal es
una forma degenerada del hombre. Asi es como debe ser
estudiado todo esto. Por lo tanto, una vez mis, el animal
tiende a ser un hombre. Este es uno de los secretos
fundamentales que Madame Blavatsky dio en La Doctrina
Secreta, con la ayuda de los Maestros de Sabidutfa.

No mantengas la creencia ignorante de que el hombre
es un aspecto evolucionado del animal. Es exactamente
lo contrario. El hombre tiende a ser una bestia cuando
continia manteniendo en él su naturaleza bestial. Se
convierte en semibestia y bestia. Asf es como todo ocurtié
en la creacién. Madame Blavatsky dedica muchas paginas
a explicar esta doctrina de como el hombre es la base. La
escritura sagrada dice: “El hombre esta hecho a imagen
y semejanza de Dios”. La teorfa darwiniana solo explica
la evolucion de la forma. Solo es valida hasta un punto
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determinado. No es valida aplicada al hombre. Este es un
aspecto que los estudiantes de sabiduria tienen que conocer.

En la historia de Kasyapa, la mujer insistia
enérgicamente. Entonces Kasyapa explica que el tiempo
presente estaba presidido por Rudra, el gran mabayogui en
su forma feroz. Cuenta la belleza de mahayogui Siva y sus
distintos aspectos de ferocidad. Fl le pregunt a la mujer:
“¢Por qué quieres esta forma feroz?”’. Nosotros conocemos
la historia de Rudra como parte de la cosmogénesis. La
historia de los maruts sigue a la historia de Vayu, y esta a la
de Rudra. Rudra es la base del fuego y del aire. Rudra limpia
el terreno para que el creador pueda crear, y establece una
vibraciéon Optima para poder crear.

De hecho, hablar acerca de los maruts es solo un
paso en relacioén a la cosmogénesis, donde tiene lugar el
nacimiento dedioses secundarios. Las primerasinteligencias
son 15. Entre ellas encontramos el fuego cosmico (Agni),
el aire césmico (Vayu), Varuna, Brihaspati, Aswins, Rudra.
Rudra es el mas destacado. Es el mejor y tiene diferentes
dimensiones. jPuede ser el mejor benefactor y el peor
destructor, también!

Hay dos aspectos de Siva, la voluntad césmica.
Cuando construye, lo hace tan bien que nadie le puede
igualar. Ahora bien, cuando esta en el papel de destructor,
puede destruirlo todo, y nada ni nadie lo pueden detener.
Asi, Kasyapa le dijo a su mujer: “Has escogido el tiempo
que se relaciona con la destrucciéon”. Pero la mujer insistia
desde el principio y dijo: “Esta bien. Rudra tiene muy
buena relaciéon con nosotros. Es nuestro amigo. No hara
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este tipo de cosas con nosotros”. Entonces Kasyapa dijo:
“Es verdad, pero ahora su tendencia es esta. Este tiempo
ofrece este aspecto de él. El momento es muy importante
para cualquier cosa”. Como quiera que sea, ella insistio y
¢l aceptd. Entonces algo se gestd en su utero, que estaba
lleno de fuego y fuerza. Estaba contenta. Kasyapa le dio
unas cuantas regulaciones. “Sigue estas instrucciones, y
tus deseos se veran satisfechos”, le dijo a la mujer. Le dio
unas regulaciones muy severas para que pudiera concebir
a alguien como Siva, pero no su vertiente destructiva,
porque ¢l queria lo mejor para su mujer. A pesar de lo que
representaba esta concepcion, él le dio mas regulaciones,
para que se manifestara la parte benevolente del mahayogui,
el mas destacado de los yoguis en la creacion. Siva esta
siempre en estado meditativo, porque el resto de las
inteligencias cosmicas asi lo requieren. Hstas dicen: “Por
favor, sigue en meditaciéon con Brahman. De momento no
eres necesario para la creacion. Si hay alguna emergencia,
ya te invocaremos, pero en general, no necesitamos que
participes”.

Siva es demasiado poderoso. Cualquier cosa que el
creador quiera, Siva lo hace instantineamente. Entonces
Siva pregunto: “¢Y qué mas?”. El creador, el tercer Logos,
le dijo: “Nada mas por el momento. Por favor, sigue
meditando. Si continias en esta dindmica, vas a excederte.
Asi que mejor regresa”. I.a Voluntad, en su plenitud, es
capaz de construir. Después de la construccion, se necesita
sostener y nutrir lo construido. No se requiere mas
actividad constructora. Por ello, se invita a Siva a seguir en
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meditacién. Siva se llama también Sankara. El proporciona
esta bienaventuranza.

La belleza de Siva es que otorga cualquier cosa en su
plenitud. Es tan feroz como tranquilo. Es tan tranquilo,
fresco, que no querras alejarte de EL No es frio como en la
cima de las montafias heladas o en los polos. Es la frescura
que el ser no quiere abandonar cuando la experimenta.
Todos los seres que se hallan en el sexto plano, que es el
plano de la contemplacién que te conecta con Brahman,
se encuentran en este estado de bienaventuranza todo el
tiempo. Nada les puede afectar. Por eso, cuando veneramos
a Stva decimos, en el Rudra Suktan:. “Namah Sankarayacha
Mayaskarayacha”. Mayaskara significa una bienaventuranza
y una frescura inexplicables. Si alguien esta agresivo,
o sufre una agresion, esta inquieto, hiperactivo, se le da
esta férmula. Por ello, cuando llevamos a cabo el ritual
del agua (Abbishekam), pronunciamos esta parte tres veces.
Asi que este aspecto de Siva es lo que el noumeno querfa
para su mujer. LLa mujer querfa lo mejor. Por lo tanto, él
le dio mas regulaciones severas durante el embarazo. La
mujer acepté. Regularmente, mientras desarrollaba las
regulaciones y el embarazo progresaba, el rey de los cielos,
el principal de los adityas, se apercibié de ello. Hay doce
signos solares, y cada uno de ellos esta presidido por un
aditya. Bl aditya mas destacado se llama Indra. También
se le conoce como Sakra. El se dio cuenta de que algo
estaba creciendo en el utero de la madre. Incluso pudo
sentir la vibracién del embarazo. Indra es uno de los 12
soles del plano solar. Es el protector de toda la creacion.

120



Indra significa “el protector de todo esto”. “Todo esto” es
la creacion, es decir, Brahman. Indra, pues, se apercibi6 de
que algo estaba creciendo en la creaciéon que estaba mas
alla de su control. Lo pudo sentir. Asi que se aproximo a la
madre y le dijo: “Me gustaria servirte durante tu embarazo,
para que asf seas capaz de llevar a cabo tus practicas con
facilidad”. Indra permaneci6 cerca de la madre y la ayudo
sinceramente, pero también traté de saber cual era la
energfa que habia en su utero. Poco a poco, pudo entender
que lo que se estaba gestando era mucho mas poderoso
y capacitado que él, y que posefa una fuerza que no era
beneficiosa para la creaciéon que estaba en proceso de
manifestarse.

Hay un aspecto deseable de Siva, y también un
aspecto indeseable para el mantenimiento de la creacion.
Esta tltima parte de Siva solo debe invocarse cuando se
ha decidido poner fin a la creaciéon. Siva es el que ayuda
a abrir y a cerrar la creacion. Indra se dio cuenta de la
doble dimension del ser en gestacion, y se preguntd qué
debfa hacer. ¢Debia destruir lo que habia en la matriz?
Era facil destruirlo mientras estuviera alli. Sinti6 que
habfa algo que era muy util para la creacién, por lo que
decidi6 no destruirlo. Si crecfa en su plenitud, serfa dafiino
para la creacién. Asi que, ¢qué debia hacer? Entré en
contemplacion y tuvo un destello inspirador. Pensé: “No
lo destruiré, sino que lo fraccionaré en 7 pedazos para
que su poder sea menor”. También decidié establecer
una relacion de amistad con él. Asi que se le ocurrieron
tres cosas: “No debo destruirlo, no debo dejatlo crecer
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de la manera en que lo esta haciendo, lo fraccionaré en 7
trozos para que sea mas facil tratar con ¢l y establecer una
amistad”. {Esto fue muy inteligente!

No puedes establecer una relaciéon de amistad con
alguien que es mucho mas poderoso que tu. Es dificil
construir una amistad con alguien que es muy superior
a ti en cuanto a poder. Todo esto es simbélico. Fl
esperé el momento adecuado mientras servia a la madre
sinceramente.

Un dia, la madre, descuidada y negligente, se durmio
en una postura incorrecta. La correcta postura es dormir
con la cabeza orientada hacia el este y los pies al oeste. Esta
es la mejor manera para dormir, de este a oeste o de norte
a sur, porque todos nosotros estamos formados desde el
norte al este. El nordeste representa la corona, el este es la
frente, el sur es el corazon y el oeste es el muladhara.

Se recomienda que nuestra cabeza se oriente hacia
el norte o hacia el este durante el sueno. Es diferente
tras la formacién del globo. A las personas que viven en
el hemisferio norte les beneficia colocar la cabeza hacia
el norte, mientras que a las personas que viven en el
hemisferio sur les beneficia colocarla hacia el sur.

Poner la cabeza en direccién este es comun para
todos.

Asi que un dfa, la madre, muy cansada, se durmio6 en
la postura inadecuada. Esto significaba un error en una
de las practicas encomendadas. La fuerza de Indra es el
este. Por esta razén en el ritual del fuego o dondequiera
que hagamos un ritual o trabajo de la red diamantina,
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invocamos a Indra desde el este. Pronunciamos: “Tndram
Purva dikpatim Indraya Svaba Indraya Idam na mama”, para
que nos proteja desde el este, desde g

Como la madre tenfa orientadas las extremidades
inferiores hacia el este (direcciéon de Indra), Indra entré
en el utero y corto al ser en gestacion en 7 partes. El ser,
en el interior, rugfa. Indra le decia: “No rujas, porque
te estoy haciendo un bien”. A esto se le llama mwarutha.
Rodana, en sanscrito, significa “rugir”. El nifio lloraba
haciendo un ruido enorme. jEra un llanto rugiente! Indra
le decfa: “No rujas, te estoy haciendo bien”. “No rujas” en
sanscrito se llama marutha. Asi que Indra decia: “warutha,
marutha”. Finalmente, lo cort6 en 7 pedazos y se fue. Mas
tarde, la madre se desperté y encontré que la matriz era
menos pesada. Entré en contemplaciéon para saber qué
habfa pasado. Entendié que Indra habfa causado alguna
lesion a su matriz. Inmediatamente, Indra se postré a
sus pies y dijo: “Madre, no me maldigas. Hice lo que era
mejor para la creacién, y tu hijo es igual que yo ahora, y si
quiere, puede ser mas que yo. Pero también llevé a cabo un
acuerdo amistoso con él. El no es inferior a mi. De hecho,
es superiot, pero yo le hice beneficioso para la creacién, y
¢l continda siendo mi amigo a quien siempre respetaré”.

La madre se tranquiliz6, porque Indra reconocié que
el hijo que venia en camino era mas poderoso que los seres
de luz. En segundo lugar, Indra le habia rendido honores a
su hijo. En tercer lugar, Indra habia buscado una relacién
de amistad con su hijo. Algo similar le habia ocurrido a
Indra con Garuda, la gran ave. Garuda era mucho mas
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poderoso que Indra. Auque Indra luchaba sin descanso,
nada le ocurria al ave. L.a mejor de las armas de Indra era
inatil. Lleno de respeto por el arma usada, la gran ave dejo
caer una pluma. Viendo este gesto, Indra decidi6 buscar la
amistad con el ave. La belleza de Géminis es esta: “Si no
puedes ganar a alguien, lo mejor es construir una relacion
de amistad con ¢é1”. A esto se le llama inteligencia, y esto es
Indra. Asi que Indra se hizo amigo de los #aruts. Entonces
nacieron los 7 maruts.

Estos 7 maruts son realmente muy beneficiosos para
la creaciéon. Ocupan los 7 planos de nuestro ser y los 7
planos de la creacion, y cooperan con el plan de la creacion.
Solamente los 3 planos inferiores son de naturaleza doble.
Sufren la dualidad aquellos que se encuentran en el
plano mental, emocional y fisico. Estos maruts tienen una
naturaleza dual con el objetivo de entrenar a los seres. Si
no eres capaz de hacerlo bien en estos 3 planos de tu ser
(mental, emocional y fisico), te crean los correspondientes
problemas.

Las fuerzas pueden ser beneficiosas o destructivas,
segun sea tu comportamiento. Puede haber problemas
con el fuego, el agua o la materia del cuerpo, dependiendo
de como te comportes con estos 3 centros. Cuando la
fuerza relacionada con estos 3 centros inferiores se maneja
incorrectamente, puede ocurrir un desequilibrio en el
fuego, el agua o la materia. Esto se explica como Libra. El
aire de Libra se compone de 3 maruts (mental, emocional
y fisico). Por ello, la Luna, Venus y Saturno proporcionan
una experiencia indeseable cuando Libra no se mantiene
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limpio. La Luna te provoca variabilidad en los estados de
animo cuando no llevas una vida pura. Venus te lleva a un
entendimiento incorrecto del otro género y a relaciones
insanas con este. Saturno te plantea dificultades en el plano
fisico, asi que no te puedes sentir bien en este plano fisico.
Los 3 juntos causan estragos.

Laincorrecta comprension de la materia, laincorrecta
comprension de las emociones yla incorrecta comprension
de los pensamientos o los pensamientos ignorantes
causan estragos. Estas 3 fuerzas, en relaciéon con los 3
planos, que son las fuerzas de los maruts, continuamente
destruyen tu relacién con tu cuerpo y tu personalidad. Por
eso necesitamos la disciplina necesaria. Los 3 aires duales
de Libra son: avaba, pravaba, nivaha, que significa: entrar,
experimentar y salir. Los 3 son dificiles.

Entrar en una situacién es dificil para el ignorante,
porque entra a destiempo, en el lugar incorrecto y
pensando incorrectamente. Entonces crea problemas y
tiene una mala experiencia, lo que le lleva a desarrollar
su propia filosofia acerca del mundo: “Este mundo es un
espejismo, no vale la pena, es un pecado estar aqui”’. Todo
esto emerge de una falta de comprension.

Si sabes coémo vivir, la Tierra es hermosa. De hecho,
a los devas les gustarfa tener un cuerpo humano para
experimentar esta Tierra. En las escrituras sagradas se dice
que el creador utilizé todas sus habilidades y aptitudes para
preparar esta Tierra y hacerla completa. La creacion del
planeta agot6 las habilidades del creador. Puso todo su
empefio en ello. {Todo esto serfa asi si supiéramos cémo
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vivir aquil Ahora bien, cuando no sabemos, todo es un
problema en la Tierra. Para la Jerarquia, la afirmaciéon mas
querida es: “reino de Dios en la Tierra”. Este es su objetivo
mas preciado y es lo que ellos experimentan. El reino de
Dios en la Tierra no es algo en el séptimo plano o séptimo
subplano del séptimo plano. No. {Estd aqui mismo! Pero
todo esto no es posible cuando posees una comprension y
aproximacion incorrectas.

Avaha es entrar, pravaba es fluir y nivaha es salir.
Nuestra situacioén es que no sabemos cémo entrar, cémo
vivir aqui, ni como salir. Este problema puede crearlo la
fuerza en el interior, las 3 fuerzas de los maruts, los 3 aires,
los 3 vientos. Por eso el estbmago arde, reune vientos y
crea perturbaciones emocionales. Todas las depresiones
tienen su causa en el estbmago, y no en la cabeza. Todo es
infradiafragmatico.

En el libro Curacion Esotérica, el Maestro DK dice:
“El ser humano es incapaz de contraer enfermedades
de la cabezal”. Todas las enfermedades emergen del
estomago. Todas las enfermedades son de ombligo hacia
abajo. Sus malos efectos se expresan en el corazon y en
la cabeza. j(Asi que toda la situacién estd en este caldero,
el caldero abdominal!l Tenemos una naturaleza dual.
Puede proporcionarnos una experiencia, pero puede
ser también muy lesiva. Es porque los maruts de Libra,
infradiafragmaticos, son de naturaleza dual.

Después vienen los aires de Géminis. En Géminis hay
otros 2 aires: samwaha y ndvaba. No son de naturaleza dual.
Samvaha significa ecuanimidad. La fuerza de samwvaha esta en
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su ecuanimidad. Udvaha significa que puede elevarte. Estos
son los 2 polos de Géminis: ecuanimidad y elevacion. La
elevacion esta en la parte superior del diafragma. Ahora
bien, antes de elevarte tienes que ser ecuanime. Samwvaba
causa la ecuanimidad y #dvahala elevacion. Por eso decimos
que asana significa equilibrio. Después tenemos dos pasos,
pranayama 'y pratyahara. Estos son los 3 pasos de Géminis.
Pratyahara significa que se te ha preparado y absorbido
hacia arriba. Esto es Géminis.

Después estan los aires de Acuario. Acuario se
localiza en la frente y la corona (parte superior de la
cabeza). En el simbolo astrolégico de Acuario hay 2 lineas.
Una linea eléctrica se relaciona con el alma, y el mwarut se
llama parivaha. La otra linea esta en relacién con la corona
y mas alla. El marut relacionado con ella se llama paravaha.

Entonces, paravaba y parivaba estan con Acuatio.
Udvabha y samvaba, con Géminis. Avaba, pravaha y nivaha,
con Libra. Este es el trio de aire desde la perspectiva
astrologica.

En otra dimension, muladbara, el centro sacro y
manipuraka se relacionan con los 3 aires inferiores. El centro
del corazén y el laringeo se relacionan con Géminis, y ajzia
y sabasrara con Acuario. Esto es desde el punto de vista de
los signos de aire. Desde la perspectiva de los signos de
fuego: Aries se relaciona con la cabeza, Leo se relaciona
con el corazon y el torax, y Sagitario, con el abdomen. Con
los signos de agua: Piscis se situa en la cabeza, porque se
relaciona con las aguas limpias, celestiales. Las aguas de
Cancer se situan en el térax, en relacién con la circulacion
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y la sangre. Escorpio se localiza en el hemicuerpo inferior.
Para entenderlo, tienes que dividir al ser humano en 3
partes. Lo mismo ocurre con la materia: Capricornio es
la “materia espiritual”, y se sitGa en la cabeza. Virgo es la
materia media, y Tauro la materia inferior. De esta manera,
puedes entender diferentes aspectos con la “ciencia de los
triangulos”. Este es un aspecto de los mwaruts.

Maruts — Las 5 Pulsaciones

Otro aspecto de los marnts esta en relacion con las
pulsaciones pranicas. Hay 5 pranas. Mas alla de los cinco,
hay un alma que es una unidad pulsante. Mas alld del
alma se encuentra la superalma, que también pulsa. Asi
que tenemos la pulsacién césmica, la pulsacion solar y la
pulsacion planetaria. El alma funciona por todo el cuerpo a
través de 5 pulsaciones. Estas pulsaciones también pueden
relacionarse con los 7 maruts. En la Persona Césmica
existen todas las pulsaciones y se relacionan con paravaha.
Desde la Persona Cosmica se produce una exhalacion, que
da lugar a una creacioén, y una inhalacion, que representa
la absorcién de la creacion en ella. Estas son sus cinco
respiraciones igneas. Parivaha es la pulsacion del alma.
Avaha es la inhalacion. Nivaha es la exhalacion. Inhalacion y
exhalacion se llaman prana 'y apana. Asi es como lo describe
el Maestro DK en el libro Tratado sobre Magia Blanca. El
Maestro usa los términos en sanscrito para describir los
pranas: prana — inhalacion, apana — exhalacion, samana — la
pulsacion equilibradora del corazoén, #dana — la pulsacion
elevadora, que ayuda a tener hipo, a toser, a eructar y
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también a subir, y finalmente, #yana — la pulsacion que lo
permea todo. Estas son las cinco pulsaciones relacionadas
con los cinco maruts. Prana se relaciona con avaba, apana
con nivaha, samana con samvaha, udana con udvaba.

Si te familiarizas con estos términos, te resultaran de
gran ayuda, porque hay una clave sénica en ellos. Los 5
maruts gobiernan las 5 pulsaciones. El alma, en si misma,
es una entidad pulsante, asi como la Persona Césmica
(superalma), que también es una entidad pulsante. La
pulsacién es una inteligencia cosmica. Todas ellas se
explican, en forma de tobogan, en distintas partes de las
escrituras sagradas, asi como también en I Doctrina Secreta.

Correspondencias

A menos que trabajes con todos estos aspectos
en tu interior, no puedes sintetizarlos y entender estas
correspondencias. Todo este trabajo desarrollado durante
afios se cocina y se sirve en un plato. Te lo comes y lo
experimentas. No puedes encontrar toda esta informacion,
tal como ha sido dada, ni en los libros de Bailey, ni en
los de Blavatsky, ni en los Puranas. Es una sintesis de
muchas escrituras sagradas. Es una gran coccion, y el
plato resultante te lo hace mas facil. También facilita la
comprension remitirse a los libros relacionados. Por
ejemplo, cuando lees “maruts”, de Madame Blavatsky,
entiendes lo que escribe. De otro modo, no entiendes
nada. Solamente leyendo Lz Doctrina Secreta no puedes
entenderlo. Tampoco comprendes lo que explica si lees a
Patanjali o el Bhagavad Gita. Una vez que te relacionas con
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ellos, como eres un microcosmos, los libros se te revelan,
porque estas inteligencias estan en ti y estan vivas.

En cuanto reconoces a estas inteligencias, ellas te
responden. Esta es la belleza. La belleza de las inteligencias
planetarias, solares y cosmicas es tal, que en el momento en
que las reconoces en ti, ellas te muestran su agradecimiento
y cooperan contigo. Solo por el mero hecho de habetlas
reconocido, dicen: “No tienes que hacer nada por
nosotras. Después de tantas encarnaciones, te acabas de
dar cuenta de que existimos en ti”. Al ignhorar que somos
un microcosmos, andamos a tientas en la objetividad
en busca de la verdad, de la luz, del conocimiento, una
actividad inuatil. Todo el tesoro estd en ti. Entra en ti y
experiméntalo. Todo lo que tenemos como nuestro
trasfondo esta preparado para ayudarnos si entramos en
¢l. Si no entramos en el trasfondo, y por el contrario, nos
aproximamos a ¢él emocionalmente, las inteligencias se
dan media vuelta, porque la emocién no es aceptable. Por
favor, recordad, jla emocion es alérgica para un Maestro de
sabiduria! {No la puede tolerar! I.a quemara, asf que estaras
a salvo. Las emociones son quemadas inmisericordemente,
para que estés libre de nubes.

Maruts — Maruti

Pitagoras dijo: “Hombre, condcete a ti mismo”. No
pienses en conocer todo lo que esta a tu alrededor. Entra
en tu interior, y entonces conoceras lo interno y lo externo.
Contempla y contacta con el Maestro que hay en tu interior.
El abre tu libro desde dentro. Tt eres el original. Cada uno
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de nosotros es un libro original. Tenemos que abrirlo y
leerlo. Esta es la belleza de todo esto. Tenemos el cuadro
de Krishna en lo alto del altar. Esta tocando una flauta que
tiene 7 agujeros. Toca todo lo que es siete a través de dicha
flauta. LLos maruts son parte de ello. ILa flauta es tu columna
vertebral. El sopla en la corona, y todos los 6 centros
empiezan a cantar. De ahi que tengas que agujerear. Haz
una flauta. Si entras en ella, todo lo que esta regido por el
siete (sonidos, colores) se revela a si mismo. Hay un ser en
la Tierra que lleva los 7 maruts en €l. Se llama Maruti.
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Maruti — Hanuman

Maruti es aquel al que conocemos como Hanuman.
Bl esta presente en la Tierra. Es un gran Maestro. Prefiri6
quedarse en la Tierra para ayudar a los seres terrestres. Es
unos de los Maestros mas antiguos que hay en el planeta.
Esta en el planeta desde los tiempos de la Lemuria. Lemuria
es un continente enorme que existi6 en el lugar en el que
ahora estd situado el océano Pacifico. Fue mucho antes
del advenimiento de la Atlantida. Hanuman pertenece a la
tercera raza raiz. La Jerarquia que conocemos, de Maitreya
en adelante, esta trabajando desde hace 5.000 afnos. Maruti
apareci6 mucho tiempo antes de la Atlantida. Con su
historia concluitemos la histotia sobre los waruts.

Su nombre es Maruti. Hanuman es un titulo que
se le otorga. Maruti es su nombre espiritual original. Es
mas conocido como Hanuman, el dios mono, aunque
realmente no es un mono. Solo para complacer a los nifios
prefirié aparecer en esta forma. De hecho, tiene muchas
formas. A Rama, el Sefor, se le aparecié como un casto
y vibrante brahmin védico. A personas como nosotros,
con pensamientos inconsistentes, se presenta como un
mono. Prefirié venir durante la tercera raza raiz, cuando
los Hijos de la Voluntad descendieron. Por favor, remitios
a La Doctrina Secreta, porque es un libro mas accesible para
vosotros que los textos orientales, no accesibles debido
a la lengua. Ia Doctrina Secreta es un libro de gran ayuda
para todas las escrituras sagradas del planeta. Durante la
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tercera raza raiz, los Hijos de la Voluntad descendieron a
esta Tierra. Se les llamé también los Hijos del Yoga o los
Hijos Césmicos de Dios. Unos pocos descendieron para
ayudar a la humanidad. Entre ellos se encuentra Hanuman
o Maruti. Bl es una representacién de los 7 maruts. Naci6
de una mujer llamada Anjani. Awjani significa “la de ojos
negros”. Sus ojos resplandecen, y el globo ocular es muy
negro. En India, las mujeres suelen aplicarse un preparado
especial de aceite de ricino alrededor de los ojos para
embellecerlos externamente. Ajnani, sin embargo, lo tenfa
de forma natural. Era una mujer hermosa.

Anjani estaba casada con un gran devoto de Siva, el
Sefor, llamado Kesari, que significa leén. Se llamaba leon
porque llevaba en si la luz dorada de la cualidad leonina.
Kesari significa leén. Todos los nombres llevan un mensaje.
Igual que Anjani era muy atractiva por sus ojos, Kesari
era de color dorado. Tenia un cuerpo dorado. Era un gran
devoto de Siva, el Sefior. Anjani era tan atractiva, que Vayu
le era muy favorable.

Vayu significa la fuente de los maruts. 1.os maruts
han venido de Rudra, via Vayu, como aires ardientes. El
padre de Maruti era un devoto de Siva. La madre estaba
profundamente inclinada hacia la inteligencia césmica del
aire, Vayu. La madre estaba bendecida por Vayu y el padre,
por Siva, la voluntad césmica. El otro nombre de Siva es
Rudra. Los padres, entonces, concibieron un bebé.

Rudra bendijo a través del padre, y la inteligencia
césmica del aire bendijo a través de la madre. Asi que
el chico era una combinaciéon de la energfa de Rudra y
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Vayu, del color dorado del padre y los ojos negros de la
madre. De esta forma, pues, el bebé crecia en el tutero.
En el planeta Tierra se produjo el renacimiento de los 7
maruts para ayudar a la humanidad. Mientras el bebé se
desarrollaba en el utero, habia otro gran ser, con forma
de mono, que gobernaba una regiéon que, actualmente,
representa el océano Pacifico. Una pequefa parte de este
territorio todavia permanece sobre las aguas. Es lo que
conocemos como las islas de Andaman. Estas islas son
parte de India y estan gobernadas por ella. En aquellos
tiempos eran un territorio continental, junto con Singapur,
Bali, Sumatra, Yakarta y Malasia. Yakarta se llamaba,
originalmente, Yogakarta, asi como Bali se llamaba Vali.
“V”y “B” son sonidos intercambiables. Vali era el rey de
toda la region. Sintié6 que en su reino habfa un nifio que
crecia en la matriz de Anjani, porque Anjani y Kesari eran
conocidos del rey. Vali sospechd que habfa un ser muy
poderoso en el dtero de la mujer, y eso le provocaba miedo.
Asi que se decidi6 a eliminar al bebé. jEs horrible pensar
en lo que hizo! Capturé a Anjani y vertié oro liquido en
su matriz. El nifio en crecimiento sontié y lo tomé como
una cubierta de proteccion natural. No le ocurrié nadal
Asi que Maruti tiene el aura dorada del padre, y por fuera,
una armadura de oro que no se puede separar del cuerpo.
iEl cuerpo es dorado! En el interior, la naturaleza también
es de color dorada. Ademas, tiene la vibraciéon de Rudra y
Vayu como maruts en él.

Después de su nacimiento, el rey Vali estaba
atemorizado. Los reyes siempre tienen miedo de aquellos
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que son mas poderosos que ellos en el reino. Como el nifio
tenfa las energfas colectivas de los maruts, sus padres le
llamaron Maruti. En él confluian la energfa de Rudra, Vayu
y los maruts. Su color era dorado y su naturaleza era de
generosidad y benevolencia. Tras el nacimiento y mientras
iba creciendo, como el padre estaba enla corte del rey, Maruts,
el nifio, se dio cuenta de que el rey le temia. Le dijo al rey:
“No te preocupes, no soy tu enemigo. Soy un benefactor
global. Estoy aqui para ayudar a los seres e iluminatlos. Yo
no destruyo la ley, sino que soy un eterno defensor de la ley.
Mientras estés con la ley, no tienes por qué temerme. Yo te
apoyaré también. Como eres mi rey, si no defiendes la ley,
no lucharé contigo, sino que me retiraré de este lugar”. El
rey estuvo contento. El nifio crecfa en el reino, y era muy
poderoso porque llevaba en él las energfas de Rudra, Vayu
y los maruts. Cuando tenia 5 afos de edad, vio al Sol que
se deslizaba por el cielo. Pens6é que era una fruta que se
desplazaba por el cielo. Sintié que tenfa que ir hasta “esa
fruta”. Con la ayuda de los maruts y Vayu, lleg6 hasta el Sol
y se lo tragd. Se produjo un eclipse solar completo. Indra,
el rey celestial, usé su arma celestial contra Maruti, y esta
impact6 contra su mandibula. No lo maté, pero lo dertibd,
y cay6 al suelo. A su padre no le agrado el ataque de Indra,
y or6 por el bienestar de su hijo. Durante la plegaria, Rudra,
Vayu e Indra vinieron y le dijeron al padre que a su hijo no
le pasarfa nada, puesto que era un gran benefactor. El tercer
Logos, ademas, le otorgd la bendicién de que su cuerpo
nunca morirfa, que serfa eterno mientras quisiera estar en la
Tierra. Silo deseaba, podria ir donde quisiera.
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Esta historia es de los tiempos de la Lemuria. Hoy
en dfa son cuentos de hadas, pero entonces estaban a la
orden del difa.

Entonces Indra pidi6 perdén al padre del nifio,
diciendo que ignoraba que su hijo tuviera la capacidad de
engullir el globo solar. Asi que para salvar la creacion, Indra
tuvo que hacer lo que hizo. Al despertar de la contusion, el
nifio dijo que retendrfa como una memoria, un recuerdo, el
golpe en la mandibula. Por esta razén tiene una mandibula
proyectada hacia delante. Maruti dijo: “Que esto se grabe
como un evento. Mantendré esta forma”. Rudra, el Sefor,
dijo que era inmortal. Con la ayuda de Vayu, podia adoptar
cualquier forma que le gustara, aunque la forma no supone
un limite para él.

Los Kumaras vinieron y le otorgaron sus bendiciones.
Fue un gran acontecimiento planetario. El nifio dijo: “Me
interesa el Sol. Deseo estar a su alrededor y aprender todo
el conocimiento relacionado con el universo, ya que me
parece que es el mejor Maestro”. Moviéndose, pues, con el
Sol, aprendi6 toda la sabiduria. Esta es una particularidad
unica en las escrituras sagradas orientales: Un iniciado que
se mueve alrededor del Sol y lo aprende todo. También
estaba versado en los cuatro [edas.

Al crecer, con la ayuda de los maruts, llevé a cabo
muchos actos suprahumanos que pueden leerse en el
Ramayana. Podia volar, cambiar su forma. Con la ayuda
del aire césmico, podia hacerse enorme o muy pequediito,
podia levantar montafias y cargarlas encima. Podia ensefiar
sabidurfa. No habia nadie igual a ¢l en cuanto a voluntad,
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conocimiento y actividad inteligente. Ademas, sirvio y
ayudo al Sefor cuando descendié en forma de Rama.

Sin la ayuda de Hanuman, Rama no habria logrado
lo que logtéd. Durante el Dwapara Yuga, Maruti ayudd
a Krishna y a Arjuna, creando vientos favorables para
Arjuna durante la guerra. El viento siempre le era favorable
a Arjuna, y desfavorable para el otro equipo. Arjuna era
muy poderoso en el manejo del arco y las flechas. Maruti
facilité este poder y debilit6 las flechas que provenian del
bando contrario. Y era un gran devoto de Krishna. Un dia
Arjuna le pregunt6 al propio Krishna si habfa un devoto
mayor que él. Krishna dijo: “Si, hay uno. Es mas valeroso,
sabio e inteligente que ta. No hay nadie igual a éI”. Arjuna
dijo: “Permiteme ver su habilidad en la guerra. Construiré
un puente de flechas, a ver si Hanuman puede romperlo”.
Arjuna también es un descendiente de Rudra. Arjuna es
uno de los nombres de Rudra.

Rudra ayud6 a Krishna a establecer el orden en el
Duwapara Yuga, uniéndose a ¢él. Rudra también ayudd, en
forma de Hanuman, en el trabajo de Rama.

Arjuna, entonces, construy6 un soélido puente con
flechas celestes, armas celestes, y le dijo a Hanuman que
lo rompiera. Hanuman replicé: “cPara qué estos juegos?
No estoy interesado en ellos”. Arjuna dijo: “Solo para
satisfacer mi conocimiento, si puedes rompetlo, por favor,
rompelo”. Arjuna posefa cualquier arma que se pueda
concebir. Hanuman dijo: “De acuerdo. jLo haré solo para
satisfacer tu curiosidad!”. Hanuman fue hasta el puente,
salto sobre €l y este se vino abajo, pero no completamente.
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Entonces Arjuna le dijo a Hanuman que no lo habia
podido destruir del todo. Mientras tanto, Krishna salié del
puente con la espalda completamente magullada. Arjuna
le pregunté: “¢Qué ha ocurrido?” Krishna explico: “Solo
para salvar tu honor me he situado debajo del puente y
he colocado mi espalda para evitar que se derrumbara del
todo. Si hubiera vuelto a saltar, no solamente hubiera roto
lo que queda del puente, sino también mi espalda”. Tal es
la dimension del ser que esta entre nosotros. Esto es lo que
tenemos que comprendet.

Hanuman es un gran musico. Puedes nombrar
cualquier ciencia de sabidurfa, y él la conoce. La belleza de
su musica es muy bien conocida en los circulos superiores.
Hay miles de anécdotas relacionadas con ¢l recogidas en
los Puranas. Hay un cantante celestial llamado Narada, el
Kumara, que canta con un instrumento de 7 cuerdas que
es el mejor instrumento conocido. Cuando Narada canta,
todo entra en éxtasis. Una vez, le pregunté al Sefior del
segundo Logos si habfa algun cantante que cantara como
él. Solo por curiosidad, él querfa saberlo. El Sefior le
dijo que si habia alguien. Narada quiso saber si habfa un
cantante que se le pudiera igualar a ¢l en la creacidn, asi
que decidié moverse en los 7 planos de la creacion en su
busca. El Sefior le dijo a Narada que habia un ser en la
Tierra que, cuando cantaba, todo entraba en éxtasis. Todos
los seres entraban en éxtasis, en meditacion, y todos se
volvian suaves. Incluso el ser mas salvaje se dulcificaba.

Narada pregunt6 quién era este ser. El Sefor le dijo:
“Es Marutz, que reside en los Himalayas”. Asi que Narada fue
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a encontrarse con ¢l. Aunque conocia a Hanuman, no sabia
que cantaba. Esto es debido a que Hanuman nunca ostenta
su conocimiento y poder. Narada llegé y le dijo: “Creo que
eres un gran cantante y he venido a escucharte”. Hanuman
dijo: “Yo no sé que sea un cantante”. {El nunca se acuerdal
La belleza de Hanuman es que nunca permanece como “yo
soy”, sino como “Aquello”. Cada vez hay que recordarle
que puede hacerlo. Muchas veces no se acuerda de quién es,
porque se encuentra con Brahman todo el tiempo.

Hanuman le dijo a Narada: “No sé si soy un cantante”.
Narada le replico: “No, se dice de ti que eres el mejor de
los cantantes. He venido a escucharte. ;Puedes, por favor,
cantar?”. Entonces Hanuman dijo: “Yo no sé lo que es
cantar ni lo que es la musica. Yo solo pronuncio el nombre
sagrado de la Divinidad. Si esto es musica para ti, entonces
puedes escuchar”. Entonces Narada dejé su instrumento
musical sobre una piedra y se sent6 a escuchar. Hanuman
empez6 a cantar. A los pocos minutos de empezar, Narada
estaba en samadhi. 1a canciéon continué durante mucho
tiempo. {Nadie sabe cuanto! Subitamente, Narada volvi6
a la conciencia individual, a la autoconciencia. Vio a
Hanuman en samadhi, cantando sin cesar. Narada esperd y
esperd. Penso: “Este hombre no parece que vaya a volver
tan pronto. Tengo trabajo que hacer, asi que me voy a ir”.
Trato, entonces, de coger su instrumento musical, que
habia depositado sobre una mesita de piedra.

El instrumento musical se habfa fundido con la
piedra, a consecuencia de la musica. Narada estaba aténito.
Se acercé a Hanuman y lo tocé suavemente. Hanuman
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regresO del samadhi y pregunté qué habifa ocurrido. Le
preguntdé a Narada: “¢He cantado? ¢Te ha gustado?”.
Narada no tenfa palabras. Narada replicé: “Yo pensaba
que sabia algo de musica. Conozco la ciencia musical y su
arte. Soy reconocido como el mejor musico del universo,
pero tu canto... me inclino ante éI”.

Ahora, dijo Narada, ayadame, por favor, a recuperar
mi instrumento, adherido a la piedra. Hanuman dijo:
“No sé como se ha quedado ahi atrapado. Asi que no sé
tampoco como sacarlo. Dime lo que tengo que hacer”.
Entonces Narada le dijo: “Vuelve a cantar”. Hanuman
volvi6 a cantar y entré en el éxtasis de la musica. La
piedra se fundié de nuevo, y Narada, atento, recuperd el
instrumento y se marché. Esta es la historia de Hanuman
y su habilidad musical.

Rama, el Sefor, incluso elogiaba su conocimiento
védico. Rama le conté a Lakshmana, su hermano, cuando
se encontraron con Maruti 1a primera vez: “Tienes que
saber que este hombre es la encarnaciéon de todos los
Vedas, de todas las escrituras sagradas. No hay nada que
¢l no sepa. Comportate con él como lo haces conmigo”.
Lakshmana, el hermano de Rama, se quedd sorprendido.
Tal es la habilidad de Maruti, que es una encarnacion de los
7 vientos juntos.

Hanuman permanece en el planeta hasta la fecha.
Algunas veces se mueve por los Himalayas. Cuando se
desplaza, su huella mide 7 pies. Dondequiera que los
Maestros de Sabidurfa ven esta huella de 7 pies, se postran
y tocan con su frente la huella. Solo para mostraros lo que
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los maruts significan, os he explicado esta historia. Tal es la
belleza de los maruts. Que la flecha de Sagitario encuentre la
tuerza de los maruts y avance para beneficiar a la humanidad
entera. Este debe ser el propédsito de esta narracion sobre
las energias de los maruts. Que todos vosotros seiis
bendecidos. Que este lugar sea bendecido. Que el orador
sea bendecido. Que todos seamos bendecidos. Ha siso un
seminario extraordinariamente bueno. Un encuentro de
grupo extraordinario. Uno de los mejores. Sera recordado
para siempre, sera registrado por los waruts.

Que asf sea. Namaskarams.
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APENDICE

VAYU SUKTAM

RigVedamaNDala: 1  anuvAka: 1 sUkta: 2
RShi: madhucCandAH vaishvAmitraH
CandaH: gAyatr] dEvatA: vAyuH 1-3

e e i T s |
ﬁﬂ}mi%g&ﬁaéw e

vayavayahidar§ateme soma aramkrtah |

tesaimpahisrudihhavam ||

iOh Vayu, el bien formado! ;Ven aqui!l Estas son las
contrapartes de sozza bien decoradas y dispuestas en forma
de radios de una rueda, desde el centro a la circunferencia
y desde la circunferencia al centro. (Esta rueda ha de
considerarse como una seccion transversal del globo que
mas tarde se menciona como el globo de alimento ofrecido
en sacrificio). Tu los inhalas y también los escuchas
(mientras inhalas).
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| | | |
AT IR A= AR |
| |
gaam erefd: R

vayauktebhirjarantetvamachajaritarah

sutasomaaharvidah ||

jOh, Vayu! Aqui estan las personas que oran ante ti y
oran por ti. Ellos han exprimido el sozza y conocen bien el
dia. Ellos te oran con pronunciaciones.

E'f?ﬂ@ﬁtﬁm} 3

vayotavaprapriicatidhensjigatidasuse |

uriicisomapfiyataye ||

jOh, Vayu! Tu palabra ha conocido a muchos individuos

a través del gusto y esta tocada por el gusto. Llega a aquel
que da.
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$vcl;cuq\§'fr g EEERJWEWTIHH |
sﬁla‘rarg?ﬁ_r% %

indravayiiimesutiupaprayobhiragatam |

indavovamusanti hi ||

jOh, Indra-Vayu! Ven a recibir el jugo exprimido del
soma hecho para ti.

a@ﬁv—cl;%r%‘crer:i@ﬁfaﬁ'vﬁaq|
HﬁT?IITEECITETd' IR

viyavindrascacetatahsutainimvijinivast |

tavayatamupadravat ||

jOh, Vayu! Td mismo e Indra vivis en la ofrenda y la
recibis orientindoos hacia ella.
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AT AT ST AT Ffa |
E@i’é‘c&n@m‘lm &

vayavindra$casunvataiyitamupaniskrtam |

makgvitthidhiyanara ||

jOh Vayu! T mismo e Indra exprimis los somas y los
aproximais purificados y bien dispuestos. Estais llenos de
vitalidad, y de este modo hacéis una verdadera ofrenda
aplicando la voluntad.
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Yo invito a Mitra, que es puro y capaz. También invito

a Varuna. Ambos humedeceran la Tierra y lograran
fertilizarla.
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kratumbrhantamagathe ||

Yo invito a Mitra y Varuna, que desarrollan y magnifican
la obra (yagna), y pueden desarrollar a Ruta con su ayuda.
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daksamdadhateapasam ||

Mitra y Varuna son omninacidos y multinacidos, ya que
son poetas. Son los Sefiores de la emanacion y el repliegue,
y por tanto, lo proveen todo.
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MARUTHA SUKTAM

RigVedamaNDala: 6 anuvAka: 6 sUkta: 66
Rshi: bharadvAjaH bArhaspatyaH
CandaH: eriShTup dEvatA: maruth
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martesvanyaddohasepipayasakrcchukram
duduhepréniriidhah||

(Que las huestes de maruts) con un nombre comun,
siempre en movimiento y siendo agradables (como una
vaca), (manifiesten) sus cuerpos rapidamente al Uno que
sabe. (Los maruts) nutren a los otros mortales dejandose
ordefiar. Su madre moteada con sus brillantes ubres
proporciona la leche en el momento adecuado.
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Pipaya: Nutrir

Sakrt: en algin momento

Prshni: se refiere a la vaca, que es moteada, es
decir, que presenta un numero de manchas en la piel;
significa la energia femenina que da a luz a diversidad
de manifestaciones. Las huestes de maruts, los poderes
del pensamiento y los dioses de la tormenta son sus
hijos. Prshni es entregado como “una vaca de tonalidad
multicolor”. Ella es el terreno de juego para la
manifestacion de la fuerza vital, ofreciendo las energfas
mentales en su interior. Téngase en cuenta que 6.66.3
indica que, si bien Prshni da a luz en su matriz a los
maruts, la madre de los maruts es también Mahi, la
diosa de la inmensidad. Se menciona que cuando Prshni
se extiende en los infinitos espacios de la regiéon media,
se la llama también Aditi.
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paumsyebhi$cabhiivan ||

Ellos (los maruts) resplandecen como fuego
encendido (Agni). LLos maruts aumentan el doble o triple
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con (formas) doradas y carentes de polvo. Se manifiestan
juntos con sus poderes y fuerza viril.

Sakam: juntos
Nrmnaih: poderes
Panmsyebhib: fuerza viril
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rudrasya ye midhugahsantiputrayams co
nudadhyvirbharadhyai |
vide hi matamahomahisa set prénih

subhvegarbhamadhat ||

Son los hijos del generoso Rudra. Reciben ayuda del
mundo medio. Se sabe que la madre de estos grandes
poderes es la (diosa) Mahi. Ella, (Ia diosa) Prshni, agujered
al nifio en el dtero en beneficio de todos.

Dadprvib: el mundo medio, aquello que ayuda
Subbve: beneficio para todos
Midhushah: generoso
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Estos maruts estan en el interior de todos los seres
humanos y los purifican de sus faltas. Asi, no tienen que
usar ningun vehiculo (#ya) para llegar a los seres humanos.
Cuando los puros (maruts) quieren rociar a sus devotos
con energfas, entonces, con su gloria, difunden sus energfas
con sus Cuerpos.

Avadyanz: pecado, faltas, culpas
Nidubre: producir lluvia

Janusa: seres humanos
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Vosotros, (maruts), satisfacéis los deseos (dobase) de
los devotos cercanos (#ya), que mantienen en sus mentes
el nombre de los maruts, los violentos expulsadores de
los hostiles. El generoso (humano) donante es capaz de
destruir a los feroces enemigos, que son poderosos, y
también a los ladrones, que huyen.

Avayasat: capaz de destruir
Sudanub: donante generoso
Mabhna: por su poder

a@:mﬁg@mgﬁﬁﬁﬂﬁgﬁ% |
a&@gﬂéﬁmﬁﬁ@'{rﬁaﬂa@ﬁ?ﬂ% &

ta id ugrihdavasidhrsnusenaubheyujantarodasisumeke |

adhasmaisurodasisvasochirimavastutasthaunarokah ||

El poderoso ejército (sena) de los maruts, que es violento
y feroz, une a los bien establecidos poderes gemelos, el
cielo y la tierra. Los autoluminosos cielo y tierra residen en
ellos. Las obstrucciones no pueden residir en el interior de
los poderosos maruts.

Sumefk: firmemente fundado
Rodasi: cielo y tierra (considerados como femenino,
las madres nutridoras).
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Dhrsnu-sena | Dhrshnu-sena: por su poder
Na a tasthan: no puede residir
Rokah: obstrucciones
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Tus vehiculos, que no tienen cochero ni caballos, estan
impulsados por los adoradores libres de pecado. Oh,
maruts! Vuestro vehiculo puede viajar en los caminos
perfectos del cielo y la tierra. Vuestro coche estd libre de
ataduras (cuerdas), y puede viajar por senderos donde no
hay hierba y puede cruzar el mundo medio.

Ajaty: adorador
Yamah: vehiculo
Rajah-tub: puede cruzar el mundo medio
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tokevagosutanaye yam apsusavrajamdartaparyeadhadyoh ||

jOh maruts, los recuperadores de la plenitud! El devoto
que vosotros protegéis no tiene quien le ate ni quien le
ponga obstaculos. (Aquel al que proteges) liberara el redil
(o establo de las vacas-rayo) en el limite debajo del cielo, y
liberara a las vacas-rayo y a las aguas (energfas) para el (uso
de) la progenie y el dios-nacido como hijo.

Varta: 1os que atan

Tarnta: obstructores

Toka, Tanaya: hijos. Toka siempre se refiere a los dioses
nacidos de Yajamana y sus hijos en el cuerpo sutil. Tanaya
es la progenie habitual o hijo engendrado.

! | |
7 foweh U U9 A Waad e |

| I I | |
T Teifly 9ear T I o gferdt w1 R

prachitramarkamgrnateturdyamarutaya
svatavasebharadhvam |

yesahamsisahasasahanterejateagneprthivimakhebhyah ||
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Que td, (Agni), lleves esta multicolor alabanza a las
huestes de maruts, que son alabadas. Ellos, con su propia
fuerza, aguantan el poder con el poder. {Oh, Agni! La
Tierra tiembla por aquellos que se esfuerzan.

Makha: trabajo
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LLos maruts resplandecen como iluminadores del yajna
(viaje). Son rapidos en el movimiento y son como la llama
de la ofrenda a Agni. Dignos de adoracion, son como los
héroes que hacen temblar a los enemigos. L.os maruts son
brillantes desde su nacimiento y son invencibles.

Juhvo: lama de ofrenda
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Con ofrendas yo adoro a los hijos de Rudra, los maruts,
que llevan resplandecientes lanzas y hacen crecer a todo el
mundo. El puro pensar en las huestes luminosas combate

ferozmente a (los hostiles) igual que las aguas de (lluvia) en
las montafias (luchan buscando un sendero).

Sprdbab: combatientes
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TABLA -1

MARUTS Y CORRESPONDENCIAS

PULSACION
SIGNO MARUT CENTRO CORRESPONDENCIA
PARAVAHA Sahasrara Superalma
Acuatio
PARIVAHA Ajia Alma
UDVAHA Visuddhi Udana
Géminis
SAMVAHA Anahata Samana
PRAVAHA Manipuraka Vyana
Libra NIVAHA Swadishtana Apana
AVAHA Muladhara Prana
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