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Introduction

Here is the first Sanskrit, its transliteration, and English and Spanish
translations version of Rishi Gargyayana’s Pranava Vada and Swami
Yogananda’s Pranava Vadartha Deepika Volumes I (320 slokas) and II
(663 slokas) from Suddha Dharma Mandalam, Edition year 2026, Santiago,
CHILE. This book has an extent of sixteen-thousand sloka-measures which
comprises six Prakaranas or sections and five chapters of Pranava Vadartha
Deepika verses (three in Volume I & two in Volume II). Unfortunately, we
could not include the valuable Pandit Sreenivasa Chariar’s comments since
by now they are only available in Sanskrit language. We hope that future
generations of suddha disciples could learn Vedic Sanskrit and thus, it
translates them to English, Spanish or other language

Everything in the manifested cosmos is traceable to the three ultimate
inseparable aspects of the one Godhead — that Sagunabrahman who is
symbolized in all the Scriptures by the famous syllable knows as the
“Pranava” made up of the three letters A, U, M, which represent respectively
the Atma the Self or the “I” aspect; the Anatma the “Not I” or the Prakriti
aspect and the inherently subsisting interrelation or the Sakti aspect of
Brahman, which as the attributeless Absolute or Nirgunam transcends all
thought and speech

It is well-known that in the present state of the world, it is study of one kind
or other to make it a prime factor of success in life. The same applies also to
him who would know the Godhead, which is the beginning of all things.
Knowledge is twofold, known as the Divine and Human, or the Higher and
Lower. Tne Science of OM enable to know the nature of human desire
directed towards some particular object of life, the easiest means of its
attainment, and the capacities necessary for one who would attain them

The Pranava has been commented on by several authors on vedic texts, what
is the place of this new star ? The sage Gargyayana may here answer for
himself: “this pranavasastra comprises 16,000 verses and I have tried to
place before the reader, along the various Mahavakyas as much of it as
necessary. A Mahavakya is that by which worldly men desirous of salvation
try to ascertain the nature of Brahman. The Mahavakyas or great sentences
comprise the Para-vidya or Higher Learning, with its twofold division by



synthesis and analysis. They are sixteen of them where the greatest is “I am
not this”, “3/g Udd 9” (aham etat na) and it encloses the meaning of
Pranava. The component letter “A”, which forms the first member in the
syllable “Om” indicates the Spirit, the Universal Soul, the Eternal. His pure
effulgence shines forth through the Mahavakyas. It is the Atman himself who
pervades all nature assuming many forms, and He is Lord of all

Interestingly, the author of this remarkable ancient vedic book holds forth to
the notice of humanity: “Science of Pranava ought to be imparted to the
young, during the years of undergraduateship, so that a spirit of friendliness
and fellow-feeling may lead them to the knowledge of the true nature of
Atman, so that they may understand the significance of the actions they will
be called on to perform in their succeeding stages of life, and become aware
of the importance of the materials universe as well as the spiritual sciences
together with the multifarious details comprehended in them”

The present combined version “Sanskrit-transliteration-English-Spanish” of
this book of Pranava Vada is useful for integral vision of Eternal Divine
Laws. The Sanskrit/transliteration inclusions allows access to the original
cosmic source, know the metric structure of the verses (slokas), promote
rhythmic mantric recitation, experience its mystical vibratory effect on
vehicles, encourage vedic study by aspirant, increase spiritual ardour
(Sraddha) of disciple, promote spiritual practice (sadhana), encourage self-
analysis transformation and finally cultivate eternal Dharma service to
beings. We hope and prayer that contents of this book will be widely read
and taken advantages of by all, by becoming members to take up to Sadhana
in the West including America and Europe

This text also includes some pictures, whose summarize the content of this

wonderful sacred book. Finally, future translations will include European
languages such as French and Italian version

Gnana Dhata Carlos Mufioz, Suddha Dharma, Santiago, CHILE ~ §{d Dhruva



Introduccion

Aqui esté la primera version en sanscrito, su transliteracion y traducciones al
inglés y al espanol de Pranava Vada de Rishi Gargyayana y Pranava Vadartha
Deepika de Swami Yogananda, volimenes I (320 slokas) y II (663 slokas) del
Suddha Dharma Mandalam, edicién del afio 2026, Santiago, CHILE. Este
libro tiene una extension de dieciséis mil slokas que comprende seis
Prakaranas o secciones y cinco capitulos de versos del Pranava Vadartha
Deepika (tres en el Volumen Iy dos en el Volumen II). Desafortunadamente,
no pudimos incluir los valiosos comentarios de Pandit Sreenivasa Chariar ya
que por ahora s6lo estan disponibles en idioma sanscrito. Esperamos que las
futuras generaciones de discipulos suddhas puedan aprender el sanscrito
védico y, de esa manera, traducirlo al inglés, espafiol u otro idioma

Todo en el cosmos manifestado se puede rastrear hasta los tres aspectos
inseparables de la tnica Divinidad: Sagunabrahman, que est4 simbolizado
en todas las Escrituras por la famosa silaba conocida como “Pranava”,
compuesta por las tres letras A, U, M, que representan respectivamente el
Atma, el Ser o el aspecto “Yo”; Anatma, el “No Yo” o el aspecto Prakriti y la
interrelacion inherentemente subsistente o el aspecto Sakti de Brahman, que
como el Absoluto sin atributos o Nirgunam trasciende todo pensamiento y
palabra

Es bien sabido que en el estado actual del mundo, el estudio de un tipo u otro
es el factor primordial del éxito en la vida. Lo mismo se aplica también a
aquel que desea conocer a la Divinidad, que es el principio de todas las cosas.
El conocimiento es doble, conocido como lo Divino y lo Humano, o lo
Superior y lo Inferior. La ciencia del OM permite conocer la naturaleza del
deseo humano dirigido hacia algin objeto particular de la vida, los medios
mas faciles de alcanzarlo y las capacidades necesarias para quien quiera
alcanzarlos

El Pranava ha sido comentado por varios autores en los textos védicos. ¢Cual
es el lugar de esta nueva estrella? El sabio Gargyayana puede responder por
si mismo: “este pranavasastra comprende 16.000 versos y he tratado de
colocarlo ante el lector, a lo largo de los diversos Mahavakyas, tanto como
sea necesario. Un Mahavakya es aquello por lo que los hombres mundanos
deseosos de salvacion tratan de determinar la naturaleza de Brahman. Los
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Mahavakyas o grandes sentencias comprenden el Para-vidya o el
Conocimiento Superior, con su doble divisién por sintesis y analisis. Son
dieciséis, de los cuales el mas importante es “Yo no soy esto”, “3ig Udd 7"
(aham etat na) y encierra el significado de Pranava. La letra componente “A”,
que forma el primer miembro de la silaba “Om”, indica el Espiritu, el Alma
Universal, lo Eterno. Su refulgencia pura brilla a través de los Mahavakyas.
Es el Atman mismo quien impregna toda la naturaleza asumiendo muchas
formas, y El es el Sefior de todo

Es interesante que el autor de este notable antiguo libro védico diga a la
humanidad: “La Ciencia del Pranava debe ser impartida a los jovenes,
durante los afos de la universidad, para que un espiritu de amistad y de
compaierismo los lleve al conocimiento de la verdadera naturaleza del
Atman, para que puedan comprender el significado de las acciones que seran
llamados a realizar en sus etapas sucesivas de la vida, y tomar conciencia de
la importancia del universo material, asi como de las ciencias espirituales
junto con los multiples detalles que comprenden”

La presente version combinada de “Sanscrito-transliteracion-Inglés-
Espaiol” de este libro Pranava Vada permite una vision integral de las Leyes
Divinas Eternas. Las inclusion Sanscrito/transliteracion permite acceder a la
fuente cosmica original, conocer estructura métrica de los versos slokas,
promover la recitacion méntrica ritmica, experimentar su efecto vibratorio
mistico sobre vehiculos sutiles, incentivar estudio védico del aspirante,
aumentar el fervor espiritual (§raddha) del discipulo estudioso y abnegado,
promover la practica espiritual (sadhana) constante, incentivar el auto-
analisis y la transformacion interna y finalmente cultivar el Dharma eterno y
el servicio a la humanidad. Esperamos e invocamos para que el contenido de
este libro sea ampliamente leido por todos, convirtiéndose en miembros
practicantes del Sadhana en Occidente América y Europa

El texto también incluye algunas imagenes que resumen en contenido de este
sagrado libro. Traducciones futuras incluiran los idiomas Francés e Italiano

Gnana Dhata Carlos Mufioz, Suddha Dharma, Santiago, CHILE ~ §{d Dhruva
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Foreward of Pranavavada

By Dr Sir Subramania

The translation by Babu Bhagavan Das of Rishi Gargyayana’s Pranava Vada has
made the contents of this ancient and unique Sanskrit treatise accessible to English
readers within the last few years. The first volume of the translation appeared in
1910. Volumes II & III with a very full index have been published since. I had
occasion but recently to draw attention to the great merits of this English version in
an article in the Congress Number of The Modern World headed “The Heart
Doctrine of the Vedas”. That this work is not as widely known as it deserves to be,
cannot be surprising to those students who have had the good fortune to peruse the
volumes even cursorily. The obstacle to the book being properly appreciated by the
generality of English readers, whether in India or outside, arises first from the fact
that it is a rigorously systematic exposition of the highly metaphysical doctrine
constituting the basis of the Hindu Sanathana Dharma, or the Ancient Law, and
secondly from the fact that the exposition proceeds throughout under a number of
heads indicated by such Sanskrit phrases and symbols peculiar to that ancient
system as the “Pranava”, “Gayatri”, “Mahavakyas”, “Vedas”, “Vedangas”, “Upangas”
etc. To readers who are not Hindus, explanations under titles so utterly unfamiliar
to them can of course have no attraction whatever. Even to the vast majority of
Hindu readers themselves, unacquainted with their sacred language and lore, those
explanations will in no way appeal, for the simple reason that they are lamentably
ignorant of what the great realities and mighty truths symbolized by these highly
technical phrases are. That, instead of being discouraged by the fact that this
English translation has not so far been selling to any large extent, Mr. Pandit K.T.
Shrinivasachariar should have undertaken to publish the original work itself now
very little known to the public, will show that it is not expectation of any pecuniary
gain that has induced him to embark on such an enterprise. What is operating on
his mind in this mind in this instance is his firm conviction that the present volume
with two others that will follow will put the Hindu community in possession of a
treatise of priceless value. This will help life in that community to be hereafter
remolded on lines of the ancient Dharma through the removal of misconceptions
due to ignorance of the real doctrines, and thus enable that life once more to grow
vigorously and healthily along the truly national ways in the coming age, the spirit
of which is not disintegration but unification, not discord but harmony. It is this
conviction as to the likely serviceableness of the book to his countrymen that has
made him not only cheerfully to engage himself for over a year day after day in
preparing the work for publication, but also to have taken upon himself the risk of
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seeing his undertaking completed at any cost. Of course in thus venturing the
publisher does not expect that the publication will find many readers among that
comparatively large section who pin their faith only to the name of one or other of
the well-known commentators belonging to philosophies as currently understood
such as the Adwaita, Visishtadwaitha and the Dwaita systems. His scope lies with
readers of that genuine though limited class to whom the poet alludes in the
following passage in

Malavicagni Mitra:
W&I@’q’ TRMY T4 Puranamityéva na Sadhu Sarvam
TS110 1oy AafHdfae Nachapi Kavyam Navamitavidyam
JYURIERT Yy EES| Santhapparéekshyanya tharath bajante

For there can be little doubt that this class of readers, who without surrendering
their own reason can judge for themselves, will find in the Rishi’s present
remarkable work much that is worthy of the highest attention, study and reflection.
Certainly the aim of the author is not to advocate this or that existing line of
throught as superior to the rest, but to teach what would synthesize the apparently
divergent theories and conclusions about which sectarians hotly dispute. This he
does by showing how everything in the manifested cosmos is traceable to the three
ultimate inseparable aspects of the one Godhead — that Sagunabrahman who is
symbolized in all the Scriptures by the famous syllable known as the “Pranava”
made up of the three letters A, U, M, which represent respectively the Atma the Self
or the “I” aspects; the Anatma the “Not I” or the Prakritti aspect and the inherently
subsisting inter-relation or the Sakti aspect of Brahman, which as the attributeless
Absolute or Nirgunam transcends all thought and speech. That it was such
synthesis that the author had in mind in composing the work is explained by
himself in the concluding portion of his exhaustive preface which runs thus:

The immediate occasion for the composition of the work, of which
the contents have been indicated above may now be noted

The science of the Pranava is necessary at the very outset of all study, because only
by means of it are the reconciliation and synthesis of all sciences possible. Without
the help of this supreme and all-comprehensive science, the various sciences, which
are but parts of it, appear as disjointed, separate, independent and even mutually
contradictory, as is shown in the Nyaya system of philosophy. For this reason
larger and smaller works on the Science of the AUM have been written and used in
all times, according to the needs and capacities of the races concerned, and the
special requirements of each cycle, Pranava-vivechini, Pranavaprabha, and
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Pranava-pradika are previous works on the same subject, of very small extent and
fit for the study of children

There is the great Pranvarnava also on the hand. The present work, named
Pranava-Vada, has an extent of sixteen-thousand sloka-measures, and has been
written on order to convey to youthful students some general knowledge of the
science so far as I myself have been able feebly to gather it from our ancient works

I pray that the many shortcomings of the work he forgiven, and I earnestly exhort
all to study this illuminating science, in some way or other, as it is the very root of
the knowledge contained in the Vedas with their Angas and Upangas, and is the
only means of realizing the true Unity of all things and beings”

Turning now to the frame work of the treatise itself; it consists of 6 Prakaranas or
sections. A few paragraphs with reference to the general nature of each of these
Prakaranas or sections will not be out of place in this foreword

Section I

In complete consonance with the concluding passages, quoted above from
Gargyayana’s preface, the opening words of the author in this section called the
Sandhi-Prakriti-Prakarana show that the objects of the work is to explain the
world-process, the laws that govern it, the order that prevails in it, and the
necessity of every factor of it — all as contained in and evolving out of the Absolute,
symbolized by the three-lettered sound AUM. After this clear explanation of the
scope of the work the author proceeds to lay down certain principles of far-reaching
character. The substance of his statements may be summarized thus: “The
Ultimates, as will appear from what has been already said, are the Self, the Not-Self
and the Relation between the two. This tri-unity in the Absolute, of course,
necessarily manifests itself in the world-process, which is but the reflection of the
Absolute in the limited. In other words, the world is triple everywhere and in all its
departments, examples thereof being familiar to all. As, for instance: (1) Being,
non-being, and their mutual pervasion. i.e. becoming: (2) Birth, life and death: (3)
Prakriti, Jivatma and Paramatma; (4) Sattva, rajas and tamas; (5) Past, present and
future. Now, with reference to the triune constituents of the Absolute it has to be
remembered there is in reality no succession or Parasparatva. The view of
succession is only from the standpoint respectively of the two so eternally
conjoined, as for instance. Jiva and Deha. For they are interdependent and, in
truth, successionless. Every coalescence, relation, or conjunction of different things
is essentially a denial of their difference. Thus, if many plants arise from one seed
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and many seeds from one plant, where is the difference between seed and plant ?
Because they are not different in reality, therefore a combination, a mutual
reproduction, of them is possible. No doubt, for example, the past and the future
appear as opposed to, and different from, each other, yet, neither of them is; only
the present is, and it implies both the past and the future. Greatness and smallness,
again, appear as hopelessly, opposed; yet, neither is anything in reality. What is
great from one standpoint, that same thing is small from another. Taking another
instance, that in the statement that Atma is omnipresent, what is really implied is
that the potencies of all three are conjoined, and the separate and exclusive
mention of Atma is intended simply to show that the manifestation of the potencies
is possible only in apparent separateness. That Negation, the third factor, is, and
has, a potency is clear from the fact that ‘to not-do’, to refrain from doing, is also a
power. Yet another instance is furnished by the procedure of all Shastras, which is,
having known such and such things as separate, in their diversity, let us know them
as one, in their unity, in their relations with each other, whereby they are bound
together and made an organic unity. Hence the incontestable conclusion that the
coalesced AUM, which is the symbol of Brahman, is denial of the Many (as other
than and separate or apart from the One) and an assertion of the fact that all is but
the unperishing includes all differing things and abolishes all differences

Section IJ

The author proceeds in this section called Yoga Prakara Prakarana to explain the
methods of the conjunctions of the ultimates as those conjunctions are to be seen
operating in Samsara or the world process. In this world-process the
correspondences of the manifestations to the ultimates are as follows:

Self, Cognition, Gnana — A; Not Self-Action, Kriya — U; the relation between the
two, Desire, Icchaha — M. Here the author naturally dwells upon the importance
and the consequences of the knowledge of Brahman which is no other than
Samsara in its totally. He shows with great force that knowledge can be obtained by
no other process than the study of the world process itself, that is to say by
observation of it all around us. In short as he felicitously puts it, there is no greater
teacher than this world process itself and study thereof is the real and genuine
Tapas, and Yoga, austerity and self-development. As he proceeds, he defines a Yogi
as one who joints ‘together all things into one, who knows that all experiences come
to all and that a Muktha is he who is delivered from the belief, the heresy of the
separateness of the Three
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In the course of further discussion, the author observes that, “cognition, desire and
action become each triple by mutual reflection”, adding at the same time the
caution that “it must be borne in mind all along, however, that all these are more
sub-divisions of one and the same consciousness and are hence identical in
essence”

Then follow very suggestive comments upon the different manifestations of
cognition and desire in actual life. Before leaving this section it is most important
to draw attention to the very highly original and special view adopted by
Gargyayana with reference to Ichchha translated as ‘desire’ usually. The better
equivalent for the term would be as pointed out by Babu Bhagavan Das, ‘wish’,
derived apparently from the same root as Ichchha. The author speaks of it as the
“expression of negation” Nisheda. Upon this seemingly obscure statement Babu
Bhagavan Das in his translation make some very valuable comments which I quote
as calculated to remove all difficulties in grasping the idea so full of truth implied in
Gargyayana’s view

“This statement, viz, that desire corresponds to Negation, is, at first sight, apt to be
very puzzling. Desire seems to be something so positive, indeed, the root of all
positive action ..... It may perhaps be helpful to point out that negation hides
affirmation within it. When the World-process is summed up in the words ‘I-This-
Not”, (Aham — Etat — Na) it is described as the eternal and changeless realization of
the Self by itself is one single act of consciousness, as being ‘nothing else than
Itself. In this act of consciousness, the ‘else’ is denied, negated, is declared to be
nothing, but in the moment of so denying it, a false possibility of existence, a
pseudo-existence, is given to it, is affirmed of it, Hence Negation becomes the
Shakti, the Energy, of a affirmation-negation in the successive procession of the
world, from the standpoint of the limited ‘else’. And this is the very nature and
essence of desire; it affirms and denies; it craves and suffers surfeit; it loves and
hates; it is desire and aversion. Because the aspect of it, which is dominant or
uppermost, which is so to say final, is the negative one, because in the Logion and
in actual world-fact. Negation is the real relation of the Self to the Not-Self,
therefore, in this book, desire is said everywhere to correspond to and to be of the
nature of Negation. The discussion of the value of Negation or the Negative is
perennial in modern logic; though the standpoint is very different yet still, if the
reader has followed it in any good treatise, e.g., Sigwart’s Logic Vol. I, ch. iv, and
has resolved in mind all the bearings of Spinoza’s celebrated saying, ‘omnis
determinatio est negatio’, he will have prepared his way to the very comprehensive
significance given to the negation here” (pp. 59-60) Vol. I Bhagavan Das
translation
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Section 117

Having dealt with desire and cognition and their mutual reflections in the last
section, the author devotes this third section to an exhaustive consideration of the
remaining manifestation viz., Kriya-action, calling the section Kriya-prakarana.
This is the largest in the work covering three fourths of the whole and is divided
into a large number of chapters:

In the first chapter, the author shows that kriya is the fruit of cognition and desire.
He goes on to show that this kriya, the modifications or operations of
consciousness which appear as doing, actions, movements, should be regarded as
equivalent to the whole of the world-process. These three cognition, desire and
action, together with the fourth their summation, make the four noble truths of
Brahman. As right action is possible only after right knowledge and right desire,
the mastery of the Vedas or knowledge connected with Brahman is the first step of
life. The four Vedas correspond to the four noble truths just mentioned, Rigveda
being devoted to cognition, Yajus to action, Sama to desire and Atharvana to the
summation. The nature of the four Asramas is next explained and it is to this effect:
Acquisition of knowledge in Brahmacharya, practice thereof in Garhastya;
certainly, in Vanaprastha; realization in Sanyasa

One of the chapters deals with the genesis of the Vedas and it is pointed out that
while the Iswara or the Supreme Ruler of the Solar system is the framer of the
Atharvana Veda dealing with the summation, His three immediate subordinates, or
the Trimurthis, frame respectively the remaining three Vedas. Vishnu frames the
Rig, Brahma the Yajus and Siva the Sama. In the chapter entitled the ‘Components
of the Vedas’, the relations between the Gayatri, the Mahavakyas, Vedas and Angas
and their Upangas are pointed out. Gayatri is what embodies the avadharana or
ideation of Mahavishnu the originator of our solar system as He proceeds to evolve
it. Gayatri is the formula embodying the knowledge that such and such a fact arises
from such and such a principle or seed or source and that such is the appropriate
method of bringing about particular results and for what reasons. A Mahavakya
embodies the thought of Mahavishnu as to each principal method or law of the
world’s system. The author thus account for the well-known saying that Gayatri is
the mother of Vedas, the Mahavakya the father, and Aum — the root of all — the
grand-father of the Vedas, wherein the trinity dwells and whence succession flows.
In the course of the discussion dealing with the four Vedas, the author considers
the relation of action to liberation; this term being considered in this work from
two points of view one in its absolute aspect and the other as conditional
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The view propounded throughout the work a to liberation in its highest and
absolute sense is that it consists entirely of the Jiva attaining to universality, that is
its realizing its own identity with the universal consciousness. Consequently the
author concludes that even after liberation, performance of work — the acts of duty
— remains of necessity; and thus it comes about the Jivan Mukthas become the
regulators, guides and hierarchs of world systems. Hence the inevitable conclusion
— action, motion or movement is a transcendental fact belonging to all time, and
liberation is not something separate by itself which may be left behind after
eliminating all other things. It is rather an all-pervading fact, immanent and
included, in and concealed inseparably within the process of the world stretching
everywhere, in always and in all time. Having thus indicated the character of
liberation in its absolute sense, explanations are added as to liberation in the
technical sense — Salokya, Sayujya, Samipya, Sarupya. Though every one of the
remaining Chapters is brimful of interesting matter, yet space forbids allusion here
to ore than a couple of them. The Chapter on Samaveda is particularly instructive,
dealing as it does with that all important Sakthi aspect of Brahman which viewed as
the mother of the universe has at all times elicited from the great sages and bhaktas
hymns of rare beauty expressive of their rapturous devotion and which makes the
collection of the thousand names of the Devi known as Lalita Sahasranama begin
with the gracious mantra “Sree Matha”! The author observes that Ichchha is the
energy which is everywhere, omnipresent. It is this which brings together cognition
and action. All the behaviour, the operation of time, space and motion becomes
possible only by means of Sakthi, and the world process is but the proceeding forth
of these three. After describing as above the general nature of Sakthi-energy, the
author proceeds to show the distinction between Sakthi, Ichchaha and Maya, and
Maya and Brahman and their various subdivisions. Lastly from the Chapter
treating of the Atharvana Veda it will be seen that the author’s view as to this is
very different from that implied in the popular notion on the subject though it is
not difficult to see the source of misconceptions in the case of the latter. The scope
of this Veda is thus succinctly described

In the summation we find at once the seeds which expand into the three [Rik,
Yajuh and Sama] and the expression of their fundamental unity. In the Atharva the
World-process is seen as a whole, as a method, rather than as expressed in its
separate characteristics. Its Maha-Vakya is, therefore that which sums up in a
single phrase the whole World-process — I-This-Not .......... It contains the workings
of all activity, the marks of all knowledge, the repletion of all desire, the whole of
life, the whole of Brahmavidya, the inmost science of the Whole. To know the
Atharva is to know the essence of the World-process, and the essence of activity of
the atom, the junctions, disjunctions, interjunctions and conjunctions which make
up the World-process. The Atharva is reflected in the Tantra, the great science, by
which worlds are built
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Section IV

Turning now to the fourth section, Srishtyaikoddeshika-Prakarana, it is sufficient
to quote Gana’s own words as to its scope and purpose

“It briefly mentions the broad outlines of the evolution of our own particular world-
system, our Brahmanda, in the mineral, the vegetable, the animal with their chitras
(pictures, shadows, or astral duplicates), the chandratma (moon) and two other
intervening kingdoms, and finally the human kingdom. It touches upon the
constitution of the human organism also. The subtler or elemental evolutions
preceding the mineral are only passingly alluded to” (Vol. I, pp. 5-6)

Section V

The fifth section is entitled the Mantavya-Amantavya-Prakarana, the thinkable and
the unthinkable, or the believable and the unbelievable. Borrowing the words of the
author:

“It discusses the nature of existence and none existence, transcendence (of the
experimental or empirical, the concrete, the limited, the particular and successive),
and non-transcendence, necessity and non-necessity, i.e., chance or accidentality or
contingency, etc., and explains what to believe and do, also how (from the
standpoint of the whole) there is nothing unbelievable or undo-able. It point out
how everything whatever has its own proper place in the Universal Nature of
Brahman, the Absolute, and how separateness is included in the non-separate”
(Vol. 1. p. 6)

Among the topics discussed in the present section are such highly important and
interesting ones as the following: Subservience to the evolution ideal, the test of
right conduct — The ‘example’ of the hierarchs — Can a Jiva that has attained the
Knowledge of Brahman do wrong ? — Mutual love and service the one law for all

Section VI

The sixth and the last section is entitled MuktiSadhanam, and contains a rapid
survey of the various means to liberation; its practical utility cannot be overrated.
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Summarizing as it were the learning on the subject, the author opens the section
thus:

“What is the fruit of all this immense mental industry, this labour and travail of
thought ? The thought itself is ample answer to this question

There is no fruit, indeed, from the universal or transcendental standpoint (from
which there is no labour either); and, or but, from the limited or empirical point of
view (that of the individual jiva) this knowledge itself, namely, that there is no
fruit, is the fruit. The realization that the jiva never had any want to fulfil is the
fulfilment of whatever inmost want it suffered from. This is the essential nature of
Moksha, as must be abundantly clear to whomsoever has undergone that labour
and travail of thought

Moksha is the fruit of this whole science, and of all the sciences subsidiary to and
comprehended within it, metaphysical, physical and practical or yogic. To know
and feel and show in act that ‘separateness is not’ is Moksha

It is impossible to put the matter more pithily and clearly than it is in the last of the
above sentences. Nevertheless, the question is so recondite as to render a little
further discussion necessary. And I may begin it by noticing briefly a couple of
misconceptions which exist on the subject. Now, first as to the view held by all the
“believing” schools of Indian philosophy that Mukti, liberation, has a beginning but
no end. This view, of course, finds no support from Gargyayana. On the contrary, it
is entirely in conflict with some of the great metaphysical principles expounded by
him in the second section of the work. And I cannot do better than quote here a few
words from a note by Babu Bhagavan Das pointedly stating the objections to such a
view:

“Loss of the true metaphysic, confusion as to the real nature of liberation and the
wish to avoid the troubles of return from freedom into bondage — these are the
parents of this current and illogical view which really does not carry conviction ever
to the professors of it. To this metaphysic expounded in this work, it is clear and
unobjectionable and indeed, perfectly satisfactory, that the freedom which has a
beginning should have and has no end again in bondage also, while the freedom
that has no end has no beginning either”

Accordingly, it is inevitable that every Nirvana is succeeded by a return therefrom.
And this is all the same whether the Nirvana is an ordinary Jiva or the Ruler of a
solar system or a still higher Being endlessly. For, such coming back is the
necessary result of the law of action and reaction which governs the entire Samsara
without exception and which is the eternal manifestation of the Supreme-Shakthi;
the all compelling necessity of the Swabhava, the very nature of the Absolute. Next,
turning to the popular notion that mukthi means a complete literal escape from
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Samsara or world-process somehow effected, this is even more difficult to follow
than the view of the schools that liberation has no end. Considering that the world-
process, in question, are, in their totality, the Omnipresent Brahman manifest, it is
incomprehensible how a jiva can escape from them at all. Surely therefore,
liberation, to be of any use, has to be found and enjoyed within the world-processes
themselves and not out of them. Such of course, is the case according to
Gargyayana, in its primary, widest and truest sense, Mukthi consists in the
realization, on the other hand, of the illusoriness of the separateness of jivas from
each other, of the separateness of many selves, and, on the other of the identity, in
essence, of the jiva’s own self with the Universal Self-Universal consciousness. The
jiva that has thus realized the underlying unity of the diverse world transcends and
transmutes selfishness and unselfishness into duty, the elations of health and the
depressions of disease into the steady equability of perfect life, regularity and
irregularity into living and flexible routine, deprivations and into the justice gifts
that is ever adjusting the balance of all things by means of punishments and
rewards. Such a jiva realizes the synthesis, the unity of the four objects of life
namely profit, pleasure, duty and deliverance

The true marks of the growth of realization of unity in the midst of endless diversity
are at the end of the present section thus indicated with a clarity that leaves
nothing to be desired. “The more fully the three main appetites of jiva fall away
from him, the lokeshana, the appetite for the world, for life amidst our fellow-
beings and for recognition by them, the Vitheshana, the appetite for wealth, for
enhanced bodily and material life and the Puthreshans, the appetite for
multiplication, for the perpetuation of individual life in and by progeny;
corresponding to cognition, desire and action — so more and more fully does the
consciousness of peace and of emancipation grow towards perfection till all
separateness is negated and the Self alone is seen always and everywhere to reign
supreme”

And such appellations as Mahatma, Sadhu, Yogi, Yogisvara, Santa, Pravishta,
Siddha, Paramasiddha, etc, mark definite stages of attainment in an indefinitely
progressive series according to the grade of knowledge and of cessation from
Ahankara i.e., the personal feeling of initiation of acts by oneself and the desire for
fruit of action and according to the perfection of the peace and contentment
attained

Again, explanations of the principal sub-divisions of Moksha under the four heads
of Salokya, Sayojya, Sarupya and Sameepya are given and are as follows, Salokya is
of the nature of Samsara connected with Not-Self. The realization corresponding to
it is with the world; i.e., that there is nothing outside the loka, the world. Sayojya
again is knowledge including Self and Not-Self; this samsara exists surely but it
does so in conjunction with Atma. It implies that the Self and the Not-Self are both
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accepted as mutually from and dependent on each other. As the Salokya Muktha,
believing in the Anatma only, labours under the defect of not knowing the Self and
the Nexus, so Savojya Mukta, believing in the Self and the Not-Self, suffers from
the deficiency of not knowing the Nexus. Sarupya is connected with the same and
form, with the Self, the Not-Self and the Nexus. It is based on the Svarupa of Aum
i.e., its form and not its real significance. Sameepya, nearness approximation is the
unity of all the three. With reference to the transcendental, only an endless
approximation is possible. Sameepya therefore is the true Moksha. It is born of
perfect achievement

Lastly, there remains for consideration Moksha in the sense pointed out by the
term Krama Mukti. In this sense, liberation means the reaching of the stage
ordained as the highest for human evolution in a particular world system. Take for
instance our own. When a jiva has progressed physically, morally and spiritually
through the four great stages, spoken of as Parivrat, Kuteechaka, Hamsa and
Parahamsa and has become a Turiiyateeta in the worlds of Narada-
parivrjakopanishad then, that jiva has become Mukta. In palin language he has
become one who has acquired mastery over the matter of the seven planes of
nature known as Bhu, Bhuvar, Svar, Mahahah, Janah, Tapahah and Satyam. To
him these different planes or worlds have become, as it were, but one plane, so as
to enable him to function in any part of it at will. In short Satya or Brahma-loka
has become the seat of his ordinary waking or jagrat consciousness. To him no
longer there is any return to lower conditions of existence; he having reached the
acme of human perfection in the particular world system. Of course, this does not
mean there is nothing more for such a jiva to do. It only means he has become
superhuman. Before him there still lie illimitable vistas of further progress. The
utmost point of such evolution we can definitely think of is, as Gargyayana states,
the status of Maha Vishnu, the one aim and goal of evolution in our Samsara. In
discussing these questions Gargyayana notices the well-known verse purporting to
contain the prayer of a harassed human spirit to the effect:

“Save me, save me, take me across. Bearer of the Discuss”. Such, however, remarks
Gargyayana, is the cry of only him who has not grasped the three, Self Not-Self and
Relation. He who knows the three has no need to cry out thus. For he knows and
says “As thou art, so am I. There is no crossing and no saving here. By the path by
which thou has arrive there too. Such is the law and it must be fulfilled”. Thus
indeed to know the three is to b saved. At the same time, Gargyayana adds, it is fit
and proper to apply to the Ruler of our system for help since He having trodden the
path knows all about it and we may ask for and receive knowledge and instruction
from Him who is our supreme guide and chief

The above in brief is the teaching about the different aspects of the fourth great
object of human pursuit namely deliverance, dealt with in this last section of the
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work now before the public for the first time in a form that will place it within the
reach of all earnest students desirous of consulting it in the original Sanskrit

A few extracts from opinions received by Pandit Sreenivasachariar from certain
scholars and authorities will be found printed next to his preface

The Venerable Swami Yogananda, familiarly known in these parts as Pulliagudi
jeer — an octogenarian famous for his learning and yoga — has, it is gratifying to
say, evinced a very kindly interest in this publication. Besides Pranavavada, which,
as it appears, the Swami himself had taught some 30 years ago to certain of his
pupils, he refers to Gargyayana’s other works, three in number, named
Lokadarpana Pranavabhodha and Pranavasara. The Swami is further quite
enthusiastic about the value of the Rishi’s teachings, considering them as
applicable to all ages and claims. He has also been pleased to prepare a Karika on
Pranava Vada parts of which are not easy for ordinary students to understand. This
most excellent introduction, as it were, to the work with an English, is being
included in the present publication which the Swami has thus so cordially
encouraged

Next I wish to draw special attention to an important communication with
proceeds from the Swami. It is to the effect that he would place in the hands of
lovers of Sanskrit in this country a perfect palm leaf manuscript copy, written in
Devanagari character, of a very great work of the same class as Pranavavada and
being the name Pranavarnava by Bairava consisting of no less than 8 lacs of sloka
measures, with a view to its being printed and published

No copy of such a work is known to exist at the present day except in certain
libraries maintained in great secrecy in Northern India and to which access is only
possible to a few, who are members of exclusive religious bodies. It is the relation
in which the Swami stands with reference to the keepers of some of these libraries
that enables him to procure the copy in question, and place it in the hands of those
who are willing and are in a position to render to the country the service of
publishing it. I entertain much hope that the Swami’s gracious offer will be taken
advantage of and that the magnum opus will appear in print at no distant date.
Having regard to the unexpected support which his work is receiving, Pandit
Sreenivasa Chariar feels that he is acting in the matter as but an instrument in
those Unseen hands who are ever watchful of the spiritual interests of Aryavarta.
The publication of Pranava Vada would thus seem to be a mere prelude to the
appearance of the greater work. Considering the enormous size of the latter its
publication in successive parts would be almost a necessity. Nor would there be any
real inconvenience in the adoption of such a course in as much as the treatise is
divided into eight mandalas each consisting of one lac of sloka-measures. It is
needless to say that not only all the great questions touched on in Pranava Vada,
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but also an immense variety of other topics, are explained with a fullness easily
judged from the fact, that the work is 8 times the size of the Mahabharata in its
present state. Pandit Sreenivasa Chariar has had an opportunity of consulting the
work, with reference to the subject of Mahavakyas treated of in the 16 most closely
written palm leaves, forwarded to him, at this request, for reference. He finds the
treatment of the subject exceedingly exhaustive and instructive. Having regard to
the peculiar reverence with which these great sayings”, or Logia, are regarded by all
sections of the Hindu Community, it may not be out of place here to offer some
observations on the subject

Now, a few of the final and vital conclusions deducible from works of the class of
which Pranavarnava is the greatest, may be stated as follows: Para Brahm is not
absolutely unknowable; but knowable only by what all the highest scriptural
authorities lay down as the “Neti Neti” process; that is to say, the process of
negating every conceivable attribute in respect of It, human mind and speech being
incapable of making any positive assertions regarding this One Reality. Whilst it is
impossible for man thus to have any positive and direct knowledge of that Reality,
yet it is within his power to know first hand that which is its Pratishtha or image in
manifestation, namely, Atma or the Supreme Self ever present in every heart. It is
only through such first hand knowledge of the Self that the Peace which “passes the
understanding” is attainable. This Paravidya, or supreme knowledge necessarily
involves the clearest understanding of the three ever inseparably connected
constituents of the Deity manifest, namely, the Self, the Not-Self, and the Link
between the two. In order words, only by the closest study of the world within him
and around him, could man know the Self which he himself in essence verily is.
“Pareekshyalokan karma chitan brahmanonirvedamayat”: by closets scrutiny of
the world fulfilled by action, the knower of the Self attains peace. Consequently, the
authorities of the class under consideration spare no pains to make as lucid as
possible the processes attending the scrutiny of the world above referred to. The
phraseology of Anusthana Chandrika on the present point is highly suggestive. It
speaks of “Bhagavat Sankalpa Sutra”, which, freely rendered, means the thread-
ladder of the divine will. This ladder has four great rungs which everyone has to
ascend in order to reach the ordained goal. The names of these four rungs, in the
ascending order, are (i) Karma Samsara or the stage of conscious life in which the
activity aspect of the Self predominates; (ii) Ichcha Samasara in which the desire or
the will aspect of the Self predominates; (iii) Jiiana Samsara in which the cognition
or the knowledge aspect of the Self predominates; (iv) and lastly Samahara
Samsara in which the above three are summed up and synthesized. It ought to be
added that this Samahara stage, though forming by itself a separate rung, yet really
pervades and permeates the whole of the ladder, and has the power of absorbing in
itself the fruitage of the three minor rungs. Furthermore, each of these four stages
is again similarly subdivided. Thus in Karma Samsara, there are Karma-Karma,
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Karma-Ichcha, Karma-Ghana, and Karma-Samahara stages. It follows that there
are sixteen main states or steps of conscious existence to be scaled. That which is
beyond the sixteenth stage, or the Shodasantham as it is called, transcends human
experience. This is the truth so beautifully expressed in the Light on the Path by the
words “Thou shalt enter the Light, but never touch the Flame”, and by Gargyayana
when he says that “Samipya” is the highest Mukti attainable

Among the aids provided for their scaling are the Mahavakyas under reference. To
an exposition of these, the part of the Pranavarnava contained in the 16 palm leaves
referred to above is, as already stated, devoted. Out of the total number of about
700 sloka measures making it up those 27, which the student of Pranava Vada will
find most useful, are quoted and embodied in Pandit Sreenivasa Chariar’s preface,
and I should do mo-more than set down below the Mahavakyas especially
applicable to each of the 16 states of consciousness allued to above. 1) Om,
otherwise expressed as Aham Etat Na; 2) Tat. 3) Sat. 4) Tat Sat, 5) Thadaham. 6)
Chidaham. 7) Satchidaham. 8) Sarvam Brahma. 9) Hamsassoham. 10) Sankalpa
Vikalpoham. 11) Neyhananaham, 12) Vasudevas Sarva Maham. 13) Naham Karta.
14) Atmaham. 15) Sarvam Khalwaham. 16) Atmaiva (translation of these are given
in the preface)

The first “Aham Etat Na” permeates all the other fifteen, being the Mahavakya of
the highest or the Samahara state of consciousness as explained above

Now, confining myself to the Mahavakyas enumerated above, it is scarcely
necessary to say that, as may be easily inferred from the importance attached to
them in Hindu scripture, their value is not merely from an intellectual point of
view. A high practical utility is claimed in respect of, and conceded to, them. For,
deep meditation on the spiritual verity of which each one of these is an expression,
carried on long enough completely to chasten the activity, and desire-nature of the
meditator, enables him as a matter of actual experience to pass to the highest or the
Samahara level of the stage of consciousness to which the particular Mahavakya is
appropriate. It is such experience that is spoken of as Samadhi, Sudha Dharma,
Yoga, Amrita, Nirvana, Santi, Adi, Sanatana, Sukham, Ekam, Namaskara, Sarana,
Brahma Samsthiti, Paramapada, Turiya: and the object of Yoga is the attainment of
that condition step by step in each and every one of the 16 states of consciousness
already explained. Of course, the Yoga, just alluded to, is not what it is ordinarily
taken to be, but true Raja Yoga, practiced with the unalterable conviction of, and
belief and faith in, the identity of the individual Self with the Supreme Self.
Provision for proper training in this sacred science and art has never been utterly
wanting in the world. Efficient schools for such training have existed according to
the needs of time, under the guidance of the Hierarchy in charge of our globe and
conducting its affaires in obedience to their Head, Bhagavan Narayana, one of the
whose many names is Lord of Yogis, and whose almost divine nature, manifold
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functions, and work, will, for example, be found explained, in the 49 verses of the
49t Chapter of Udyoga parva of the Mahabharata

Those who can see, will not fail to notice that we are on the threshold of a few cycle;
and among many other things, a fresh impulse is about to be given in relation to
the subject of Yoga also throughout the world. I presume to say the offer by Swami
Yoganada of the MS, of Pranavarnava, with a view to its publication, is an item of
proof, though a small one, that the custodians of the North Indian. Secret Libraries,
in which ancient books of this type have long remained hidden, are keeping pace
with the march of events, and will gradually contribute by their action to the
shedding of much light on the many grave problems which agitate the public mind
alike in the east and west, and which intimately bear upon the spiritual welfare of
the entire human population. It is to be wished that such preferred assistance on
the part of the custodians of knowledge hitherto held back, will be available of so as
to ensure to Society the maximum benefit derivable from it. Be tis as it may, there
can be little doubt that the comparatively small treatise of Gargyayana, the first
volume of which now sees light through the patriotic labours of Pandit Sreenivasa
Chariar, and the generous and enlightened pecuniary support of those, whose
names appear in the list of donors in another page, will prove not a small boom to
readers interested in the many absorbing topics dealt with in the work in a
consummate manner. That the conclusions of Gargyayana are not inconsistent, but
in utmost harmony with the teachings contained in the very highest authorities of
Hindu scripture, can be asserted with confidence. This will be made manifest in the
Pranava Vada Vimarsini, which Pandit Sreenivasa Chariar has prepared, and which
will appear along with the next two volumes of Pranava Vada. In the Virmarsini
parallel passages from the vedic Mantras, Brahmanas, and Upanishads are cited in
support of the leading conclusions of Gargyayana, and those citations will go far to
show how the author has been able to evolve a synthesis out of apparently
disconnected if not discarded materials. I may also invite the attention of English
readers to the excellent and felicitous translation of Pandit Sreenivasa Chariar’s
preface in which, as also to the equally good rendering of the Karika, we are
indebted to my young friend G.R. Josyer, of Mysore, whose expected brilliant
literary career in the immediate future, I contemplate with sincere satisfaction

In this preface will be found most illuminating quotations from two hitherto not
much known woks, namely Anusthana Chandrika and Khandarahasyam which
belong to that class of philosophic literature in which Pranava Vada holds an
eminent place. Among other points, Pandit Sreenivasa Chariar very appropriately
lays stress upon the importance of not confining the study of the sacred science of
Pranava to advanced students only. He shows the necessity of instilling into the
minds of even youthful student the rudiments of that science in order that the spirit
of the Unity of Nature, Human Brotherhood, and Universal Love may
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imperceptibly sprout up and mature in the minds of rising generations. The value
of this suggestion cannot but be appreciated by those who see everywhere marks of
a desire among the different races throughout the world, to understand each other
better and to coalesce. This forward has grown much longer than I intended it
should, and I must now conclude. In doing so I venture to say that the work, in my
humble judgment, is the rare efflorescence of a past great age. May the happy
children of Aryavarta, for those uplifting this flower once more unfolds and
blossoms, gather up and profit by all the spiritual nutriment which the honeyed
petals so abundantly hold for them !

S. SUBRAMANYAM

Madras

December 1915
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Prologo del Pranavavada

Por Dr Sir Subramania

La traduccion realizada por Babu Bhagavan Das M.A., del Pranava Vada del Rishi
Gargyayana ha permitido que los contenidos de este tinico y antiguo tratado
Sanscrito sea accesible para todos los lectores ingleses durante los tltimos afios. El
primer volumen de la traduccion apareci6 en 1910. Luego se publicaron los
volimenes II y III con un indice completo. Recientemente tuve la ocasion de llamar
la atencion sobre los grandes méritos de esta version inglesa en un articulo
publicado en el nimero del Congreso The Mode World titulado “La Doctrina del
Corazon de los Vedas”. Aan asi, esta obra no ha sido ampliamente conocida como
merece serlo, lo que no puede sorprender a aquellos estudiantes que han tenido la
fortuna de leer cuidadosamente los volimenes aunque sea superficialmente. El
obstaculo para que el libro sea apreciado adecuadamente por la mayoria de los
lectores ingleses, ya sea en la India o fuera de ella, surge primero del hecho de que
es una exposicion altamente metafisica que constituye la base del Sanatana
Dharma Hindu, o la Antigua Ley, y en segundo lugar la exposicién se desarrolla
bajo una serie de encabezamientos con frases y simbolos sanscritos peculiares de
ese antiguo sistema como “Pranava”. “Gayatri”, “Mahavakyas”, “Vedas”,
“Vedangas”, “Upangas”, etc. Para los lectores que no son hindues. Las explicaciones
bajo tales titulos tan desconocidos no son atractivos. Incluso para la mayoria de los
lectores hindtes, que no estan familiarizados con su lengua y tradicion sagrada,
esas explicaciones no resultaran atractivas, por el simple hecho de que ignoran las
grandes realidades y verdades poderosas simbolizadas por estas frases muy
técnicas. En lugar de desanimarse de que esta traduccion inglesa no se haya
vendido ampliamente, el Sr Pandit K.T. Srinivasachariar tendria que
comprometerse a publicar el trabajo original poco conocido por el publico,
demostrara que no hay expectativa de ganancia monetaria que lo haya inducido a
embarcarse en tal empresa. Lo que opera en su mente en este instante es su firme
conviccidon que el volumen actual junto con otros dos que vendran, pondran a la
comunidad Hindd en posesion de un tratado de valor inestimable. Esto ayudara a
que la vida en esa comunidad sea remodelada en el futuro dentro de las lineas del
antiguo Dharma por eliminacién de conceptos erréneos debido a la ignorancia de
las doctrinas reales, y asi permitir una vez mas que esa vida crezca vigorosa y
saludablemente en el futuro, lo cual no es desintegracion sino unificaciéon, no
discordia sino armonia. En esta conviccion sobre la probable utilidad del libro para
sus compatriotas no solo se comprometa alegremente a través de un ano, dia tras
dia, a preparar la obra para su publicacién, sino también el riesgo de verla
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cumplida a cualquier costo. Por supuesto que en tal aventura el editor no espera
que la publicacion encuentre muchos lectores entre aquella seccion ampliamente
comparativa de quienes cifran la fe s6lo en el nombre de uno u otro comentarista
bien conocido pertenecientes a filosofias tales como Adwaita, Visishtawaita y los
sistemas Dwaitas. Su esperanza recae en los lectores de esa clase genuina limitada a
quienes el poeta alude en el siguiente pasaje en

Malavicagni Mitra:

Q’\"Fl'&l?aa T RMY T4 Puranamityéva na Sadhu Sarvam
IS0 Tl Tafiafae Nachapi Kavyam Navamitavidyam
ORI ERAT %R?{Eﬁl?f Santhapparéekshyanya tharath bajante

“NO PORQUE SEA ANTIGUO SIGNIFICA

QUE ES TOTALMENTE AUTENTICO

UN KARYA (POEMA) NO PORQUE SEA NUEVO
DEBE QUEDAR SIN LEER

UNA PERSONA DE DISCERNIMIENTO NOBLE
DA SU APRECIACION CON UNA DISPOSICION
DE ESTUDIO O INVESTIGACION”

No hay duda que esta clase de lectores, que sin renunciar a su propia razéon pueden
juzgar por si mismos, encontraran en el notable trabajo actual del Rishi mucho mas
que sea digno de la mayor atencion, estudio y refleccion. Ciertamente, el objetivo
del autor no es defender esta o aquella linea de pensamiento existente como
superior al resto, sino ensefiar lo que sintetizaria las teorias y conclusiones
aparentemente divergentes sobre las cuales los sectarios discuten acaloradamente.
Esto lo hace mostrando como todo en el cosmos manifestado se puede rastrear
hasta los tres aspectos ultimos e inseparables de la inica Divinidad — aquel
Sagunabrahman que esta simbolizado en todas las escrituras por la famosa silaba
conocida como el “Pranava” compuesta por las tres letras A, U, M que representan
el Atma, el Yo o los tres aspectos del “Yo”; el Anatma, el “No-Yo” o el aspecto
Prakritti y la interrelaciéon inherentemente subsistente o el aspecto Shakti de
Brahman, el cual como Absoluto sin atributos o Nirgunam trasciende todo
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pensamiento y palabra. Esta sintesis que el autor tenia en mente al componer la
obra lo explica é]l mismo en la parte final de su exhaustivo prefacio que dice:

Esta es la ocasion para la composicion de la obra, cuyo
contenido se ha indicado anteriormente, pueda exponerse ahora

La Ciencia del Pranava es necesaria al comienzo de todo estudio, ya que solamente
por medio de ella es posible la reconciliacion y sintesis de todas las ciencias. Sin
ayuda de esta Suprema Ciencia omnicomprensiva, las diversas ciencias, que no son
sino partes de ella, parecen inconexas, separadas independientes e incluso
mutuamente contradictorias, como se muestra en el sistema de filosofia Nyaya. Por
esta razon se ha escrito y utilizado en todos los tiempos obras mayores y menores
sobre la Ciencia del AUM, de acuerdo con las necesidades y capacidades de las
razas correspondientes, y los requisitos espaciales de cada ciclo, Pranava-
vivechini, Pranavaprabha, y Pranava-pradipika son trabajos previos sobre el
mismo tema, de poca extension y apropiados solo para el estudio de los nifios

También esta disponible el gran Pranavarnava. El presente trabajo, denominado
Pranava-Vada, con una extension de 16.000 versos escritos en orden para conducir
a los estudiantes jovenes a alglin conocimiento general de esta ciencia iluminadora,
de una forma u otra, es la raiz misma del conocimiento contenido en los Vedas con
sus Angas y Upangas, y es el tinico medio para realizar “la verdadera Unidad de
todas las cosas y seres”

Volviendo a la estructura del tratado mismo, éste consta de 6 Prakaranas o
secciones. A continuacién algunos pequenos parrafos en relacion a la naturaleza
general de estos Prakaranas o secciones

Seccion I

En conformidad con los pasajes citados anteriormente en el prologo de
Gargyayana, las palabras iniciales del autor en esta seccién llamada Sandhi-
Prakriti-Prakarana muestran que el objetivo de la obra es explicar el proceso del
mundo, las leyes que lo gobiernan, el orden que prevalece en él, y la necesidad de
cada factor del mismo, todo contenido y evolucionando desde el Absoluto,
simbolizado por el sonido de las tres letras AUM. Después de esta clara explicacion
del propésito de la obra, el autor procede a establecer ciertos principios de caracter
trascendente. Lo substancial de su declaracion puede resumirse de la siguiente
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manera: “Las finalidades, tal como se ha dicho, son el YO, el NO-YO y la Relacion
entre ambos”. Esta triple unidad en el Absoluto, por supuesto que se manifiesta en
el proceso mundial, que no es mas que el reflejo del Absoluto en lo limitado. En
otras palabras, el mundo es triple en todas partes y en todas sus divisiones,
existiendo diversos ejemplo: (1) Ser, No Ser y su mutua penetracion; (2)
Nacimiento, Vida y Muerte; (3) Prakriti, Jivatma y Paramatma; (4) Sattwa, Rajas 'y
Tamas; Pasado, Presente y Futuro. Ahora bien, en relacién a la triada del Absoluto,
debe recordarse que en realidad no hay sucesién o Parasparatva. La vision de la
sucesion es solamente desde el punto de vista de la eterna unién, como por ejemplo
Jiva y Deha. Ellos son interdependientes y en verdad sin sucesion. Toda union,
relacion o conjuncion de diferentes cosas es esencialmente negacion de su
diferencia. Asi si de una semilla surgen muchas plantas y de una planta muchas
semillas, édonde esté la diferencia entre semilla y planta? Cémo en realidad no
existe una diferencia, es posible una combinacién, una reproduccion mutua. Sin
duda, por ejemplo, el pasado y el futuro parecen opuestos y diferentes entre si, pero
ninguno de ellos lo es; s6lo esta el presente que contiene tanto al pasado como el
futuro. La grandeza y pequefiez aparecen irremediablemente opuestas, sin embargo
ninguna lo es realmente. Lo que es grande desde un punto de vista, puede ser
pequeno desde otro punto de vista. Tomando otro ejemplo, la afirmacion de que el
Atma es omnipresente, lo que realmente implica es que las potencias de los tres
estan unidas, y la mencion separada y exclusiva del Atma es simplemente para
mostrar que la manifestaciéon de las potencias solo es posible en aparente
separatividad. Esa negacidn del tercer factor es y tiene una potencia se desprende
claramente del hecho de que “no hacer”, abstenerse de hacer, es también un poder.
Otro ejemplo lo proporciona el procedimiento de todos los Shastras que, habiendo
conocido cosas como separadas, en su diversidad, conozcamoslas como una, en su
unidad, en sus relaciones entre si, por las cuales estan unidas y conforman una
unidad organica. De ahi la conclusién indiscutible de que el AUM unido, el simbolo
de Brahman, es la negacion de los Muchos (como distintos y separados o aparte del
Uno) y una afirmacién del hecho de que todo es pero lo imperecedero incluye todas
las cosas diferentes y elimina todas las diferencias

Section 17

En esta seccion llamada Yoga Prakara Prakarana el autor procede a explicar los
métodos de las conjunciones en el Samsara o Proceso Mundial. En este proceso las
correspondencias de las manifestaciones son las siguientes:
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YO, CONOCIMIENTO, GNANA — A, ACCION DEL NO-YO, KRIYA - U, LA
RELACION ENTRE LAS DOS, DESEO ICHCHHA - M. Naturalmente, aqui el
autor se extiende acerca de la importancia y las consecuencias del conocimiento de
Brahman que no es otro que el Samsara en su totalidad. Muestra con gran fuerza
que el conocimiento no puede obtenerse por otro proceso que no sea el estudio del
proceso mundial mismo, es decir, mediante la observacion de todo lo que nos
rodea. En breve, como lo expresa acertadamente, no hay mayor maestro que este
proceso y su estudio es el real y genuino Tapas y Yoga, austeridad y autodesarrollo.
A medida que avanza define a un Yogui como aquel que une “todas las cosas en una
sola”, sabe que todas las experiencias llegan a todo y que un Muktha es aquel que se
libera de la creencia y herejia de la separatividad de la Triada

En el curso de la discusion posterior, el autor observa que el “conocimiento, deseo y
accion — cada una de éstas — llega a ser triple a través del reflejo mutuo”, agregando
la advertencia que “debe tenerse en mente que todas son meras subdivisiones de
una misma conciencia y por lo tanto idénticas en esencia”

Luego siguen comentarios muy sugerentes acerca de diferentes manifestaciones de
la cognicion y el deseo en la vida actual. Antes de dejar esta seccion es importante
llamar la atencion sobre la vision muy original y especial adoptada por Gargyayana
en relacion a Ichchha traducido generalmente como ‘deseo’. El mejor equivalente
para el término seria como lo indic6 Babu Bhagavan Das, ‘deseo’, aparentemente
derivado de la misma raiz que Ichchha. El autor habla de ello como la “expresion de
la negacion” Nisheda. Acerca de esta declaracion aparentemente oscura, Babu
Bhagavan Das hace algunos comentarios muy valiosos en su traduccion, los cuales
cito para eliminar todas las dificultades en la comprensién de la idea tan llena de
verdad implicita en la vision de Gargyayana

Esta afirmacion que el deseo corresponde a Negacion, puede, a primera vista,
resultar muy desconcertante. El deseo parece ser algo tan positivo, en verdad, la
raiz de toda accion positiva. Quizas sea 1til sefialar que la negacion oculta en su
interior una afirmacion. Cuando el proceso del mundo se resume en las palabras
“YO-ESTO-NO” (AHAM — ETAT — NA) se describe como la realizacion eterna e
inmutable del Ser en si mismo, en un solo acto de conciencia, “no siendo ‘nada mas
que él mismo’. En este acto de conciencia, el ‘mas’ es negado, se declara que no es
nada, pero al momento de negarlo se le da una falsa posibilidad de existencia, se
afirma de él. De ahi que la Negacion se convierta en la Shakti, la Energia de una
afirmaciéon-negacién en el proceso del mundo, desde el punto de vista del limitado
‘mas’. Y ésta es la naturaleza misma y esencial del deseo; afirma y niega, ansia y se
hastia, ama y odia; es deseo y aversion. Ya que su aspecto que es dominante o el
mas elevado, puesto que en la realidad mundial actual, 1a Negacion es la relacion
verdadera del Yo con el No-Yo, por lo tanto, en este libro se dice en todas partes
que el deseo corresponde y es de la naturaleza de la Negacién. La discusién sobre el
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valor de la Negacion o Lo Negativo es perenne en la l6gica moderna; aunque el
punto de vista sigue siendo muy diferente, si el lector lo ha seguido en un tratado,
como por ejemplo, Sigwart, Volumen I, y ha colocado en mente todos los valores
del célebre dicho de Spinoza ‘omnis determinatio est negatio’, habra preparado su
camino hacia el verdadero significado de comprensiéon dado aqui a la negaciéon (pp.
59-60) Vol I, traduccion de Bhagavan Das

Section 111

Habiendo tratado el deseo y la cognicion y sus reflecciones mutuas en la dltima
seccion, el autor dedica esta tercera seccion a un analisis exhaustivo de la
manifestacion, es decir, Kriya-accion, llamada Kriya-prakarana. Esta es la seccion
mas extensa de la obra abarcando las tres cuartas partes del total y se divide en
numerosos capitulos:

en el primer capitulo el autor muestra que Kriya es fruto del conocimiento y el
deseo. Contintia exponiendo que este Kriya, las modificaciones u operaciones de la
conciencia que aparecen como hacer, acciones, movimientos, deben considerarse
equivalentes a la totalidad del proceso mundial. Estos tres conocimiento, deseo y
accidn junto con el cuarto que es la suma de éstos, forman las cuatro verdades
nobles de Brahman. Como la accién correcta s6lo es posible después del correcto
deseo y conocimiento, la maestria de los Vedas o conocimiento conectado con
Brahman es el primer paso en la vida. Los cuatro Vedas corresponden a las cuatro
nobles verdades ya mencionadas: Rigveda devoto al conocimiento, Yajus a la
accion, Sama al deseo y Atharva a la suma de éstas. A continuacion se explica la
naturaleza de las cuatro Ashramas y tiene el siguiente efecto: adquisicion de
conocimiento en Brahmacharya, practica del mismo en Garhastya; ciertamente en
Vanaprastha la realizacién en Sanyasa

Uno de los capitulos trata de la génesis de los Vedas y se establece que mientras el
Iswara o el Gobernante Supremo del Sistema Solar es el creador del Atharva Veda
que trabaja con el total de éstos o el cuarto, Sus tres subordinados inmediatos, la
Trimurtis, formulan respectivamente los tres Vedas restantes. Vishnu forja el Rig,
Brahma el Yajus y Shiva el Sama. En el capitulo titulado En el capitulo titulado
“Componentes de los Vedas” se sefialan las relaciones entre el Gayatri, los
Mahavakyas, Vedas y Angas y sus Upangas. El Gayatri encarna el avadharana o
ideacion de Maha-Vishnu, el creador de nuestro sistema solar, a medida que
procede a evolucionarlo. Gayatri es la formula que incorpora el conocimiento de
que tal o cual hecho surge de tal o cual principio o semilla o fuente y el método
apropiado para generar resultados y sus razones. Un Mahavakya encarna el
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pensamiento de Maha-Vishnu para cada método principal o ley del sistema
mundial. Asi el autor explica el conocido dicho que el Gayatri es la Madre de los
Vedas, Mahavakya el padre y AUM - la raiz de todo — el abuelo de los Vedas, lugar
en que reside la trinidad y de donde fluyen las sucesiones. En el transcurso de la
discusion sobre los cuatro Vedas, el autor considera la relacion de la accion hacia la
liberacién considerando este término desde dos puntos de vista, uno es su aspecto
absoluto y el otro como condicional

La visidn propuesta a través de la obra sobre la liberacién en su sentido méas
elevado y absoluto consiste en que el Jiva alcance la universalidad, realizacion de
su propia identidad con la conciencia universal. En consecuencia, el autor concluye
que después de la liberacion, la ejecucion del trabajo — los actos del deber — siguen
siendo una necesidad; y de esta forma los Jiva Mukthas se convierten en los
reguladores, guias y jerarcas de los sistemas mundiales. De ahi la conclusién
inevitable: accién, movimiento es un hecho trascendental que pertenece a todos los
tiempos, y la liberacion no es algo separado en si mismo que debe dejarnos atras
después de eliminarse todas las otras cosas. Es mas bien un hecho omnipresente,
inmanente e incluyente, y oculto dentro del proceso del mundo expandiéndose por
todas partes, siempre y en todo tiempo. Habiendo indicado asi el caracter de la
liberacion en su sentido absoluto se agregan explicaciones técnicas: Salokya,
Sayujya, Samipya, Sarupya. Aunque cada uno de los capitulos restantes estan llenos
de temas interesantes, el espacio permite expresar un par de ellas. El capitulo
acerca del Samaveda es particularmente instructivo, ya que trata del aspecto
Shakthi de Brahman que, visto como la madre del universo, ha evocado en todo
momento de los grandes sabios y bhaktas himnos de rara belleza que expresan su
entusiasta devocidn por la coleccion de miles de nombres de la Devi conocida como
Lalita Sahasranama que comienza con el gracioso mantra “Sree Matha”!. El autor
observa que Ichchha es la energia que esta en todas partes, omnipresente. Es esto
lo que une el conocimiento y la accion. Todo comportamiento, la operacion del
tiempo, el espacio y el movimiento son posibles s6lo por medio de la Shakthi, y el
proceso mundial es el acontecimiento sucesivo de estos tres. Después de describir
la naturaleza de la Shakthi-energia, continiia mostrando la diferencia entre
Shakthi, Ichchha y Maya, y entre Maya y Brahman y sus diferentes subdivisiones.
Finalmente en el capitulo que trata acerca del Atharvana Veda se vera que la visién
del autor a este respecto es muy diferente de aquella implicita en la idea popular
acerca de este tema, aunque no es dificil ver la fuente de conceptos erréneos en el
caso de este altimo. Por lo tanto, se describe brevemente el objetivo de este Veda

En el resumen encontramos las semillas que se expanden en los tres [Rik, Yajuh y
Sama] y la expresion de su unidad fundamental. En el Atharva el proceso del
mundo es visto como un todo, como un método, mas que como se ha expresado en
sus caracteristicas separadas. Su Maha-Vakya es, por tanto, aquel que resume en
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una sola frase todo el proceso del Mundo: Yo-Esto-No ..... contiene el
funcionamiento de toda actividad, las marcas de todo conocimiento, la plenitud de
todo deseo, la totalidad de la vida, la totalidad de la Brahma-Vidya, la ciencia méas
profunda del TODO. Conocer el Atharva es conocer la esencia del proceso mundial
y la esencia de la actividad del atomo, las uniones y desuniones e inter-uniones que
conforman en proceso mundial. El Atharva se refleja en el Tantra, la gran ciencia a
través de la cual se construyen los mundos

Seccion IV

Analizando ahora la cuarta seccion, Srishtyaikoddeshika-Prakarana, basta citar las
propias palabras de Gana en relacién a su propdsito:

“Se menciona brevemente las lineas generales de la evolucion de nuestro propio
sistema mundial, nuestro Brahmanda, en el reino mineral, vegetal, animal con sus
chitras (imagenes, sombras o duplicados astrales), el Chandratma (luna) y otros
dos reinos intermedios, y finalmente el reino humano. También trata acerca de la
constituciéon del organismo humano. Las evoluciones mas sutiles o elementales
anteriores al animal son analizadas fugazmente” (Vol. I, pp 5-6)

Seccion’V

La quinta seccion se titula Mantavya-Amantavya-Prakarana, lo pensable y lo
impensable, o lo creible y lo increible. Compartiendo las palabras del autor.

“Discute la naturaleza de la existencia y la no existencia, la trascendencia (de lo
experimental o empirico, lo concreto, lo limitado, lo particular y lo sucesivo), y lo
no trascendente, necesidad y no necesidad, es decir, el azar, la accidentalidad o
contingencia, etc, y explica qué creer, hacer y como (desde el punto de vista del
todo) no hay nada increible o que no se pueda hacer. Establece como todo tiene su
propio lugar en la Naturaleza Universal de Brahman, el Absoluto, y como la
separatividad est4 incluida en la no separatividad (Vol. I, p. 6)

Entre los temas que se discuten en esta seccion se encuentran algunos tan
interesantes como el siguiente: la subordinacion al ideal evolutivo, la prueba de la
conducta correcta — el ejemplo de los Jerarcas — puede un Jiva que ha logrado el
conocimiento de Brahman actuar en forma equivocada? El amor mutuo y el
servicio son la nica ley para todos
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Section VI

La sexta y ultima seccion se titula Mukti-Sadhanam, y contiene un estudio rapido
de los diversos medios para alcanzar la liberacion; su utilidad practica no puede
sobrestimarse. Resumiendo en el aprendizaje del tema, el autor abre la secciéon
como sigue: “Cudl es el fruto de esta inmensa industria mental, su labor y
pensamiento?

En realidad no hay fruto desde el punto de vista universal o trascendental (tampoco
hay trabajo) sino desde el punto de vista limitado o empirico (aquel Jiva individual)
este conocimiento mismo es el fruto. La comprension de que el Jiva nunca tuvo
ningdn deseo por satisfacer es la satisfaccion de cualquier deseo intimo del cual ha
sufrido. Esta es la naturaleza esencial de Moksha, como debe quedar muy claro
para cualquiera que haya pasado por ese trabajo y afdn de pensamiento

Moksha es el fruto de toda esta ciencia, y de todas las ciencias auxiliares
comprendidas en ella, metafisica, fisica y practica o yoguica. Saber, sentir y mostrar
en el acto que ‘la separatividad no existe’ Moksha lo es

Es imposible exponer de forma més concisa y clara lo expresado en las frases
anteriores. Sin embargo, la cuestion es tan recondita que hace necesario un poco
maés de discusién. Y puedo comenzar sefialando brevemente un par de conceptos
erroneos que existen sobre el tema. En primer lugar la vision sostenida por todas
las escuelas “creyentes” de la filosofia india de que Mukti, la liberacién, tiene un
principio pero no un fin. Esta visioén, por supuesto, no encuentra apoyo en
Gargyayana. Por el contrario, esta totalmente en conflicto con algunos de los
grandes principios metafisicos expuestos por él en la segunda secciéon de la obra. Y
no puedo hacer nada mejor que citar aqui algunas palabras de una nota de Babu
Bhagavan Das expresando claramente las objeciones a tal punto de vista:

“La pérdida de la verdadera, la confusion como la naturaleza real de la liberacion y
el deseo de evitar los problemas para volver de la libertad al cautiverio, son las
causas de esta corriente y vision ilogica que ni siquiera llevan conviccion a quienes
la ensefian. Para la metafisica expuesta en este trabajo, esta claro que no hay
objecién y es totalmente satisfactorio, la libertad sin un comienzo no tendra y no
tiene un fin en el cautiverio, a la vez que la libertad no tiene fin y tampoco
principio. De acuerdo con ello es inevitable que todo Nirvana le suceda un retorno
del mismo. Y todo es siempre lo mismo ya sea un Jiva comun o el Gobernador del
sistema solar o un Ser mas elevado. Para el retorno es necesaria la ley de acciéon y
reaccion que gobierna todo el Samsara sin excepcion y que es la manifestacion
eterna de la Suprema Shakti; la imperiosa necesidad del Swabhava, la naturaleza
misma del Absoluto. Ahora en relacion al conocimiento popular que Mukthi
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significa un escape literal completo del Samsara o proceso mundial efectuado de
alguna manera, esto es ain més dificil de seguir que la vision de las escuelas de que
la liberacion no tiene fin. Considerando que los procesos del mundo en cuestion
son, en su totalidad, la manifestacién de Brahman Omnipresente, es
incomprensible como un Jiva puede escapar de estos procesos. Por lo tanto, con
seguridad, para que la liberacion sea ttil debe encontrarse y lograrse dentro de los
procesos del mundo y no fuera de ellos. Por supuesto, tal es el caso segiun
Gargyayana, en su sentido primario, amplio y verdadero, Mukthi consiste en la
realizacion, por otro lado, de la ilusion de la separatividad de los Jivas entre si, de
la separatividad de mucho yoes y, por otra parte de la identidad en esencia del
propio yo del Jiva con la conciencia del Ser Universal. El Jiva que asi ha realizado
la unidad fundamental de los diversos mundos trasciende y transmuta el egoismo y
la generosidad en servicio, la euforia de la salud y las depresiones de la enfermedad
en la firmeza de la ecuanimidad de una vida perfecta, la regularidad e irregularidad
dentro de un sistema de vida flexible, las privaciones dentro de los dones de la
justicia que siempre estan ajustando el equilibrio de todas las cosas mediante
castigos y recompensas. Tal Jiva realiza la sintesis, la unidad de los cuatro objetivos
de la vida que son: bienestar, placer, deber y liberacion

Las verdaderas senales del crecimiento de la realizacion de la Unidad en medio de
la diversidad infinita se indican al final de esta secci6n con una claridad que no deja
lugar a dudas. “Mientras mas pronto se eliminen los tres apetitos del Jiva que son:
Lokashana o el apetito por el mundo, por la vida entre nuestros semejantes y por el
reconocimiento de ellos, Vitheshana o el apetito por la riqueza, por el crecimiento
de la vida material y fisica y Puthreshana o el apetito por la multiplicacion, la
perpetuacion de la vida individual y a través de la progenie; correspondiente a la
cognicion, deseo y accion, sdlo entonces, asi crece cada vez maés la conciencia de paz
y de emancipacioén hacia la perfeccion hasta que se niega toda separacién y se ve
sblo al Yo reinando siempre y en todas partes”

Tales denominaciones como Mahatma, Sadhu, Yogi, Yogesvara, Santa, Pravishta,
Siddha, Parama-siddha, etc., marcan estados definidos de logros en series
progresivas de acuerdo con el grado de conocimiento y de cesacion de Ahankara, es
decir, el sentimiento personal de iniciacion de actos por uno mismo y el deseo del
fruto de la accion y segan la perfeccion de la paz y el contentamiento alcanzados

Nuevamente, se dan explicaciones de las principales subdivisiones de Moksha bajo
los cuatro encabezados de Salokya, Sayojya, Sarupya y Sameepya y son las
siguientes: Salokya es de la naturaleza del Samsara conectado con el NO-YO. La
realizacion que le corresponde es con el mundo; es decir, que no hay nada fuera de
loka, el mundo. Sayojya nuevamente es conocimiento que incluye al YO y al NO-
YO; este Samsara existe seguramente pero lo hace en conjuncion con el Atma.
Implica que el YO y el NO-YO son ambos aceptados como mutuamente
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inseparables y dependientes el uno del otro. Asi como el Salokya Muktha cree sélo
en el Anatma, victima del desconocimiento del YO y la union de éste, asi el Sayojya
Muktha cree en el YO y el NO-YO y sufre la deficiencia del conocimiento de la
uni6n. El Sarupya esta conectado con el nombre y la forma del YO, el NO-YO, y la
unién. Se basa en el Svarupa de Aum, es decir, en su forma y no en su significado
real. Sameepya, la aproximacion de cercania es la unidad de los tres. Con referencia
a lo trascendental s6lo es posible una aproximacion infinita. Por lo tanto, Sameepya
es el verdadero Moksha, que nace del logro perfecto

Por ultimo, queda por considerar Moksha en el sentido sefialado por el término
Krama Mukti. En este sentido, la liberacion significa alcanzar la etapa ordenada
como la mas elevada para la evolucién humana en un sistema mundial particular.
Tomemos por ejemplo nuestro caso. Cuando una jiva ha progresado fisica, moral y
espiritualmente a través de las cuatro grandes etapas, denominadas Parivrat,
Kuteechaka, Hamsa y Parahamsay se ha convertido en Turiiyateeta en los
mundos de Narada-parivrjakopanishad, ese Jiva se ha convertido en Mukta. En
lenguaje palin, se ha convertido en alguien que ha adquirido dominio sobre la
materia de los siete planos de la naturaleza conocidos como Bhu, Bhuvar, Svar,
Mahahah, Janah, Tapahah y Satyam. Para él, estos diferentes planos o mundos se
han convertido, por asi decirlo, en un solo plano, de modo que le permite funcionar
en cualquier parte de él a voluntad. En resumen, Satya o Brahma-loka se ha
convertido en el asiento de su caminar normal o conciencia vigilia o jagrat. Para él
ya no existe ningin retorno a condiciones inferiores de existencia; habiendo
alcanzado la cima de la perfeccion humana en el sistema mundial. Por supuesto,
esto no significa que tal Jiva no tenga nada mas que hacer. Solo significa que se ha
convertido en un superhumano. Ante él todavia existen perspectivas ilimitadas de
futuros progresos. El punto maximo de tal evolucion en el que definitivamente
podemos pensar es, como afirma Gargyayana, el estado de Maha Vishnu, la tinica
meta y fin de la evolucién en nuestro Samsara. Al discutir estos asuntos,
Gargyayana anota el conocido verso que pretende contener la oracién de un
espiritu humano atormentado:

“Séalvame, salvame, llévame al otro lado. Portador del Discurso”. Sin embargo,
observa Gargyayana, es el grito so6lo de aquel que no ha captado los tres principios,
el YO, el NO-YO y la Relacion entre ambos. Aquel que conoce a los tres no tiene
necesidad de gritar asi. Porque él sabe y dice: “Como tu eres, yo también soy. Aqui
no hay cruce ni salvacién. Por el camino por el que has llegado alli también. Tal es
la ley y debe cumplirse”. Asi pues, conocer los tres es estar a salvo. Al mismo
tiempo, agrega Gargyayana, es apropiado pedir ayuda al Gobernante de nuestro
sistema, ya que El, habiendo recorrido el camino, lo sabe todo al respecto y
podemos pedir y recibir conocimiento e instruccién de Aquel quien es nuestro Jefe
y Guia Supremo. En resumen, lo anterior es la ensefianza sobre los diferentes
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aspectos del cuarto gran objetivo de la bisqueda humana, la liberacién, tratado en
esta ultima seccion de la obra ahora ante el piblico por primera vez en una forma

que la pondri al alcance de todos los estudiantes serios que deseen consultarlo en

el sanscrito original

Junto a su prefacio se encontrara una seleccion de opiniones recibidas por el
Pandit Sreenivasachariar derivadas de algunos estudiantes y autoridades

Es gratificante decir que el Venerable Swami Yogananda, conocido familiarmente
en estas regiones como Pulliagudi Jeer, un octogenario famoso por sus estudios y el
yoga, ha mostrado un muy amable interés en esta publicacion. Ademas de
Pranavavada, que, al parecer, el propio Swami habia ensenado hace unos 30 anos a
algunos de sus alumnos, se refiere a otras tres obras de Gargyayana llamadas
Lokadarpana Pranavabhodha y Pranavasara. Ademas, el Swami esta bastante
entusiasmado con el valor de las ensefianzas del Rishi, considerandolas aplicables a
todas las edades y necesidades. También ha tenido el agrado de preparar un Karika
sobre Pranava Vada, partes de las cuales no son ficiles de entender para los
estudiantes comunes. Esta excelente introduccion, por asi decirlo, se incluye en la
presente publicaciéon que el Swami ha estimulado tan cordialmente

Ahora deseo llamar la atencién especialmente sobre un mensaje importante
entregado por el Swami. Es en el sentido de que pondria en manos de los amantes
del sanscrito en este pais una copia manuscrita en hoja de palma, escrita en
caracter devanagari, de una gran obra de la misma clase que Pranavavada y siendo
el nombre Pranavarnava de Bairava que consiste en menos de 8 lacs sloka-
medidas, con la intencion de su impresién y publicaciéon

No se conoce ninguna copia de tal obra en la actualidad excepto en ciertas
bibliotecas mantenidas en gran secreto en el norte de la India y a las que s6lo es
posible el acceso a unos pocos, que son miembros de organismos religiosos
exclusivos.

Es la relacion del Swami con referencia a los guardianes de algunas de estas
bibliotecas lo que le permite obtener la copia en cuestién y colocarla en manos de
aquellos que estan dispuestos a publicarlo como un servicio al pais. Abrigo la
esperanza de que se aproveche la amable oferta del Swami y de que este magnum
opus (obra maestra) aparezca impresa en una fecha no lejana. Teniendo en cuenta
el apoyo inesperado que esta recibiendo su trabajo, Pandit Sreenivasa Chariar
siente que esta actuando en el asunto como un instrumento en esas manos
Invisibles que siempre vigilan los intereses espirituales de Aryavarta. La
publicaciéon de Pranava Vada pareceria, pues, ser un mero preludio de la aparicion
de una obra mayor. Considerando el enorme tamafio de este Gltimo su publicacion
en partes sucesivas seria casi una necesidad. Tampoco habria ningtin inconveniente
real en la adopci6n de tal curso en la medida en que el tratado esta dividido en ocho
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mandalas, cada uno de los cuales consta de un lac de sloka-medidas. Es innecesario
decir que no s6lo todas las grandes cuestiones abordadas en Pranava Vada, sino
también una gran variedad de otros temas, se explican con sorprendente facilidad a
juzgar del hecho que la obra es 8 veces mas grande que el Mahabharata en su
version original. Pandit Sreenivasa Chariar ha tenido la oportunidad de consultar el
trabajo, con referencia al tema de Mahavakyas tratado en las 16 hojas de palma que
se le enviaron, de acuerdo a su solicitud. Encuentra el tratamiento del tema
sumamente comprensible e instructivo. Teniendo en cuenta la peculiar reverencia
con que son considerados estos proverbios o Logia, por todos los sectores de la
comunidad hindq, puede que no esté fuera de lugar ofrecer algunas observaciones
sobre el tema

Ahora bien, algunas de las conclusiones finales y vitales que se pueden deducir de
obras de la clase de las cuales Pranavarnava es la mayor, pueden expresarse como
sigue: Para-Brahm no es absolutamente incognoscible; considerado por las altas
autoridades escriturales como el proceso “Neti Neti”; es decir, el proceso de negar
todo atributo concebible con respecto de éste, siendo la mente y el habla humanos
incapaces de hacer afirmaciones positivas con respecto a esta Realidad Unica. Si
bien es imposible para el hombre tener algtin conocimiento positivo y directo de
esa Realidad, esta dentro de su poder conocer aquello que es su Pratishtha o
imagen en manifestacion, es decir, Atma o el Ser Supremo siempre presente en
cada corazoén. Solo a través de tal conocimiento del YO se obtiene la Paz que
"supera el entendimiento". Este Paravidya, o Conocimiento Supremo, implica
necesariamente la comprension mas clara de los tres constituyentes siempre
inseparablemente de la Deidad manifiesta, a saber, el Ser, el No-Yo y el vinculo
entre ambos. En otras palabras, s6lo mediante el estudio mas detenido del mundo
dentro de él y a su alrededor, podria el hombre conocer el Ser que él mismo es en
esencia. “Pareekshyalokan karma chitan brahmanonirvedamayat”: el conocedor del
YO alcanza la paz mediante un profundo analisis del mundo repleto de accion. En
consecuencia, las autoridades de la clase que estamos considerando no escatiman
esfuerzos para hacer lo més licidos posible los procesos que acompafian a este
analisis del mundo.

La fraseologia de Anusthana Chandrika sobre este punto es muy sugerente. Habla
del “Bhagavat Sankalpa Sutra”, que, traducido libremente, significa la escalera de la
Voluntad Divina. Esta escalera tiene cuatro grandes peldanos que todos deben
ascender para alcanzar la meta ordenada. Los nombres de estos cuatro peldanos,
en orden ascendente, son (i) Karma Samsara o la etapa de la vida consciente en la
que predomina el aspecto actividad del Ser; (ii) Ichcha Samasara en el que
predomina el aspecto deseo o voluntad del Ser; (iii) Jiiana Samsara en el que
predomina el aspecto cognicién o conocimiento del Ser; (iv) y por altimo Samahara
Samsara en el que se resumen y sintetizan los tres anteriores. Debe agregarse que
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esta etapa de Samahara, aunque forma por si misma un peldafio separado,
realmente impregna toda la escalera y tiene el poder de absorber en si mismo el
fruto de los tres peldafios menores. Ademas, cada una de estas cuatro etapas esta
nuevamente subdividida de manera similar. Asi, en Karma Samsara existen etapas
Karma-Karma, Karma-Ichcha, Karma-Gnana y Karma-Samahara. De ello se
deduce que hay dieciséis estados o pasos principales de existencia consciente que
deben escalarse. Aquello que esta mas alla de la decimosexta etapa, o
Shodasantham como se le llama, trasciende la experiencia humana. Esta es la
verdad tan bellamente expresada en La Luz en el Camino con las palabras
“Entraras en la Luz, pero nunca tocaras la Llama”, y a través de las palabras de
Gargyayana cuando dice que “Samipya” es el Mukti mas elevado alcanzable

Entre las ayudas para su escalamiento se encuentran los Mahavakyas a que nos
referimos. Una exposicion de éstos en la parte del Pranavarnava contiene 16 hojas
de palma mencionadas anteriormente. Del nimero total de alrededor de 700 sloka-
medidas que lo componen, 27, que el estudiante de Pranava Vada encontrara mas
utiles, estan citadas y plasmadas en el prefacio de Pandit Sreenivasa Chariar, y
deberia hacer mas que exponer debajo de los Mahavakyas. especialmente aplicable
a cada uno de los 16 estados de conciencia mencionados: 1. Om, expresado de otro
modo como Aham Etat Na, 2) Tat, 3) Sat, 4) Tat Sat, 5) Thadaham, 6) Chidaham, 7)
Satchidaham, 8) Sarvam Brahma, 9) Hamsassoham, 10) Sankalpa Vikalpoham, 11)
Neyhananaham, 12) Vasudevas Sarva Maham, 13) Naham Karta, 14) Atmaham, 15)
Sarvam Khalwaham, 16) Atmaiva (la traduccion de estos se encuentra en el
prefacio)

El primer “Aham Etat Na” compenetra a los otros quince, siendo el Mahavakya del
estado de conciencia méas elevado o Samahara, como se explic6 anteriormente

Ahora bien, limitandome a los Mahavakyas enumerados anteriormente, no es
necesario decir que, como puede inferirse facilmente de la importancia que se les
atribuye en las escrituras hindtes, su valor no es meramente desde un punto de
vista intelectual. Se sostiene que son de una gran utilidad practica. Porque la
meditacion profunda sobre la verdad espiritual de la cual cada uno de estos es una
expresion, llevada a cabo durante el tiempo suficiente para disciplinar la actividad y
la naturaleza de deseo del meditador, lo capacita para pasar al nivel mas elevado de
los estados de conciencia o Samahara al que es apropiado el Mahavakya particular.
A esa experiencia se la denomina Samadhi, Sudha Dharma, Yoga, Amrita, Nirvana,
Santi, Adi, Sanatana, Sukham, Ekam, Namaskara, Sarana, Brahma Samsthiti,
Paramapada, Turiya: y el objeto del Yoga es el logro de esa condicion paso a paso
en todos y cada uno de los 16 estados de conciencia ya explicados. Por supuesto, el
Yoga al que acabamos de aludir no es lo que ordinariamente se considera, sino el
verdadero Raja Yoga, practicado con la conviccion inalterable, la creencia y la fe en
la identidad del Ser individual con el Ser Supremo. Nunca ha faltado en el mundo
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la provisién para una formacién adecuada en esta ciencia y arte sagrados. Han
existido escuelas eficientes para tal entrenamiento de acuerdo con las necesidades
del tiempo, bajo la guia de la Jerarquia a cargo de nuestro globo y dirigiendo sus
asuntos en obediencia a su Jefe, Bhagavan Narayana, uno de cuyos muchos
nombres es Senor de los Yoguis, y cuya naturaleza casi divina, multiples funciones
y trabajo se encontraran explicados, por ejemplo, en los 49 versos del capitulo 49
del Udyoga Parva del Mahabharata

Quien pueda ver, no dejara de notar que estamos en el umbral de un nuevo ciclo; y
entre otras cosas, esta a punto de darse un nuevo impulso al tema del Yoga en todo
el mundo. Supongo que la oferta de Swami Yoganada del manuscrito de
Pranavarnava, con miras a su publicacion, es una prueba, aunque pequeiia, de que
los custodios de las Bibliotecas Secretas del Norte de la India, en las que libros
antiguos de este tipo han permanecido escondidos durante mucho tiempo, siguen
el ritmo de los acontecimientos y contribuiran gradualmente con su accién para
verter luz sobre los numerosos y graves problemas que agitan las mentes humanas
de Oriente y Occidente, y que intimamente guardan relacion con el bienestar
espiritual de todos los seres. Es deseable que tal asistencia por parte de los
custodios del conocimiento hasta ahora detenido, esté disponible para garantizar a
la sociedad el maximo beneficio que se pueda derivar de ella. Sea como fuere, no
cabe duda de que el tratado comparativamente pequeno de Gargyayana, cuyo
primer volumen ahora ve la luz gracias a las labores patritticas de Pandit
Sreenivasa Chariar y al generoso e ilustrado apoyo pecuniario de aquellos cuyos
nombres aparecen en la lista de donantes en otra pagina, supondra un gran auge
para los lectores interesados en los numerosos y apasionantes temas tratados en la
obra de manera consumada. Se puede afirmar con confianza que las conclusiones
de Gargyayana no son inconsistentes, sino que estan en maxima armonia con las
ensenanzas contenidas en las més altas autoridades de las escrituras hindues. Esto
se manifestara en el Pranava Vada Vimarsini, que Pandit Sreenivasa Chariar ha
preparado y que aparecera junto con los dos préoximos volimenes de Pranava Vada.
En Virmarsini se citan pasajes paralelos a los Mantras Védicos, Brahmanas y
Upanishads, en apoyo de las principales conclusiones de Gargyayana, y esas citas
contribuiran en gran medida a mostrar como el autor ha podido desarrollar una
sintesis a partir de ideas aparentemente desconectadas o que se consideraban
descartadas. También deseo llamar la atencion de los lectores ingleses sobre la
excelente y feliz traduccion del prefacio de Pandit Sreenivasa Chariar en la que, al
igual que la contribucién del Karika, estamos en deuda con mi joven amigo G.R.
Josyer, de Mysore, cuya brillante carrera literaria contemplo con sincera
satisfaccion en un futuro cercano

En este prefacio se encontraran citas muy esclarecedoras de dos obras hasta ahora
poco conocidas, a saber, Anusthana Chandrika y Khandarahasyam, que pertenecen
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a esa clase de literatura filosofica en la que Pranava Vada ocupa un lugar eminente.
Entre otros puntos, Pandit Sreenivasa Chariar muy apropiadamente enfatiza la
importancia de no limitar el estudio de la ciencia sagrada de Pranava tinicamente a
estudiantes avanzados. Muestra la necesidad de inculcar en las mentes incluso de
los estudiantes mas jovenes los rudimentos de esa ciencia para que el espiritu de la
Unidad de la Naturaleza, la Hermandad Humana y el Amor Universal pueda brotar
y madurar imperceptiblemente en las mentes de las generaciones venideras. El
valor de esta sugerencia no puede dejar de ser apreciado por aquellos que ven en
todas partes senales de un deseo entre las diferentes razas del mundo de
comprenderse mejor y unirse. Este avance ha crecido mucho mas de lo que
esperaba y ahora debo concluir. Al realizarlo, me atrevo a decir que la obra, a mi
humilde criterio, es un extraordinario florecimiento de la grandiosa época pasada

iQue los felices hijos de Aryavarta, para aquellos que elevan esta flor una vez mas
se despliega y florece, recojan y aprovechen todo el alimento espiritual que los
pétalos de miel tan abundantemente contienen para ellos!

S. SUBRAMANYAM

Madras

Diciembre 1915
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Preface

PANDIT K.T. SRINIVASACHARIAR

May the triune Lord, the father, guide, and absorber of the Universe,

the Guardian of the laws human and divine, bless all creatures !

Sirs,

The illustrious Gargyayana, noted in Brihadaranyaka and other Upanishads, as
belonging to a races of spiritual preceptors; whose knowledge has recognized the
truths underlying the self, its negative, and the Supreme; whose intellect has been
perfected by meditating on the significance of Om as held forth by the Higher
Learning; who is master, also, of the inner meaning contained in that which is
called the lower or mundane learning; who has acquainted himself with the real
proportions of all the diverse things go to the making up of this world; for the
benefit of men, undertook to expound the holy science of Pranava, which is the
crown and summation of the scriptures, which is but commented on by the various
Vedas, which has achieved fame as well as account of its form as of its meaning
which is unlimited and immeasurable, the seed-word of the many systems of
language, one with all the Sastras, held forth to the view by all hereditary lore, the
very image and counted part of the Godhead. This the sage Gargyayana wanted to
expound, and composed a work in three parts, containing the most magnificent
meaning, and embracing the essence of all the various Sastras

In a world whose progress adapts itself to the differences in time, publishers who
undertake to bring out books, and especially books written in Sanskrit, must take
care to understand and explain how far they are likely to serve the purposes of
those of their contemporaries for whose use they are meant. This has been the
practice of the learned who have preceded me when they wanted to do something
by way of giving an impetus to the further progress of their fellowmen. I too shall
now venture to offer a few remarks as to the pertinence of this book before us, and
hope that my gentle readers will look upon them with favour courtesy

It is well-known that in the in the present state of the world, it is study of one kind
or other alone, which widens the understanding so as to make it a prime factor of
success in life. It is from the development of the understanding like this, that men
proceed to desire some one or other of the attractive things of life, and try to secure
it ultimately by means of practical efforts, and, understanding, too, is according to
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the kind of learning on which it has been matured; as the sculptor has his
understanding completely made up of that art, and desiring to obtain its benefits,
sits to work out practically the principles of knowledge which have formed his
understanding. The same applies to all kindred and varied arts and handicrafts in
the world. The same applies also to him who would know the Godhead. It is study,
therefore, which is the beginning of all things

“Knowledge is branched in two”, say the Srutis; and the knowledge is twofold,
known as the Divine and Human, or the Higher and Lower. The latter forms a
cluster of 14, the Vedas and their subsidiaries, the Exegesis, and the Logic, the Old-
lore and the book of Duty. The other is the science of Om. By both these are we
enabled to know the nature of human desire directed towards some particular
object of life, the easiest means of its attainment, and the capacities most necessary
for one who would attain them

Duty is, knowledge, desire, and action, as directed to a particular end. This is single
sometimes, and sometimes manifold. As the first, it seeks after Brahman, is
noumental and spiritual, and renunciative and self-contained. As the other, it is not
in the world, but, of it, and active. Therefore the higher knowledge teaches the duty
of Renouncing, the lower knowledge, the duty of Associating. Therefore the two
kinds of knowledge together lead towards everything that could be desired. It is in
this manner that the importance and the fruit of the knowledge concerning

Brahman become manifest. “Who knows Brahman achieves Para” (ﬁ@ﬁ_c{lvﬁﬁ

UH, brahmavidapnoti param) says Taittereeya, meaning that “Para” is the fruit of
the higher knowledge; Para standing for the material embodiment within which
knowledge, desire, and action play their numerous rolls. This fact is well
expounded in the second section of Dasadhyaya in Anusthana Chandrika by the
ascetic Hamsayogi under the technical name Sankalpasutra. I place a quotation
from it before my readers for their easy reference:

“Here is an honest account of the means of attaining Para. Three different bodies of
Samsaras are fixed to the chord of Sankalpasiitra, which hangs down from the
infinite. The topmest is the Samsara of Knowledge, appealing most to the soul
spiritual. The one in the centre is the Samsara of Hope, the purveyor of human
desires. Below is the Samsara of Action whose only salvation is in incessant action.
The three could be blunt in one, and that is what a Yogi would arrive at. It is
something beyond the Sutra itself, and something also identical with it. The three
samsaras, in turn, severally branch out into three, thereby presenting four aspects,
three in the branches and one in unity. Samsara is what is called Sarira, or what
may be called, the world. The Sankalpa Sutra then, holds 12 worlds, or counting
them exhaustively, 16. Thus Samsara being triple, it is usage of the Vedas to speak
of the “Tripped” and “Triply fastened”, etc. Gargyayana too, similarly, in the fourth
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part of the third division observes, “The syllable Om is the Sarira of the divinity. As
Samsara it is branched into three. The three worlds are represented by its three
alphabetical components. A qualified person who has been living in the Samsaras
so divided, and would like to pass into the plane beyond, should perform according
to his training, the actions which are known as the Spiritual, the Daily, the
Occasional and the Advantageous; meant to be pursued by the Ascetic, the Seers,
the Redeemed, and the Anxious, and corresponding to the altruistic, the
indifferent, obedient and the independent, the ultimate effects of union,
indifference, bondage, and selfishness. These actions lead to peace, and peace is
immortality, bliss, reverence, and devotion. On that account it is said “peace alone
fulfils desires”. The same occurs also in Anusthana Chandrika:

“Human beings are moving in Karmasamsara, which is the world of Action.
According to their education experts perform their action. It is divided into four,
daily, occasional, advantageous, and metaphysical

“The last is understood by that aspect of Pranava which is unitary. The other three
are recognized by each part of its three-fold constitution. Thus everything is
consequent on, or subsequent, to Pranava, and it, therefore, ought to be studied.
Again, these three worlds, which are triple as individuals are imbedded and made
into one in the golden globe known as that of Brahman

“Everywhere there is action, as also everywhere, there is that other thing, desire.
Everywhere also there is knowledge, and therefore they are all unlimited. Therefore
is triple Samsara strung together like beads, in Sankalpa Sutra

“Desire of the Supreme, is the mighty power, whence the numerous worlds arise.
We are all members of the world of Action

“The world of Knowledge is recognized as the highest of the three Spiritualists and
seers desiring the rewards of paramartha, (or action with universal motives) follow
a course of action appropriate to their time and place. They award respect to the
great, and sympathy to the feeble; award friendship to their equals, and are, in
general, quiet and disciplined in their conduct. They study the principles of the
science of the inner self, and recognize no gulf between the self individual and the
Self Universal. The seer in Sankalpasutra is referred to by the words ‘the knower is
Atman’. He is wise, and sees Him who bestows the rewards of disinterested action.
He sees everywhere the Self which is centred in himself, and does not distinguish
high and low

“Daily in his own Dahara or heart’s core, he meditates on the Atman; and, thereby,
he attains the qualifications necessary for action

“The inhabitants of the Globe of Desire, men of a soft and delicate effulgence,
practice a chaste and deep hearted meditation with supreme devotional rapture,
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and behold the Atman, in form most excessively beautiful, accounted with arms of
various kinds, and possessing every kind of power, the Autocrat of their favorite
world, and the Donor of all their highest desires

“Lastly, those living in the common World of Action, in many ways worship the
outward semblance of Atman by deeds such as sacred sacrifices and public
charities

“For all these three, the ultimate reward is the attainment of Para, and that is
consequent on their knowledge of Atman. But, for those soul-killers who do not
know anything about Atman and still offer blind worship, these remarks of the
Godlike Kapila are meant to refer: ‘Whoever forgets that I am enthroned in the
heart of everything, that I am the Soul, and the Lord Paramount, and goes on
offering worship in culpable ignorance, he offers oblations merely to the ashes.
Whoever hates me in the person of others, and is overweaning, and looks upon
himself as different from others, and hates his fellow beings, shall have no peace of
mind. I take no pleasure in worship offered by gross men by means of good and bad
offerings, and by personal activities. The Sectarian can worship me by means of
outward performances, only so long as he does not know in his heart of heart that I
am alive in all created things’. So said the divine sage for the benefit of humanity.
Sirs, where there is no knowledge of difference, and Brahman is known through the
Monosyllable, and is believed as pure and eternal, true, and joyous, it is called
Samahara. It is called also Samadhi, and Suddhadharma Mandala. It is called, once
again, Yoga, or Rapture’ Immortality, Redemption, Peace, Beginning, Eternity
Bliss, One, Prostration, Refuge, Brahma-samsthiti, Parama, Tatpada, and Tureeya.
The Lord there, is Narayana or the Universal Soul. Beyond that is Parabrahman, in
whom there is nothing like Being and Non-being, which is famed as truth,
knowledge, and joy, which is unassisted by any means of cognition, and is indicated
by the word Tureeya. It is situated beyond all, it is lost in symphony;, it lives in
voice, it is beyond the reach of voice too. It is the beginning of all, perhaps it is not
so: It is blank vacancy, or perhaps it is not so. It is not to be known, not to be
contemplated, not even to be spoken of. It is unbroken, it is to be indicated by
means of the negative particle. It is sometimes deemed even beyond Tureeya, or
the fourth stage; a mark which is touched only by shafts that are tipped with the
Negative. It is beyond the scope of human qualification, yet in it is the formation of
the qualified. The same, in the form of Atman, has its place in our Samsara. It is the
embodiment of all triads; it is the exposer of all triads; it is the lief-breath of all
triads. Yet, with all it appears beyond the reach of all triads. Ho who knows that
Brahman is all this, is the only proper man. So says also the Sruti

“By Krishna, the prince of rapturists, this Samahara state has been described at
great length, along with its accessory stages numbering four altogether. “I am
Time”, he says, “which makes the world decay. I am ancient, I am engaged here to
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destroy the worlds, and so to assimilate them. Yours cousins standing before you
are nothing but your own self. Best of men, know that he whom these cannot
harass, who is equal in sorrow and joy, who is brave, is fit for immortality. Son of
the Kurus, the will that leads to action is decisive and one. Only inactive weaklings
are unsetted in their minds, shift this way and that, and never come to a
conclusion. Tranquility comes to him into whose placid mind all desires enter, as
streams enter the immovable ocean of waters: not to him who anxiously courts
desires. The Brahman sacrificer, sacrificing for the satisfaction of Brahman, tenders
the Brahman in the form of fire. His goal also must be Brahman since there is a
concussion of Brahman materials in the action which engrossed his energies.
Therefore, Bharata, cut this ignorant doubt which has taken possession of your
heart with the sword of knowledge, and recognize the Law of Unity. The ascetic
who is happy, undisturbed, and illuminated within, becomes Brahman, and enjoys
the bliss which is only that of Brahman. The one-minded Yogi who thus actuates
his heart receives that peace which is the crown of Divine bliss and originates from
a recognition of the divine. He is most immortally happy who has achieved this
blessed peace, and has discarded all intemperate passions, and weaned himself
from errors and has become one with Brahman. The Yogi is superior to sages,
superior also to seers, and superior by far to active humanity. Therefore, my
Arjuna, become a Yogi. All these are noble no doubt, but it is my opinion that the
knower alone is Atman. As a Yogi he reaches Me in the end, and beyond Me there
is nothing. The greatest state after death is his who bars closely the doors of
knowledge which open on God, and concentrating his mind on his heart fixes his
mind in the crown of the head and places his respiration in the Samadhi of Yoga,
and dwells incessantly on the sacred Om, and keeps Me in mind, and so leaves his
earthly dwelling and passes on to the Great Beyond. Listen to me, prince of the
ignorant, I am Atman, and my place is in the secret wishes of all varieties of
creatures. I am the beginnings of all things, the bloom of their middle manhood,
the consummation of their life on earth. I am Bhrigu amongst the great sages and
the Monosyllable amidst speech. I am the sacrifice of Meditation in the list of
sacrifices; and I am the Mount of Snow amongst immovable things. I am the letter
“A” in the rung of the alphabet, and I am Dwandva amidst verbal syntheses. I am
imperial Time, and I am thousand-faced Brahman. Everything that is happy,
glowing, and prosperous, is the product of my glory. I am the rod of the mentors,
and the statecraft of the winning. I am the reticence of the mysterious, and the
wisdom of the wiseacres. Treasure me up in your mind, be devoted to Me, offer
your whole soul in Me, and you will become Myself. “OM, TAT, SAT”, formed the
three chief appellations of Brahman formerly. By Him were the Brahmanas, the
other Vedas, and the Yajnas established. The placid heart becoming one with
Brahman grieves not, and desires not; gives equal treatment to all, and gives Me its
highest devotion. Iswara is the Lord paramount of all human hearts, my Arjuna. He
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sways them in all their actions with Maya for their motive power. Place yourself in
his protection completely, Bharata, and His Grace will bring to you great peace and
eternal refuge. Cast off all extraneous regrets, place yourself implicitly beneath Me,
I shall release you from the tharldom of sins, and no more need you mourn!

“Thus runs Yogagita, whose object is unification, From the Yogis should
understand the nature of Brahman. In the song of the Divinity, or the
Bhagavadgita, the songs are of the number of Gayatri, strung together by Krishna,
the Sacred Bridge leading to the region of virtue, for the realization of truth. It is by
the study of Para or the Higher Learning, that there arises the satisfaction of the
yearning of one’s soul. Lesser things, things that lead to worldly and everyday
pleasures are entered to by the study of the Lower, or what may justly be called
Profane Learning. He who has the satisfaction of knowing the Atman, has not only
the worldly pleasures, but also much besides. He who knows that the great God, the
wide world, and his own self, are one and the same, is near immortality. He who is
humbled by the absorption of culture, is thoughtful for the good of all, should know
that everything is a matter of necessity, and should regulate his actions so as to be
in harmony with their time and place. For men’s chief empire lies in action. The
knowledge of Brahman is subsequent to the knowledge of the world at large. The
physical universe of our personal experience — living as well as stagnant — has as its
back, its vital force and its superior by nature, the great Iswara or the Supreme
Atman. The ascetic who knows this Atman ranks among the highest. In the Atman
he recognizes Brahman te everlasting. This truth, so pure, so eternal, and so
thoroughly unselfish, it is his business to impart to the world at large. I, my friends,
am not a sectary, nor a sinner. I am not a virtuous man, nor duteous. To me
everything appears one and indivisible. But if there is division, my place would be
that of a servant”

Therefore the facts that we ought most paramountly to know are, the importance of
Brahmavidya and the several natures of Brahman, Atman, and the Universe. These
are what form the body of the book before the reader, and the same also have been
dealt with by the ascetic Hamsa Yogin, I have presented the above extract from his
work, so that the reader may better appreciate its truth than the same thing
expressed in my defective words might enable him to do. Then, the remark in
Mundakopanishat, “After surveying and careering through the many worlds of
action the Brahmin passes on to bliss” expressing the priority of worldly experience
to final and superhuman joy, clearly holds forth that it is be alone, who first
examines all the active worlds and then in his deepest heart meditates on the
Atman, as the follow and counterpart of Brahman, who is enabled to reach Para. It
is the man so qualified who is pointed at by the words in Taittireeya, “He is known
thereafter as the proper man”. All this is sufficient evidence for the truth that the
Higher Learning is a prime necessity of everyone of us
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In the present stage of the world, it is quite possible for people to say, “A truce to
the necessity of your Brahmavidya to us, when our chief aim and desire is that
other learning which aids the unfolding of the intellect of communities according to
time and place, which procures the objects of our desire, and which promotes the
welfare of our world”. The scope of Brahmavidya is ill understood if it is not
recognized as part of its function to reveal to us the exact nature of material or
worldly progress and the intellectual awakening necessary for bringing it into
perfection. This point is touched by Hamsayogi in Anusthanachandrika in the
passage:

“Men feed themselves everyday”, said the disciple to the guru. ‘For what purpose’,
he was asked “The body which is the seat of pleasure would else decay”. “What
about the other which vivifies the body? Without knowing that as immortal and
above the physical accoutrement what action worthly of its name does man do?
That thing is denoted by “A” and has to be protected always. The Atman is the life
principle which causes all created things. He is the representative of Brahman by
means of the operation of knowledge. He originates all good, and it is called mula,
or the root of things. It is the root that is watered and watering here is knowing the
true sense of unity. The fostered Atman grows up with great beauty. Therefore the
study of the great science of Atman is of superior importance. With the aid of the
luminous torch-light which is fed by that study, the world ought, to be studied first
and then the world’s Lord”

Therefore the thing that is really great and excellent is that effervescence of
knowledge which is consequent upon the study of the immortal Brahmavidya, or
Atmic learning. It is on that account that Vedic texts such as “O thou mortal man, it
is the atman which has to be see, heard, remembered , and meditated on, in thy
heart of hearts”, incite man to the understanding of Brahman with a persuasive
power sweeter by far than that of a thousand pairs of parents

As the conclusion of all this, we see that both the kinds of learning, High as well as
low, have to be studied and inculcated as mutual counterparts, the two blades of
the same weapon of knowledge, and never antagonistic rivals carrying animus
against each other for the destruction of a good cause. To corroborate this from
Isavasya;

“He who has acquired the Higher Knowledge or knowledge par excellence, and that
other Lesser Knowledge dealing with mundane things, crosses by the latter the
perils incident upon our fleshly being, and by the former attains to the possession
of immortality”

Other kindred Srutis voice forth the same sentiment, and plead for the interrelation
of the two kinds of learning. So they run: “He finds satisfaction for all his desires
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along with Brahman the knower”. “He who knows the superior bliss of Brahman,
has need for no kind of fear”

“It is enough if you know that one indivisible Atman. You may desist from all other
talk. He is the drawbridge towards immortality”. Otherwise the spirit of
Brotherhood called forth in us by education, coming into conflict with the ideas of
Difference, how shall we own the power to preserve the spirit of union, and how
shall we adore the Divine Being with our action, knowledge and devotion?.
Therefore, sages and wise ones enlarge by the warmth of higher learning the
shrunken flowers of ordinary knowledge living in a small world with selfish desires
aiming at limited ends, and boldly, candidly, and indifferently venture forth in
quest of things which are nobly and paramountly important

The two Vidyas then are to be studied along with each other, and the period when
they are to be pursued is boyhood and early youth. Great Kalidasa remarks,
speaking of the children of Raghu: “They studied the sciences in boyhood, longed
for the sensuous pleasures in their youth: retired to the forest at the approach of
gray hairs and spent the last years of age in ascetic contemplation”. The intention
of the poet here is not that the vast field of learning should be traversed in
immature boyhood, that being impossible, but that those fundamental principles of
knowledge which act as the seed for all later learning should be taken possession of
in early years. In this connection, it should be borne in mind: that the desire for an
unbroken welfare is ever present in the hearts of young and old; that then it is our
duty to educate the young mind, of either sex, in both the learnings in unison with
their capacities, that from the age of eight on towards for a year the boy’s peculiar
bents and apathies, and his peculiar forts, ought to be studied scrupulously, and
then ought to be placed before him those springs of knowledge whose acquaintance
may best smoothen the asperities that are likely to impede his particular career
through manhood and age. Early education is the best part of education; and that
the poet refers to by “they studied the science in boyhood”

“All this is very well”, somebody might ask, “the Pranava has been commented on
by Mandukya and several others, what is the place of this new star, Pranava
Vada?”. Gargyayana may here answer for himself,

“This pranavasastra comprises 16,000 verses and I have tried to place before the
reader, along with the various Mahavakyas as much of it as necessary. Still, I by no
means, arrogate to myself any superior wisdom. What I was capable of getting up
from Pranavarnava, and what else I could acquire by actual experience as to the
principles of philosophy, I have tried to embody here. This provides elementary
knowledge on the subject for the younger people. There is no book besides this
which deals with Pranavasastra inclusive of the Mahavakyas. In Pranavarsana
indeed it is dealt with on a grand scale, but that has nothing to do with the young;
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hence the appropriateness of this book. He then points out the method of pursuing
the study of the science of Pranava; “First Pranava-Vivechinee of about 3,000
stanzas should be taken up, being in the form of an introduction. Then the Sastras
as they are prescribed for the particular class and section to which the boy belongs.
Then Pranava Sastra so that it may synthesize the conflicts between various
elements of knowledge acquired by the boy according to his age and ability and give
unity to knowledge as a whole. It is thus that the great sages, have explained
Pranava meaning all good to the world thereby. The vastness of the influence of
Pranava, and its power of remodeling the other sastras, and so bringing itself into
unity and intimate relation with all of them, is something generally granted among
the orthodox. And, when the study of this work has softened their divergencies and
given a sense of unity to all the Sastras, there will be no chance of their several
meanings striking the reader as running counter to one another. Without this
Ptanava Sastra, it would be inevitable that differences should arise between one
sastra and another. Therefore it is that alongside of the other Sastras Pranava-
Sastra also has to be acquired and imparted. How this is to be done is explained in
Vidhiratnakara which is a discourse on Vedic significance. Though in that work it is
only the consanguinity and fellow-feeling of the sayings of Divine Incarnations that
is put forward, since the works of sages are only enlargements of Divine Literature
and are composed in strict obedience to those texts which have come from the
Divine fount, they too claim a good portion of the authority which we recognize in
their sources; since it was a feature of the great sages to be possessed of the exact
kinds of knowledge necessary for their particular ages, as well as of a power which
was well nigh beyond definition. Therefore, Pranava Vivechinee, Pranava Prabha,
and Pranava Pradeepika are made lighter as they go. Therefore also, since there is
no other exposition of the meaning of Pranava by way of creating a unanimity
among various Sastras, there arises the need for the study of Pranava Vada, or a
work of similar import. If there be any who would speak of the past obscurity of
this work, I might humbly submit this to them: “Not all Sastras are for all times.
But it is according to the needs of the times that the almighty and his lieutenants
and the sciences take their place in the world. We know it well from the Puranas”

The sage Gargyayana says that Pranavarnava was the original cause of his own
work. Enquiry tells us that it is a monlogue addressed by Siva to his better half,
Dakshayani. It comprises eight lacs of stanzas. It is divided into eight mandalas,
and its contents are a commentary on the Pranava. This information we owe to
H.H. Swamy Yogananda. To him also we are indebted for 16 palm leaves containing
the manscript of 700 of the 8,000,00 stanzas, 100 of which deal exhaustively with
the subject of Mahavakyas (great statements at Upanishads). Its purport is thus:
the extraordinary capacity of the supreme God which brings forth the world
resulting from the desire to become many, and which is universally famed as
Lakshmi, Saraswaty, and Parvaty, also creates that Samsara which is called the
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Samahara state of Brahman and whose causes lies in the knowledge of identity.
This Samsara is of four species, in the form of knowledge, desire, action, and their
coalition. The holiest of them is that of coalition. In it is the everlasting Brahman
with his nature symbolized by “Om”. Him do family men, applicants for
redemption, and superior sages invoke as Om, through the knowledge of the
Mahavakyas. The second is the Samsara of knowledge, in which Brahman is “Tat”
by nature. The worshipper in this instance is a Hamsa, and the Mahavakya used in
the worship is “Tat”. The next is the Samsara of Desire, in which the nature of
Brahman is “Sat”, the qualified worshipper here being the devotee, and the
Mahavakya used in the worship talking the form “Sat”. And the forth and last is the
Samsara of action in which Brahman is “Tat Sat”, the qualified person realizing
Brahman by means of Karmayoga through the Mahavakya “Tat Sat”

A Mahavakya is that by which worldly men desirous of salvation try to ascertain the
nature of Brahman. Their form and other matters are largely dwelt upon here, and
an extract is placed here for the edification of the curious:

“My wife I shall now tell you the Mahavakyas” says Siva, “all of the many worlds,
which are the real means of knowing the Truth of truths. The truth of truths is that
the collective material world is one and invisible. The life of all the worlds depends
upon the knowledge of what are to be accepted and what should be rejected. Great
sages have called the means of that knowledge Mahavakyas. By that. Humanity
reaches Para. They are called Mahavakyas or great sentences, because they are
great sayings. They comprise the Para-vidya or Higher Learning, with its twofold
division by synthesis and analysis. They are sixteen of them, which ought to be

known by all the Samsaras. The greatest of them is “I am not this”, " 3{g Tdd T "

(aham etat na) and it encloses the meaning of Pranava. It is this meaning, my
sweet lady, which, the Vedas hold, ought to be looked for as the chief content of all
the Mahavakyas. The component letter “A”, which forms the first member in the
syllable “Om”, indicates the Spirit, the Universal Soul, the Eternal. His pure
effulgence shines forth through the Mahavakyas. It is the Atman himself who who
pervades all nature assuming many forms, and He is Lord of all. The means by
which the Atman gets fettered and courses through Samsara is to be understood by
the aid of the Higher Learning. Mahavakya is identical with this Learning, and it
enables all men to know the undecaying, self-sufficient Atman. The Mahavakyas,
whose purport is Pravrtti or Activity, are sixteen, and the same number also aim at
Nivrtti or Renunciation. Listen to me, my Queen, this universe of which you are the
cause, is guarded and presided over by a body of sixteen who have stablished
themselves in four groups at its four angles. The holiest of them is the
Paramahamsa, who serves the one, and who is qualified for the study of the science
of self. His object is unification, and his purpose in all actions is, their necessity. He
sees identity in everything and is always unselfish, and his chief glory is the
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consciousness of identity. His incessant engagement is invoking blessing on
humanity. The Hamsa serves the world as a whole, recognizes Brahman in
everything, catches at the merits of things, is an ascetic with Knowledge
predominating in him and beholds the unqualified Brahman. The Bhakta or
devotee serves the Lord, and adores him as one encompassed by qualities. First
among the Mahavakyas is “Om”, next comes “That”, and “Exists” follow it. Then
comes “That exists”, “That am I”’, “Knowledge am I”’, and “Being and Knowledge
am I”, in order. After these are the sayings “All is Brahman”, “Hamsa is Myself”,
“His synthesis and analysis am I”, “Variety is not here", “I and everything are
Vasudeva”, “I am not the agent”, The Self is Me”, Everything indeed is Me”, and
“The self alone”, one after another, the series terminating with the last. The
summation of all the Mahavakyas, their epitome, is in “I am not this”, which is
sheathed in the Pranava. That forms the life of all the Mahavakyas. It is an eternal
sentence put forth by the Atharva. The knowledge of the Mahavakyas paves the way
towards everlasting happiness”

Futher on, the Mahavakyas are explained in full, but they are not here placed
before our readers owing to lack of space

This remarkable work was placed in our hands first by revered Dr Sir Subramanier
himself. Then we carefully went over it during the course of a year. It is well known
as a matter of our everyday experience that good and bad form the sum of our
actions throughout life. That is why texts like “Thus it happened between the Devas
and Asuras”, found in the scripture, denote the two-sidedness of action, and of the
agents qualified for its performance. The observation of an ancient saint “The world
is uneven with differences such as master and protected”, expresses the difference
in their qualities. The announcement of the Lord “Recognizing the divine presence
in everything possessed of name and form, and being careful not to bring about
conflict of selves, man reaches salvation, indicates what ought to be the pursuit of
life. The statement, “The Asuras know not the affirmative and the negatives sides of
action”, points out that both the sides ought to be ascertained by men who wish to
succeed and to be redeemed. “Those who own not the knowledge of Atman, and
have part in merely worldly affairs, are but Asuras: as well those who have no part
in worldly affairs and set up to know the Atman. Those who know both are alone to
be counted gods”, is the distinction between Angels and Demons, in Khanda
Rahasya. The work before us has in our estimation the qualities requisite to answer
the highest needs of those who would tread the double path of mundane affairs and
Atmic quest. That is also the reason why illustrious Sir Subramanya Iyer has been
keenly anxious to give it to the public in perfect form, and has been untiring in
lending and obtained aid for the accomplishment of that purpose. Therefore, to
those benevolent gentlemen whose handsome contributions have enabled this work
to go into print; to the Dr. Sir, S. Subramanya Iyer whose Forward graces the fist
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pages of the present volume; to His Holiness Swamy Yogananda whose simple
exposition, of the contents of Pranava Vada, called Pranavavadartha Deepika forms
a valuable introduction to study of Pranava Vada; and to Mr. G. R. Josver, Madras
Presidency College, who has in appropriate language provided an English version
of Pranavavadartha Deepika, we hereby tender our grateful acknowledgements and
shall briefly name the message which the author of Pranava Vada holds forth to the
notice of humanity. “The science of Pranava ought to be imparted to the young,
during the years of undergraduateship, so that a spirit of friendliness and fellow-
feeling may lead them to the knowledge of the true nature of Atman, so that they
may understand the significance of the actions they will be called on to perform in
their succeeding stages of life, and may know also the principles underlying the
various systems of religious and other ceremonials, and become aware of the
importance of the materials universe as well as the spiritual sciences together with
the multifarious details comprehended in them”. That the teachings of Pranava
Vada are in close concord with the ideas of the revered Fathers of traditional
custom, of Vyasa and other hoary sages of antiquity, and of Him whose Divine
voice gave expression to the Veda, we have attempted to bring out in the
“Appreciation of Pranava Vada”, which will place itself before the reader later on
along with the second and third volumes of this work. Now it is well if this
introduction has given any little satisfaction to those who would desire to know
something of Pranava Vada, and to that Divine Lord for whose sake everything
earthly has its being

In this wise,
I am faithfully yours,
Pandit K.T. SRINIVASA CHARIAR
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Prefacio

PANDIT K.T. SRINIVASACHARIAR

“Pueda el Serior Trino y Uno, el Padre, el Guia
y el Asimilador del Universo, el Guardian de las

leyes Humanas y Divinas, bendecir a las creaturas”

Senores:

El ilustre Gargyayana, senalado en Brihadaranyaka y otros Upanishads, como
perteneciente a una raza de preceptores espirituales; cuyo conocimiento ha
reconocido las verdades subyacentes al YO, su Negacion y el Supremo; cuyo
intelecto se ha perfeccionado a través de la meditacion en el significado del Om tal
como lo expone el Aprendizaje Superior; quien es maestro, también, del significado
interno contenido en aquello que se llama aprendizaje inferior o mundano; quien
se ha familiarizado en la justa medida de las diversas cosas que componen este
mundo; para beneficio de los hombres, se comprometi6 a exponer la sagrada
ciencia del Pranava, que es la corona y resumen de las Escrituras, que no es mas
que comentada por los diversos Vedas, la cual ha logrado fama tanto por su forma
como por su significado. que es ilimitado e inmensurable, la palabra semilla de los
muchos sistemas de lenguaje, uno con todos los Sastras, presentado a la vista por
toda la tradicién hereditaria, la imagen misma y parte contada de la Divinidad.
Esto deseaba exponer el sabio Gargyayana y compuso una obra en tres partes, que
contiene un significado magnifico y abarca la esencia de todos los diversos Sastras.

En un mundo cuyo progreso se adapta a las diferencias de tiempo, los editores que
se comprometen a publicar libros, y especialmente libros escritos en sanscrito,
deben tener cuidado de comprender y explicar hasta qué punto pueden servir a los
propositos de los de sus contemporaneos. cuyo uso estan destinados. Esta ha sido
la practica de los eruditos que me han precedido cuando querian hacer algo para
dar impulso al progreso de sus semejantes. Yo también me aventuraré ahora a
ofrecer algunas observaciones sobre el libro que tenemos ante nosotros, y espero
que mis amables lectores las consideren con respeto y cortesia

Es bien sabido que en el estado actual del mundo, es el estudio de uno u otro tipo lo
que amplia el entendimiento hasta convertirlo en un factor primordial del éxito en
la vida. Es a partir del desarrollo del entendimiento de esta manera que los
hombres proceden a desear una u otra de las cosas atractivas de la vida y tratan de
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conseguirla en tltima instancia por medio de esfuerzos practicos, y el
entendimiento también es acorde con el tipo de aprendizaje en el que ha
madurado; asi como el escultor tiene su entendimiento completamente formado
por ese arte y, deseando obtener sus beneficios, se sienta a trabajar en forma
practica los principios del conocimiento que han formado su entendimiento. Lo
mismo se aplica a todas las artes y artesanias afines y variadas del mundo. Lo
mismo se aplica también a quien quiera conocer a la Divinidad. Es el estudio, por lo
tanto, el comienzo de todas las cosas

“El conocimiento se divide en dos”, dicen los Srutis; y el conocimiento es doble,
conocido como el Divino y el Humano, o el Superior y el Inferior. Este tltimo forma
un grupo de 14, los Vedas y sus subsidiarios, la Exégesis (interpretacion critica) y la
Logica, el Antiguo Conocimiento y el libro del Deber. El otro es la Ciencia del Om.
Mediante ambos podemos conocer la naturaleza del deseo humano dirigido hacia
algin objetivo particular de la vida, los medios mas faciles de lograrlo y las
capacidades méas necesarias para quien quiera alcanzarlos

El deber es conocimiento, deseo y accidn, dirigidos hacia un fin especifico. A veces
es Unico y a veces multiple. Como el primero, busca a Brahman, es noumental y
espiritual, renunciante y se contiene a si mismo. De la otra forma no esta en el
mundo, sino que es de él y es activo. Por lo tanto, el conocimiento superior ensefia
el deber de renunciar, el conocimiento inferior, el deber de asociarse. Por lo tanto,
los dos tipos de conocimiento juntos conducen a todo lo que se puede desear. Es de
esta manera que la importancia y el fruto del conocimiento concerniente a

Brahman se manifiestan. “Quien conoce a Brahman alcanza Para” (Q@Tﬁ?ﬂ'@nﬁ

URH, brahmavidapnoti param), dice Taittereeya, queriendo decir que “Para” es el
fruto del conocimiento superior; Para representa la encarnacion material dentro de
la cual el conocimiento, el deseo y la acciéon desempefian sus diversos roles. Este
hecho est4 bien expuesto en la segunda seccion de Dasadhyaya en Anusthana
Chandrika por el asceta Hamsayogi bajo el nombre técnico de Sankalpasutra.
Pongo una cita de él ante mis lectores para su facil referencia:

“Aqui hay una explicacion honesta de los medios para alcanzar Para. Tres cuerpos
diferentes de Samsaras estan fijados a la cuerda de Sankalpasutra, que cuelga
desde el infinito. El mas alto es el Samsara del Conocimiento, que atrae mas al
alma espiritual. El que esté en el centro es el Samsara de la Esperanza, el proveedor
de los deseos humanos. Debajo esta el Samsara de la Accion, cuya tnica salvaciéon
esté en la accion incesante. Los tres podrian juntarse en uno sélo, y eso es a lo cual
deberia llegar un Yogi. Es algo més alla del Sutra mismo, y algo también idéntico a
él. Los tres Samsaras, a su vez, se ramifican en tres, presentando asi cuatro
aspectos, tres por separado y uno en la unidad. Samsara es lo que se llama Sarira, o
lo que podria llamarse, el mundo. El Sutra Sankalpa, entonces, contiene 12
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mundos, 0 16 si se cuentan exhaustivamente. Asi, siendo el Samsara triple,
corresponde a los Vedas hablar de los “Triplemente atados” y “Triplemente
sujetos”, etc. Gargyayana también, de manera similar, en la cuarta parte de la
tercera division observa: “La silaba Om es el Sarira de la Divinidad. Como Samsara
se ramifica en tres. Los tres mundos estan representados por sus tres componentes
alfabéticos. Una persona calificada que ha estado viviendo en los Samsaras asi
divididos, y quisiera pasar al plano superior, debe realizar de acuerdo con su
entrenamiento, las acciones que se conocen como Espiritual, Diaria, Ocasional y
Ventajosa; destinadas a ser perseguidas por el Asceta, los Videntes, los Redimidos y
los Ansiosos, y correspondientes a los altruistas, los indiferentes, los obedientes y
los independientes, teniendo como efectos finales la union, la indiferencia, la
esclavitud y el egoismo. Estas acciones conducen a la paz, y la paz es inmortalidad,
dicha, reverencia y devocion. Por eso se dice que “solo la paz satisface los deseos”.
Lo mismo ocurre también en Anusthana Chandrika:

“Los seres humanos se mueven en Karma-Samsara, que es el mundo de la Accién.
Segun su educacion, los expertos realizan su accion. Se divide en cuatro: diaria,
ocasional, ventajosa y metafisica

“La ultima se entiende en el aspecto del Pranava que es unitario. Las otras tres se
reconocen por cada parte de su triple constitucion. Asi, todo es consecuente o
posterior al Pranava y, por lo tanto, debe ser estudiado. Ademas, estos tres
mundos, que son triples como individuales, estan incrustados y se convierten en
uno en el globo dorado conocido como el de Brahman

“En todas partes hay accion, como también deseo. En todas partes también hay
conocimiento y, en consecuencia, todos son ilimitados. Por lo tanto, el triple
Samsara esta enhebrado como cuentas, en el Sankalpa Sutra

“El deseo del Supremo es el poderoso poder del que surgen los numerosos mundos.
Todos somos miembros del mundo de la Accion

“El mundo del Conocimiento es reconocido como el més alto de los tres. Los
espiritualistas y videntes que desean las recompensas del paramartha (o acciéon con
motivos universales) siguen un curso de accién apropiado a su tiempo y lugar.
Respetan a los grandes y simpatia a los débiles; otorgan amistad a sus iguales y, en
general, son tranquilos y disciplinados en su conducta. Estudian los principios de la
ciencia del Yo interior y no reconocen ningtin abismo entre el Yo individual y el YO
Universal. En el Sankalpasutra se hace referencia al vidente con las palabras “el
conocedor es el Atman”. Es sabio y ve a Aquel que otorga las recompensas de la
accion desinteresada. Ve en todas partes al Yo que esta centrado en si mismo y no
distingue entre lo superior y lo inferior
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“Diariamente, en su propio Dahara o centro del corazén, medita en el Atman; y, de
ese modo, obtiene las habilidades necesarias para la accién

“Los habitantes del Globo del Deseo, hombres de una suave y delicada refulgencia,
practican una meditacién casta y profunda con supremo éxtasis devocional, y
contemplan al Atman, en la forma mas hermosa, ataviado con brazos de varios
tipos y poseedor de todo tipo de poder, el Autocrata de su mundo favorito y el
Dador de todos sus deseos mas elevados

“Por tltimo, aquellos que viven en el Mundo comun de la Accién, de muchas
maneras adoran la apariencia externa del Atman mediante acciones tales como
sacrificios sagrados y caridades publicas

“Para todos estos tres, la recompensa final es el logro de Para, y eso es consecuente
con su conocimiento del Atman. Pero, para aquellos asesinos de almas que no
saben nada acerca del Atman y atn asi ofrecen adoracion ciega, estas observaciones
del divino Kapila se refieren asi: “Aquel que olvide que estoy entronizado en el
corazén de todo, que soy el Alma y el Senor Supremo, y contintie ofreciendo
adoracion culpando a la ignorancia, ofrece oblaciones simplemente a las cenizas.
Quien me odie en la persona de los demaés, y sea arrogante, y se considere diferente
de los demas, y odie a sus semejantes, no tendra paz mental. No disfruto de la
adoracion ofrecida por hombres groseros mediante ofrendas buenas y malas, y
mediante actividades personales. El sectario puede adorarme mediante actuaciones
externas, solo mientras no sepa en lo mas profundo de su corazén que estoy vivo en
todas las cosas creadas’. Asi dijo el sabio divino para beneficio de la humanidad.
Sefiores, donde no hay conocimiento de la diferencia, y se conoce a Brahman a
través del Monosilabo, y se cree que es puro y eterno, verdadero y alegre, se llama
Samahara. También se le conoce como Samadhi y Suddha Dharma Mandala. Se le
llama, una vez mas, Yoga, o Extasis de Inmortalidad, Redencion, Paz, Principio,
Eternidad, Felicidad, Uno, Postracion, Refugio, Brahma-samsthiti, Parama,
Tatpada y Tureeya. El Sefor alli es Narayana o el Alma Universal. Mas alla de eso
est4 Parabrahman, en quien no existe nada semejante al Ser y No-ser, quien es
conocido como la verdad, el conocimiento y el regocijo, que no es asistido por
ningtin medio de cognicion, y se indica con la palabra Tureeya. Esta situado mas
alla de todo, se pierde en la sinfonia, vive en la voz, también esta més alla del
alcance de la voz. Es el principio de todo, tal vez no sea asi: Es un vacio en blanco, o
tal vez no sea asi. No debe ser conocido, ni contemplado, ni siquiera se ha de hablar
de él. Es inquebrantable, debe ser indicado por medio de la particula negativa. A
veces se lo considera incluso mas alla de Tureeya, o la cuarta etapa; una marca que
solo se toca con dardos que tienen la punta de lo Negativo. Esta mas alla del
alcance de la cualificacién humana, sin embargo en él est4 la formacion de lo
calificado. El mismo, en la forma de Atman, tiene su lugar en nuestro Samsara. Es
la encarnacion de todas las triadas; es el expositor de todas las triadas; es el aliento
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de alivio de todas las triadas. Sin embargo, con todo, aparece més alla del alcance
de todas las triadas. Aquel que sabe que Brahman es todo esto, es el inico hombre
apropiado. Asi lo dice también el Sruti

“Krishna, el principe del arrobamiento, ha descrito extensamente este estado de
Samahara, junto con sus estados adicionales, que suman cuatro en total. “Yo soy el
Tiempo”, dice, “que hace que el mundo se deteriore. Soy el anciano, estoy aqui
empenado en destruir los mundos y asi asimilarlos. Tus primos que estan ante ti no
son nada mas que tu propio ser. El mejor de los hombres, sabe que aquel a quien
estos no pueden acosar, que es igual en el dolor y la alegria, que es valiente, es apto
para la inmortalidad. Hijo de los Kurus, la voluntad que conduce a la acciéon es
unica y decisiva. So6lo los débiles inactivos tienen la mente inquieta, cambian de un
lado a otro y nunca llegan a una conclusion. La tranquilidad llega a aquel en cuya
mente placida entran todos los deseos, como los arroyos entran en el inamovible
océano de aguas: no a aquel que ansiosamente busca los deseos. El sacrificador de
Brahman, haciendo sacrificios para la satisfaccién de Brahman, se ofrece a
Brahman en forma de fuego. Su meta también debe ser Brahman, ya que hay una
concusion de materiales de Brahman en la accién que absorbi6 sus energias. Por lo
tanto, Bharata, corta esta duda ignorante que se ha apoderado de tu corazon con la
espada del conocimiento, y reconoce la Ley de Unidad. El asceta que es feliz,
imperturbable e iluminado en su interior, se convierte en Brahman y disfruta de la
dicha que es so6lo la de Brahman. El yogui de mente pura que asi activa su corazén
recibe esa paz que es la corona de la dicha divina y se origina en el reconocimiento
de lo Divino. Es inmortalmente feliz quien ha alcanzado esta bendita paz, y ha
descartado todas las pasiones intemperantes, y se ha apartado de los errores y ha
llegado a ser uno con Brahman. El yogui es superior a los sabios, superior también
a los videntes, y muy superior a la humanidad activa. Por lo tanto, mi Arjuna,
conviértete en un yogui. Sin duda todos ellos son nobles, pero en mi opinion sélo el
Atman es el conocedor. Como un yogui, él me alcanza al final, y méas alla de Mi no
hay nada. El estado mas grande después de la muerte es aquel que cierra
herméticamente las puertas del conocimiento que se abren a Dios, y concentrando
su mente en su corazon, fija su mente en la coronilla y coloca su respiracion en el
Samadhi del Yoga, y mora incesantemente en el sagrado OM, y se mantiene con su
mente en Mi, y asi vive su morada terrenal y pasa al Gran Mas Alla. Esctichame,
principe de los ignorantes, yo soy Atman, y mi lugar esté en los deseos secretos de
todas las diversas criaturas. Yo soy el comienzo de todas las cosas, el florecimiento
de su madurez, la consumacion de su vida en la tierra. Yo soy Bhrigu entre los
grandes sabios y el Monosilabo en la palabra. Yo soy el sacrificio de 1a Meditacion
en la lista de sacrificios; y yo soy la montana de Nieve entre las cosas inamovibles.
Yo soy la letra “A” en el peldafio del alfabeto, y soy Dwandva en medio de la sintesis
verbal. Yo soy el Tiempo imperial y soy el Brahman de mil rostros. Todo aquello
que es felicidad, radiancia y prosperidad es el producto de Mi gloria. Yo soy la vara
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de los mentores y el arte de gobernar de los triunfadores. Yo soy la reticencia de los
misteriosos y la sabiduria de los sabios. Atesérame en tu mente, sé devoto de Mi,
ofrece toda tu alma en Mi y te convertiras en Mi. “OM, TAT, SAT”, formaban las
tres denominaciones principales de Brahman en el pasado. Por El se establecieron
los Brahmanas, los otros Vedas y los Yagnas. El corazoén placido que se vuelve uno
con Brahman no se aflige ni desea; da un trato igual a todos y me da a Mi su méas
alta devocion. Iswara es el Sefior supremo de todos los corazones humanos, mi
Arjuna. El los dirige en todas sus acciones con Maya como su fuerza motriz.
Colocate completamente bajo su proteccion, Bharata, y Su Gracia te traera gran paz
y refugio eterno. Desecha todos los remordimientos extranos, colocate
implicitamente debajo de Mi, Yo te liberaré de la esclavitud de los pecados, iy ya no
tendras que lamentarte mas!

“Asi funciona el Yogagita, cuyo objeto es la unificaciéon: Los yoguis deben
comprender la naturaleza de Brahman. En el canto de la Divinidad, o
Bhagavadgita, los cantos son del nimero de Gayatri, todos enhebrados a través de
Krishna, el Puente Sagrado que conduce a la region de la virtud, para la realizaciéon
de la verdad. Es por el estudio del Para o el Conocimiento Superior, que surge la
satisfaccion del anhelo del alma. Las cosas menores, las cosas que conducen a los
placeres mundanos y cotidianos, se acceden mediante el estudio del Conocimiento
Inferior, o lo que con justicia puede llamarse Conocimiento Profano. Aquel que ha
experimentado la satisfaccion de conocer el Atman, no s6lo tiene los placeres
mundanos, sino también mucho mas. Aquel que sabe que el gran Dios, el vasto
mundo y su propio ser son uno y lo mismo, esta cerca de la inmortalidad. “Aquel
que se humilla por la absorcién de la cultura, piensa en el bien de todos, debe saber
que todo es necesario, y debe regular sus acciones de modo que estén en armonia
con su tiempo y lugar. Porque el imperio principal de los hombres reside en la
accion. El conocimiento de Brahman es posterior al conocimiento general del
mundo. El universo fisico de nuestra experiencia personal —tanto vivo como
estancado— tiene como respaldo, su fuerza vital y su superioridad por naturaleza, el
gran Iswara o el Atman Supremo. El asceta que conoce este Atman se encuentra
entre los mas elevados. En el Atman reconoce a Brahman como eterno. Esta
verdad, tan pura, tan eterna y tan generosa, es su tarea entregarla al mundo. Yo,
mis amigos, no soy sectario ni pecador. No soy un hombre virtuoso ni obediente.
Para mi todo parece uno e indivisible. Pero si hay divisiéon, mi lugar seria el de un
sirviente”

Por lo tanto, los hechos que debemos conocer primordialmente son la importancia
de Brahmavidya y las diversas naturalezas de Brahman, Atman y el Universo. Estos
son los que forman el cuerpo del libro ante el lector, y también han sido tratados
por el asceta Hamsa Yogi; he presentado el extracto anterior de su obra, para que el
lector pueda apreciar mejor su verdad de lo que lo mismo expresado en mis
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palabras defectuosas. Luego, la observacién en Mundakopanishat, "Después de
examinar y recorrer los muchos mundos de accion, el Brahmin pasa a la
bienaventuranza", expresando la prioridad de la experiencia mundana sobre la
alegria final y sobrehumana, claramente establece que es solo el que primero
examina todos los mundos activos y luego en lo mas profundo de su corazon
medita en el Atman, como el seguidor y contraparte de Brahman, quien es capaz de
llegar al Para. El hombre asi calificado es aquel que esta sefialado con las palabras
en Taittireeya, "A partir de entonces se lo conoce como el hombre adecuado". Todo
esto es evidencia suficiente de la verdad de que el Conocimiento Superior es una
necesidad primordial para cada uno de nosotros

En la etapa actual del mundo, es muy posible que la gente diga: “Una tregua a la
necesidad de su Brahmavidya para nosotros, cuando nuestro objetivo y deseo
principal es ese otro conocimiento que ayuda al desarrollo del intelecto de las
comunidades segun el tiempo y el lugar, que obtiene los objetos de nuestro deseo y
que promueve el bienestar de nuestro mundo”. El alcance de la Brahmavidya se
entiende mal si no se reconoce como parte de su funcion revelarnos la naturaleza
exacta del progreso material o mundano y el despertar intelectual necesario para
llevarlo a la perfeccion. Este punto lo toca Hamsa Yogi en Anusthana Chandrika en
el pasaje:

“Los hombres se alimentan todos los dias”, dijo el discipulo al Gura. “¢Con qué
proposito?”, le pregunto, “el cuerpo que es asiento del placer se descompondria si
fuese de otro modo”. “¢Qué pasa con aquellos que vivifica el cuerpo? sin saber que,
como inmortal y por encima de la vestidura fisica, équé accion digna realiza el
hombre? Ello se denota por letra “A” y siempre debe protegerse. El Atman es el
principio de vida de todas las cosas creadas. El es el representante de Brahman
operando como el conocimiento. El origina todo lo bueno, y se lo llama mula, o la
raiz de todo. Es la raiz que se riega y regar aqui es conocer el verdadero sentido de
la Unidad. El Atman fomentado crece con gran belleza. Por lo tanto, el estudio de la
Gran Ciencia del Atman es de suma importancia. Con la ayuda de la antorcha
luminosa que se alimenta con ese estudio, primero deberia estudiarse el mundo y

luego el Senor del mundo”

Por lo tanto, aquello realmente grande y excelente es esa efervescencia del
conocimiento consecuente con el estudio de la Brahmavidya inmortal, o el
conocimiento atmico. Relacionado con ello los textos védicos citan “Oh t, hombre
mortal, es al Atman lo que debe ser visto, oido, recordado y meditado en lo mas
profundo de tu corazon”, incitan al hombre a la comprensién de Brahman con un
poder persuasivo mas dulce que aquellos miles de principios

Como conclusion de todo esto, vemos que ambos tipos de conocimiento, tanto el
Superior como el inferior, tienen que ser estudiados e inculcados como
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contrapartes mutuas, las dos hojas de la misma arma del conocimiento, y nunca
rivales antagonicos que conllevan animosidades por la destrucciéon de una buena
causa. Para corroborar esto se dispone del Isavasya:

“Quien ha adquirido el Conocimiento Superior o el conocimiento por excelencia, y
ese otro conocimiento inferior sobre las cosas mundanas, supera los peligros que
afectan a nuestro ser encarnado, y con el primero alcanza la inmortalidad”

Otros Srutis afines expresan el mismo sentimiento y abogan por la interrelacion de
los dos tipos de conocimiento. Asi, dicen: “Encuentra satisfacciéon para todos sus
» o«

deseos junto con Brahman, el conocedor”. “Quien conoce la bienaventuranza
superior de Brahman, no tiene ningin tipo de temor”

“Es suficiente si conoces aquel nico e indivisible Atman. Puedes desistir de toda
otra conversacion. El es el puente levadizo hacia la inmortalidad”. De lo contrario,
el espiritu de Hermandad invocado en nosotros por la educacion, al entrar en
conflicto con las ideas de Diferencia, ¢como podremos poseer el poder para
preservar el espiritu de uniéon y como adoraremos al Ser Divino con nuestra accion,
conocimiento y devocién? En consecuencia, los sabios engrandecidos por el
entusiasmo del conocimiento superior, que son las flores marchitas del
conocimiento ordinario viviendo en un mundo pequeno con deseos egoistas que
apuntan a fines limitados, y se aventuran audaz, cindida e indiferentemente en la
busqueda de cosas que son nobles e importantes

Las dos Vidyas deben estudiarse en conjunto, y el periodo en que deben perseguirse
es durante la pubertad. El Gran Kalidasa destaca, refiriéndose a los hijos de Raghu:
“Estudiaron las ciencias en la nifiez, anhelaron los placeres sensuales en su
juventud; se retiraron al bosque cuando comenzaban a envejecer y pasaron los
ultimos anos de su vida en la contemplacién ascética”. La intencién del poeta aqui
no es que el vasto campo del conocimiento se recorra durante la pubertad
inmadura, lo cual es imposible, sino que esos principios fundamentales del
conocimiento que actian como semilla para todo aprendizaje posterior se
adquieran en los primeros afios. En relacion con esto, se debe tener presente que el
deseo de un bienestar permanente est4 siempre presente en los corazones de los
jovenes y los viejos; por lo tanto es nuestro deber educar a la mente joven, de
ambos sexos, en ambos aprendizajes al unisono con sus capacidades, desde la edad
de ocho anos en adelante, las inclinaciones y apatias peculiares del nifio, y sus
fortalezas, deben estudiarse rigurosamente, y luego deben colocarse ante él
aquellas fuentes de conocimiento que suavicen las asperezas a través de la edad
adulta y la vejez. La educaciéon temprana es la mejor parte y a eso se refiere el poeta
cuando dice “ellos estudiaban la ciencia en la nifiez”
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“Todo esto esta muy bien”, podria preguntar alguien, “el Pranava ha sido
comentado por Mandukya y varios otros, ¢cudl es el lugar de esta nueva estrella,
Pranava Vada?”. Gargyayana puede responder aqui por si mismo,

“Este pranavasastra comprende 16.000 versos y he tratado de colocarlo ante el
lector, junto con los diversos Mahavakyas, tanto como sea necesario. Sin embargo,
de ninguna manera me arrogo una sabiduria superior. Lo que fui capaz de obtener
del Pranavarnava, y todo lo demas que pude adquirir por experiencia real en
cuanto a los principios de la filosofia, he tratado de incorporarlo aqui. Esto
proporciona un conocimiento elemental sobre el tema para la gente mas joven. No
hay ningtn libro ademas de este que trate del Pranavasastra incluyendo a los
Mahavakyas. En Pranavarsana, de hecho, se trata a gran escala, pero eso no tiene
nada que ver con los jovenes; de ahi la idoneidad de este libro. Luego sefiala el
método para continuar el estudio de la ciencia del Pranava: “Primero est4 el
Pranava-Vivechinee de aproximadamente 3.000 estrofas, en forma de
introduccion. Luego estan los Sastras tal como estan prescritos para la clase y
seccion particular a la que pertenece el nino. Luego esta el Pranava Sastra de modo
que pueda sintetizar los conflictos entre los diversos elementos del conocimiento
adquiridos por el nino segin su edad y capacidad, y dar unidad al conocimiento
como un todo. Es asi como los grandes sabios han explicado que Pranava significa
todo lo bueno para el mundo. La inmensidad de la influencia del Pranava y su
poder de moldear los otros sastras, y su compromiso con la Unidad y relacion
intima con todos ellos, es algo que generalmente se acepta dentro de lo ortodoxo. Y,
cuando el estudio de esta obra haya suavizado sus divergencias y de un sentido de
unidad a todos los Sastras, no habra posibilidad de que sus diversos significados
confundan al lector. Sin este Pranava Sastra, seria inevitable que surgieran
diferencias entre un sastra y otro. Por lo tanto, junto con los demas Sastras,
también se debe adquirir e impartir el Pranava-Sastra. Como debe hacerse esto se
explica en el Vidhiratnakara, que es un discurso sobre el significado Védico.
Aunque en esa obra sélo se expone la consanguinidad y el sentimiento de afinidad
de los adagios de las Encarnaciones Divinas, dado que las obras de los sabios son
s6lo ampliaciones de la Literatura Divina y estdn compuestas en estricta obediencia
a los textos que han surgido de la fuente Divina, también ellas reclaman una buena
parte de la autoridad que reconocemos en sus fuentes; ya que era una caracteristica
de los grandes sabios poseer los tipos exactos de conocimiento necesarios para sus
épocas particulares, asi como del poder que estaba mas alla de toda definicion. Por
lo tanto, Pranava Vivechinee, Pranava Prabha y Pranava Pradeepika se vuelven mas
luminosos a medida que se van sucediendo. Por lo tanto, ya que no hay otra
exposicion del significado de Pranava que permita crear unanimidad entre los
diversos Sastras, surge la necesidad de estudiar Pranava Vada o una obra de similar
importancia. Si alguien quisiera hablar de la oscuridad pasada de esta obra,
humildemente le diria lo siguiente: “No todos los Sastras son para todos los
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tiempos, sino que es de acuerdo con las necesidades de los tiempos que el
Todopoderoso y sus subordinados y las ciencias ocupan su lugar en el mundo. Lo
sabemos bien por los Puranas”

El sabio Gargyayana dice que el Pranavarnava fue la causa original de su propia
obra. La investigacion nos dice que se trata de un monologo de Siva a su esposa,
Dakshayani. Comprende ocho partes de estrofas. Esta dividido en ocho mandalas, y
su contenido son comentarios sobre el Pranava. Debemos esta informacion a Su
Santidad Swamy Yogananda. A él también le debemos 16 hojas de palma que
contienen la escritura de 700 de las 8.000.000 de estrofas, 100 de las cuales tratan
exhaustivamente el tema de los Mahavakyas (grandes afirmaciones de los
Upanishads). Su significado es el siguiente: la extraordinaria capacidad del
Supremo Senor que origina el mundo resultante del deseo de convertirse en
muchos, y que es universalmente nombrado como Lakshmi, Saraswaty y Parvaty,
también crea ese Samsara llamado ‘Estado Samahara de Brahman’ y cuya causa
reside en el conocimiento de identidad.

Este Samsara es de cuatro clases, en la forma de conocimiento, deseo, accion y su
uni6on. El mas sagrado de ellos es aquel de la Unidn. En él est4 el Brahman Eterno
con su naturaleza simbolizada por “Om”. Los hombres de familia, los solicitantes
de redencion y los sabios superiores lo invocan como Om, a través del
conocimiento de los Mahavakyas. El segundo es el Samsara del Conocimiento, en el
que Brahman es “Tat” por naturaleza. En este caso el devoto es un Hamsa, y el
Mahavakya utilizado en la adoracion es “Tat”. El siguiente es el Samsara del Deseo,
en el que la naturaleza de Brahman es “Sat”, siendo el adorador calificado aqui el
devoto, y el Mahavakya utilizado toma la forma “Sat”. Y el cuarto y altimo es el
Samsara de la accion en que Brahman es “Tat Sat”, la persona calificada que realiza
a Brahman por medio de Karmayoga a través del Mahavakya “Tat Sat”.

Un Mahavakya es aquello por lo que los hombres mundanos deseosos de salvacion
tratan de averiguar la naturaleza de Brahman. Su forma y otros asuntos son
ampliamente tratados alli, y se incluye un extracto a modo de ensenanza:

“Esposa mia, ahora te contaré los Mahavakyas”, dice Siva, “todos los diversos
mundos, que son los verdaderos medios para conocer la Verdad de las verdades. La
verdad de las verdades es que el mundo material colectivo es uno e invisible. La
vida de todos los mundos depende del conocimiento de lo que debe aceptarse y lo
que debe rechazarse. Los grandes sabios han llamado Mahavakyas a los medios de
ese conocimiento. Por eso, la humanidad alcanza el Para. Se les llama Mahavakyas
o grandes sentencias, porque son grandes proverbios. Comprenden el Para-vidya o
el Conocimiento Superior, con su doble division por sintesis y analisis. Hay
dieciséis de ellos, que deben ser conocidos por todos los Samsaras. El mas grande

de ellos es “Yo no soy esto”, “318 Udd 7" (aham etat na) y encierra el significado de
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Pranava. Este es, mi dulce sefiora, el significado que sostienen los Vedas, que debe
buscarse como el contenido principal de todos los Mahavakyas. La letra “A”, que
forma el primer miembro de la silaba “Om”, indica el Espiritu, el Alma Universal, el
Eterno. Su pura refulgencia brilla a través de los Mahavakyas. Es el Atman mismo
quien impregna toda la naturaleza asumiendo muchas formas, y es el Senior de
todo. El medio por el cual el Atman se encadena y recorre el Samsara debe
entenderse con la ayuda del Conocimiento Superior. Mahavakya es idéntico a este
Conocimiento, y permite a todos los hombres conocer al Atman incorruptible y
autosuficiente. Los Mahavakyas, cuyo significado es Pravrtti o Actividad, son
dieciséis, y el mismo ntimero también apunta a Nivrtti o Renunciacion. Escachame,
mi Reina, este universo del cual eres la causa, esta protegido y presidido por un
grupo de dieciséis que se han establecido en cuatro grupos en sus cuatro angulos.
El mas sagrado de ellos es el Paramahamsa, que sirve al Uno y que esté calificado
para el estudio de la Ciencia del YO. Su objetivo es la unificacion y su proposito en
todas las acciones es la necesidad de ellas. El se identifica con todo y siempre es
desinteresado, y su principal gloria es la conciencia de la identidad. Su incesante
dedicacion es invocar bendiciones para la humanidad. El Hamsa sirve al mundo
como un todo, reconoce a Brahman en todo, capta los méritos de las cosas, es un
asceta en el que predomina el Conocimiento y contempla al ilimitado Brahman. El
Bhakta o devoto sirve al Sefior y lo adora como alguien rodeado de cualidades.
Primero entre los Mahavakyas esta “Om”, luego viene “Eso”, y lo sigue “Existe”.
Luego viene “Eso existe”, “Eso soy Yo”, “Conocimiento soy Yo"y “Sery
Conocimiento soy Yo”, en este orden. Después de estos, estan los adagios “Todo es
Brahman”, “Hamsa soy Yo”, “Su sintesis y andalisis soy Yo”, “La variedad no esta
aqui”, “Yo y todo somos Vasudeva”, “Yo no soy el agente”, El Ser soy Yo, Todo en
verdad soy Yo”, y “El Yo tinico”, uno tras otro, terminando la serie con el altimo. La
suma de todos los Mahavakyas, su epitome, esta en “Yo no soy esto”, que esta
contenido en el Pranava. Eso forma la vida de todos los Mahavakyas. Es una
sentencia eterna formulada por el Atharva. El conocimiento de los Mahavakyas es
preparar el camino hacia la felicidad eterna”

Mas adelante, se explican los Mahavakyas en su totalidad, pero no se colocan aqui
ante nuestros lectores debido a la falta de espacio

Esta notable obra fue puesta en nuestras manos primero por el reverenciado Dr. Sir
Subramanier. Luego la revisamos cuidadosamente durante el transcurso de un afo.
Es bien sabido por nuestra experiencia diaria que el bien y el mal forman la suma
de nuestras acciones a lo largo de la vida. Es por eso que textos como "Asi sucedid
entre los Devas y los Asuras", que se encuentran en las escrituras, denotan la doble
cara de la accidn y de los agentes calificados para su ejecucién. La observaciéon de
un antiguo santo "El mundo es desigual con diferencias tales como maestroy
alumno", expresa la diferencia en sus cualidades. El anuncio del Senor



68

"Reconociendo la presencia divina en todo lo que posee nombre y forma, y siendo
cuidadoso de no provocar conflictos entre los yoes, el hombre alcanza la salvacion”,
indica lo que debe ser la bisqueda de la vida. La declaracion, “Los Asuras no
conocen los lados afirmativo y negativo de la accion”, sefiala que ambos lados
deben ser determinados por los hombres que desean tener éxito y ser redimidos.
“Aquellos que no poseen el conocimiento del Atman, y participan s6lo en asuntos
meramente mundanos, no son mas que Asuras; como también aquellos que no
participan en los asuntos mundanos y se dedican a conocer exclusivamente el
Atman. S6lo aquellos que conocen ambos lados son considerados dioses”, es la
distincién entre Angeles y Demonios, en el Khanda Rahasya. La obra que tenemos
ante nosotros tiene, en nuestra estimacion, tiene las cualidades para responder a
las necesidades maés elevadas de aquellos que quieren recorrer el doble camino de
los asuntos mundanos y la busqueda Atmica. Esa es también la razén por la que el
ilustre Sir Subramanya Iyer ha estado ansioso por entregarla al pablico en forma
perfecta, y ha sido incansable en prestar y obtener ayuda para el logro de ese
proposito. Por lo tanto, a esos caballeros benévolos cuyas dadivosas contribuciones
han permitido imprimir esta obra; al Dr. Sir, S. Subramanya Iyer cuyo prologo
honra las primeras paginas del presente volumen; a Su Santidad Swamy
Yogananda cuya sencilla exposicion del contenido de Pranava Vada, llamada
Pranavavadartha Deepika, constituye una valiosa introduccion al estudio de
Pranava Vada; y al Sr. G. R. Josver, de la Presidencia del Colegio de Madras, quien
ha proporcionado en un lenguaje apropiado una version en inglés de
Pranavavadartha Deepika, por la presente presentamos nuestros agradecidos
agradecimientos y nombraremos brevemente el mensaje que el autor de Pranava
Vada presenta a la atencion de la humanidad: “La ciencia del Pranava debe ser
impartida a los jévenes, durante los afios de la universidad, para que un espiritu de
amistad y de companerismo los lleve al conocimiento de la verdadera naturaleza
del Atman, para que puedan comprender el significado de las acciones que seran
llamados a realizar en sus etapas sucesivas de la vida, y puedan conocer también
los principios subyacentes a los diversos sistemas de ceremonias religiosas y de
otro tipo, y tomar conciencia de la importancia del universo material, asi como de
las ciencias espirituales junto con los multiples detalles comprendidos en ellas”.
Las ensenanzas del Pranava Vada estan en estrecha concordancia con las ideas de
los reverenciados Padres de la costumbre tradicional, de Vyasa y otros sabios de la
antigiiedad, y de Aquel cuya voz Divina dio expresion al Veda, lo que hemos
intentado mostrar en el “Reconocimiento del Pranava Vada”, el cual se presentara
al lector méas adelante junto con los volimenes segundo y tercero de esta obra.
Ahora bien, seria bueno que esta introduccion haya dado una pequeia satisfaccion
a aquellos que desearian saber algo del Pranava Vada, y de aquel Divino Sefior por
cuyo bien todo lo terrenal tiene su existencia
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De esta forma,
Yo soy su servidor,

Pandit K.T. SRINIVASA CHARIAR
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Epistle of His Holiness

SWAMY YOGANANDA

Prostrations to the Great Sages

and renowned ascetics !

Honourable and illustrious Sirs,

Pandit K.T. Sreenivasa Chariar recently asked us our opinion concerning the work
called Pranava Vada which he has undertaken to bring out. We are indeed obliged
to him for that piece of courtesy. “The mangoes were watered and the fathers were
satiated”, is an adage which stands in our mind, when, with a desire to satisfy Mr
Sreenivasa Chariar’s request, we venture to place our ideas of that work, with what
ability and humility we cam command, before those anxious to know the truths set
forth in Pranava Vada, and before those on whom rests the burden of fostering the
holy and time-honoured practices of Aryandom

It is a fact somewhat longstanding, having been set forth in all Epics and Old
stories, that, when, owing to evil times, religious and social principles and their
concomitants are deprived of their significance and subsist in their names merely,
like shorn trees presenting bare trunks, and when, from ignorance of that set of
eternal truths which are the basic truths of this world, and from a failure to grasp
the imperious canons which from the ground work of the Metaphysical remains of
the great writers, nations try to jeopardize the progress of humanity by letting their
own deceased wisdom bloom forth into public activity, then the Almighty comes to
the salvation of the world by the restoration of the Sanatana Dharma by means of
the sages inspired for the purpose by His own almighty and divine wisdom

Speaking of this work now before us, it is our belief that it is the production of
Maharshi Gargyayana who received his life-impulse from the Great Unknown in
the manner of those above referred to. We are led to speak like this because it is the
nature of this work to enlarge the minds of the devoted, to reveal the truths of the
various Sastras, and to inculcate the art of discerning the differences of soul, not-
soul, and Parabrahman. Our own acquaintance with the work began thirty years
ago in the possession of a band of Sanyasins, and since then we have tried to preach
and practice it at some length. We may take this occasion, also, to say that by the
same sage, three other kindred works — Pranavabodha, Pranavasara and
Lokadarpana — are understood to have been composed
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As at winter-time ploughmen see the plant-life of their field — standing out with
naked arms, their leaves withered — and protect their seeds expecting to reap a rich
crop at some later time, so you who form the circle of the religious and the faithful
— may you preserve the Sanatana Dharma which is the seed of the manifold
dharmas, so that at some later time it may enable you to put flourishing life into
them!. This Pranava Vada before us treasuries up that Sanatana dharma from
which springs the enlivenment of all the dharmas. On that account have the
Mahatmas, with great altruism so long, undertaken to preserve the work
somewhere or other. We, too, in our little way propose to send forth, along with
this, a summary of that work, for the easier grasp of our younger readers

It only remains for us to offer our benediction to those who have undertaken to
unveil this Pranava Vada for the benefit of the world: in the van Srijut Bhagavandas
of Benares whose English version of the work first placed Isis before the population
gaze; next the personage honoured by crown and country, Dr Sir S. Subramania
Aiyer, the chief actor in the ceremony of unveiling Isis and showing her to the
world in her true shape and from: then Sriman Pandit K.T. Sreenivasa Chariar of
Tiruvindalur whose work has been to set right the blemishes of scribe and printer;
and, lastly to all those high souled public benefactors who have contributed
towards the successful publications of this work. We invoke the blessings of the
Divine Lord on this work

SWAMI YOGANANDA
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Epistola de Su Santidad

SWAMI YOGANANDA

Reverencia a los Grandes Sabios

y Célebres Ascetas!

Honorables e ilustres Senores,

El Pandit K.T. Sreenivasa Chariar pidi6 recientemente nuestra opinién sobre la
obra llamada Pranava Vada que se ha comprometido a publicar. Realmente le
estamos agradecidos por esa muestra de cortesia. “Los mangos fueron regados y los
padres fueron saciados”, es un adagio que permanece en nuestra mente, cuando,
con el deseo de satisfacer la peticion del Sr. Sreenivasa Chariar, nos aventuramos a
exponer nuestras ideas de esa obra, con la habilidad y humildad que podamos, ante
aquellos ansiosos de conocer las verdades expuestas en Pranava Vada, y ante
aquellos sobre quienes recae el peso de difundir las sagradas y venerables practicas
de Aryandom

Es un hecho de larga data, que se ha divulgado en todas las epopeyas e historias
antiguas, que, cuando, debido a los tiempos malos, los principios religiosos y
sociales y sus circunstancias estan despojadas de su significado y subsisten
simplemente en sus nombres, como arboles podados que presentan troncos
desnudos, y cuando, por ignorancia de ese conjunto de verdades eternas que son
las verdades basicas de este mundo, y por no comprender los canones imperiosos
que surgen de la obra béasica de los restos metafisicos de los grandes escritores, las
naciones tratan de poner en peligro el progreso de la humanidad permitiendo que
su propia sabiduria muerta florezca en la actividad publica, entonces el
Todopoderoso llega a la salvacion del mundo mediante la restauracion del
Sanatana Dharma por medio de los sabios inspirados para ese proposito por Su
propia sabiduria divina y omnipotente

Hablando de esta obra que tenemos ante nosotros, creemos que es obra de
Maharshi Gargyayana, quien recibi6 su impulso vital del Gran Desconocido de la
misma manera que los mencionados anteriormente. Nos vemos obligados a hablar
asi porque la naturaleza de esta obra es ampliar las mentes de los devotos, revelar
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las verdades de los diversos Sastras e inculcar el arte de discernir las diferencias
entre alma, no-alma y Parabrahman. Nuestro propio conocimiento de la obra
comenzo6 hace treinta afios en posesiéon de un grupo de Sanyasins, y desde entonces
hemos tratado de predicarla y practicarla en alguna medida. Podemos aprovechar
esta ocasion también para decir que se cree que el mismo sabio compuso otras tres
obras afines: Pranavabodha, Pranavasara y Lokadarpana

Asi como en invierno el campesino ve la vida de las plantas de sus campos, que se
mantienen firmes con los brazos desnudos, con las hojas marchitas, y protegen sus
semillas esperando recoger una rica cosecha en algin momento posterior, asi
también ustedes, que forman el circulo de los religiosos y los fieles, ipuedan
preservar el Sanatana Dharma, que es la semilla de los multiples dharmas, para
que en algin momento posterior les permita infundirles vida floreciente! Este
Pranava Vada que tenemos ante nosotros atesora ese Sanatana Dharma del que
brota la vitalidad de todos los dharmas. Por esa razon, los Mahatmas, con gran
altruismo, se han comprometido durante tanto tiempo a preservar la obra en uno u
otro lugar. Nosotros también, en una pequena forma, nos proponemos enviar,
junto con esto, un resumen de esa obra, para que nuestros lectores mas jovenes
puedan comprenderla mejor

Sélo nos queda ofrecer nuestra bendicién a quienes se han comprometido a revelar
este Pranava Vada para beneficio del mundo: a van Srijut Bhagavandas de Benarés,
cuya version inglesa de la obra puso por primera vez a Isis ante la mirada de la
poblacion; luego al personaje honrado por la corona y el pais, el Dr. Sir S.
Subramania Aiyer, el actor principal en la ceremonia de develar a Isis y mostrarla al
mundo en su aspecto real; luego a Sriman Pandit K.T. Sreenivasa Chariar de
Tiruvindalur, cuyo trabajo ha sido corregir las imperfecciones de los escribas e
impresores; y, por ultimo, a todos aquellos benefactores publicos de alma elevada
que han contribuido a las publicaciones exitosas de esta obra. Invocamos las
bendiciones del Divino Sefior sobre esta obra

SWAMI YOGANANDA
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BRAHM : CELL:
Cosmic Consciousness Individual consciousness

Dr William Miller, 2024
Sarvam tatkhalvidam brahma Cells communicate & take decisions,

All this is verily Brahm acts of consciousness

Brahm represents Cosmic Consciousness, while cell represents individual consciousness

Brahm representa la Conciencia Césmica, mientras la célula representa la conciencia individual

Masterp of Pedas Cognition
4 noble truthg

ATHARVA

Summation d VEDA

Action Desire

Masters of Vedas include 4 noble truths: cognition, desire, action and synthesis

Maestros de los Vedas incluye 4 nobles verdades: conocimiento, deseo, acciéon y sintesis
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Il 37 & i
Il 3ff 7 oAt afieg: |

Il Om Srih I

Il Om Namah Sriparamarsibhyo Yogibhyah |l

AUM, Salutation to the Supreme Rishis and Yogins

AUM, Salutaciones a los Supremos Rishis y Yoguis

gugarary ol fu s

PRANAVA VADARTHA DEEPIKA
SWAMI YOGANANDA



76

we -

-

SYUGEIMTHIRES)

pranavavadarthadipika

Chapter / Capitulo I

Sandhi-Prakriti-Prakarana/matter section/seccion sobre la materia

Sloka 1-2

31t Tet: yerHist et Trafaur T

e uRIa Fumfded o

om maharseh padabhojam dhyatva gargyayanasya ca
tacchatrartham parijfiaya yathamatibalam budhah
HING QI daaSTaIe bt

NI AfdHTE BRI YHIE:

karikam balabodhaya caitacchatrarthadipikam
yoganando yatiScaham karogyadya pramodatah

O Ye Wise Ones, having meditated on the lotus feet of the great son of
Gargya, the sage and worshipper of Aum, having grasped to the best of the
power of my intellect the contents of his work, I, the ascetic Yogananda, now
joyously composed this Karika as Deepika or light for the instruction of the
young

Oh, vosotros los sabios, habiendo meditado a los pies de loto del gran hijo y
adorador del AUM, habiendo captado lo mejor del poder de mi intelecto en
los contenidos de este trabajo, Yo, el asceta Yogananda, compongo
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generosamente este Karika como el Deepika o Luz para la instruccién de los
jovenes

Sloka 3

T+ Uftsdry=a: fRyqusT fRafdor:
gefdi SR @ A R AT

yathantu panditassantah sthitaprajna hitaisinah
vardhatam brahmavidya ca lokebhyassukhamedhatam

iMay they, the learned, the steady-minded, the pure-hearted, and the good,
study this; may the science of divine wisdom flourish; may the worlds
proper!

iPuedan ellos, los doctos, los de mente firme y juiciosa, los de corazén puro,
y los buenos, estudiar esto; pueda la ciencia de la divina sabiduria florecer;
puedan los mundos prosperar!

Sloka 4

SIURT BT TR H

e YUIGATGRS TR YT TH

anugrahaya lokanamrsirganassvayam
Satram pranavavadakhvyam cakara $rutisabhyatam

For the sake of the well-being of the world, Sage Gargyayana composed this
work named Pranava Vada in conformity with scripture

Por el bienestar del mundo, el Sabio Gargyayana compuso este trabajo
llamado Pranava Vada, de acuerdo con las escrituras

Sloka 5-6

STRTUT: YTHHTH{STT a1 < foram RT: ¢
T SIS REURI: Ha=ic Heor
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brahmanah pratimabhiita ya ca vidya parah$ruta
tasya hyonkararupayah krtaficedam maharsina

3Td ARATREUYT T gaaFHH,

3T MY YHT 38T AT HL:

atram vyakhyanarupena jianinam hrdayangamam
anena Sasvato dharmo raksyate natra sams$ayah

It was composed for the delectation of the wise by the great sage by way of a
commentary on the science of Om, the symbol of Brahman, the Higher
Knowledge according to scripture. By this science immemorial righteousness
is guarded, of which there is no doubt

Fue compuesto por el gran Sabio para el deleite de los doctos en forma de
comentario acerca de la Ciencia del Om, el simbolo de Brahman, el
conocimiento mas elevado de acuerdo con las escrituras. Por esta ciencia se
guarda la justicia inmemorial, de la cual no hay dudas

Sloka 7

JUERI 8 WasfRrsiayd f§ =xad

qAER! f§ Falan Redgare:

samaharo hi §atre'sminjivabhuto hi dréyate
samaharo hi sarvatma parahyetyudahrtah

Synthesis certainly is the very life and aim of this work, and that synthesis is
shown to be the merging and resolution of all in Para-Brahman

La sintesis es ciertamente la vida misma y el objetivo de este trabajo, y se
expone que esa sintesis es la fusion y resolucion de todo en Para-Brahman

Sloka 8

AT YR UMTATRAah ea HTiRun

3 Up RIS URI B ifcdar

trini prakarananyasminkalpitani maharsina
agryam prakrtisandhiprakaranaficatra kirtitam
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This work, the great sage divides into three sections, of which the first in
named Prakrti-Sandhi-Prakarana

Este trabajo, lo divide el sabio en tres secciones, de las cuales la primera se
denomina Prakriti-Sandhi-Prakarana

Sloka 9

REUFPIT TS YbH,

TdSYHd! 9 gafdfafa wwd

tarangapaficakopetam tatvayatmyabodhakam
etatprathamato vedyam sarvarthamiti kabhyate

This Prakarana, consisting of five parts, and explaining comprehensive the
Supreme Truth itself in its essence, is, it is taught, the first to be studied

Este Prakarana, que consta de cinco partes y que explica de manera integral
la Verdad Suprema en esencia, es, segin se estima, el primero en estudiarse

Sloka 10

qaaEadariarae: gurar Id:

AT RRAGIRT UG T U

mumuksusarvavedyarthavacakah pranavo yatah
tasyadrsistadvayakhyane svaprakrttimacikathat

Pranava conveys all the knowledge needed by seekers of liberation; hence the
sage proceeds to expound the same

El Pranava imparte todo el conocimiento necesario para quienes buscan la
liberacion; por esto el sabio procede a exponerlo

Sloka 11

YT FIHANID Ry HTAMM:
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prathame hyanukramanike tarange bhagavanrsih
svacikirsitasatrarthasamgraham samyaguktavan

In this preface forming the very beginning of the work, the sage very clearly
and in brief sets forth the substance of what is intended by him to be
expounded

En este prefacio, que constituye el comienzo de la obra, el sabio expone muy
clara y brevemente la esencia de lo que pretende exponer

Sloka 12-13

UG fg YA IRRTAWT: TUH IdT
AU 1T UTHTE JUTHT

pranavasya hi sarvebhyas$satrebhyah prathamam sata
adhyapanam cadhyayanam yathakalam yathamati

JUTCR TARMALIHaIga s

HaATafd Fary uriadeRTgH:

yathade$am sarvasatrasusamanvayapurvakam
kartavyamiti sarvo$ca prarthayatyadaranmunih

Herein the sage lovingly advises that, in precedence of all other studies, the
teaching and the study of Pranava should, agreeably to place, time and
capacity, be undertaken that it may synthesize all the sciences

Aqui el sabio aconseja amorosamente que, la ensefianza y el estudio del
Pranava deberian estar por sobre todos los otros estudios conforme al lugar,
tiempo y capacidad, garantizando ser la sintesis de todas las Ciencias

Sloka 14

fgcid g R ST = vipT Tg o
SECELNIREEBIEEIRCAIFIRE

dvitiye hi tarange'sminye ca prokta maharsina

te caivam kramaso hyevam vedya vijianakamksibhih
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What is taught by the great sage in the Second part should be learned by
lovers of the knowledge of the science in the order followed therein

Lo que ensena el gran sabio en la Segunda parte debe ser aprendido por los
amantes del conocimiento de la Ciencia en el orden indicado

Sloka 15

ATy Y fefde SPg=ad
g 0 hlaiH febaar fasdur =

bhavabhavavyaptibhisca trividham jagaducyate
yuktam gunena kalena kriyaya visayena ca

World-process is three-fold — Being, Non being, and their mutual Pervasion
— with the attributes, time, movement, and objects, as concomitants

El proceso mundial es triple: Ser, No ser, y su mutua penetracion, con los
atributos, el tiempo, el movimiento, y los objetos con sus circunstancias

Sloka 16

ARRIgR Y JoRd f§ Fwad
A PIERRRIeq] dTah! SEI0T: IR
tribhironkaralinai$ca vanairivam hi kabhyate

ommityekaksaras$abdo vacako brahmanah parah

This triplicity is in conformity, with the coalescence of the three letters in
Aum. The coalesced single syllable (Om) is the highest symbol of Brahman

Esta triplicidad est4 en conformidad con la coalescencia de las tres letras en
Aum. La silaba tinica fusionada (Om) es el simbolo mas elevado de Brahman

Sloka 17

Y= g fgur uRewad
SRy YA ST A E] SHIGIATUT
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samastivyastirupena sa dvidha parikabhyate
brahmadrstaya samastissyadvayastistu jagadiksanat

This syllable is viewed as being two-folds conjunctive in one, and disjunctive
in another — conjunctive in the aspect of Brahman in his unity, and
disjunctive when corresponding to Brahman as seen in the variety of world-
processes

Esta silaba se considera como doble, conjuntiva en uno y disyuntiva en otro;
conjuntiva en el aspecto de Brahman en su Unidad, y disyuntiva cuando
corresponde a Brahman visto en la variedad del proceso mundial

Sloka 18

HBHRIBRAGRADEY dgd
T AIH R AT Tred:

akarokaramakarairvyastiriipam taducyate
prathamastatra cakarasya catmarthasya bodhakah

As disjunctive, it consists of A, U, and M, of which A, the first, signifies the
Self

Como disyuntivo o forma separada, consiste de A, U, y M, de las cuales A, la
primera letra, significa el YO

Sloka 19

T Gy YidoqaH~iodl FHefH:
¥ q fAfgenfidqegfa gfafte=ad

sa drastavyaSca $rotavyassamantavyo mumuksubhih
sa vai nididhyasitavyas$ceti Srutibhirucyate

It is this Self that is to be seen, heard, meditated on, and realized by seekers
of liberation as the scripture enjoin

Es este Ser el que los buscadores de la liberacion deben ver, oir, meditar y
realizar, como lo ordenan las Sagradas Escrituras
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Sloka 20

YT JANT JYUTHAT HATYR:

JUT AN HHBR] FTHATID:

arthanancaiva sarvesam yathatma bhavati$varah
tathaiva sarvasabdanamakaro hyatmavacakah

As, of all things, Self is the Lord and Director, so the sound ‘A’ encompasses
all other sounds

Como el YO es el Senor y Director de todas las cosas, el sonido ‘A’ abarca
todos los otros sonidos

Sloka 21

A Taffor Haifr o Haf i3 figm
loke sarvani karmani vayam kurmo dine dine
pratikarmaphalam bhinnam vicaryam svaphalapradam

Manifold are the actions done by men day by day, and diverse the fruits
thereof; but that act which will be productive of the very fruit desired, should
be the object of investigation

Multiples son las acciones que los hombres realizan dia tras dia, y diversos
sus frutos; pero aquel acto que producira el fruto mismo deseado, debe ser
objeto de investigacion

Sloka 22-24
JUrEs GG IahH MYhd dfg Hd

THTH U Sgd Ay ATHUSA

trnacchedadi yatkarma nisphalam taddhi kabhyate
tasmatkarmova boddhavyam sangam manusamandale

3fd FHIRT op aef~ sgafdamr:

WHH Ua: YUY GHRGIRTRT G T:
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iti karmapara loke vadanti bahuvaidikah
svakarma patraih puspaiSca darbhaistostiladibhih

AG P~ I J AT GH:
guismTfefey ad<s Fied fe

alankurvanti canye tu stotraprapadanadibhih
varnasramadicihaiSca yatheccham kecidatra hi

Rejecting, of course, actions so idle as the splitting of a straw, the many soi-
disant knowers of scripture say, that, with reference of one’s works is
necessary. Whilst thus urging, there are hose who still embellish their acts by
gifts of flowers, of kusa grass, water and sesamum; others who resort to
hymns of praise, prostrations, and surrender; still others who make
adherence to caste and cult marks, as special accompaniments of their
observances, in fashions adapted to their own tastes

Rechazando, por supuesto, acciones tan inuatiles como partir una pijita, los
conocedores de las Escrituras dicen que, en relacion a la preocupacion
terrenal, es necesario un real entendimiento de la esencia del trabajo
personal. Mientras esto se recomienda, existen aquellos que adornan sus
actos con flores, hierba kusa, agua y sésamo, otros que recurren a himnos de
adoracion, postraciones y rendiciones; incluso otros se adhieren a las castas
y a los cultos, como acompanamiento especial de sus practicas, en modas
adaptadas a sus propios gustos

Sloka 25

JUTAA A ST W AR
TG AT Fafol HHUOIY FHal- 9

tathapyene na jananti svaphalapraptisadhanam
saksatprakrytya sarvani karmaninyapi krtani ca

With all this, they are really devoid of the knowledge of what will secure the
fruit they desire; because, their doings are merely their bodily activities

Con todo esto, ellos estan realmente desprovistos del conocimiento que les
asegurara el fruto deseado; porque sus acciones son meramente actividades
materiales
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Sloka 26-27

Uopfaife gFT WRd & UIRad
3fd Wyadead AgTd faerd

prakrtiryadi dusta syannaiva karma prasasyate
iti svanubhavairvedyannaiva $ankatra vidyate

IHT I 1 FabHab ! Hiadard
HHU AT Uhfaeg T Haq

Subha ca sa sarvakarmakartro bhaviturhati
karmana manaseneyam prakrtistu Sabha bhavet

As, doubtless, it is every one’s experience, when the body is subject to
blemish, its actions are all imperfect; only when unblemished and sound the
body becomes a fit instrument for the performance of all works. Mentality
alone will confer such fitness

Sin duda, como en toda experiencia, cuando el cuerpo esta sujeto a
imperfecciones, sus acciones son imperfectas; s6lo cuando es inmaculado y
sano se convierte en un instrumento apto para la ejecucion de todas las
obras. Solo la “Mentalidad” conferira tal aptitud

Sloka 28

ATagH Hehedl GrobTgh (RS
b Y WG JFHG T

manasankarma samkalpo yuktayuktavicarajam
yuktam satyamayuktam syadasatyam jianameva tat

Mentality is the determination of will, born of the cognition of what is
thinkable and unthinkable, i.e., of what is appropriate and inappropriate;
thinkable being that which is true, and unthinkable that which is false,
though both are but different aspects of cognition

La mentalidad es la determinacion de la voluntad, nacida del conocimiento
de lo que es pensable e impensable, es decir, de lo que es apropiado e
inapropiado, siendo pensable aquello que es verdadero, e impensable aquello
que es falso, aunque ambos son aspectos diferentes de la cognicion
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Sloka 29

3{AY Teh-1 AN HH Iy
dHHUN 9 UHaRITeh] uRasd

ata$ca yuktanena manasam karma cottamam
tatkarmana ca prakrte$Saktistu parivardhate

Hence, right mentality involves the knowledge of truth; such mentality alone
endows the bode with the power of virtuous actions. Action resulting from
such combination only will prove fruitful

Por lo tanto, la mentalidad correcta implica el conocimiento de la verdad; tal
mentalidad dota al cuerpo con el poder de las acciones virtuosas. Sélo la
accion resultante de tal combinacién demostrara ser fructifera

Sloka 30-31
qSIAT fobgmTont= BT heaf~ o

ST 9 HFY ®H IR IHIgaq

tadhchktya kriyamanati karmani phalavanti ca
yada ca manasam karma cayuktajiianasamvrtam

a1 Ui Hior Ariaf yaf= fg
34T aritg Hafviifa g away

tada prakrtikarmani narthavanti bhavanti hi
anarthanteyeva taniha karmaniti tu sammatam

When, of course, bodily actions are prompted by wrong knowledge, they fail
to produce a desirable fruit and become source of evil. This is the settled
conclusion. Therefore, ye, who are desirous of such fruit, sedulously guard
your minds

Por supuesto, cuando las acciones materiales son impulsadas por el
conocimiento incorrecto, no producen un fruto deseable y se convierten en
una fuente de maldad. Esta es la conclusion establecida. Por lo tanto,
vosotros que estais deseosos de tal fruto, vigilad diligentemente vuestras
mentes
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Sloka 32

SAYTIIRIS T Y&~ Jaar
WEREUE STHITG: TSad
ata$carthaparassarve svantam raksantu sarvada
svantasamraksanenaiva karmasiddhih prajayate

Through such guarding alone will you become capable of attaining your
object. Mentality with right knowledge is real mental guarding

Soélo a través de tal vigilancia ustedes seran capaces de lograr su objetivo. La
Mentalidad junto con un conocimiento adecuado es la verdadera vigilancia
mental

Sloka 33

TR &I TG T HARRI(:

HIST Tp 3fd UY ST Fead

svantasamraksanam tatsyadyuktajianamanassthitih
ko'sau yukta iti prasne so'yamatmeti budhyate

The answer to the enquiry What that truth or the thinkable is, is “Self”.
Therefore, they who desire bliss should investigate the Self

La respuesta a la pregunta, ¢Qué es lo verdadero o lo pensable?, la respuesta
es el “YO”. Por lo tanto, aquellos que desean la bienaventuranza deberian
investigar el Ser

Sloka 34

TP R RA: HHl
daTeT IR g¥d: Aifde 7deg 3fa

tasmadyuktaparamarsassukhibhih kartumarhati
tadatma vare drastacyah Srotivyo mantavya iti

Hence it is that scripture enjoins that, in one’s 8th year, the Self should be
seen, heard, and meditated on
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En consecuencia la Escritura prescribe que, en el octavo ano, el Ser debe ser
visto, oido y meditado en El

Sloka 35

SRARIIEH Soc; fg daTegy gerd
GG W S8l W=y fafeiq

asmamyancastame 'vde hi vedascahiiya caksate
tasmadyuktam param brahma svatmartpam vicintayet

Therefore it is that the Sage inculcates the prime necessity of meditating on
that Para-Brahman which is Truth, Self, and Self-knowledge

Por esto es que el Sabio indica la necesidad primordial de meditar en aquel
Para-Brahman que es la Verdad, el YO y el Auto-conocimiento

Sloka 36
ST T FHORFdI
31l FIIT Td WG SaqHeH:

ityata§catmavijianam prathamam rsirabravit

co e A~

Therefore the Self is to be known by all seekers of liberation

Es asi entonces, que el YO debe conocerlo aquel que busca la liberacion

Sloka 37-42

STHAY FHRT 10} dTelegq e
JUTEAT g WYy MideRT FrRiga:

atmana$ca hyakarasya gaunam tadatmyamuvyate
yathatma tu svayambhiui$ca nirvikaro nirascayah

gaiyay ety =Tra-:
FaroTRaE Uy MAlsEFa=uar
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sarvasrayo nirvyapeksas$cavijiieyassanatanah
sarvopadhisvarupasca nityo'nadyantarpavan

JURIRTH B TR B A=< U4 :

U T AT AT H,

carnasamkhyakramakalarahitasSuddha eva sah
apasthitagva sarvatra canupasthitamiurtiman

R U fay: Sl IR Uy:
fAde: aRagIsi IareTy Yd

o~ — — .~ =

virmalah parivaddho'pi sattarupassa bhasate

SRl Ue TG gyl
3YUl: THaarTead qul: TR

anoraniyanmahato prahiyansyadavasthaya
apunah prakrteryogatsvayam purnah prakasate

a7y WY §d TP A= THFR:
YT TGTADISHR: Aredl Hafel JI:

sarvajfiiaSca svayam brahma prakrtisthah pumanparah
tatha tavdacako'karah vodhyo bhavati yogibhih

Between the Self and the letter A, an analogy is asserted to exist. The Self is
uncreate and self-existent, unchanging, without support and yet supporting
all, independent, incomprehensible, eternal, possessed of attributes, ever-
lasting; without beginning and end, devoid of caste, number, order and time;
pure, approaching all, unapproachable; the basis of both knowledge and
ignorance, all pervading, actor, supreme, lord, unsullied by environments,
shining as the principle of self-maintenance, smallest among small, largest
among large, imperfect when conjoined to matter, itself radiant with
perfection, omniscient, by nature Brahman, embodied in matter, Supreme
Purusha

Entre el YO y la letra A, se afirma que existe una analogia. El Ser es increado
y auto-existente, inmutable, sin apoyo, sin embargo lo sustenta todo,
independiente, incomprensible, eterno, poseedor de atributos,
imperecedero; sin principio ni fin, desprovisto de casta, nimero, orden y
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tiempo; puro, alcanzandolo todo, inaccesible; la base de ambos tanto
conocimiento como ignorancia, compenetrandolo todo, actor, Supremo,
Senor, inmaculado del medio ambiente, brillando como el principio de auto-
mantenimiento, el mas pequeno entre los pequenos, el mas grande entre los
grandes, imperfecto cuando se une a la materia, radiante de perfeccion,
omnisciente, por naturaleza Brahman, encarnado en la materia, Supremo
Purusha

Sloka 43

I BRI fg Fai arfifa gfafteed
R 9 fearasfREaara fAsd:

sa cakaro hi sarva vagiti Srutibhiruvyate
tarange ca dvitiye'sminnevamatma nirupitah

The symbol of this, the letter A has to be viewed by Yogis in a similar way.
Scripture declares that letter to be all speech. Such is the description of the
Self in the second part treated treated by the sage

El simbolo de esto, la letra A, debe ser visto por los Yoguis de manera
similar. Las Escrituras declaran a aquella letra como todo el lenguaje. Tal es
la descripcion del YO en la segunda parte analizada por el Sabio

Sloka 44-45

THATHE A T RITHTE 0
I TR ATH IR I:

tasmanmumuksubhirvedyam prathayam hyatmalaksanam
trtiye tarange catmajijnasasadhano yatah

RIS R ddeae WUy Nui=d
JYTANCIMRT Qrsarafa f§ derra

samsaro'sti tatastasya svarupamrsinocyate
yaScatmabhedavanasti so'natmeti hi laksayate

Accordingly, seekers of liberation should first learn the attributes of the self.
In the next or third part, the nature of the world-process is described by the
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sage, it being the means of the knowledge of Self. Whatever is different from
the Self is viewed as Not-self

De acuerdo con ello, los buscadores de la liberacion deben aprender primero
los atributos del YO. En la siguiente tercera parte, el sabio describe la
naturaleza del proceso mundial, siendo éste el medio para el conocimiento
del Ser. Todo lo que es diferente al YO es visto como No-YO

Sloka 46

3ATHT g 9OR: wl%@n%raawﬁ
RN TIR: Upfd: Thidd:

anatmaiva hi samsarah prakrti$ceti kathyate
samsaranaddhi samsarah prakrtih prakarotyatah

World-processes or conditioned existences known as Samsara constitute the
Not-self, Prakriti (matter) is another name for it. The characteristic of
change is the reason for the name, Samsara; Prakriti because ‘Pra’ means
well, and ‘Karoti’, accomplishes,

Los procesos mundiales o existencias condicionadas conocidas como
Samsara constituyen el No-YO. Prakriti (materia) es otro nombre para ello.
La caracteristica del cambio es la razén del nombre, Samsara; Prakriti
porque ‘Pra’ significa bien y ‘Karoti’ realizaciones

Sloka 47-48

4 TN FEIRTG AT Y=

ST BT RIh SHTERIT T&T Y

sarve guna hyatmayogadanatmanyabhidrSyate
atmayogo hyatmasaktissanatmastha yada bhavet

qdal U o= STl Yo fafde ST
JgIHfd O YT IRy ATT:

tada prakrtiSaktissyatsa sute vividham jagat
vahusyamiti yo bhavassyaddhi yogassa catmanah
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The appearance of all qualities in the Not-self is by reason of its union with
the Self. That union is through the power of the Self. When that power acts
on the self, there arises the energy of the Not-self; and this latter brings forth
the manifold universe. The resolution ‘May I be many’ constitutes the union
of the Self

La aparicion de todas las cualidades en el NO-YO se debe a su union con el
YO. Esa unidn se realiza a través del poder del YO. Cuando ese poder actiia
sobre el NO-YO, surge la energia del NO-YO; y éste produce mas tarde el
universo multiple. La resolucién ‘Puedo ser muchos’ constituye la union del
YO

Sloka 49

3fcl: HRUMETETT TRTATaTHId
& WTh RO g Tas g Taeqf:

atah karanamatmeti yogaficaivavagabhyate
dhyeyam syatkaranam vastu sarvesam hi mumuksubhih

Hence, for that union the Self is understood to be the cause. Such a universal
cause therefore is to be meditated on by seekers of liberation

Por lo tanto, por esa unién se entiende que el YO es la causa. En
consecuencia, los buscadores de la liberaciéon deben meditar sobre esta causa
universal

Sloka 50-51

THTEIR TAIHATAEIITITYA:
3Nfad fgdia aerontydad

tasmatmamsara evayamatmavijianasadhanah
omityatra dvitiyena cokarenabhidhiyate

IRl GUTHT de Ay
fafaasfrpaeaafsTaRadd dardd

samsarassatvanadyanto yathatma tadadhisthitah
vividhe'sminkramassarvo'pyatmasavatyaiva laksayate
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Thus, the world-processes themselves are the means of the knowledge of the
Self. “U”, the second letter, in the syllable Aum, represents the Not self, like
the Self that rules therein, it has neither beginning nor end. All order in the
multiform world-processes is due to the power of the Self alone

Asi, los procesos del mundo son los medios del conocimiento del Ser. “U”, la
segunda letra, en la silaba Aum, representa al NO-YO. Como el YO que
gobierne en él, no tiene principio ni fin. Todo orden en los procesos
mundiales multiples se debe solamente al poder del YO

Sloka 52

ST g TR St G =1e:
STEAUIG HIfd AT qay I&:

jagadruye hi samsare lopto baddhassanatanah
jagadruyenaiva bhati catma sarvasya raksakah

The eternal Self, immanent in and bound up with the Not-self shines forth as
the universe, and is the protector of all

El YO eterno, inmanente y ligado al NO-YO, brilla como el universo, y es el
protector de todo

Sloka 53
T T8 TR S+ 7RO T
QIS HTGRAURITHRIS fadiedd

atmagupte hi samsare jananam paranam tatha
bhado'bhavastathajfianamajfianafica vilokyate

In the universe thus protected by the Self there appear birth, and death,
existence and non-existence, knowledge and ignorance

En el universo asi protegido por el YO, aparecen el nacimiento y la muerte, la
existencia y no existencia, conocimiento e ignorancia
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Sloka 54

T Ifd I YU dgRdl
gl TISReURTGIATSun fauTerd

nanatve sati caitasya prapaicavyavaharata
tada prapancarupassyadatma'ptrno vibhavyate

Manifoldness of the world-processes gives rise to the name Prapancha. In
the aspect of Prapancha, the Self is said to be imperfect

La multiplicidad de los procesos del mundo da origen al nombre Prapancha.
En el aspecto de Prapancha, se dice que el Yo es imperfecto

Sloka 55-57

T IHRUTYTE YeiaTeHl Haq
U AP YoUTaTe TlorTH|

kriyadhikaranasayam sambandhadatmano bhavet
etasya catmakaryasya srstathaderhi pratojanam

ERIRIERUCESISE RS CACNINIES
HgaIGI I SOR 9a Ui~ fg

se e A —

mahadadini tatvani samsare caiva bhanti hi

I GHT: Uy ares~oad yaq
SRR Siysyy dd fg

sa dravyadyah padarthasca sarvodyo'ntyassvayam bhavet
anadyanantasyarthasya bodhakascatha tatra hi

By relation with the Self, Prapancha becomes a locus for activity. The
purpose of such self-projection by way of creative and other activity is to
provide means for the gaining of knowledge; this covers all particulars. The
play of Mahat and other elements is only in world-processes; likewise that of
substance and other categories

In world-processes, all things have their own origin and end; and they are
the means of the knowledge of that which is beginningless, and endless
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A través de la relacion con el YO, el Prapancha se convierte en un lugar para
la actividad. El proposito de tal autoproteccién mediante la creatividad y
otras actividades es proporcionar medios para la adquisicion de
conocimiento, incluyendo todos los detalles. La funcién de Mahat y otros
elementos se da sblo en los procesos mundiales; del mismo modo que las
substancias y otras categorias

En los procesos mundiales, todas las cosas tienen su propio origen y fin; y
son los medios del conocimiento de aquello que no tiene principio ni fin

Sloka 58

fasTa UpaRIfered dgRrt Haq

JAYTYRYTE Fawrita Rrgafd

tisthati prakrte$$caktissarva tadvascagam bhavet
tatascadharabhuteyam sarvesamiti siddhayati

Everything is subject to the power of matter. It follows from this that this
power is the basis of all

Todo esta sujeto al poder de la materia. De esto se deduce que este poder es
la base de todo

Sloka 59

IR g AT qearHTaay g

T uRpedd s Wieafufa:

samsarasya hi nanatvatkartrsvabhavatasca hi
mithyatvam parikalpyeta hyato'sau syadasatsthitih

Falsity is to be predicated of the universe by reason of its variety, and the
absence in it of initiative capacity. Non-existence consequently is its nature

La falsedad del universo debido a su variedad, y de la ausencia en él de la
capacidad de iniciativa. Consecuentemente su naturaleza es la no existencia
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Sloka 60

TATHTRI SRR e aeft:
BHTAR=g U TR~ STId

atmanatmanossambandhannamartpadibhedadhih
kalasvarupabhedena tassambandhas$ca jayate

It is from the union of the self and the not-self that the cognition of the
differences of name and form arises. Such a union results from, and
accompanies, the cyclic changes in time

Es de la union del YO y del NO-YO que surge el conocimiento de las
diferencias de nombre y forma. Tal union es el resultado de los cambios
ciclicos en el tiempo

Sloka 61

AURTSY WAR: ATIR: HITHAD:

GORUG qauT e gReRad

vyapararthasca samsarah vyaparah kalamiilakah
samsarenaiva sarvesam sandhirhi paridrsyate

The purpose of Samsara is action, and action is originated in time. The
conjunctions of all things are seen only in Samsara, which means world-
processes

El proposito del Samsara es la accidn, y la accion se origina en el tiempo. Las
conjunciones de todas las cosas se ven solo en el Samsara que significa
procesos mundiales

Sloka 62

STHTTI D THIRIIAGI FAT:
atmavasdyakassamsarassavadayam sanatanah
uncavacatvadhirnaiva samsare vidusam bhavet
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World-processes are indispensable to the Self and have neither beginning
nor end. Knowers do not recognize superiority and inferiority among what
constitute world-processes

Los procesos mundiales son indispensables para el YO y no tienen principio
ni fin. Los conocedores no ven superioridad o inferioridad entre lo que
constituyen los procesos del mundo

Sloka 63
3{d U9 I 1Al S9R! A ua fg

sarvakarmanam samsare phalasabhyamatirbhavet
ata eva ca sadhunam samsaro nitya eva hi

For, they realize that all acts alike produce effects. Therefore the wise accept
that world-processes continue for ever

Porque se dan cuenta de que todos los actos producen efectos por igual. De
este modo, los sabios aceptan que los procesos mundiales continuaran por
siempre

Sloka 64

TYRUTEAT dd FRIEY: TS
3(d T 9 YR 39 ATT: HerH

samsarenatmana vaiva brahmabodhah prajayate
ata eva ca samsaro naiva tyajayah kadacana

True knowledge of Brahman is born of the understanding of the Not-self and
the self; consequently, world-processes are by no means to be discarded or
ignored

El verdadero conocimiento de Brahman nace de la comprension del YO y del
NO-YO; consecuentemente, los procesos mundiales no deben ignorarse o
descartarse
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Sloka 65

Fad 7 HeragHaafa Fya:

SIS INERIR LIRS IRt

kevalam tatra midhyatvajnanameveti niScayah
ttasmatsamsaravijianamatmani$cayasadhanam

Illusoriness as ascribed to them has reference only to the identification of the
self with the not-self. Therefore the knowledge of world-processes ensures
the realization of the Self

La ilusion que se les atribuye soélo tiene referencia a la identificacién del YO
con el NO-YO. Por tanto, el conocimiento de los procesos mundiales asegura
la realizacion del Ser

Sloka 66-67

Igds Ry g AHRUTASsIH 9

ST It g AR

caturthe'smintarange hi makarenavya'yena ca
omityatra trtiyena dvayarthena paramesthina

IBEPECEEICAIBIIE N L2}
EEIRGR RS ER IR NG

nisedhavacanenatmanatmavimarsapurvakam
vicaryate param brahma munina gargyastiinuna

After discussing the nature of the self and the not-self, the son of Gargya the
sage, proceeds to investigate, in the fourth part, the nature of Parabrahman
as symbolized in the syllable Aum. Therein the letter M stands as the third
and the last; and it possesses two significations, negation being the second
and final one

Después de discutir la naturaleza del Yo y del No Yo, el hijo del sabio Gargya
procede a investigar, en la cuarta parte, la naturaleza del Parabrahman
simbolizada en la silaba AUM. A este respecto nos queda la letra M como la
tercera y altima letra, y ésta posee dos significados, siendo negacion la
segunda y la dltima
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Sloka 68

3 Hadoicd F W fobeg HYc:

HETaH ARTa=id a8 Ff:

asya bhedavacanatvam na svatah kintu samsrteh
asmitvamasya nastitvaicaivam vedham manisibhih

Negation is not with reference to the inherent nature of M, but only with
reference to its aspect as conditioned existence. In regard to this alone are
existence and non-existence predicated by knowers

La negacion no esta relacionada con la naturaleza inherente de la letra M,
sino solo en relacion a su aspecto de existencia condicionada. Solamente a
este respecto los conocedores practican la existencia y no existencia

Sloka 69

AT fg TyAS fAvefa
HHRISTIdl &l G dich o

atmanatyanoryogam hi prathamaiica nisedhati
makaro'yantato brahma hyatitamiti vakti ca

M, by finally denying the conjunction between the self and the not-self,
establishes the true nature of the former; and thereby also indicates the
transcendence of Brahman

La letra M, al negar finalmente la unién entre el Yo y el No Yo, se establece la
verdadera naturaleza del primero; y por lo tanto también indica la
trascendencia de Brahman

Sloka 70
STAMIAARINTR RN LTguHTE:
furtd afonsf wraraiie T

atmanatyanoryogasya nisedhadripamatmanah
nirnatam savimar$am syaccatmabhinnasya vastunah
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By negation of the conjunction between the Self and the Not-self, the nature
of the Self is established; and thus also the nature of that which is other than
the Self, and beyond it

Al negar la union entre el Yo y el No Yo, se establece la naturaleza del Yo; y
asi también la naturaleza de aquello que es sblo el Yo y mas alla de éste

Sloka 71-72

TR T THTIRH AT AH,

A T HUR FIATRI {8 gead
atmanatmanorastitvamava$kamitiritam
asatyapi ca samsare hyatmastitvam hi budhyate

7 dYUTe I GIR AT dedd
PRI YIRYTRATA Fofa:

na tathahi ca samsare midhyatvattacca kalpyate
akarabudhya samsaras$castinatyeti nirnayah

Co-existence of the Not-self with the self is affirmed as a necessity; but, the
co-existence of the Self with the Not-self does not follow, the former being
independent of the latter. Apart from the Self, the existence of the Not-self is
not predicable, by reason of its illusoriness. U is confined to Not-self alone,
and never points to the Self

La co-existencia del No-Yo con el Yo se afirma como una necesidad; pero no
hay co-existencia del Yo con el No-Yo, siendo el primero independiente del
segundo. Aparte del Yo, la existencia del No-Yo no es predecible, debido a su
caracter ilusorio. La letra U se limita solamente al No-Yo y nunca indica al
Yo

Sloka 73

SRR & gt yrarHrarieitag
HRIGRIVMITASY: THI
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astinastiti ca dvabhyam bhavabhavarthadhirmavet
akarokaravarnabhyantayorbedhah prabhasate

The term “existence” involves the cognition of the conditions of being and
non-being, and these two concepts are represented by A and U

El término “existencia” involucra el conocimiento de las condiciones del ser y
no ser, y estos dos conceptos estan representados por Ay U

Sloka 74-78

dop RIqHD QTd GHadd

nedam brahma pratisiddham tadvardhyavardhyavarjitam
tatkusmitamakutsitam mulainicamulameva ca

4 T T AR 9 gguie daaq

7 9¢ HERU guf A1quia 9

naiva $unyam na casunyam na hyupadhirna kevalam
na cedam kamanartpam piirnam napurnameva ca
iR fRfder gafdid & deaq

Tdtgatas sendiH = fosm

savikaram nirvikaram sarvatitam hi tadbhavet
nadhinkasyacidrahma brahmadhinam na kificana

¢ g <t s = fob it citad

7 WU gldeJufRiddd 9

nedam hi liyate brahma na kificittatra liyate
na syadupasthitam hyetadanupasthitameva ca

9 YAl g% Al 9 9 g
JIGHTagh S safd URaDIday

na ca purvaparau yasya narthanarthau ca yasya hi
sarvasvabhavayuktafica brahmeti parikirtitam
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Brahman is not to be affirmed nor denied, censured nor praised. It is the
origin, and not origin. It is not an aught, nor a naught. It is not embodied,
nor even shapeless; it is not a plenum, nor a vacuum,; it suffers nor change,
neither is it changeless. Transcendence is its nature. It is subject to nothing,
and subjects nothing. It is absorbed in nothing and absorbs nothing. It is
proximate to nothing, and nothing neighbours to it. It is not anterior to
anything, nor posterior. It is not with a purpose, nor without one. It is that
which is possessed of the inherent nature of one and all

Brahman no debe ser afirmado ni negado, censurado ni alabado. Es el origen
y no origen. No es ni algo ni la nada. No tiene forma, ni siquiera es sin forma;
no es la abundancia ni el vacio; no sufre cambio ni es incambiable. La
trascendencia es su naturaleza. No esta sometido a nada y somete la nada.
No esta absorto en la nada y absorbe la nada. No esta proximo a nada y nada
esta proximo a él. No es anterior ni posterior a nada. No existe ni con un
proposito ni sin ninguno. Esa aquello que posee la naturaleza inherente de
uno y de todos

Sloka 79

R RIGIEE BRI RS G

7 Sleaugw sifd g gRRaR

tafica jhanavisayatvadasamarthyatsvabhavatah
na bodhyatvenopayuktam brahmeti hi suniscitam

Being uncognizable or suggestive of any specific concept, it is well-settled
that Brahman transcends all understanding

Al ser incognoscible, es bien establecido que Brahman trasciende toda
comprension

Sloka 80-81

JEaTd fg 61 9d SerTd Had
TS HTHET Tl ged

tassarvagatam hi brahma sarvam brahmagatam bhavet
sarvanisedhavodhyatvamatrena brahma budhyate
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JIRTEAITd%g AN Afgd Haq
RER YR saifd fg Frmera

samsaratmanorviruddham tabhyafca sahitam bhavet
parasparopaharyafca brahmeti hi nigadyate

Brahman pervades all, and all are in it. It is known only by negating its
possession of all attributes. It is neither the Self nor the Not-self; yet it is
both. That which is thus inter-related is declared Brahman

Brahman lo compenetra todo, y todos estan en EL. S6lo se conoce negando
su posesion de todos los atributos. No es ni el YO ni el NO-YO; si embargo,
son ambos. Aquello que est4 asi interrelacionado se declara Brahman

Sloka 82

b HEgh S dexl el §ed
TIddBHIT Faraiaidd (R

anekaikasvayuktafica tadr§am brahma budhyate
vastutatsvekarmataica sarvatitamiti sthitah

Furthermore, Brahman is thought to be many as well as one — in reality, the
all-transcending ONE

Ademas, se considera a Brahman como uno y muchos, en realidad el UNICO
que lo trasciende todo

Sloka 83

MG - ° Yol HOTY,

dre’i 99+ T3 derdrie g

dhyanadervisayannaiva na ca pujadikarmanam
tadrsam vacanam yafica tadatmarthakamucyate

Meditation on Brahman and worship of Him are impossible and
unthinkable. They are possible only in relation to the Self
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La meditacion en Brahman y la adoracion de El son imposible e impensable.
Solamente son posibles en relacion al YO

Sloka 84

HRUYfREATE I 5l -4 g
JerfarHTady 7 dgdl 8 PR

karanasrutirapyaha catmanam brahma naiva hi
tadarthatvabhavata$ca na tadvahma hi karanam

Even Karana Sruti mentions the Self as the cause, not being Itself among the
categories

Incluso Karana Sruti menciona al YO como la causa, al no estar El mismo
entre las categorias

Sloka 85

318 SR I YT g e g
3l fg e 9 & A si@fa fAfgay

aham brahmetim ca Srutya nanyadvahmeti sticyate
ato hi nahafca na tvam nayam brahmeti nir§citam

It follows then that neither I, nor you, nor he, is Brahman

Se deduce entonces que ni yo, ni tq, ni él somos Brahman

Sloka 86

fhq X< R IoTd saifd geaay

e g YHTIRADh Hdd

kintu Suddham hi tatsatyam brahmeti munisammatam
atastatpravacanam hi sarvamavasyakam bhavet

That Brahma is the pure and the real, is the established teaching of sages.
Therefore enquiry into it is most essential
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De que Brahma es lo puro y real, esa es la ensefianza establecida por los
sabios. Por lo tanto es esencial investigarlo

Sloka 87

7 A g AR SRS g SHad
SRICEINERIGEIS BRI R

na catmano hi yogena brahmasamjfia hi sambhavet
tathopacaradvahmeti catma $rutibhirucyate

Scripture speaks of the Self as Brahman, only by way of compliment

La Escritura habla del Ser como Brahman, a modo de cumplido

Sloka 88

ATV ANREUS STl JUralgde
I I 7 b [BRICN:

trayanam yogarupanca brahmeti pranavadbhavet
vastu tatra na caikaikam kificidastinirnayah

That the mutual relationship of the three — the Self, the Not-self, and their
negation, is Brahman, is the settled conclusion. The characterization of
Brahman in relation to the conjunction of the three, therefore, refers to
Pranava

La conclusion definitiva es que la mutua relacion de los tres: el YO, el NO-YO
y su negacién, es Brahman. Esta triple conjuncion de Brahman, se refiere al
Pranava

Sloka 89
d @fed s Yafe gavrea:
HTHAMTAANGH SEREYad=d

sarvam khalpidam brahmeti Sruterhi sarvasabdvatah
atmanatmanisiddhanam brahmartpatvamucyate
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In the scriptural statement “All this verily is Brahman”, the term ‘All’ covers
the self and the not-self as negated by negation, and inculcates the reality
about Brahman

En la declaracion de las Escrituras que dice “Todo esto es verdaderamente
Brahman”, el término “TODQO’ incluye el YO y NO-YO como negada a través
de la negacion, e inculca la realidad acerca de Brahman

Sloka 90-92

T4 daRiiaiGaraRiy 9 gerd
CEESIRIEINICR B

evam tatvamasityadivakyairapi ca budhyate
tvamahafcayamiti ca purusena trayena ca

dehargaiea=uiig Ao
JEHITGHIY U 3id g Y

tadekatvatsarvamekasvarupamiti nirnayah
ahamanyassvamanyas$ca tathanya iti hi bhramah

g fagifa SOR: fa=reT qur g
R 9 faer A1 Pt femma @t

nayam tisthati samsarah vinatmanam tatha hyayam
samsarah ca vina nasti nisiddhafica vina na tau

Such too is the import of the logia ‘That art Thou’ etc: the oneness of all
arising from the identity of thou, I and he. The notion I am separate, Thou
art separate and, He is separate, are mere illusion. Without the Self, these
world-processes are non-existent; and likewise, without these two neither is
there the relation of negation

Tal es también el significado de la aseveracion (logia) ‘Ese eres T@, etc: la
Unidad de todo surgiendo de la identidad de t1, yo y él. El concepto de que
yo estoy separado, él esta separado, ‘tt estas separado y €l esta separado’,
son mera ilusion. Sin el YO, estos procesos mundiales son inexistentes; y
como tal, sin estos dos tampoco hay relaciéon de negacion
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Sloka 93

31l g ToaRy HREaAREIue
Fad gdarer Afa Sred ARy:

ato hi pranavasyasya bhagatrayaniriipanam
kevalam sarvabodhaya ceti bodhyam manisibhih

Therefore, the three components of the Pranava are taken by the learned to
be explanatory of all

Por consiguiente, los eruditos consideran que los tres componentes del
Pranava explican todo

Sloka 94

AT DH Y Fh: IRBEA
Td A R w7 fasd & gegfiv:

vastutastvayayekas$ca hyakarah parikadhyate
eva meva param brahma vijieyam hi mumuksubhih

That in reality this letter is always declared to be only one, and that such also
is para Brahman, seekers of liberation should know

Los buscadores de la liberacion deberian saber que en realidad esta letra es
Unica, y que tal es también para Brahman

Sloka 95

31 g9 fe Ay od erfg 2feam
deIa=g® HAd Jaral g Yeaam

ato hyevam hi niscitya sarvam karyafica dehinam
tadavasyakamityeva jiatvanabhdo hi bhucyatam

Having resolved thus, and knowing that all action is necessary for human
creatures, one passes into the enjoyment of bliss

Habiendo resuelto asi, y sabiendo que toda accion es necesaria para las
creaturas humanas, uno pasa al disfrute de la felicidad
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Sloka 96

Ry U AR TR

T f§ uerAHeHeTd g

tarange pafiicame casminrsina gargyasununa

trayanam hi padarthanamaikyamavedyate punah

In the fifth part, Gargya’s son, the sage, explains again the unity of the three

subject

En la quinta parte, el hijo de Gargya, el sabio, explica nuevamente la unidad
de los tres temas

Sloka 97

STAMTARNYTT T f§ Taeif:
ganTfaarTdy ¥ gqare Ud fg

atmanatmanisedhanam trayanam hi mumuksubhih
samyogaviyogarthas$ca sa heturbodhya eva hi

The nature of the conjunction and disjunction of the three viz, the self, the
not-self, and their kinship through negation, together with the reason are to
be known by seekers of liberation

Los buscadores de la liberacion deben conocer la naturaleza de la conjuncién
(uni6n) y disyuncion (separacion) de los tres, es decir, el YO, el NO-YO y su
parentesco a través de la negacion, junto con la razén

Sloka 98
FaRIHH GARTIANT Hady
fpaTaRgenTt TN fAaSATaRaH TN

navasyakanam samyogaviyogau bhavatas$ca tau
kintvavasyakanam yogau viyogo'navasyakanam

With regard to the ‘necessary’, conjunction and disjunction do not both
operate, but merely, conjunction; and with regard to the ‘unnecessary’
disjunction
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Con relacién a lo ‘necesario’, no operan ambas conjuncion y disyuncidén, sino
solamente union; y con relacion a lo ‘innecesario’ sélo lo hace la separacion

Sloka 99

FarTaaNTaRg %4 U4 fg HRIM

HUTITHYH THTGARIT gIUSId

samyogaviyogayostu krama eva hi karanam
kramassyatprathamam tasmadavastha hyupajayate

Order itself is the generating cause of conjunction and disjunction. Order
thus comes first; next the state or condition; and hence conjunction and
disjunction; this is the established position

El orden en si es la causa generadora de la union y la separacion. Asi esta
primero el orden; en seguida el estado o condicion; y de ahi la union y
separacion; esta es la posicion establecida

Sloka 100

TN 7 Wi g fofa:
fAfeediv f§ o0 et

tasyayogavayogai ca syatamiti hi nirnayah
nididhirsa hi yasya syadatmanatmapadarthayoh

To him who is desirous of distinguishing the self from the not-self,
disjunction is the instrument which is serviceable

Para aquel que esta deseoso de distinguir el Yo del NO-YO, la disyunci6n o
separacion es el instrumento adecuado

Sloka 101

ICRIUESE R EIR RS IV RINEE
3l ATHHTAFIE A aTaRgdadT:
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viyogastena manyena vastunirnayasadhanah
ato natmanatmanorhi canyovasyakatvadhih

Hence the denial of the view of necessity of the not-self for the self

De alli la negacion de la necesidad del no yo por el yo

Sloka 102

HRIBRUGGD ARG
QRN AE=aarygad:

karyakaranakartrtve satyanyontayoryadi
syadyogaviyogarthasya capyanyonyasrayatvadhih

If, in the presence of effect, cause and an efficient actor, interdependence of
the two is predicable, there will also arise the concept of interdependence
between conjunction and disjunction; and this does not follow, because of
the hypothesis relating to the identity of the three

Si en presencia del efecto, causa y un actor eficiente, es predecible la
interdependencia de ambos, concepto que también surgira entre la unién y la
separacion; y esto no sigue debido a la hipotesis relacionada con la identidad
de los tres

Sloka 103

GHRUN T YGch! QAT Hald a1 d

TIRISTR Ygwhgfa Trm fauredd

samsarena ca samyukto hyatma bhavati tena ca
samsaro'pyasti samyuktascamti yogo vibhavyate

When the self and its correlative see themselves reflected in each other,
conjunction is said to exist

Cuando el YO y su correlato se ven reflejados el uno en el otro, se dice que
existe conjuncion o la unién
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Sloka 104

TS RE TR AR T 7 8
YT R I Wreqt dgHTad:

bhramanase hi jiani syadajnani tadabhavatah

Ignorance and knowledge being coexist in man, he becomes a knower on the
disappearance of the former; otherwise he continues ignorant

Al coexistir en el hombre la ignorancia y el conocimiento, éste se convierte en
conocedor al desaparecer el primero; de lo contrario sigue ignorante

Sloka 105-106

AT ANTIGRT! = oz fg A=y
e g YISl SR AT

tatha yogaviyogau ca vijfieyau hi manisibhih
tadr$o hi bhramasyafica samsare natmavastuni

fhaTdM PaadaEal IfRUfA:

3RS YUY YrepepT fauTi f§

kintvatmani kevalantassatamatrasya samsthitih
atassarve padarthasca yuktayukta vibhanti hi

Similar should be the point of view of thinkers as regards conjunction and
disjunction. Illusion is only in relation to conditioned existence; it is not
innate in the self. Predication of ignorance in the self is solely because that
self is the sine quanon for conditioned existence. Consequently, conjunction
and disjunction are observable with reference to all things

Similar deberia ser el punto de vista de los pensadores respecto a la
conjuncion y la disyuncion. La ilusion existe solo en relacion con la
existencia condicionada; no es innata en el YO; La prédica de la ignorancia
en el YO se debe a que ese YO es el sine quanon de la existencia
condicionada. Asi unién y desunién se asocian a todas las cosas
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Sloka 107
HRU A aF fagalfa fg fAofa:
axi iakdeyTd J=aYTdl g g9d

karanam paramam tatra vivakseti hi nirnayah
tasyam sanvistadabhave sandhyabhavo hi budhyate

The ultimate cause of conjunction and disjunction is the think’s will;
conjunction is when a thinker wills it; otherwise disjunction; this is a settled
opinion

La causa ultima de la unién y separacion (conjuncion y disyuncion) es la
voluntad del pensamiento; la conjuncién se produce cuando un pensador lo
desea, de lo contrario es disyuncion; esta es la opinion establecida

Sloka 108

fag&TPRU 97 GURTTH G H:

JWI(g IFae: AHRYTH Haq

vivaksakaranam tatra samsaravasyakatvadhih
tasmaddhi sandhivacanah makarascantimo bhavet

Desire for conditioned existence brings about conjunctions. Hence the
conjunctive letter “M” is placed last

El deseo de una existencia condicionada produce conjunciones. Por esta
razon la letra de unién “M” se coloca al final

Sloka 109

FAERIGA @ dadidadd 3

AT YR SR G

vyavaharadevamuktam tatvatastvidameva hi
trayanamekadharmastu brahmeti munisabhmetam

The above statements are only from the phenomenal point of view. Truly,
however, Brahman is the one substratum of the three
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Lo expuesto anteriormente es so6lo desde el punto de vista de fendbmeno. Sin

embargo, Brahman es verdaderamente el inico sustentador de las tres

Sloka 110

AT P HA TSI FAT NS AT

I IS ATH TGS dgardh

atmanasSaktimatvatsyacchaktya yogo'sya sarvatha
atassarvatra catmanam pasyedityaha devavak

Power is inherent in the self. The union of both in all conditions follows;
hence the Vedic saying ‘see the self in all’

El poder es inherente en el YO. La union de ambos sigue en todas las
condiciones, de aqui que los Vedas digan ‘ver el YO en todo’

Sloka 111

TRERTAGHRON difgen aurfd
TUT T Siacs! STl Sauie:

parasparadhikaranau viryavrksau yathasthitau
tatha syatam jivadehau baddhatma jivasamjnakah

Analagous to the relation between the sap and the tree, is that between the

individualized Self and the body. Such a bound Selfish Jiva

Analoga a la relacion entre la savia y el arbol, es la que existe entre el YO
individual y el cuerpo. Tal como la atadura del egoismo en un Jiva

Sloka 112

T YUIAR= g HRh g aH
YT WrERl se Aigeifa Fof:

yatha pranavartiipamhi sandhiprakrtisamyutam
tatha syattadréam brahma nisiddhaficeti nirnayah
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That there is similarly between Brahman and its symbol Pranava, with the
interdependent constituents, and that negation is its nature, is our
conclusion

Nuestra conclusion es que existe una similitud entre Brahman y su simbolo
Pranava, con los constituyentes interdependientes, y que la negacion es su
naturaleza

Sloka 113

SERSUYaT QISEIeHd g
RGOS TPErHd ¥
brahmarupapravacanam sadhyancasamdhyameva ca

prasiddhancapyaprasiddham drstancadrstameva ca

Exposition of the nature of Brahman is alike possible and not possible,
obscure and not obscure, comprehensible and non comprehensible

La exposicion de la naturaleza de Brahman parece y no parece posible,
oscura y clara, comprensible e incomprensible

Sloka 114-115

Ut fAejuretfar quda ser anyf:
JURIEEEY g 0 81 v dd

sagunam nirnaficeti varnyate brahma sadhubhih
samsaratmasvaripam hi sagunam brahma kadhyayate

BIEAE U ERKIRI A EUEK|

ot Forafa g YARgaq

yadidannirgunam brahma tannisiddhasvarupavat
sagunam nirgunaiceti prthagbhanam bhramadbhavet

Brahman is spoken of by those who have attained unto Peace, both as
possessing them. The Self, immanent in conditioned existence, is stated to be
Brahman and Brahman with attributes; while the reverse Brahman is its
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negation. The distinction between attributeless Brahman and Brahman with
attributes, is illusory

Aquellos que han alcanzado la paz interior hablan de Brahman. Se afirma
que el Ser, inmanente a la existencia condicionada es Brahman con
atributos; mientras que el Brahman inverso es su negacion. La diferencia
entre Brahman con y sin atributos es la ilusion

Sloka 116

NfAeeRy wRegnfor A fg
STHAMIHT TUTFIY TG (b2

omityekaksarasyarthe parabrahmani naiva hi
atmanatma tathanyasca pancanyadvastu kificana

Neither the Self nor the Not-self nor anything else whatsoever exists in Para
Brahman in the aspect of Om as the undivided syllable

Ni el YO ni el NO-YO, ni ninguna otra cosa existe en el Para Brahman en el
aspecto de OM como la silaba indivisible

Sloka 117

doTdep1eres d dhad Serieydy

TR gd "d TR Hrdfeds Haq

tatsarvakalikam naiva kevalam brahmasamsthitam
nanatvarahitam naiva param sarvatrikam bhavet

That Parabrahman is eternal sui generis, immanent in all, not-separate,
supreme, omnipresent

Aquel Parabrahman es eterno, sui generis, inmanente en todo, sin
separacion, supremo, omnipresente
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Sloka 118

3d U9 oAl SeREvadd:

YTl TR ATGAIHR {3

ata eva munirvyaso brahmasutrapravartakah

se e ~

Therefore Sage Vyasa, the author of Brahma Sutra, introduces the aphorism
‘Now then the investigation of Brahm’

Por lo tanto el Sabio Vyasa, autor del Brahma Sutra, introduce el aforismo
‘ahora entonces la investigacion de Brahm’

Sloka 119
TAMIAYEINR fag A9 dd f§

RIS HRURG Aok:

atmanatmapadarthasya vijhanam naiva tatra hi

co e~ —

The meaning thereof is that the knowledge of the self and the not-self leads
to the understanding the nature of Brahm

El significado de ello es que el conocimiento del YO y el NO YO conduce a la
comprension de la naturaleza de Brahm

Sloka 120

TeTiR QUSRI geTe AT g
dadhiaaT fSRI SRIvNSdaq

padarthasya prthaksatve dosaddaipayano munih

oo~ — s Ay —

Owing to the erroneous nature of the notion of separateness of things, and
with a view to their unity being realized, Sage Dvaipayana inculcates the
necessity of investigating Brahman
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Debido a la naturaleza errénea de la nociéon de separacion de las cosas, y con
la visién de que realice su Unidad, el sabio Dvaipayana inculca la necesidad
de investigar a Brahman

Sloka 121

AT UHay SRE8fd ggdq
a4 S oo TG f A g wisdfaq

pramanafica prameyasca sams$ayasceti yadbhavet
tassarvam brahma caikam syaditi yo deva so'rthavit

He, understands that evidence, fact, and doubt, are synthesized in the one
Brahman, understands the truth

El, comprende que la evidencia, los hechos y la duda se sintetizan en el Ginico
Brahman, entiende la Verdad

Sloka 122

WWWWW
UG ERRETY JHae] Aftgar

atma pramanabhiutasyajjagatsarvam sasam$ayam
tayossambandhartipasca prameyastu nisiddhavan

Evidence is the Self; all conditioned existence is doubt; and the relation
between them is the fact which is negation

La evidencia es el YO; toda existencia condicionada es dudosa; y la relacion
entre ellos es la negaciéon

Sloka 123

O faRTe RO S (= ==gd
facd a fasRe b IRE gEq

saméayastu virodhassyétsamsére'sminsa drsyate

oo~ —
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The doubt consists of the opposition seen in conditioned existence; by the
destruction of such opposition through knowledge, supreme bliss is to be
enjoyed

La duda consiste en la oposicion vista en la existencia condicionada;
mediante la destruccién de tal oposicion a través del conocimiento, se puede
disfrutar de la bienaventuranza suprema

Sloka 124-125

SEGSRICRIEERRIEPEITEE|

THTUTE THGY GREAY G

yadetattuyavijianam brahmajfianaprayojanam
pramanaiica prameyasca sam$ayasca pramejanam

SR GUEUT Il ST o
AT YAt faRiamifd Fe:

imanyeva mumuksunam catvari dadhanani ca
sadhyanyapi bhavantiti vijiieyatiti niscayah

The knowledge of the above three has for its object the knowledge of
Brahman. Evidence fact, doubt, and final aim, are for seekers of liberation-
the four means as well as the end. Such is the established conclusion

El conocimiento de los tres mencionados anteriormente, tiene por objeto el
conocimiento de Brahman. Para los buscadores de la liberacion el hecho, la
duda, y la meta final son los medios como también el fin. Tal es la conclusiéon
establecida

Sloka 126

HRGRUGGAHEAISHedy g

TG TR SgT Hadita gAday,

karyakaranakartrtvabhavato'bhedatasca hi
tasmatsarvam param brahma bhavatiti muneryatam
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The teaching of the Sage is that ‘All is Parabrahman’, because of the non-
existence of effect, cause, and efficient actor, and because also of non-
separateness

La ensefianza del Sabio es que “Todo es Parabrahman’ debido a la
inexistencia del efecto, la causa y el actor eficiente, y debido también a la no
separatividad

Sloka 127-128

3fed Sl AR s@fa 9 Fmerd
3T Si1d 3 Uicdh: WA Hed HRUM

atraiva jiyo mayeti brahmeti ca nigadyate
atma jiva iti proktah maya bhedasya karanam

TAHNEF Uy Hail sEriyD:

T4 dadfdal are: FHfEre g
tayornisiddharupas$ca samvandho brahmasamjfiakah
evam tatvavida vadah niscito gargyasununa

From the same point of view are the statements made as to Ego (Jiva),
Illusion (Maya), and the supreme (Paramatma). The Self is the Ego; illusion
is the cause of separateness; and their relation by negation is the supreme.
Thus have been resolved by the son of Gargya, questions seen afloat by
enquirers after truth

Desde el mismo punto de vista se hacen las aclaraciones sobre el Ego (Jiva),
la ilusion (Maya) y el Supremo (Paramatma). El Ser es el Ego; la ilusion es la
causa de la separatividad; y su relacién a través de la negacion es lo supremo.
Asi han sido resueltos por el hijo de Gargya, las preguntas que han aflorado
por parte de los buscadores de la Verdad

Sloka 129

ST ANTY BT RiRIY®:
QST FASH TG @IS T TR
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yo'yvam yoga$ca kathitaScittavrttitirodhakah
yo'pi trayaikabhavassyadityukto'tra maharsina

The mind, and its modification and restraint, are summed up in the
condition spoken of as union or Yoga. This also has been laid down by the
great sage

La mente, y su modificacién y restriccion, se resumen en la condicién
denominada union o Yoga. Esto también lo ha establecido el gran sabio

Sloka 130

AURIFAGRRATGATIR] HeHTb:

qG GBI TRT SASd fg

vyapara$cittavrttitissyadvayaparo bhedamiilakah
tadbhadanasakopayo yoga ityucyate'tra hi

Though themselves effects, the modifications of the mind operate as cause

also. Such operations result from the notion of separateness. The process,
whereby this notion is destroyed, is here spoken of as union

Aunque ellas mismas son efectos, las modificaciones de la mente operan
también como causa. Tales operaciones resultan de la nociéon de
separatividad. El proceso por el cual se destruye este concepto se conoce
como la union

Sloka 131

i a1y GRRRg eHHad®:
T FeHY I TaHg Y

sahi yoga$ca sandhissyadbhedajiananivartakah
tasmatsarvam brahmamayam brahma sarvamayam bhavet

The means by which the idea of multiplicity is removed is called Yoga. Then
Brahman would be felt to pervade all, and everything would be known to be
concentrated in Brahman
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El medio por el cual se elimina la idea de la multiplicidad se llama Yoga.
Entonces se siente que Brahman lo impregna todo y que todo esta
concentrado en Brahman

Sloka 132-134

1 fe e geid QuydT = 91 Hadr
for=q TreTiida@fa gied dg=d

ma hi samkhyatra budhyeta prthakriipa na sa mata
kintu sasyattirtayatvanceti samkhyam taducyate

YRTATIANgz=: WIRon I:
ddfe dobdh axq HTdifa ol

samsaratmapratisiddharupah syattirguno yatah
tatatritvena caikaikam vastu bhatiti nirnayah

ggb Upiagic oW gl a4 @
feRTUTETR sigT Afd GReRg@H:

yadutkam prakrtiSceti purusam brahma tena ca
trigunatmaparam brahma ceti samkhyarahasyadhih

What is known as number is not from any integral difference in objects. It is
just the triplicity of things which gives rise to the name Sankhya. Not-self,
self and the Negation being three it comes out the everything has three sides
to its nature. The things Prakriti, Purusha, and Brahman, are but the
threefold aspects of Parabrahman; this is the inner significance of Sankhya

Lo que se conoce como nimero no tiene ninguna diferencia integral en los
objetivos. Es precisamente la triplicidad de las cosas lo que da origen al
nombre Sankhya. Siendo triple el NO-YO, el YO y la Negacion, revela que
todo tiene tres aspectos en su naturaleza. Prakriti, Purusha y Brahman, no
son mas que los tres aspectos del Parabrahman; este es el significado interno
de Sankhya
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Sloka 135

Hrae-d &4 99 Haaq=
dhdoddbed adl: Jad A

mimamsakanaye karma caivam tritayamucyate
tatkartavyamakartavyam tayoh sambadha ityapi

Even among Mimamsakas, triplicity is an accepted fact. Ceremonies are
recognized to be three-fold; those which ought to be performed, those which
ought to be abstained from, and those in which things blend

Incluso entre los Mamamsakas, la triplicidad es un hecho aceptado. Se
reconoce que las ceremonias son triples, aquellas que deben ejecutarse,
aquellas de las que debe abstenerse y aquellas en las cuales se mezclan las
cosas

Sloka 136-137

wruffeieraf@my eeud f§ soawmn
3T B 8 T Rrdgeqen

svarthadibhedopyasmimmasca dr$yate hi vyavasthaya
atmiyam karma hi svarthe pararthaficanyakartrkam

4 fosma wardf S wraRATiey

HARIRY AT AU fg aq

sarvam vijfiaya sarvartham karye syatparamarthikam
atassvaparadhistyajya sarvamava$yakam hi tat

The differences known as selfishness etc., are also seen clearly in the same
school of opinion. Ceremony is labelled Selfish when it concerns oneself;
Altruistic when relating to others; and Universal when it is most
comprehensive and embraces all humanity. Therefore the idea of “my and
thy” is to be got over. Necessity being in the background of everything

Las diferencias conocidas como egoismo, etc., también se ven claramente en
la misma escuela de opinion. La ceremonia se clasifica de Egoista cuando se
refiere a uno mismo; Altruista cuando concierne a los demas; y Universal
cuando es mas comprensiva y abarca a toda la humanidad. Por lo tanto hay
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que superar la idea de “lo mio y lo tuyo”. La necesidad es lo fundamental de
todo

Sloka 138

BRI H (8 WIIHHRI RIdHH
AT AeRI faid fg w=imy:

akaratkarma hi svarthamukarattu pararthakam
paramarthe makarattu vijieyam hi manisibhih

The accent ‘A’ denotes the ceremony of personal, ‘U’ that of external, and ‘M’
that of universal interests

El acento ‘A’ simboliza la ceremonia personal, ‘U’ aquella externa, y ‘M’
aquella de interés universal

Sloka 139

gfa HHOT He ST o dhafeT:
Sraegaffor swffor Seuifa R

sati karmani bhede'pi kale caikatvani$cayah
atassarvani karmani caikarthaniti niScayah

Difference or variety there may be in ceremonies, but their ultimate fruits are
all one. Therefore all ceremonies are one in their aims

Puede haber diferencia o variedad en la ceremonia, pero sus frutos finales
son todos uno. Por tanto las ceremonias tienen uno en sus objetivos

Sloka 140

geryi f§ gaureds @ ged

visiyanam viSesavijianam caiSesikam bhavet
padarthanam hi sarvesamatraikatvam budhyate



Desire to know the detail of things has given rise to the Vaiseshika system.

This means the oneness of things

El deseo de conocer los detalles de las cosas ha dado origen al sistema
Vaisihika. Esto significa la unidad de las cosas

Sloka 141

sG] FUT g THaTRa=ua:
U dF AAd JaAH@ei-

dravyadinam trayanam hi samavayisvariipatah
ekasvam tatra manyeta sarvasyaikatvadar$anat

The three simples, Dravya, Guna, and Karma, having no existence except
conjointly, unity is accepted in them, because we see the whole lot in one

Los tres simples, Dravya, Guna y Karma, no tienen existencia excepto en
conjunto, la unidad se acepta en ellos, porque vemos el todo en uno

Sloka 142

T A= g dpafd gord
AT dears faRw=fa fAofa:

tatsamanyam vi$eso hi caikamedeti budhyate
samanyantargatatvaiica viSesasyeti nirnayah
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The next two simples (Samanya and Visesha) are analysis and synthesis, are

also the same in two forms, the analytical forms being but comprised in

synthesis, and the synthetic or comprehensive items not being in themselves

concrete existences

Los dos simples siguientes (Samanya y Visesha) son anélisis y sintesis,
también son iguales en dos formas, las formas analiticas que estan

comprendidas en la sintesis, y los elementos sintéticos o integrales no son en

sl mismos existencias concretas



Sloka 143-144

Uerd@THIady IramTeRaHTad:

padarthatvabhavatasca samanyadessvabhavatah
trayah padarthascetyeva nirnatam hi maharsena

FATOMS Ui dgad dhad fg aq
I U garifdeRa:

trayananca padarthanam yadaikyam kathyate hi tat
vai§cesikamiti proktam pranavarthavicaratah
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Therefore Padharthas, or simples or items, are decided to be three according

to, Gargyayana, and the unification of the three is, on the light of Pranava,

the purpose of Vaiseshika

De acuerdo a Gargayana, se decide que los Padharthas, o simples o
elementos, sean tres, y la unificacion de ellos, a la luz del Pranava, es el
proposito del Vaisihika

Sloka 145-146

TATE o f§ A o U
iR o faIvoT (Ui quT g

samkhyena ca vi§esena nirnayena tatha punah

TRy weireasgae gy:

T fedaearg Haareeigdq

emirangasca sanbhissyadrahabodhyam manisibhih
sarvasya tritayatvafica tritayatmajagadbhavet

Thus it is that by Vedanta, by Yoga and Mimamsa, and by Sankya,
Vaiseshika, and above all by the philosophy of Synthesis. Brahman is
exposed to view just as the Vedas are rendered easy to grasp by their six
Angas
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Es asi que por el Vedanta, por el Yoga y Nimamsa, y por el Sankya,
Vaiseshika, y sobre todo por la filosofia de la Sintesis, Brahman esta
expuesto a ser visto al igual que los Vedas son faciles de entender gracias a
sus seis Angas

Sloka 147

T SR IRSAT HRSAT: YuraIsd g
T FaoRas Sesaaagay

tatha brahmeti cakhyatum vyakhyatah pranavo'tra hi
sarvasya tritayasvaica sadrstantamudahrtam

The purpose of this commentary on the Pranava is to bring out the triplicity,
underlying the material universe, everything in it being triple and the
triplicity of Brahman similarly. How everything is triple has been explained
as well as illustrated

El proposito de este comentario sobre el Pranava es resaltar la triplicidad
que subyace al universo material, siendo todo triple y similar a la triplicidad
de Brahman. Se ha explicado e ilustrado como todo es triple

Sloka 148

Td U0} ATRTSH TR
THSeYeEyar fig uRl faer fa=marn

evam prakarane casminprathame gargyasununa
samastivyastidrstaya hi para vidya vicarita

So does Gargyayana discuss the higher learning in its two aspects of
synthesis and analysis, in his first section

De esta forma Gargyayana discute en su primera seccion el aprendizaje
superior en sus dos aspectos de sintesis y analisis
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Sloka 149

do ARSI g JAaT Hifdaret:
3TRM: TRHY JT: T °d rgef:

tasya vyakhyaturevam hi muneryo bhavitatmanah
asayah paramo jiieyah sa caivam syanmumuksubhih

His object in thus discussing the holy subject is to facilitate the attainment of
Para. This is a fact which those seeking redemption should bear in mind

Su objetivo en esta discusidon de un tema sagrado es facilitar el logro del
Para. Este es un hecho que deberian tener presente aquellos buscadores de la
redencion

Sloka 150

el firsReur exa=d firsgsa:
Td T Taeur uregaf=r wi iy

mumuksavo bhinnartipa dré§yante bhinnabuddhayah
sarve caite svadharmena praptuvanti param gatim

Such seekers are of various kinds, with various modes of thought and feeling.
All however may attain to the condition of the pure by pursuing their own
prescribed courses

Tales buscadores son de varias clases, con diversos modos de pensar y sentir.
Sin embargo todos pueden alcanzar la condicién de virtuosos siguiendo sus
propios cursos prescritos

Sloka 151

U BT faTaTe e ag:
qaitd s fawaf~r 3 d e

ye hyatmanas$ca vidyanadatmabhinnasya vastunah
trtiyam brahma vindanti Sesthaste vai mumuksavah
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The first kind of the world be redeemed proceed from a knowledge of the self
to know that which is separate from it, and then proceed to know Brahman
as a third

La primera clase de mundo redimido procede del conocimiento del YO para
saber que lo separa de €l y luego procede a conocer a Brahman

Sloka 152

BRI RS ERIRI PR R I GRS GE
WU HHIR AR JHEfa:

svabhavam karmayogena madhyamaste mumuksavah

The second kind know the Not-self first, and then try to know the self and its
qualities by means of the Path of action

La segunda clase conoce primero el NO-YO y luego intenta conocer al YO y
sus cualidades por medio del Sendero de la accion

Sloka 153

S AR fomT areafern g
HTATHTY HHIVT Ha-dS YA Ha:

ye'natmabhutirvijiaya vina catmadhiya punah
kamatmanasca karmani kurvantye'dhama matah

And those who know only the things which are not the self and quite
indifferent to it, engage in actions under the impulse of Greed, compose the
third and last group of candidates for redemption

Y aquellos quienes solo conocen las cosas que no son el YO y son bastante
indiferentes a él, se involucran en acciones bajo el impulso de la Codicia, y
son quienes componen el tercer y tltimo grupo de candidatos a la redencién
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Sloka 154

3 fg TS piad IH IS gHUISaH
BT TR YT T~ HHEfT:

ye hi sankucitam jianam casuddhandehamandalam
tyaktamah param sthanam gacchantaste mumuksavah

These candidates are men who are anxious to rid themselves of a limited
intelligence and an impure physique, and march forth on the road to the
abode, state or condition of the pure

Estos candidatos son hombres que estan ansiosos de liberarse de una
inteligencia limitada y una psiquis impura y avanzar en el camino hacia la
morada, estado o condicién de pureza

Sloka 155

Wb STY: gftsay THRAY Tdal
LRI f§ gea=ifd g@rd

loke'smabhih panditaiSca pamarairvastu sarvada
svasvajianurupam hi sadasafceti budhyate

A thing in this world is always known as sat or asat, or good or bad, by each
one of us just as he happens,

Cualquier cosa en este mundo es siempre conocida por cada uno de nosotros
como SAT o0 ASAT, o buena o mala, segiin suceda,

Sloka 156

Y TGII HRUT 9% Togdd
ARaHTag@ WIeHgidld =of:

asata$ca padarthasya karanam vastu sadbhavet
nanasvabhavayuktam syadasadvastviti nirnayah

The cause of a bad thing must be of course good. That which contains quite a
crowd of rival ingredients unharmonized, is what may be called bad
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La causa de una cosa mala debe ser por supuesto algo bueno. Aquello que
contiene una infinidad de ingredientes rivales desarmonizados es lo que
puede llamarse malo

Sloka 157

g YT A TS wh A M T HT:
ol faydaas Wi faurf=r =

asadvibhutayassarvassacchakteryogasambhavah
sato vibhiitayastvatra svatonitya vibhanti ca

All its manifestations, however, are the result of some contact with the forces
contained in good. But what go to compose the really good are natural,
original and eternal

Sin embargo, todas las manifestaciones son el resultado de algtin contacto
con las fuerzas contenidas en el bien. Pero lo que constituye el bien
verdadero es natural, original y eterno

Sloka 158

AT TRITRIRIATT ST+ AU

qug Wlfedhed UG -ad:

sarvavasthas$aiSavadya jananam maranantatha
sukhaduhsvadikainicaiva bhantyasadvastunisvatah

All the various stages of life, from birth and infancy onwards to death, of all
the experiences of life also, pleasures and sufferings, are seen as the natural
concomitants of the bad

Las diversas etapas de la vida, desde el nacimiento y la infancia hasta la
muerte, y también todas las experiencias de la vida, placeres y sufrimientos,
son vistas como acompanantes naturales de lo malo
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Sloka 159

SRR & g v d 9 agfd
0d 9 qUT 99 T g WHTaa:

astinastiti ca dvabhyam padabhyam te ca vastuti
Sruyete ca tatha caiva drSyete hi svabhavatah

They are naturally heard or observed as being either affirmed or denied with
respect to such a thing, quite irrespective of any extraneous efforts

Ellos naturalmente son escuchados y observados como afirmados o negados
con respecto a tal cosa, independiente de cualquier esfuerzo externo

Sloka 160

TR FeqdideagyHdls

qe WIeRA 9] s 8 Femerd

param sadasatoryatsyatsadasadriipamevahe
tafica syatparamam vastu brahmeti hi nigadyate

That which is beyond Sat and asat is still spoken of in the terms of Sat and
asat. It is also called Parama, and the cause has the denomination of
Brahman

Aquello que esta mas alla de SAT y ASAT, aun se conoce en términos de SAT
y ASAT. También se le llama Parama, y lo mismo tiene la denominacién de
Brahman

Sloka 161-162

3{TEHT Hald g THRIE Hafag
3GY] I HURHGRIY! A= fUa:

atma bhavati sadustu hyakararyo bhavediha
asaduistu ca samsaraScokararyo niruipitah

I YAgK] Taais! JATTH
THRIYT I §el Farayfaad
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uttamafica bhavedustu sarvabijam sanatanam
makararthanca tatsatyam brahma sarvavibhutimat

The self is the sat and in the Pranava ‘A’ stands for it. The not-self and world-
processes constitute the asat and ‘U’ represents at in Pranava. Superior to
both these is the root-cause, the eternal ‘M’ no other than Brahman in his
phenomenal form

El YO es SAT y en el Pranava ‘A’ lo representa. El NO-YO y los procesos
mundiales constituyen el ASAT y ‘U’ lo representa en el Pranava. Superior a
ambos es la causa raiz, la eterna ‘M’ nada menos que Brahman en su forma
Fenoumeno

Sloka 163
TUTHSHEUS Tgal URHATRIGH

TR dg e YHIERWE YA

trayanamekarupafca yadruhya paramarthikam
samaharena tadvrdyam samaharasvariipavat

Unifying these three, we arrive at what represents the Brahman Noumenal,
and what aims at unification”

Unificando estos tres llegamos a lo que representa el Brahman Noumeno y lo
que dirige hacia la unificacién

Sloka 164

qHTERIIHRRIeG] feig U HET:
SHRWT AW HAHMHSHYHEG

samahararthakas$sabdo tribu varnebu madhyagah
ikarassaca sarvesam bhavanamekadharmakrt

The unifying element lies hidden in the midst of the three letters. It is the
syllable ‘E’ whose function is to reduce all impressions into one

El elemento unificador se encuentra oculto en medio de las tres letras. Es la
silaba ‘E’ cuya funcion es reducir todas las impresiones en una
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Sloka 165

TIeRAd SIRaISH faara:
ORI Yafgmaaaq

pratyaksarayaiva samsaravastuno'sya vicaratah
samsarabhinnasyarthasya bhavedvijhanamuttaman

It is best to know the nature of the visible universe first of all, and then to
enquire into what is different from it

Lo mejor es conocer primero la naturaleza del universo visible y luego
investigar lo que es diferente a este

Sloka 166

TRATIIRITART dEagH ATy
AH U I Traerefae=i=q

tasmatsamsaravijanam tadiyankarma cakhilam
avaSyakamiti jieyam yavadatmavidaréanam

Therefore, it may be said once for all, that, until one is near in sight of the
Atman, Samsara is surely a matter of necessity along. Therefore it may be
said once for all that both up to the arising of the direct cognition of the self
and even subsequent to it a true understanding of, and attention to, the
whole work of world-processes is essential

Por lo tanto, de una vez debe decirse que, hasta que uno se acerque a la
vision del Atman, el SAmsara es una necesidad. Hasta que ambos se eleven al
conocimiento directo del YO e incluso después de él, es esencial una
verdadera comprension y atencién a los procesos del mundo

Sloka 167

AR grufead mixept faaferar:
TR SUR U ARAT gAY

asminprakarane hyarthassarve prokta vivaksitah
maharsina samgrahena vyakhyasyante puna$cate
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All these things stated concisely in this section are further commented on it
the divisions that follow

Todo lo expresado en forma concisa en esta seccidon es ampliamente
comentada en las divisiones siguientes

| gfd AT faR e I

Il iti yoganandaviracitayam ||

| JuraaTeriditemEt |l

Il pranavavadarthadipikayam I

| GUTeTT: |

Il prathayodhyayah |l

THUS THE FIRST CHAPTER OF THE
PRANAVA VADARTHA DEEPIKA
BY YOGANANDA

ASI EL PRIMER CAPITULO DEL
PRANAVA VADARTHA DEEPIKA
POR YOGANANDA



135

Joga-Pevi Yantra

Om Hreen Sreem
Rlgem {dim dauh

Joga Peviai Namah

Yantra Sri Yoga Devi: front and back views

Yantra Sri Yoga Devi: vistas anverso y reverso

- I8 .

B scioneeornon 07 ° . PRANAVA OM
SCIENCE OFSOUNID: BRAHM’S SOUND
BRAHMN'’S ATTRIBUTLES

Self, Spirit,
consciousness

Not-self, Prakriti, Shakti, energy
substance power

Pranava OM: cosmic sound, Brahm’s sonorous with its three attribute letters A, U, M

Pranava OM: sonido c6smico, Brahm sonoro con sus tres letras atributos A, U, M



136

I 31 fgarareama: i

atha dvitiyodhyayah

Chapter / Capitulo 11

Yoga Prakara Prakarana/yoga section/seccion sobre el yoga

Sloka 1

fgias e mrafgumson

~

FT0Ti 8 et Ry hRiF=

dvitiye'sminprakarane gargyayanamaharsina
trayanam hi phalam sandhessaprakannirupyate

In the second section the sage proceeds to describe the outcome of the union
of the three with some entrance into details

En la segunda seccion el sabio procede a describir el resultado de la union de
los tres entrando en algunos detalles

Sloka 2

forel O IR G-I
ISR HUT T U TeSTTarRdy

kinca trayasya jnanasya mukhyatvantatprayojanam
jhanecchakarmanam rupam sadrstantamudahatam
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Then the importance of the knowledge of the three and the advantages which
result from it and the natures of cognition, desire and action with requisite
examples

Luego, la importancia del conocimiento de las tres y las ventajas que resultan
de ello y las naturalezas del conocimiento, deseo y accion con ejemplos
indispensables

Sloka 3
JfaefrsiieuafafaumT<y:

ATAITCTIAT Ul ArgfaRe0dyq

traividhyamicchakriyayotrividhanamsamanvayah
tyajyopadeyavijianam tatha sangannirupitam
The triple partition of desire and action, and the reduction of the three into

one, and last the conditions of rejection and acceptance, are laid down in this
chapter with all attendant details

La triple divisién del deseo y accion, y la reduccion de los tres en uno, y
finalmente las condiciones de rechazo y aceptacion, se establecen en este
capitulo con todos los detalles

Sloka 4

HipTeSa® - FFRAArHad
HadHITAd JYUdd TRbeAd

omkadrstayacaikatvantrayanam sandhitobhavet

kevalanamjaptayetu prthaktvam parikalpyate

The oneness of the three is arrived at through Om by means of their junction.
The division into three is only for facilitating the knowledge of their
individuality

La unidad de los tres se alcanza a través de OM mediante su union. La
division en tres es sdlo para facilitar el conocimiento de su individualidad
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Sloka 5
&mﬁa%@mﬁaﬁrwm

BN

IR U9 sdld 0l’>€‘\l-l'dgt14d

ayameva hi samsaratritayo yasca bhasate
samsara eva brahmeticaikarupantaducyate

This world-process which looks to us like three, would look as one when
stated in the words “that-prices is Brahman”

Este proceso mundial que nos parece triple, pareceria uno si se expresa con
las palabras “ese precio es Brahman”

Sloka 6

AU AT A
FIRIIAHT T fawTe= Haq

atastapasvinaficaiva yoginam jhaninamapi
samsaravijianameva svargatessadhanam bhavet

Therefore should sages, ascetics and seers, understand that world-process as
a means to the passage into svarga (superior plane)

Por lo tanto, los sabios, ascetas y videntes deberian comprender que el
proceso mundial es un medio para el paso al Svarga (plano superior)

Sloka 7

JdQg fg ga fRUaareenyay fg
favaraRae! fg gwp! Ao fasra

sarvasyaiva hi sartra sthitatvallabhatasca hi
visayantaramedo hi yukto naivatra vidyate

Since everything is everywhere and is also so found, there is nothing like
difference between one thing and another

Como las cosas estan en todas partes encontramos también que no hay
diferencias entre una cosa y otra
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Sloka 8

vy Hew Rgrawany arg-:

el fig 9d WgyuHgasHd 9

visayasyapi bhedasya siddhantasyapi vapunah
niripanam hi sarvam syadbhramamulakameva ca

It is through sheer ignorance that the current ascription of variety to things
and thoughts has its vogue

Es a través de la ignorancia que tiene auge la actual atribucion de variedad
para las cosas y pensamientos

Sloka 9

31 8 gmHma ud g gefi:
Wed g I Ya: gdYrea HaaT

ato hi samabhavena sarvam jieyam mumuksubhih
syadevam hi samo bhavah sarvascatma bhavettatha

Seekers of liberation should therefore know all things as equal. It is thus
described in the Vedas “All is the self and the self is all”

Los buscadores de la liberacion deberian reconocer todas las cosas como
iguales. Asi esta descrito en los Vedas “Todo es el YO y el YO es todo”

Sloka 10-11

atma bhavati sarvo'pi ceti Srutimukhoditam
danopide$avacanadapi bhedo na sampranam

JUITafRYaa YA fg dahar

dGUPREUGA HIBdDH

tathaivavasthitestasya bramatyano hi tatphalam
tadupakarakaranankevalam bhavahetukam
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If we may exemplify, charity passing from one to another and instruction
going from one to another do not imply difference; because the things
transmitted do not change during the transmission. Their purpose is to clear
a mistaken view of ownership

Si pudiéramos ejemplificar, la caridad y la instrucciéon pasando de uno a otro
no implican diferencias; porque las cosas transmitidas no cambian durante
la transmision. Su proposito es aclarar una visién errénea de la posesion

Sloka 12

arTfHgHal [ GUREd AT

TUT FAREUUTRG AT U Uehia:

tvamadikartrbhedo hi samsarannaiva catmanah
tatha nirupanadbhedatmaga eva pradarsitah

The difference of you and he among agents too is only confined to world-
process and does not touch the self. By so signifying, the rejection of
difference itself is ultimately pointed out

s [{P4

La diferencia entre el “ti” y “él” entre los agentes también se limita sélo al
proceso mundial y no toca al YO. Significando asi, en altima instancia el
rechazo de la diferencia misma

Sloka 13

< e Wfere SR YRy gy
UhREANGITT saifa Ry

tam sarvam khavalitradam brahmetyaha $rutirapi svayam
prakarassarvasabdarthassaca brahmeti niScayah

The world-process is described by scripture in the worlds “all this of course
Brahman”. “All” in the Vedic text stands for all the multiplicity of details and
that is not different from Brahman

El proceso del mundo se describe en las Escrituras en las siguientes palabras
“Todo es Brahman”. “Todo” en los textos védicos representa la multiplicidad
y no es diferente de Brahman
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Sloka 14

IANTUGURINGANG! A T Had:
IArAE-ay Hafd I-T Tafd fRgarg

tyagagrahanayorevamabhedo na ca bhedadhih
tyacyopyanyasya bhavati grahya eveti niScayat

So also the expressions “give and take”, and “live and let live” are not by any
means expressive of difference. What is discarded by one is taken up by
another

Asi también las expresiones “dar y tomar”, y “vivir y dejar de vivir” no
expresan diferencias. Lo que uno desecha otro lo recoge

Sloka 15

TifGAmedy uauIIie: I:
Tl e Hewd WSY A1 T4 fg HHoH

svargadilokadrste$ca punyapapadhiyah punah
yo bhedah kalpyate so'yam nasti sarvam hi karmajam

Conflicting qualifications must of necessity cancel one another. Then again,

the conceptions of heaven and, bell virtue and vice, also do not affect the
doctrine of unity. They are but the transcient excrescences of action

Las calificaciones conflictivas deben anularse entre si. Asi nuevamente, las
concepciones de cielo e infierno, virtud y vicio tampoco afectan la doctrina
de la unidad, No son sino excrecencias efimeras de la accidén

Sloka 16

T4 g THHaRTaaRad Haq

SafeAergd s darRraen Haf< f§

sarvam hi samamevasyatsarvaficava§yakam bhavet
brahmadilokassarve'pi samsarakhya bhavanti hi
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They stand all on the same level, every one of them being necessary. All
creations from the high heaven of Brahman downwards are action which
constitute the world-process

Estando todas en el mismo nivel, siendo cada una de ellas necesaria. Todas
las creaciones desde el cielo de Brahman hacia abajo son actos
constituyentes del proceso mundial

Sloka 17

=1 feuan &0 Nedd iy T=ad
30 9 UIdpd I TRId FaUT Ha:

na hisaya raksanena bhedascaivam hi drsyate
ume ca prakrte vedye drSyate sarvatha bhavah

Nor lastly do hurt and protection imply, the notion of difference. They are
but incidents naturally appearing in phenomenal existence

Finalmente ni dafiar o proteger implican el concepto de diferencia. No son
sino incidentes que aparecen naturalmente en la existencia fenoménica

Sloka 18

AR yaTIRRIR S Ry Hifw fg
TR HART TAdaH

bhinnasvartpavyaparaissamsare'smims$ca bhanti hi
prasSastanyapras$astani karmaniti munermatam

In the opinion of Gargyayana action comprising this world-process appears
as meritorious or otherwise, and differs in their natures or manifestations

En opinion del sabio Gargyayana la accién que comprende este proceso
mundial aparece como meritorio o diferente, y difieren en sus naturalezas o
manifestaciones
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Sloka 19-20

TASTI 7 = I IFERA HAoT
ARNSHIRRGE! g8 Wl 9 "R adl

tato'jfiani na ca jhani rogyarogi bhavennaca
manyo'manyastukhi duhkhi svargi na naraki tatha

qUSHISTUSIRGY Hd FHGIS JAa:
$cHd Hao aRifaRafd fof:

dandayo'dandayassvayam naiva hyabhedo'tra suni$citah

idameva phalam sandivijiianayeti nirnayah

Therefore there is neither an unwise nor happy or unhappy, nor sufferer nor
robust one, nor great nor despicable one, nor angelic nor hellish one, nor
lastly is there inherently criminal or innocent one. Oneness, equality,
identity underlies them all. This is the truth arrived at by the knowledge of
union

Por lo tanto no hay un insensato, ni feliz ni o infeliz, ni aquel que sufre o que
es fuerte, ni grande ni despreciable, ni angélico ni demoniaco, ni tampoco
existe inherentemente el criminal ni el inocente. La Unidad, igualdad e
identidad son la base de todos ellos. Esta es la verdad que se alcanza a través
del conocimiento de la unién

Sloka 21

JIRdeRY ayaugedd g
YERHUGIMTH T9R: UREId

samsaravyavaharastu drastavyaScetthameva hi
saharambhavasanabhyam samsarah paridrshyate

It is thus that the world-process is to be understood. It is seen with a
beginning and an end

Es asi como debe entenderse el proceso mundial. Es visto con un comienzo y
un final
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Sloka 22

TRIRYHEATHITGA Wl Hdd

TRy AN aaisiaerar Ja:

tasyarambhastvatmanassayadavasanam svato bhavet
sambandhasya nisedhastu tayorbrahmadhiya matah

Its beginning is from self; its end comes from itself. The negation of their
relationship is by means of the cognition of Brahman

Su comienzo es del YO; su fin viene de si mismo. La negacién de su relacion
es mediante el conocimiento de Brahman

Sloka 23

BHIAUeT URATER] fg Srad
Uh: DIl g T BIaHa! 7 HYH

kalabhedona samsaravyavaharo hi jayate
ekah kalo hi sarvasya kalabhedo na kascana

The vogue which the world-process find is due to the changes which occur in
time. Time is one and undivided. It does not differ from different people

La vigencia del proceso mundial se debe a los cambios que ocurren en el
tiempo. El “Tiempo” es uno e indivisible. No difiere para las diferentes
personas

Sloka 24

Had HANG fae Yawgaead
TAFTAMNGH TUTSHe: TeRid:

kevalam karyabhedena tridha bhutassalaksyate
atmanatmanisiddhenam yatha'bhedah pradascitah

It is merely through changes in action that the changes in time are
recognized
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Es meramente a través de los cambios en accion que se reconocen los
cambios en el tiempo

Sloka 25

PHIAAATN Hafd TUTSTRIAT:

T4 fg Wfufoeasy srera gordemnq
kalatrayanam bhavati tatha'dassanatanah
evam hi samsthitistasya kalasya pranavenat

The identity of the triad, self, not-self, and negation has been already pointed
out. The identity of the three phases of time are but similar to that in the
parlance of Pranava, time would be denoted in this wise

La identidad de la triada, YO, NO YO y Negacion ya ha sido sefialada. La
identidad de las tres fases del tiempo es similar a aquella mencionada en el
Pranava, el tiempo deberia senalarse de esta forma

Sloka 26

T gAY ARG AD:
Yiowrfg IOR: At Yaedam

atma syadvartamanas$ca sarvasthassarvamiilakah
bhavisyassyadvi samsarah nisiddho bhutarupavan

The self would represent the present. It is present in all, it is the cause of all.
The world-process would represent the future, and negation would play
proxy to the past

El YO representaria al presente. El presente esta en todo, es la causa de todo.
El proceso mundial representaria el futuro y la negacion seria la
representacion del pasado

Sloka 27

IS PR dhed (UG dadb:
] AaRd dded sTaon fRyay|
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sati kalasya caikatve vibhagastu trayarthakah
tritvantu samsrteveva vaikatvam brahmani sthitam

The division into three of what is actually one, is just to show the numerical
limit into which it could be divided. The scope of the triple division is only
within the world-process; in Brahman unity alone is found

La division en tres de lo que en realidad es uno, es s6lo para mostrar el limite
numérico en el cual podria dividirse. El proposito de la triple divisién es
solamente dentro del proceso mundial; en Brahman se encuentra la unidad

Sloka 28

Aagaeavasagenn i WHaa:
3H: BIAAHITTTARHHGI:

tritayasyavaSyakatvadrahmano hi svabhavatah
uktah kalavibhagoyamarambhaficavasanatah

Brahman is by nature bound up with the number three. And thus the
division in time by reason of beginning and end,

Brahman esta ligado por naturaleza con el nimero tres. Y asi la division del
tiempo en razon del principio y fin

Sloka 29

IR HHYTH HTal Hald A=Yl
qwHH g fada: gdd uRewad

samsarasya kramascayam kalo bhavati nanyatha
tasmatrkamo hi tritayah sarvatra paridrs$yate

it is order observable in world-process, that is time, nothing else. This
accounts for the universality of the number three

el tiempo es el orden observable en el proceso mundial. Esto explica la
universalidad del nimero tres
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Sloka 30

HPRIBRADRIA LY HH:
P T Evar SR 7 9

akarokaramakaraitribhi$§abdairayam kramah
tritayo bhasate drstaya samsarasya na vastutah

By the letters A U and M is shown this triplicity in the phenomenal aspect of
things

A través de las letras A U y M se muestra la triplicidad en el aspecto
fenoménico de las cosas

Sloka 31-32

TReRIe S ard Haferaadiay
THISTATH fgdiay 9OR: uRexgd

samkhya$avdesvevameva bhavettritayadhiriyam
eko'styatma dvitiya$va samsarah paridrSyate

JAT@Ngy HRUMaa {3
= Hafd g gfger aa:

trtiyassyatrisiddhasca karanantritayasya hi
Sunyam bhavati cankanam vrddhiksayau tatah

Even in the science of numbers three is the fundamental number. The self is
the first numeral the world-process is the next, and negation is the third. The
cause of the three is zero. From it is derived their increase and decrease

Incluso en la ciencia de los nimeros el tres es un nimero fundamental. El
YO es el primer nimero, el proceso mundial es el siguiente y la negacion es el
tercero. La causa de los tres es el cero. De alli derivan el aumento y la
disminucién
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Sloka 33

gigermat JauHg M Hradad:

T TR g YAdb RO

vrddhiksayabhyam sarvesamankanam kalabhedadhih
tasmacchunyam param brahma sarvakaranamucyate

From this fluctuation in their value we come to deduce the changes in time.
Therefore zero stands for the noumenal Lord, who is the creator of all

De esta fluctuacion en sus valores deducimos los cambios en el tiempo. Por
lo tanto el cero representa al “Sefior Noumeno”, quien es el creador de todo

Sloka 34

RIRTYHI HTAH Ad I
AReTaY fHfesct i§ grgumiy Ivga:

parasparadhikarane kalasamkhye mate ca te
vyakhyatastu militva hi dvandvadharmo$ca samsrteh

These two times, and number, are colleagues of each other. As allies they
give rise to the twin creations of the phenoumenal world, youth and age vice
and virtue (birth and death)

Estos dos: tiempo y nimero son companeros entre si. Como aliados dan
lugar a las creaciones gemelas del mundo “fenoumenal”, la juventud y vejez:
vicio y virtud (nacimiento y muerte)

Sloka 35

RIS 9 HIay ANYUEaIa:
JAVIIgRaxaNHed g AfEaq

trkamassamkhya ca kalasca vyastipranavabodhitah
samastayonkaratastvesamekatvam hi suniscitam

These, namely order, number and time, are from the analytical point of view
of Pranava. Synthetically they are but one
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Estos: orden, nimero y tiempo corresponden al punto de vista analitico del
Pranava. Pero, sintéticamente es uno solo

Sloka 36

Ridea o wdvid 33 gaaft

dAH@URIH A AT ARH,

tritvaikatve ca sarvesamevam vedye mumuksubhih
tavekatvaparijianam tritvavijnianamulakam

The same remark applies to statements about the trinity of Unity of things;
because the conception of Unity is of course consequent upon that of trinity,
and is its inevitable through ultimate result

La misma observacion se aplica a las declaraciones sobre la trinidad o
Unidad de las cosas; porque el concepto de la Unidad es consiguiente a aquel
de la trinidad, y es inevitable el resultado final

Sloka 37-38

Tag T JHFdgT=ad
TS Hofafa dwaq

evankalavibhagena jhianantrividhamucyate
pranyaksamanumanafca nirnaya$ceti tadbhavet

Jeda T Yoy Hiowidfa ad f§
AN YA SAT 8

tadvartamano bhutasca bhavisyams$ceti tatra hi
atmanatmanisedhanamanvaya$cetthameva hi

Similarly cognition too is portioned into three, in accordance with the
portioning of time. Its divisions are Perception, Inference, and Revelation
corresponding to the present, past and future, which go to make up time. It
is in the same way that we have to relate the self, matter and negation to each
other
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En forma similar el conocimiento también se divide en tres, de acuerdo con
la division del tiempo. Sus divisiones son Percepcion, Deduccion y
Revelacién correspondientes al presente, pasado y futuro, que van a
conformar el tiempo. Es de la misma forma que relacionamos el YO, la
materia y la negacién entre si

Sloka 39
ST Y TIEIUSTRId

AT wrcaRy fg ok
atmadrstaya hyatmanasca pratyaksamupajayate
nisiddhasyanumanam syatsamsarasya hi nirnayah

From the spiritual point of view, the self has perception. Then negation has
Inference, and matter has Revelation

Desde el punto de vista espiritual, el YO tiene percepcion. Entonces la
negacion tiene Deduccion y la materia Revelacion

Sloka 40

TORY Wyl d Uds ad Haq
AT wnfavfayer Aa:

samsarasya svadrstaya tu pratyaksam niyatam bhavet
nisiddhasyanumanam syannirna$catmano matah

But from the material point of view matter would have perception; and then,
negation would have inference, and the self revelation

Pero desde el punto de vista material la materia tendria percepcion, y
entonces, la negacion tendria deduccion y el YO revelacion

Sloka 41

TG HIHAH D TI&Ad
U] Hagd digad gaef:
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vastutastu bhavetsarvamekam pratyaksamucyate
pratyaksantu bhavedvrahma tadvijieyam mumuksubhih

But in real truth all these things reduce themselves into perception.
Perception again would be nothing else than Brahman, which all seekers of
liberation must strive to know

Pero en realidad todo se reduce a percepcion. La percepcion no seria otra
cosa que Brahman, la cual todos los buscadores de la liberacion deberian
esforzarse en conocer

Sloka 42

AT T FaTHIEAY
ARy gRSAIH gerd

tasmatrayatmakam jhianam sarvasamascitam
tatriScayajianarupamekayomiti budhyate

Thus we are led to the conclusion that cognition is its threefold aspects
comprises the things that form the universe; while cognition is its ultimate,
unitary aspect is known to be represented by Om

Asi llegamos a la conclusion que el conocimiento en su aspecto triple
comprende las cosas que forman el universo; mientras que en su aspecto
unitario esta representado por OM

Sloka 43-44

TS Wb THATR g M1 UNT: TRERH
frree & fasiay 1 =g = Higw:

evam syatkamanakanksecchanam yogah parasparam
niyamena sa vijiieyo bhutasya ca bhavisyatah

JUT T AT HHOIAT T4 TR
HTHICT: Yo 99ud fg g

tatha ca sarvamanasya kramenaivaibhya eva hi
kamadayah prajayante ceyameva hi samsrtih
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And, again, if we turn to Desire, that is also composed of three, Kamana,
Kanksha, and Iccha making up its parts. The three aspects have relation to
the three phases in time, the past the coming and the passing

Y, nuevamente si nos vamos al Deseo, también incluye tres partes, Kamana,
Kanksha e Iccha. Estos tienen relacion con las tres fases del tiempo pasado,
venidero y transitorio

Sloka 45-46

HTg ] fddheuy WS eI

Al Tgedl fddey: JuranHe:

syatsankalpo vikalpa$ca so'nukalpastathaparah
omityetaddhi sankalpo vikalpah pranavabhidhah

eIyt e el Aegaif~:
[aRMfARh 1Y Tgeuren yaf= f§

anukalpastatha nityam sarvadyo madhyayontimah
vicaranatiriktasca sankalpadya bhavanti hi

Turning again to the region of thought, determination, conversion, and
disquisition from its threefold aspect — Om representing the first Pranava
the next, and the last occupying the commencement, the meridian, and the
conclusion of all things

Volviendo al pensamiento, la determinacién, conversaciéon y andlisis forman
el aspecto triple. OM representa el primer Pranava el siguiente y el tltimo
ocupando el comienzo, el meridiano y la conclusion de todas las cosas

Sloka 47

o7 fsftoa 9d a1 Ifergfased

gfearl frarReafgar! Fyanie:

yaya ni$ciyate sarvam sa $aktirbuddhirucyate
buddhikaryo vicarassyadvicaro niScayarthakah
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Turning lastly to reflection, we arrive at the power which tries to prove into
the real nature of things. Disquisition results from this reflective capacity,
and aims at the achievement of truth

Pasando finalmente a la reflexion, llegamos al poder que intenta probar la
verdadera naturaleza de las cosas. El analisis resulta de esta capacidad
reflexiva y enfoca hacia el logro de la verdad

Sloka 48

Fhylaxgsiid gengfa faer mar

qaAGHE UG BHRGRUG! Hdd

Saktirbuddhirabuddhiti sudhisceti tridha mata
sarvasamekarupatvam karmakaranato bhavet

This spirit also is visible in three forms, as first impression, further enquiry,
and positive conviction, the three being mutually related as cause and effect

Este espiritu también es visible en tres formas: primera impresion, luego
investigacion y conviccion positiva estando las tres mutuamente
relacionadas como causa y efecto

Sloka 49
PN IS HagRT Haf<l 9

HAEATAT: UIh ISR d:

Saktimulasca sarve'pi vyavahara bhavanti ca
vyavaharyatrayah proktascaikasyatparamarthatah

All habitual worldly conceptions arise from the spirit of reflection

Todas las concepciones mundanas surgen del espiritu de reflexién

Sloka 50

wd fg Byt yaf: tp1ama wemion
3% 07 9 7T fesamafie efiRian
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evam hi trividha dharmah proktascatra maharsana
aneke tatra ca maya didyatramiha darsitah

Thus the sage has shown the triplicity of abstract categories, multifariously
exemplifying it. I have but picked up a small number of them

Asi el sabio ha mostrado la triplicidad de las categorias abstractas,
ejemplificAindola de multiples formas. Yo sélo he tomado un pequeno
numero de ellas

Sloka 51

SEIUN g TWUTARE: TR b:
d I ARY T dui I g 2mya:

brahmano hi svabhavassyuh prakaratritayatmakah
te canantakramassanti tesam yogo hi Sasvatah

ST IUTaRE U h ST | HgTiom
Hefftry fasran eisd i wera:

dvabhyam pranavarupabhyamuktassango maharsana
mumuksubhi$ca vijiieyo dharmo'yam hi sanatanah

The triplicity of things is part of Brahman’s own nature. It runs through
countless numbers of things; their co-existence being eternal

Thus closes the author’s description of the analytical and synthetic
representations of Om

La triplicidad de las cosas es parte de la propia naturaleza de Brahman.
Atraviesa innumerables cosas; siendo eterna su co-existencia

Asi termina la descripcion del autor de las representaciones analiticas y
sintéticas del OM
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Il dvitiyo'dhyayah II

THUS THE SECOND CHAPTER OF THE
PRANAVA VADARTHA DEEPIKA
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PRANAVA VADARTHA DEEPIKA
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Time: illusion or

1 Q1 oy »preoality 9 o
dimension of our re llllt} s The vogue which the

world-process find is
due to the changes

which occur in time

The “Time” is one and
undivided. It is merely
through changes in
action that changes

in time are recognized

Pranava Vada

Sloka 23-24, chapter IT

Time is one and undivided. Prana Vada, sloka 23-24, Vol I, chapter II, Suddha Dharma Mandalam

Tiempo es uno e indivisible. Prana Vada, sloka 23-24, Vol I, capitulo II, Suddha Dharma Mandalam

BRAHMAN : THREE AND ONE Cognition
- Perceeplion
- Infercnce

Revelation

Time I'hought

- Past Delerminalion

Conversion
- Present

Negation Analysis

- luture

Brahman: The Triplicity and the Unity
Brahman: La Triplicidad y la Unidad
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Il 31 TS ST |

atha trtiyo'dhyayah

Chapter / Capitulo III

Kriya Prakarana/action section/seccion sobre la accion

Sloka 1

Tl S RIS 0l TR fgurEgTiRom

N

JhRARTAHGS iy FRewd

trtiyo'sminprakarane gargyayanamaharsina
prakarayogavijnanaphalam sangam nirupyate

In the third section the sage proceeds to describe the benefits arising from
the knowledge of the union of the varieties

En la tercera seccion el sabio procede a describir los beneficios que se
derivan del conocimiento de la unién de las variedades

Sloka 2

I I YHRANRY b RS Uh:

a1 U RO Wd 91SdlSd aiead

sa ca prakarayogastu jiianecchakhyanarupakah
kriya prakarayogasya phalam sa'to'tra codhyate
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That union takes the form of cognition and desire. Action is the result of the
union. That is also described here

Esa union toma la forma de conocimiento y deseo. La accion es el resultado
de la unién. Eso también se describe aqui

Sloka 3

BHRIBRABI: TUGRAf: T:
aoT3IIhaTad Uikep (T shHUT {3

akarokaramakaraih pranavasthaitribhih punah
tajjianecchakriyascaivam proktassanti kramena hi

This cognition, desire, and action may be said to be denoted respectively by
the three components of Pranava, ‘A’, ‘U’, and ‘M’

Este conocimiento, deseo y accién pueden simbolizarse por los tres
componentes del Pranava, ‘A’, ‘U, y ‘M’

Sloka 4

fopar ¢ FRUTYdaMR Ffd fFHe:
T &g: fharari-ag 9d yHmRrd

kriya tu karanibhiitavyapara jiiati niScayah
tasya kartuh kriyayogenaiva sarvam pramasate

Action is the activity from which is the origin of things. Every thing presents
itself to sight at the contact of actor and activity

La accion es la actividad de la cual se originan las cosas. Todo se presenta a
la vista en el contacto del actor y la actividad

Sloka 5

SAHBIh A0S Ul fadasha:

A fe SRRy samuR: uReed



jhane hi smaranadi$ca vyaparah parikathyate

These there again, cognition, desire, and action are individually three.
Memory and others are the activity comprised in cognition

Nuevamente estos tres, conocimiento, deseo y accion son individualmente
tres. La memoria y otros son la actividad comprendida en el conocimiento

Sloka 6

SHTIR: HHIC: W= uReEd
fohaTTg: PHPRUTHTURIEIUTHA

vyaparah kamanadih smadicchayam parikathyate
kriyanisthah kartrkaranavyaparastathabhavet

Hope and others are those comprised in desire. The activities of agent and
instrument, are those comprised in action

La esperanza y otras estan comprendidas en el deseo. Las actividades de
agente e instrumento, son aquellas comprendidas en el deseo

Sloka 7

THAMTARN GRSy 3
S THHCISTY JErEaYT dd:

atmanatmanisiddhanamavasthamedatasca hi
kadhyate namabhedo'pi vrttissyannavadha tatah

159

From the variety in the aspects of the Self, the Not-self, and Negation, arises

a variety in their names, and in consequence the indicative value of those
names are of nine kinds

De los aspectos del YO, el NO-YO, y la Negacion, surge una variedad de
nombres estimandose nueve tipos diferentes
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Sloka 8-9

Y TR ARpR gy T

TG deeg &0 T g:

asmims$ca prathame coktantarange gargyastinina
sangosya vedasya loksanafca tatha punah

e AT (¢ ET-THA]
qgaIdThd digTIh AT

tadadhyetrsvarufica tadadhyayanamukhyata
tadvedadhyayanaphalam tadvijianakramastatha

In the first part, Gargyayana describes the characteristics of the Vedas and
their subsidiary sciences; he explains the qualifications of those who would
take up the study of these and the superior importance of that study. He
further denotes the benefits to be derived from the study and lays down,
finally, the order in which it is to be conducted

En la primera parte, Gargyayana describe las caracteristicas de los Vedas y
sus ciencias subsidiarias; el explica las condiciones de quienes emprenderian
estos estudios superiores. Mas adelante indica los beneficios y el orden que
deben manejarse estos estudios

Sloka 10

BIAGISY TG EHTHAGEIUTIR:

Syaraqiefd dar yaf~ fg

rgvedo'tha yajurvedassamevedastathaparah
atharvacacaturthassyaditi veda bhavanti hi

The Vedas are four — Rig, Yajur, Sama and Atharva

Los Vedas son cuatro: Rig, Yagur, Sama y Atharva
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Sloka 11-12

IR Tl STaT T,

STATTHTNGS YRS ferdch e

rgyajussamatharvano jiatva brahma sanatanam
atmanatmanisiddhafica prthaksvam tritayakramam

QA g eI TR A
3T YU gateafaafsiay,

caturmivedaniyantadvrahmatatvamanantaram
anadyanantam sampannam sarvadyantavivarjitam

Knowing these sacred and immortal srutis, he should know the nature of the
Eternal. One and the natures of self, Not-self and their Negation, as
individuals and as triads. Knowing the four Vedas, the science of Brahman is
to be taken up as immediately rising out of them. The erudite scholar of the
Vedas should identify himself with what is without a source and without a
goal, which contradicts all ideas of course and goal, which is transcendental
in one view, and in another phenomenal

Conociendo estos srutis sagrados e inmortales, él conoceria la naturaleza del
Eterno y las del YO, NO-YO y su Negacion, tanto en forma individual como
triada. Conociendo los cuatro Vedas, se debe emprender la Ciencia de
Brahman surgiendo de ellos. El alumno erudito de los Vedas deberia
identificarse con aquello que no tiene fuente ni meta, lo que contradice todas
las ideas de fuente y meta, lo que por un lado es trascendental (n6umeno) y
por otro fenbumeno

Sloka 13-14

3{ciid A a1 dead dafdegad
B1dGY YHFMY: Joda: fhamR:

atitam vanatitam va tatsvayam vedavidbhavet
rgvedasca jhananisthah yajurvedah kriyaparah

T TRTITHAGRY SIS Ydu3Iah:
QU I THIER: TEs URTaR]
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icchaparassamavedassi ddhanto'tharvasamjnakah
caturnam ca samaharah brahmasamjna paravara

Rig Veda deals with cognition, Yajur with action, Sama Veda with desire, and
last Atharva with the summing up and the conclusion. The combination of
the four is the symbolized Brahman noumenal and phenoumenal

El Rig Veda trata sobre la cognicion, Yayur con la accién, Sama Veda con el
deseo y finalmente Atharva del resumen y la conclusion. La combinacion de
los cuatro es el Brahman simbolizado néumeno y fen6umeno

Sloka 15

e e faxid YHeNgaraiy|
Fidedl TodAHTHTYA PR

pratyakam tanna vijieyam bhramadosaputantaram
rgvedairva yajurvedaistatmamatharvamistatha

It is no use knowing the Vedas as individuals, ‘the’ dividing spaces between
them being only superficial and apparent. Individually they are useless

No sirve conocer los Vedas como individuos, ya que ‘los’ espacios que los
dividen son superficiales y aparentes. Individualmente son inutiles

Sloka 16

Tes afard wragiisiE gerd
I HHUN g Seidd dfiesal

pratyekam tannirartham syancaturbhirbrahma budhyate
jhanena karmana siddham brahmatatvam tadicchaya

Only when combined in four, they point out towards Brahman. Cognition,
desire and action are the passports to the truth of Brahman

Solo cuando se combinan en cuatro, apuntan hacia Brahman. La cognicion,
el deseo y la accion son los pasaportes hacia la verdad de Brahman



Sloka 17

TATHD HE T4 dig I dhadd
trayatmakamidam sarvam tadviiica brahma tadbhavet
rgyajussamatharvabhirevam jianam nirtpitam

All nature is composed of those three, and he who knows that knows
Brahman. Thus has been expounded the knowledge which result from the
study of the four Vedas

Toda naturaleza esta compuesta de aquellos tres, y aquel que conozca eso
conoce a Brahman. Asi se ha expuesto el conocimiento que resulta del
estudio de los cuatro Vedas

Sloka 18

1Al deldgId SeRedl Haldd

JaTRIpTRURTd FafyaariRe:

jhatva vedantasiddhantam brahmarupa bhavantite
vedadhikarinassarve sarvascamanivasinah

Knowing the ultimate conclusions of the final teachings of the Vedas, men
become co-ordinate with Brahman. The qualification for the study of the
Vedas rests with all who are members of the four Ashramas or stages of
Brahmic cognition

Conociendo las conclusiones finales de las ensenanzas de los Vedas, el
hombre se coordina con Brahman. Las calificacién para el estudio de los
Vedas recae en aquellos miembros de las cuatro Ashramas o etapas de la
cognicion Brahmica

Sloka 19

Ty e fg SETdaiRI&y

AT TUTE T e84} Serdeydfae:
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prathamam brahmacarye hi brahmatatvariksanam
sangopangastatha dhyeyo brahmavedas$caturvidhah

The first glance towards Brahmic truth is during the stage of studentship.
Then also is the study of the four Vedas as well as of their tributary sciences

La primera mirada hacia la verdad Brahmica ocurre durante la etapa de
estudiante. Luego esta el estudio de los cuatro Vedas asi como las ciencias
subordinadas

Sloka 20-21

Y sy TeRIyHYRIy
Hadgherea W ST A aH

tyagartham brahmasidhyatham grhasthascamadharanam
sarvavedaphalaficaiva svartham samtyajya manasam

wd W1 gy uRATd o

geard TR o Tl srATde

evam parartham samtyajya paramarthanta cintayet
yatsvartham yatpararthafica te syatam bandhanarthake

The stage of the House-holder is for the practice of renunciation of self-
centredness and for the practice of the creative and protective capacity. In
this stage one must abandon selfishness and altruism and cultivate
universalism. Both selfishness and altriusm are causes of bondage

La etapa de Padre de familia incluye la practica de renuncia al egocentrismo
y el desarrollo de la capacidad creativa y protectora. En esta etapa se debe
abandonar el egoismo y altruismo y cultivar la Universalidad. Ambos
egoismo y altruismo son causa de cautiverio

Sloka 22

THTTITHELOT URHT: TRTIT:
SRS ¥4 1§ AR,
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tasmatsarvamumuksunam paramarthah parayanah
iccharupanca sarvam hi vanaprasthasramocitam

Therefore for all seekers of liberation, universalism should be the main
pursuit. In the Forester stage everything relating to the subject of desire is to
be appropriately pursued

Por lo tanto para todos los buscadores de la liberacién, la universalidad
debiera ser la busqueda principal. En la etapa del ermitafio (hombre de la
foresta) debe buscarse lo relacionado con el deseo

Sloka 23-24

THERITHG YHG=a1RHAET UR:
RS PR RS S HEEA TP e

samaharajianameva dharmassanyasinam parah
idam saksaduhapam saficidanandavigraham

yuraHigfaeTd dfeaed saay|
ST JaTTOT SHHIOT ARG

pranavenahivikhyatam veditavyam jaganmayam
tyaktva sarvani karmani nanajiianavrtanica

In the fourth and the last stage of Recluse, attention should be concentrated
on synthesis or unification. This synthesis is what is knowable by the
Pranava, the Brahman of fame, the Sat-Chit Anandam - the activity, the
wisdom and the bliss — ensouling the cosmos

En la cuarta y ultima etapa de Anacoreta (ermitano) la atencién debe
concentrarse en la sintesis o unidad. Esta sintesis conocible a través del
Pranava, Brahman, el Sat-Chit-Ananda, la actividad, la sabiduria y la
bienaventuranza — que anima el cosmos

Sloka 25

DRI Haod YTl IRH UaH
YOG §igl dal: Slldid SiHay|
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iccharupani samtyajya dharmatam paramam padam
prameyam brahma tattejah kalatitam jaganmayam

Reject every piece of action: it is coated so thickly with ignorance. Cast off all
desires and cling steadfastly to the transcendental world of Synthesis

Fix your intellectual gaze on Brahman, which is known as “That”, the self-
luminous One, placed beyond time, pervading the world

Rechaza toda accion que esté cubierta con ignorancia. Desecha todos los
deseos y aférrate firmemente al mundo trascendental de la Sintesis

Fija tu mirada intelectual en Brahman, conocido como “Aquel”, el Uno
mismo luminoso, ubicado més alla del tiempo, compenetrando el mundo

Sloka 26-27

eSOy JdeHaR Ta d
T IORITaY: |G hHIUT

dvitiye'smintarange tu devakartara eva ca
ye samsaradhipatayah lokanainca kramastatha

AT ° YT TRATurg o

Ao HacrdeedTdi 0R: Uy:

sangassarve ca samprokta gargyayanamaharsina
mahavisnurbhavetsarvakalpadinam parah prabhuh

In the second part, the author speaks of the creators of the Vedas, the Lords
of the various world-systems and the exact order to the numerous world-
systems and the exact order of the numerous worlds. The Paramount Lord of
all and the chief Suzerain is Mahavishnu

En la segunda parte, el autor habla de los creadores de los Vedas, los Senores
de los diversos sistemas mundiales y el orden exacto de ellos. El Sefior
Todopoderoso y el Jefe Soberano es Maha-Vishnu
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Sloka 28

TG STl FRadas Ha=har

TaRA T IS RTHRATIRGHTAd:

tasmadvisnussaca brahma Sivascaite'bhavankramat
etairave trayo vedassamakhyatassvabhavatah

From Him proceeded severally Vishnu and Brahma and Siva. These three
gave rise to the first three of the four Vedas

De EL proceden respectivamente Vishnu, Brahma y Siva. Estos dieron origen
a los primeros tres de los cuatro Vedas

Sloka 29

3YUTY dee HeTapdic:
FIEIRUqug Q) faydfeufa:

atharvanasca vedasya mahavisnurthavetpatih
trayassamsarapatayascaitebhyo vi§vasamsthitih

The Master of Atharva is Mahavishnu himself. They also are the Lords of the
world-systems and they are the cause of the stability of the Universe

El Maestro del Atharva es el mismo Maha-Vishnu. Ellos también son los
Sefiores de los sistemas mundiales y son la causa de la estabilidad del
Universo

Sloka 30

Alp ol glaHd SIEl HIAdHIT:
JYTHTT g ABM HHY GTEa:

lokakramo hyevameva bodhyo kalavibhagatah
yathakalam hi lokanam karmabuddhisamudbhavah

The order of the worlds, similarly should be understood as arising from the
changes in time. It is according to the changes in time that the worlds model
their ideas of action
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Del mismo modo, el orden de los mundos deberia entenderse como
resultado de los cambios en el tiempo. De acuerdo a ello los mundos
modelan sus acciones

Sloka 31-33

paddl IR Hiaafd IggTH
krtantreta dvaparafca kaliSceti catumugam
krtam yugam jhananistham treta syanca kriyapara

GTR HTHAREY THIER: HicrHaq
T4 shedl HeTehed: fagrsy Hergw:

dvaparam kamanarupah samaharah kalirbhavet
evam kalpo mahakalpah viyugo'tha mahayugah

UaS hHHYS IUT Ha=R I
OETH-a-dR3ifd BIAaYCY HId

evaiica kramanisthafica tatha manvantaram punah
mahamanvantaraficeti kalabhedasca kathyate

The grand divisions of metaphysical time are four — Krta, Treta, Dwapara
and Kali-. The first is devoted to cognition, and action predominates to the
second. The third Yoga devotes itself to desire, and the last is that in which
synthesis is motive force. Other divisions of time are Kalpa, Mahakalpa,
Viuga, Mahayuga, Manvantara and Mahamanvantara, in an ascending order
in the same series

Las grandes divisiones del tiempo metafisico son cuatro: Krta, Treta,
Dwapara y Kali. El primero est4 dedicado al conocimiento y en el segundo
predomina la accién. El tercero esta dedicado al deseo, y el ultimo es aquel
en que la sintesis es la fuerza motriz. Otras divisiones del tiempo son Kalpa,
Mahakalpa, Viuga, Mahayuga, Manvantara y Mahavantara, en orden
ascendente en la misma serie
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Sloka 34-36

qaras iR 9 MraguHg o
RRIEEISHICERERGIRIE LR

trtiyo'smintarange ca gargyayanamaharsina
mahavisnusvabhava$ca trimurtinanca laksana
T qGdYT AHH a4 I:

AT HHAT TUT FAYRDH:

suryasya tadgateScava lokamanam tatha punah
saptasapta kramascaiva tatha sarve§varakramah

TR UTAR d9Y IRl
fEUd guUTde e daRINd:
gayatrirupavijiianam tapa$va paramantatha
nirupitam yathatatvam sarvametadasesatah

In the third part are described the qualities of Maha-Visnu, and the natures
of the three subordinate Lords, the characteristics of the Solar orb as also the
nature of the movements of that orb. Then come the geographical divisions
of the Universe, the order of sevens, the order of precedence among their
reigning powers, the conception of Gayatri, and the nature of asceticism, and
they are all faithfully depicted

En la tercera parte se describen las cualidades de Maha-Vishnu y las
naturalezas de los tres Sefiores subordinados, las caracteristicas del orbe
solar asi como la naturaleza de sus movimientos. Luego vienen las divisiones
geograficas del Universo, el oden de los sietes, el orden de prioridad entre
sus poderes gobernantes, el concepto del Gayatri y la naturaleza del
ascetismo y todos ellos estan fielmente descritos

Sloka 37

qd HUId@qWId-IGI.I'aNJ\LWC‘I"J-M:

TG Had | dTHTUR: Ui:

sa ca prapnavarupassyanmahavisnurjaganmayah
tasmadeva bhavessarvam sa vedatmaparah prabhuh
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Mahavishnu is all-encompassing, and is denoted by Pranava. From Him
everything comes, and He is the ‘essence’ of the Vedas, and the Lord
paramount

Maha-Vishnu lo abarca todo y esta simbolizado por el Pranava. De EL viene
todo, y EL es la ‘esencia’ de los Vedas, y el Sefior Todopoderoso

Sloka 38

CHIESUGERIREIGIR2 I FRUREIRE
RIGIgR® I UTaST fer ot

trasta ca jagatam brahma pata syadvisnuravyayah
Sivassamharakartaca pratistha trigunatmika

The creator of the worlds is Brahma and Vishnu is their protector. Siva is the
grand agent of destruction

El creador de los mundos es Brahma y Vishnu es su protector. Siva es el gran
agente de destruccion

Sloka 39

T e Ta: SIS affa:
BEERINRER R ICEERICTPst)

omityanena Sabdena sarvah kalo'pi vestitah
sarvatra bhasate brahma pavanamam bhuvanatrayam

By the syllable Om the whole of time is also embraced. Brahman shines
within all, and sanctifies the three worlds

La silaba OM también abarca el tiempo. Brahman resplandece dentro de
todo y santifica los tres mundos

Sloka 40

! deTdr ragare fUdr ydq
AT TORT<IU:
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gayatri vedamata syanmahavakyam pita bhavet
adhyapanancadhyayanamesam syatparamantapah

Gayatri is the mother of the Vedas, and Mahavakyas their father. The most
sacred form of ascetism would be the study and the instruction of these

Gayatri es la madre de los Vedas, y los Mahavakyas el padre. La forma més
sagrada de ascetismo seria el estudio y la instruccion de estos

Sloka 41
Ay Y Sy fIwon yi:

THHRY FWd doid IRARH

sarvaScandrastatha bhaumo badhas$ca dhisano bruguh
$anai$carasca sapataite tatsarvam sauramantaram

In the solar dominions, the Sun, the Moon, Mars, Mercury, Jupiter, Venus,
and Saturn are notable

En los dominios solares, el Sol, la Luna, Martes, Mercurio, Jupiter, Venus y
Saturno son notables

Sloka 42

TIPS AT JIAAh AT
g foaayr semvesHd

pratyekamapi caitesa saptasaptakramastatha
anantasceti vijiieyastatha brahmandamucyate

Individually, too, they have attendants of the number of seven, going on thus
endlessly (like a Chinese box)

Individualmente, también, ellos tienen asistentes del namero de siete,
continuando infinitamente (como una caja china)
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Sloka 43

JYREHTIATE Wdd Sraeve:

aqd SRRy @ g TR
yathasuryagatirhi syattathaiva kalasamgrahah
caturthe'smintarange ca munina gargyasunina

It is according to the course of the sun, that time is conserved

Es de acuerdo al curso del Sol, que se conserva el tiempo

Sloka 44-45

TATEAY el HgTaTeid qa:
JUITHTOIRHY TTaTaRIHaEIT

savyahrti§ca gayatri mahavakyati sarvasah
varnasramanandharmasca mahavakyabhavastatha

YT YT JHIS faamiayq
WSS AT THER™ a1 I

yathatatvam yathanyayam samaratafica vicaritam

— A —

In the fourth part, Gayatri with the syllables known as Vyahrti prefixed, and
all the Mahavakyas, and the duties of the castes and states to which the
Mahavakyas would give rise, are all duly considered and stated

En la cuarta parte, el Gayatri con las silabas conocidas como Vyahritis como
prefijo, y todos los Mahavéakyas, y los deberes de las castas y los estados a los
dan origen los Mahavéakyas, todos son debidamente considerados y
establecidos

Sloka 46-47

ATgfasiueT a1 fg FAfaer gwer yag

S ihaTsd YHERS a1 :
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vyahrtirjiiapika sa hi trividha saptadha bhavet
jhanamicchamkriyancaiva samaharafica va punah

Uhih e TddTic TR ad Yl
FHIGRURT ¢! M@l dGani

ekikrtya yatatrati gayatriti tata $Sruta
samaharapara devi gayatri devavasini

Vyatrti is index of cognition and desire and action and of synthesis, and is
three or seven as the case may be

Gayatri is called so because it synthesizes cognition, desire and action

Vyshriti es indice de conocimiento, deseo, acciéon y sintesis y puede ser tres o
siete dependiendo del caso

El Gayatri se llama asi porque sintetiza el conocimiento, deseo y accion

Sloka 48-49

RIIAaTHT d ATl Yadd:
TRl I ¢al Yurdiaal

vyahrtitrayayukta ca sarvopasya bhavettatah
saptavyahrtibhiryukta sa devi pranavodbhava
Ut A uomamfaera:
SIRIFBIERYI SR ERIUEEK

upasya yogibhirnityam pranayamavidhanatah
jhanadinaficaturnam hi sadbhi$ca gunanena tu

It is Unification and it is resident in the Vedas. It, with three Vyahrtis
prefixed, may be worshipped by all

In company with seven Vyahrtis in the analytic aspect of pranava, She is to
be worshipped overday by Yogis with due observance of the rules of
Pranayama, or respiration

Es Unificacion y reside en los Vedas. El, con los tres Vyahritis prefijados,
puede ser adorado por todos
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En compaiiia de los siete Vyahritis en el aspecto analitico del Pranava, Ella
debe adorarse durante todo el dia por los Yoguis con la debida observancia
de las reglas del Pranayama o respiracion

Sloka 50

AfIRIIERT WSt FAUar Had
deerfrafegerarenty o fg

caturviSatyaksara syadrayatri tripada bhavet
tadaksaramitanisyurmahavakyani tani hi

Multiplying by six the number four, which is the number of cognition and
the rest, we come at twenty-four which is the number of syllables in Gayatri.
It is divided intro three members

The number of syllables in Gayatri is also the group of logia or Mahavakyas

Multiplicando por seis el nimero cuatro, que es el nimero del conocimiento
y los demas, llegamos a veinticuatro que es el nimero de silabas en el
Gayatri. Esta dividido en tres miembros

El namero de silabas en el Gayatri es también el grupo de estudio o
Mahavakyas

Sloka 51

AW URI SeIUS g
ATy =1 fg a1 uRepad

etesafca parijianam brahmandavyavasayadam
mahavakyasya samkhya hi cananta parikathyate

The Knowledge of these would unveil the mechanism of the Universe. The
number of the Mahavakyas are said to be innumerable

El Conocimiento de estos develaria el mecanismo del Universo. Se dice que
el nimero de Mahavakyas es innumerable



175

Sloka 52

Sgadafd U grared JA1d—Y

Sg. E a 1 N
ahametanneti rupam mahavakyam sanatanam
ongaravihitaficaitatsarvesamuttamam smrtam

The most eternal Mahavakya is that which means “I am not this”. It is laid
down by the Pranava, and is the very best of the Mahavakyas

El Mahavakya mas eterno es aquel que significa “Yo no soy esto”. Esta
establecido en el Pranava y es el mejor de los Mahavakyas

Sloka 53-54

JUIHHTOMRIHY jid A g

318 STETad WTalo RAAGHAG!
varnasramanandharmasca hyevam yogena budhyate
ahafica brahmacaryam syadrarhesthyanicahametada

T TTRTd: TR UG 9
AT [ aia sud

etanneti vanasthassyatsarvatah para eva sah
etannaham tribhiryuktassanyasas$ceti kathyate

It is by this combination also that the duties of the four castes and states of
life should be understood. “I” would indicate the stage of studentship, and
the stage of the house-holder would be represented by “I This”: superior to
all would come “Not This” which would appropriated to Foresters. And
“This Not I” would be the full combinations, and refer to Recluses

Es también a través de esta combinacion que deben entenderse los deberes
de las cuatro castas y estados de vida. “YO” indicaria la etapa de estudiante, y
el estado de Padre de familia estaria representado por “YO ESTO”; por
encima de todo vendria “NO ESTO” lo cual seria apropiado para el morador
de los bosques. Y “ESTO NO SOY” serian las combinaciones totales y se
relacionan con los Anacoretas
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Sloka 55-57
JgRdAfd I sevd uReiddd
MEUdUNIMTRITES dvd

ahametanneti jnanam brahmanyam parikirtyate

oo~ —

LGREIRECRIERSIFRIES At
UARaHE Ieoh YT S aure

etannaiveti vijianam syadvaiSyasyahi laksanam
etaficaivamaham yuktam bhutanancabhisevanam

Tdedle YEayd quf fawif fg
) TS QA qdandun=g

etadevahi Sudratvamevam varna vibhanti hi
rco yajumsi samani tathaivatharvananica

True Brahminism is indicated by the cognition “I am not this”. The warrior
caste is reached by the cognition conveyed by the combination “I This”. The
third caste has for its peculiarity-mark the cognition “This never”. “This I” is
the mark of brotherhood among men, and that represents the last caste. This
is the proper exposition of castes

El verdadero Brahminismo esta indicado por el conocimiento “Yo no soy
esto”. La casta guerrera se alcanza mediante la cognicion transmitida por la
combinacién “Yo esto”. La tercera casta tiene como caracteristica peculiar el
conocimiento “Esto nunca”. “Esto Yo”es la marca de la hermandad entre los
hombres, y aquello representa la ltima casta. Esta es la exposicion adecuada

de las castas

Sloka 58-59

T4 WegHdaHgIaIaRTTd: Haq

TIA SRRy 9 TRAgUEgINoT

sarvam syadahametannamahavakyagatah bhavet
paiicame'smintarange ca gargyayanamaharsina
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AU AR TR ah H

Fidaw Wy fg Ay Wieftafiay

trigunatmakasamsararupavyakhyanapurvakam
rigvedasya svariipam hi sangam syadabhivarnitam

The four Vedas are all enclosed in the Mahavakya. “I am not This” (as in the
shell of a nut)

In the fifth part has been treated the nature of world-systems as influenced
by the three qualties known as Gunas, and subsequently the peculiarities of
the Rig-Veda have been described in full

Los cuatro Vedas estan incluidos en el Mahavakya. “Yo no soy esto” (como
en la cascara de una nuez)

En la quinta parte se trata la naturaleza de los sistema mundiales
influenciados por las tres cualidades conocidas como Gunas, y
posteriormente se describen en detalle las peculiaridades del Rig-Veda

Sloka 60
Bfaes ST yeRRaR T

qIfges AT AT JUTIRH

trividhafca jagatsarvam prakaraistribhiranvitam
sanvikam rajasaiicaiva tamasafca tathaparam

There are three distinctions which are noticeable in the Universe from the
influence of Satva, Rajas, and Tamas — rhythm, nobility and stability; this list
being made full by the synthesis of the three

Hay tres distinciones notables en el Universo de la influencia de Satva, Rayas
y Tamas — ritmo, nobleza y estabilidad; estando este listado completo con la
sintesis de los tres
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Sloka 61

TATUMTS FHRRIFIIRATERT: HH:
Ul TSI fohar auT

trayanafnca samaharancaturthastadrsah kramah

—_—e A —

From the inter relation between the members of the sentence “I am not this”
are to be understood cognition, desire and action

De la interrelacion entre los miembros de la frase “Yo no soy esto” deben
entenderse cognicion, deseo y accion

Sloka 62

dfedad fe Id WSy
3{Yal TER! 9T YHRY dg-adT:

veditavyam hi sarvam syadrgyajussamasamjiiakam
atharva tatparo vedyah prakarasca tadanvayah

From it also should be known the Vedas — Rik, Yajus and Sama and last
Atharva and its nature

De ello también se deben conocer los Vedas — Rik, Yajus y Sama y finalmente
Atharva y su naturaleza

Sloka 63-64

3% W dh IS devde: THTYd
SR dgTeSlded HEd

vedyam syatsatvikairyaiica tadryvedah prathasate
rajasairyanca vedyantadyajurvedena kathyate

TR T8 e Yfaumiay

AT TR REEG GG fid]

tamasaiScapi yadvedyam tatsama Srutibhasitam
trayanam yassamaharassamyogadyupapattita
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Investigators of Cognition should master Rik, those of Action Yajus, and
those of Desire Sama. The summation of the three indicative of their
conjunction and disjunction abides in the Atharva

Los investigadores del Conocimiento deberian dominar el Rik, aquellos de la
Accibn el Yajus y aquellos del Deseo el Sama. La suma de los tres que revela
su unién y desunién mora en el Atharva

Sloka 65-66
ydeafnd gdgTafiga
NIE I CRISERCHEHERI N CRIE

atharvadevanisthaivam sarvasamdhatanisScayat
jhanavidyanca rgvedadbrhmacaryavibhavitam

olded MeRd JHYRI= AT
JARISYdae Sad@iie Haq

yajurvedeva garhasthyam vanaprasthantu samatah
sanyaso'tharvavedena brahmatatvamidam bhavet

Acquisition of knowledge during the stage of Brahmacharya, is by means of
Rik. Through the Yajus, is the attainment of the stage of the Householder;
the stage of the Forester by means of Sama; that of Ascetic by means, lastly,
of Atharva. Learning is of two kinds that which relates to cognition and that
which relates to action

La adquisicion del conocimiento durante la etapa de Brahmacharya, es a
través de Rik. Mediante el Yajus, se alcanza la etapa del Padre de familia; el
estado del morador del bosque a través de Sama; y el de Asceta por medio de
Atharva. El aprendizaje es de dos tipos: aquel que se relaciona con el
conocimiento y aquel relacionado con la acciéon

Sloka 67-68

feer faem grmeTar Iy fhamR
dwt fier Aeifdenseaaafa dfyer
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dvidha vidya samakhyata jnananistha kriyapara
tabhyam bhinna mahavidya'’hametanneti samjiika

Y] YUIGHTAUT BiaewT fagftad
T4 f§ AWM gl Bida! IR

esa pranavamatrena rgvedastha vidhiyate
svayam hi visnuna datto rgvedo jianagocarah

Different from either of these is that superior Learning whose symbol is ‘T am
not, this’. The Rig Veda inculcates this by means of Pranava

Cognition is the main object of Rig Veda, and its prime source is Vishnu
himself

Diferente a cualquiera de estos es aquel Aprendizaje superior cuyo simbolo
es ‘Yo no soy esto’. El Rig Veda lo inculco6 a través del Pranava

La cognicion es el objeto principal del Rig Veda y su fuente principal es el
propio Vishnu

Sloka 69-6912

fTANYATT g 57T fohaTR:

TSI UY Bide] SEH:

arthavajyesthaputraya dadau brahma kriyaparah

—e ~ —

faRry a1 TehyqfdRIfaausa:

vidjiieyaSca sada yukta$caturvisatimandalaih

Brahma, the Lord of Action, handed them to his eldest son Arthava
It is divided into twenty-four Mandalas

Brahma, el Sefior de la Accion, los entreg6 a su hijo mayor Atharva

Esta dividido en veinte y cuatro Mandalas
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Sloka 70-72
Iy IR I AdG: foharuR:
sasthe casmintarange ca yajurvedah kriyaparah

JUAd ST Uch: TRE= HeIiyuT
YRl Famr f§ weRy

varnyate brahmana proktah sarahasyam maharsina
srstisthitilayanafica trayanam hi parasparam

BRIBRUIHTGY sie fagmftee
TG g fovar =i wauraa:

karyakaranabhavasca bodhyo vidjiianibhissada
pratyekamapyaniinam hi kriya casti svabhavatah

In the six part is described Yajus or the Veda of Action, revealed by Brahma.
From it we gather the causal connection which exists between creation,
preservation and dissolution

En la sexta parte se describe Yajus o el Veda de la Accion, revelado por
Brahma. De éste obtenemos la conexién causal que existe entre creacion,
preservacion y disolucion

Sloka 73-74
dui fgRoamHur TeR: fergastem
T Mef: Hidady gifRmwumaas

tesam hiranyagarbhena samsarah kriyate'niSam
na moksah karscidarthasca pariSistasvabhavavan

Tdd IdUT RosaR: uRewgd
<Y TeaUTIUT STERATTE:

sarvatra sarvatha nityassamsarah paridrsyate
anandas$ca tadantasthastatha brahmasvarupadhih

Action is true naturally even of atoms as they individually exist. They have a
world and activity of their own as created by Hiranayagarbha
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Liberation is never a determinate attainable end nor an ultimate stage.
Movement and progress are omnipresent. The rapture of bliss is within
them; as also the cognition of the nature of Brahman

La Accidn es naturalmente cierta inclusive de los atomos individuales. Ellos
tienen un mundo y actividad propios creados por Hiranayagarbha

La liberacién no es una etapa alcanzable ni un estado final. El movimiento y
el progreso son omnipresentes. El arrobamiento de la bienaventuranza esta
dentro de ellos; como también el conocimiento de la naturaleza de Brahman

Sloka 75
TdY 99 U -Tehuu R 9

TSI IS TUg! Ad:

sarvai$ca sarvam bhavyassyatkramena niyamena ca

—e ~ —

All men can become competitors for all states in some regular order or other.
Therefore the synthesization of Cognition, Desire and Action has been
approved

Todos los hombres pueden convertirse en competidores para todos los
estados en algtn orden regular. Por ello se ha aprobado la sintesis del
Conocimiento, Deseo y Acciéon

Sloka 76

AU HcaTl UTATURE UaH
Fd AT RIS FPaards

caturthepasako bhutva praptuyatparamam padam

—e A —

One should assiduously venerate synthesis, and that will lead to supreme
state. There is no liberation al all without cognition. It is three-fold

Hay que venerar asiduamente la sintesis y eso conduciria al estado supremo.
No hay liberacion sin conocimiento. Es triple
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Sloka 77

3l HI&RT Qe T JedTe IRy
Tarek: foradt aa: waura & qug

ato moksasya sadhyasya jnanam satsadhanam param
sarvarthah kriyatam yatnah sarvapraptau hi tusyatu

Therefore whenever liberation is the object pursued, cognition should be
made the means of pursuit. But let all objects of pursuit be viewed with
indifference and let satisfaction come from the attainment of any one of
them without distinction

Por lo tanto si el objetivo es la liberacion, el medio para lograrlo debe ser el
conocimiento. Si todos los objetivos de bisqueda son vistos con indiferencia
y dejemos que llegue la satisfaccion por el logro de cualquiera de ellos sin
distincién

Sloka 78

GHa fg dpuchacd gurueH
GIRAIy: TR Ufds gorargay
idameva hi vaikuntametadeva sukhaspadam

paritosah parandhama pavitram pranavamrtam

It is this which is the abode of Vishnu and it is this which is the realm of
happiness recreation, holy; the essence of Pranava

Esta es la morada de Vishnu y el asiento de la felicidad; la esencia del
Pranava

Sloka 79-7912

SrmTfeaRTy Jgar vaf i

TUT T GAGH RIS Joraifear:
asvamedhadiyajnasca jnanamiula bhavanti hi
tatha ca sarvasamskarassodasa pranavoditah
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GEHRUT fALT SIRIHTS: Folrd
samskarena viSuddhanam brahmabhavah prajayate

The ultimate fruit of horse-sacrifice and other sacrifices too is knowledge
The same in the case with all the sixteen sacraments pointed at by Pranava.
Those are purified by sacraments attain the form of Brahman

El daltimo fruto del sacrificio es también el conocimiento

Lo mismo ocurre con los dieciséis sacramentos senalados en el Pranava.
Aquellos que son purificados por los sacramentos logran la forma de
Brahman

Sloka 80-81
qa s =R o WrHve! HeTor

saptame'smintarange ca samasedo maharsina

THIN R TRFIISGRI A= ua:

M =G U3 YA

icchanisthassivenoktassaprakaro nirtpitah
atmanatmanossambandhasvartpeccha bhavedasau

In the seventh part, Sama Veda, which came from Siva with desire for its
subject-matter, is dealt with in detail
This desire is of the form of the relation between the Self and Not-Self

En la séptima parte se trata en detalle el Sama Veda, que vino de Shiva con el
deseo acerca de esta materia
Este deseo se refiere a la relacion entre el YO y el NO YO

Sloka 82-83

Sl M Ui T aRaar Ha:
SHABAEEYT I YUIGRIT TRISTR]

brahmi §aktirbhadiccha syatsambandhastaya krtah
anekanamarupa ca pranavastha para'para




185

STSTHIGE AT TeHUaT Had
agajjanmadikartri sa purusarthaprada bhavet

This desire is the same as the power which is owned by Brahman. Union is
the result of the energy of that power whose names are many and to whom
many hymns are addressed; it subsists in Pranava and is both the higher and
the lower. It is the cause of the creation of the Universe as of other changes
in it, and the bestower of human desire

Este deseo es el mismo que el poder de Brahman. La union es el resultado de
la energia de ese poder cuyos nombres son muchos y al que se dirigen
muchos himnos; subsiste en el Pranava y es tanto el superior como inferior.
Es la causa de la creacion del Universo como de otros cambios en €l, y el
otorgador del deseo humano

Sloka 83%2-84

HAGWR] sl AU fg Txifhry

samavedaparo brahma copaste hi sasaktikam
HadT IRAAT 1 WidudeTeiy:

bhaktya paramaya nityam stotraprapadanadibhih

This Brahman of the Sama Veda is conceived as being imbued with power,
and is worshipped everyday with great devotion, with songs and ceremonies

Este Brahman del Sama Veda esta imbuido de poder, y es adorado cada dia
con gran devocidn, con cantos y ceremonias

Sloka 84%Y2-85

Ry ITH =AFYal  HeTion

tarange costame cosminnatharva ca maharsina

JaReRIYG g das faaia:

samahararthakassabhyaksatatvafica vicaritah
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In the eight part, the Veda of synthesis, Atharva is investigated faithfully

En la octava parte se investiga el Veda de Sintesis, el Atharva

Sloka 8512-87

FIsyddafaamaraRasaTswRT Afay
yo'tharvavedavidyavanparityajya'param matim

U1 9 9 SEREUgURd Houriiey
IHSTHHUN 94 Hedl HeRYTHH

bhinnam sa ca brahmartupamupaste nirupadhikam
jhanecchakarmanam caiva krtva samharamuttamam

AT FaHAHTHT TeRe U0

SUTEHTI g drdiarife fAoRq

sanatanam sarvamulamatmanam brahmartupinam
upasamanastadbrahma catitamiti nirnayet

He who is proficient in Atharva, meditates on the God-head as the
noumenon, casts of all ideas of variety and separateness, makes a synthesis
of Cognition, Desire and Action, and shows implicit devotion to the Eternal,
the Almighty, the Transcendant Brahman

Aquel que domina Atharva, medita en la Divinidad como noumeno (esencia),
libre de las ideas de variedad y separatividad, hace una sintesis de
Conocimiento, Deseo y Accién, y muestra devocion implicita al Eterno, el
Todopoderoso, el Brahman Trascendente

Sloka 87Y2
3fyddeXiftig: Ui IR Uy,
atharvavedasamsiddhah praptoti paramam padam

He who is versed in the Atharva attain the highest abode

Aquel que versado en el Atharva alcanza la morada mas elevada
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Sloka 88-89
AqA SRR @ Taur TR
navame'smintarange ca gargyanamaharsina

e aqul 8 dami SN 9
SPGB AU I

nirupyante caturnam hi vedanam brahmanani ca
jgatkarturmahavisnossvarupantatpadasya ca

In the ninth part, Gargyayana considers the Brahmanas of the four Vedas;
and then the nature of the creator Mahavishnu, and the nature also of His

abode

En la novena parte, Gargyayana considera a los Brahmanas de los cuatro
Vedas; y luego la naturaleza del creador Maha-Vishnu, y también la
naturaleza de Su morada

Sloka 9o
TN T SeIonf= ufadd Haf< &
FIACR IR STRIUMA U I

catvari ca brahmanani prativedam bhavanti hi
rgvedasya ca catvari brahmanani tatha punah

Each of the four Vedas has a set of four Brahmanas bearing upon it. The
Brahmanas treat the cognition and the three others which together form the
group of four and ought to be the subject of men’s study

Cada uno de los cuatro Vedas tiene un grupo de cuatro Brahmanas. Los
Brahmanas tratan sobre la cognicién y los otros tres deberian ser objeto de
estudio del hombre

Sloka 90-92

Iolde g quT gryTduy 8
T Tgurf 8 Ty ST =
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yajurvedasya ca tatha sabhna$catharvanasca hi
jhanadinam caturnam hi svarupam brahmanani ca
A& JUT dcd ST ATIN:

TGl HelaSIoiTaY;:

vyacaksate yatha tatvam bodhyanyetani manusaih
mahavedadhyayanato mahavisnurjagatprabhuh

U ST g IR Golfd W
Ju! i cTaRI I-AHRRITES
samprapya brahmabhavam samsaram srjati svayam

prapanno nirmalavastham $ayanas$esatpade

From the study of the Maha Veda, the Lord of the worlds, Mahavishnu,
assumes the roll of Brahma, and Himself creates the world-systems

Del estudio del Maha Veda, el Sefior de los mundos, Maha-Vishnu, asume el
rol de Brahma y El mismo crea los sistemas del mundo

Sloka 93

ST I HETA&HIT Al uR: AT

TR TRapYaRicT:

svecchaya ca mahalaksamya sahitassaparah puman
tasmattimurtayassarve svasvakaryapravarttakah

The symbology of Him is explained: His resting on a serpent couch indicates
His immaculate purity. His association with Lakshmi simbolices His desire
aspect

La simbologia de EL se explica asi: Su descanso sobre un lecho de serpientes
indica Su inmaculada pureza. Su asociacion con Lakshmi simboliza Su
aspecto de deseo
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Sloka 94-96

THaf~T dawdy Apregasiy aeem:
SR HINY TRATGd GHe:

sambhavanti tatastai$ca lokassarve'pi tadrsah
anvitastaskarmabhis$ca tasmadevam mumuksubhih

3HYBHRYSHTU FUIh HUTHY
O TR R fRufa:

adhikarapurusanam rupantatkarmanamapi
vijiiaya svanurupani karmakaryamiti sthitih
Td YUiaare s Ry gya g

Jargur 77 g HIRBIY: Teh1RId:

evam pranavavade'sminbhagasya prathamasya hi
samksepena maya hyarthah karikabhih prakasitah

From him the three Divine Lords take their rise and set about their allotted
activities. From them do the worlds acquire the three stages of their
existence. Therefore those who are claimants to liberation should acquaint
themselves with the facts pertaining to the three Lords of the Universe and
their activities, and thereby deduce the path special to themselves, and then
try to tread it. Here ends my summary of Pranava Vada Volume I

De él surgen los tres Sefiores Divinos y se establecen en sus actividades
asignadas. De ellos los mundos adquieren las tres etapas de su existencia.
Por lo tanto, aquellos que aspiran a la liberacion deben familiarizarse con los
hechos relacionados con los tres Senores del Universo y sus actividades, y de
ese modo deducir el sendero especial para ellos mismos, y luego tratar de
recorrerlo. Aqui termina mi resumen del Pranava Vada Volumen I
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GRS EEAEREIE ]

Il iti svami yoganandaviracitayam ||
Il TuraaTGTRiditeE I

Il pranavavadarthadipikayam II

| JANS & i

Il trtiyo'dhyayah |I

THUS THE THIRD CHAPTER OF THE
PRANAVA VADARTHA DEEPIKA
BY YOGANANDA”

AST EL TERCER CAPITULO DEL
PRANAVA VADARTHA DEEPIKA
POR YOGANANDA
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The four Vedas

Rig = knowledge

Yajur = action . 3 ; Atharva
Sama = desire

Atharva = suumation

Sama

The four Vedas: Rig, Yajur, Sama, Atharva = Brahm

Los cuatro Vedas: Rig, Yajur, Sama, Atharva = Brahm

José Rugué, Antonio Arias, Manuel Paz,
Narayanananda, Shakti Sampannah, Madhava,
Brasil Chile Espafia

Gnana Dhatas Suddha Dharma Mandalam (ceremony Full Moon 1989)

Gnana Dhatas Orden Suddha Dharma Mandalam (ceremonia Luna Llena 1989)
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SUDDHA DHARMA MANDALAM

Nombre

Fecha

= =

Consagration Diploma, membres of Suddha Dharma Mandalam

Diploma Consagracién, miembros del Suddha Dharma Mandalam
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Foreward of Pranavavada

By Dr Sir Subramania

Notwithstanding many obstacles which had to be faced since the publication of the
First Volume of ‘Pranava Vada’, the Editor has, after strenuous labour, been able to
place this second Volume before the public in a manner and with additional matter
which cannot but enhance the value and interest of the Volume. This extra matter
consists of (1) the second instalment of Swami Yogananda’s Karika, (2) the Editor’s
own Vimarsa or elucidation and (3) a Sanskrit Foreword by Sree-la-Sree
Ambalavana Dasikar Avl., the present head of the well-known ancient religious
foundation called the Tiruvavaduthurai Adhinam in the District of Tanjore and the
hereditary trustee and Superintendent of a large number of important Hindu
temples in several districts of the Presidency of Madras. Of these three, 663 verses
constituting Swami Yogananda’s Karika possess a merit which it is difficult to
exaggerate as the students of the part of the Karika, which appeared in the first
Volume, many well appreciate. If one like myself may say so, these verses of the
Swami are, as their name ‘Deepika’, signifies, verily a light to Rishi Gargyayana’s
teachings wherever they are, from the very nature of the subject, not easy to grasp
and difficult to understand except by those whose learning and intuition well
qualify them for the purpose. The Swami’s power of lucid exposition in the briefest
compass will not be surprising if it be remembered that the Rishi’s treatise has
been in the hands of the Swami since he began its study 30 years ago, as he himself
has stated

Next as to the Editor’s elucidations, they are the ‘result of many many months’
careful research. The works consulted and examined by him necessarily range over
the whole field of the ultimate principles dealt with in the first and second
Prakaranas of Pranava Vada, namely, Prakriti-Sandhi-prakarana and Yoga-
prakara-prakarana. The numerous citations and extracts, ‘made and relied on by
the editor in the same elucidations, go most amply to show, as was already
intimated by him in the course of his preface to the first Volume, that the teachings
of the author of Pranava Vada are, in substance, in entire accord with those of his
great predecessors. They further show that, whilst adhering strictly to the
knowledge and wisdom handed down immemorially, Gargyayana, in presenting the
same, makes his treatise a classic by reason of his explaining the unchanging laws
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of the Cosmos and the ineffable nature of Its God in a manner highly original, terse
and illuminative. I am sure that the readers of these elucidations cannot but feel
thankful to their author for the service rendered by his research to the cause of the
Suddha Dharma literature now being made readily accessible to the public through
his deep devotion to it and tireless labours

Passing next to the Foreword of the Desikar Avergal, my first duty is to convey to
him the sincerest thanks for his having complied with the request he should be
pleased to favour us with a review of the Rishi’s work in the shape of such a
Foreword. The daily routine duties, which he has to attend to almost throughout
the day as the high priest of his institution and the functions devolving upon himas
the trustee of the numerous temples under his management leave him little time
for serious study and literary work. Furthermore, he has, according to the custom
of his institution, to hold often and often a sort of court to grant interviews to
Pandits, scholars and poets who pay visits to this institution. In such
circumstances, that he should have taken the trouble to examine Pranava Vada
with minute care and to embody the result of such examination, in the way it has
been done in the Foreword, are but conclusive proofs of his great zeal and keen
interest in the promotion of learning. My next duty to the Desikar is to repeat my
acknowledgement of the support and encouragement he has been good enough to
give from the very commencement towards the publication of the Suddha Dharma
Mandala series. I refer to him in my Foreword to the Sanatana Dharma Deepika
thus: “The present head of the well-known and wealthy religious foundation at
Tiruvavaduthurai, in the Tanjore District, is the foremost of our supporters.
Though many of his predecessors were noted as patrons of learning and art, yet
none of them enjoyed greater fame as such than this most cultured, high minded
and versatile successor of theirs, whose discriminating generosity has made him
beloved by Pandits and scholars among all classes in Southern India. His
appreciation of the Editor’s work, it is scarcely necessary to say, has been the result
of the most careful examination and special study made on several occasions, and
thus affords ground for genuine satisfaction”. I should only add that the entire cost
of bringing out the present volume, which has been very heavy owing to the rise of
the prices of printing materials, has been generously borne by him and the Desikar
has thereby placed the public, interested in Sanskrit learning, under a deep debt of
gratitude

Returning to the merits of the Foreword, it is not permitted to me to say than that
the Editor pays a high tribute both with reference to the substance and the form
thereof. I trust however that I may, without presumption, make special reference to
the passages from it which I quote here: “it is well-known that an introduction to
any work should stimulate in the reader, by virtue of definite exposition of the
nature of its content, a desire to study the work; and such an exposition is rendered
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useful in so far as it examines the varied bearings of the subject in question. An
examination of the kind is possible only if conducted with a view to just elucidation
and without prejudice in favour of or against any cherished or preconceived notion;
the role of the critic can truly benefit him whose criticism is characterized by
dispassionate research. But, as a matter of quite general occurrence, this sober
attitude, engendered as it is by the spirit of critical detachment, is of rare evidence
in most of those that profess to play the critic; any partial or passionate survey will,
however, he productive of the reverse result, being incompatible with anything like
clear comprehension of the merits of the work as a whole. Not only so in criticism
that an open mind is necessary but in the many concerns that are intimately
connected with us, the absence of it would make the fulfilment thereof impossible.
It is this failing in a critic that blinds him to the right perception of the
characteristic significance of any given work. While the Pandit-scholar may
participate in this failing, it is common knowledge that even those well-intentioned
men who are regardful of the world’s weal are by no means necessarily immune
from it. Hence is the necessity of the colourless disposition in the domain of
criticism and research. An intensive application to grapple with the fundamentals
of any given work sharpens the critical faculty; and it is not a truth to hold that
familiarity with a scripture, not one’s own, may possibly react unfavourably on
one’s faith in the system that he professes; instead, a comparative study of various
systems is certainly likely to widen his vision enabling him to comprehend fully his
own system. In the words of Vidyanatha, the author of Prataparudriyam, ‘the
quality of scholarship consists in the mastery of all learning’; thus even is the
message of the seers — that those mighty followers of the Saiva, Vaishnava and
other faiths, being devoid of a fanatical regard for their own beliefs, are ever of an
equable and judiciously open temperament, that they, without abandoning their
ordained practices, do liberally preach their cults in the light of their learning, that
they, with the object of furthering the commonweal, acquaint themselves with the
tenets of faiths apparently alien to their own, and that estimating full well with
their chastened and even faculty the similarities and variances as between different
faiths they accord generously to the ordinances of the faith they profess”. It is
scarcely necessary to say that the ideal to be adopted by all who undertake the
responsibility of passing judgements on the writings of others has never before
been better stated than in the above question. And though adherences to such an
ideal is rare enough, yet I venture to say that the Desikar Avergal himself has fully
acted up to it in dealing with Pranava Vada in his Foreword. For, in arriving at his
conclusions as to the worth of its contents, he has tested them by the statements of
recognized authorities of several kinds such as the Upanishads, leading
commentaries, Puranas, and largely by the statements of the Saivagamas with
which he is naturally intimately familiar. The opinions, formed as the result of such
comparative study, go far to support the claim made in favour of not only the utter



198

freedom from any sectarian narrowness but also of the universality of Gargyayana’s
teachings and it is to be hoped that the Desikar’s Foreword will conduce to the
wider reception of these teachings and to the liberalization of the ideas to be held of
Hindu philosophy, religion and ethics which are nowhere more rightly explained
than in Prana Vada and other works of the school to which it belongs

I next wish to offer a few remarks on a subject which I have touched upon in the
Foreword to the first Volume and elsewhere. I do so by reason of the practical
importance of that topic to every aspirant to spiritual progress. It is to be noted that
substantially the same topic is being explained and strongly pressed upon public
attention by such learned scholars as Sir John Woodroffe and Babu Arabindo
Ghose, each from his own particular standpoint; the former as the propounder of
the Shakta system of thought, religion and discipline and with special reference to
the tantric literature which has long remained unexplored; and the latter as the
philosophic expounder of the Vedic Mantras, Upanishads, treatises of Yoga etc.,
working with the object of making a synthetic presentation of the outcome of such
investigations. Both of them apparently ascribe to the Jagat, Samsara or the whole
range of phenomenal existence that reality the denial of which is calculated to lead
to erroneous beliefs likely to affect human conduct injuriously. In proceeding upon
such a theory, both the scholars, in effect concur with Gargyayana in regard to the
conclusion to be arrived at with reference to the subject under consideration

Confining myself to Pranava Vada and kindred works, the point for consideration is
as to the indispensableness of spiritual aspirants concentrating their studies and
devotion to the apara or the lower aspect of Brahman, in contrast with its para or
the higher aspect. Though in reality, there is nothing higher or lower in relation to
this absolute source of all, yet the distinction from our limited standpoint is of
immense importance, in that it is only a thorough cognizance of the apara aspect
of Brahman that will inevitably usher us on to the realization of the para aspect in
due course. Among several seemingly paradoxical illustrations calculated to give to
minds of ordinary persons like ourselves some little idea of the dual nature of
Brahman, the most helpful perhaps is a circle whose centre is everywhere and
circumference nowhere. It is only when you start from a centre, which is known
and knowable and available anywhere and everywhere corresponding to the apara
aspect of Brahman and attempt to describe or conceive of a circle with infinity and
eternity as radius, that the unknow ableness of the circumference in that it
transcends all space, time and existence is realizable. In other words, it is only after
prolonged and close study of the nature of the manifested cosmos or the apara
aspect of Brahman that the ultimate Parabrahman becomes the proper object of
study. In the latter aspect, It is transcendent by reason of the fact that neither mind
nor speech can reach it as the Upanishad expresses it. All that human language can
predicate of It, is “Neti-Neti — Not-this, Not-this”. But in the other aspect, Brahman
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is not so unreachable; being immanent in the manifested cosmos and It is capable
of an analysis quite comprehensible to human faculties. It is analyzable in the light
of the great sacred symbol, the Pranava, which consists, as Gargyayana shows of
four letters, three being patent and the fourth latent. The three are: A representing
Paramatma or the One Self of which all selves are but reflections; U representing
mulaprakriti, the root of all that is spoken of as matter; and M, the link between the
above two, truly explained as relation by negation. The latent letter is E which
stands for the ineffable Shakti of the Absolute. No doubt these are metaphysical
abstractions. Nevertheless they are really as tangible as if they were not such
abstractions by reason of their reflections which form the infinite concrete objects
in the manifested cosmos. Though with reference to those who have reached
liberation and become superhuman, it may be possible to understand something of
the para aspect, yet with reference to all who are yet unemancipated it follows that
it is the apara aspect that must be the proper subject of study and meditation.
Hence it is that Gargyayana considers this vital point in the very first place where it
has to be explained, namely, in the Yoga-prakara-prakarana, the first or the
Prakriti-Sandhi-Prakarana having dealt with the four ultimate constituents of the
Pranava. In doing so, Gargyayana writes so illuminatingly as to justify my
extracting here the following long passages from that Prakarana:

The manifestation of the trinity which constitutes the one or, rather, the
numberless Brahman, is Samsara, the World-process, so that we may say that
Samsara in the totality is Brahman; and the endless combinations and
permutations of the three factors make the many ways or methods or laws of this
manifestation or ‘becoming’ which is Samsara

These many methods have to be studied by everyone who would understand the
real significance of Brahman. And they have to be studied in the World-process
itself, that is to say, by observation of it all around us. For there is no greater
teacher than this World-process itself, and study thereof is the real and genuine
tapas and yoga, austerity and self-development. To know all is to know Brahman.
It should be borne in mind however that to know all, in the totality of its endless
detail, is not achievable in any limited space and time by any being limited by space
and time. Only the All itself knows the all, various sciences study only various
aspects of Brahman or Samsara. What is needed and is possible is that the student
should secure a general idea of the whole and of its unity. Such knowledge is the
source of that deliberate and true altruism which arises necessarily in the Jiva
which has attained to nivrithi and universalism

Altruism and egoism, the gain of one and the loss of another, renunciation by one
and acceptance by another, sin and merit, heaven and hell, destruction and
protection, all have their own separate and proper places in the World-process,
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from the standpoint of the limited, though they all are as one from the standpoint
of he One Self

It is only when the Jiva realizes the illusoriness of the separateness from each
other, the separateness of Jivas from each other, the separateness of many selves,
which is the sole basis of the distinctions of sin and merit, that it becomes capable
of the performance of desireless action, work without attachment, duty for the sake
of duty, and so becomes a participant in mukti — liberation, the true deliverance of
the soul, which is deliverance from selfish desire and so from all possibility of
suufering. The Jiva that has realized this underlying unity of the diverse world
transcends and transmutes selfishness and unselfishness into duty; the elations of
health and the depressions of disease into the steady equability of perfect life;
regularity and irregularity into living and flexible routine; deprivations and gifts
into the justice that is even adjusting the balance of all things by means of
punishments and rewards. Sucha a Jiva realizes the synthesis the unity of the four
objects of life, viz., profit, pleasure, duty and deliverance. It knows that the
opposites that make up the world are ever changing place, poison becoming
medicine and medicine poison, with changing: circumstances

But before it can realize this unity it must have studied the diversity which is
pervaded by that unity. Bhagavan Das’s translation, Vol I, pp. 19-21

Now it is scarcely necessary to observe that the teaching of Gargyayana as above
was not new but common almost to everyone of our great sacred Book, though in
some of them it is but implied, while in others the language used may not always be
so plain and direct as that of Gargyayana. It remains to add that other writers of the
school to which Gargyayana belongs uniformly adhere to what he has so
unmistakably explained, and as occasion requires expand it with reference to the
contents of the particular sacred book they comment on; as they did with reference
to the most important of them. The justly famous Isvasaya Upanishad, one of the
briefest, and the commentaries whereof which are now getting ready for
publication by the editor, may be mentioned as conspicuously supporting the above
statement. The commentaries referred to are foru in number, three Karikas by
Gobhila, Narada and Sanatkumara respectively and a Bhashya by Hamsa-Yogi.
They would form a volume of 300 and odd pages crown. It would taken much space
even merely to enumerate the very large number of points which these
commentaries bring out and most instructively explain. The necessity for such
elaborate exegesis of course arises from the peculiar character of such scriptures as
the Isavasya and other Upanishads. Their very description as Sruti implies that
they are records of what was heard from the lips of teachers who possessed
superhuman knowledge and wisdom. These records are as they were in shorthand
and have to be rendered into long hand by those who possess the right keys before
they can be understood fully and properly by others who are not in possession of
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such keys. In order to convey as idea however imperfect of the value of the
commentaries, I quote in the appendix the Sangraha or the summary with which
Gobhila’s Karika commences. I will be seen that, in the short compass of the forty-
four verses, of the Sangraha the true scope and object of the Upanishads are
luminously set out. The commentators show in the first place that, with reference
to all the classes of disciples for whom the Upanishad was meant, it emphatically
lays down the one and the supreme object of meditation and worship is Ishvara, the
Lord, who controls and pervades all the jagat or the manifested existence and
every thing in it; and in doing so, that it further enjoins that the worship should be
directed to the Lord not as distinct from but as conjoint with His Supreme Shakti.
For it this mahachaitanyam that is the one life of all the cosmos. It is She who is Its
projector, sustainer and disintegrator as the Lord’s sole instrument. As the
Soundariya Lahiri quaintly expresses it “except in union with her, Shiva is unable
even to move a piece of grass”. It is in Her the Lord is even veiled and therefore She
is addressed “Thou art the body of Sambhu”. Her names are many. In the words of
Yoga Deepika, She is the babu-bhavana mahashakti of Brahman or Its infinite
becoming potency; She is the Daivi-prakriti or para-prakriti of the Bhagavad Gita;
She is that Adorable Light of the spiritual sun whom every Aryan invokes in the
twilight hours under the names of Savitri, Saraswati and Gayatri; the first name
referring to Her Ichcha-Shakti aspect, to Her as the world-mother: the second
referring to her Gnanashkti aspect, to Her as the fountain-head of all knowledge
and wisdom; and the third referring to her other aspects of Kriya-shakti etc., to her
as the saviour and redeemer of all who invoke Her

In addition to establishing the great point stated above the commentaries throw
light upon subsidiary questions of interest. Take for instance the fact of the
existence of two branches in Yajur-Veda namely Shukla-saka and Krishna-saka —
light and dark. Mow it appears that two such divisions existed with reference to the
remaining three Vedas also, though this seems to be unrecognized at present.
Gargyayana has a short though obscure chapter on this subject. The division
appears to have had reference to the duality observable in all things throughout
nature and Shukla covered so much of the Vedic literature as bore upon things
spiritual; while Krishna dealt with material things. The survival of the knowledge of
such branches in the Yajur-Veda seems to be accounted for by the fact of the
prevalence in times long past of a great feud between two sections among the
followers of the Veda, relics of which linger here and there even to-day after the
lapse of centuries. One section consisted of staunch adherents to the Karma-kanda
guided by interpreters of the mimansa school recognizing such doctrines as that of
Apurva, the supposed agent causing the fruition of ceremonial practices. These
belonged to the Krishna or the dark branch. The other party consisted of members
who were more liberal in their views and observances recognizing the importance
of parts of the Vedic literature spoken of as Gnana-Kanda
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The relations between these two sections must have become strained very long ago
and the dark branch must have treated their opponents with much fanaticism,
judging from the attitude of some of their descendants who still absurdly hold that
the followers of the Shukla branch are untouchable during certain hours of the day.
The conflict between these two sections reached a climax during the time of one
who has shed undying luster on the vedic age. I mean Maharishi Yajnawalkya of
whom with fitting reverence Gobhila in the opening lines of his Sangraha speaks as
“foremost of Yogins”

That during the ascendency of this sage the dark branch sustained complete defeat
and the sacred science once more revived with renewed strength may be inferred
from the well-known legend itself about the origin of these two branches in which
the sage appears so prominently. Reading it so as to make sense even in the eyes of
those whose faith in miracles is small, it shows that the sage had the courage openly
to dissent from the doctrines of some teacher or teachers whom the dark branch
recognized as authorities and was on that account discarded by that branch, that he
became the leader as it were of a party of reform and succeeded in re-establishing
Brahma-Vidya on its true foundations

Apart from the legend there is unquestionable evidence of the success of this
ancient reform party furnished by the immortal discourses of the sage in the
Brhadharanyaka Upanishad. For, his famous saying in one of them “Atma vare
drishtavyaha arotavyo niddhidhyasitavyaha” became ever since the watch word of
all spiritual branchers and furnished the triumphant answer to all doubts and
questions raised by unbelievers and was the irrefutable affirmation of the supreme
truth that the Self existed in all things and was the one reality in them. Indeed no
greater service to humanity could have been done than the one thus rendered by
this Mighty Teacher of his age. For as the Mundakopanishad passage “Anisaya
sochati muhyamanaba” points out, it is the forgetting or overlooking the fact that
every one shares in the divinity present in all things that is the source of delusion
and misery to him who so overlooks. On the other hand it is a recognition of that
fact that operates as the seed of liberation. Hence it be noted that in the Suddha
Dharma Edition of the Gita that the last two chapters of the first or the Gnana
section are respectively called Karana-Gita treating as it does of the self who is the
cause of all and Kaivalya-Gita treating of deliverance and emancipation

I trust I have said enough to give some idea of the richness of the contents of
unpublished materials in the possession of the members of the Suddha Dharma
Mandala organization which their custodians wish to be made accessible to the
public in the interests of true religion by reason of the spirit of absolute adherence
to truth and love to all that pervade them as demanded by Suddha Dharma of
which their authors are followers
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Let me conclude by offering heartfelt thanks of the Editor and myself to our
friends, R. Vasudeva Row, B.A., B.L., Vakil of the High Court, for having so kindly
translated all what appears in the English language in this volume — a labour he
has, in spite of his professional duties, undertaken as a matter of love through his
devotion to the sacred literature of the mother-land

BEACH HOUSE
MYLAPORE, MADRAS, S. SUBRAHMANIAM

15 -3 —1919



204

Prologo del Pranavavada

Por Dr Sir Subramania

A pesar de los obstaculos que se ha enfrentado desde la publicacién del primer
volumen de Pranava Vada, el editor, después de un arduo trabajo, ha podido
presentar este segundo volumen al publico de una manera y con material adicional
que no puede sino aumentar el valor e interés del volumen. Este material adicional
consiste en (1) la segunda entrega del Karika de Swami Yogananda, (2) el propio
Vimarsa o elucidacion del editor y (3) un prélogo en sanscrito de Sree-la-Sree
Ambalavana Dasikar Avl., el actual director de la conocida y antigua fundaciéon
religiosa llamada Tiruvavaduthurai Adhinam en el distrito de Tanjore y el
fideicomisario hereditario y superintendente de un gran ntimero de importantes
templos hindies en varios distritos de la presidencia de Madras. De estos tres, los
663 versos que constituyen el Karika de Swami Yogananda poseen un mérito que es
dificil de exagerar, ya que muchos de los estudiantes de la parte del Karika que
aparecio en el primer volumen lo aprecian bien. Si alguien como yo puede decirlo,
estos versos del Swami son, como su nombre "Deepika" significa, verdaderamente
una luz para las ensenanzas del Rishi Gargyayana dondequiera que estén, debido a
la naturaleza misma del tema, no es facil de captar y es dificil de entender excepto
para aquellos cuyo conocimiento e intuicion los califican bien para ese proposito. El
poder del Swami para la exposicion lacida en el espacio mas breve no sera
sorprendente si se recuerda que el tratado del Rishi ha estado en manos del Swami
desde que comenzé su estudio hace 30 afios, como él mismo ha declarado

En cuanto a las aclaraciones del editor, son el «resultado de muchos meses de
cuidadosa investigacion». Las obras consultadas y examinadas por él
necesariamente abarcan todo el campo de los principios tltimos tratados en el
primer y segundo Prakaranas de Pranava Vada, a saber, Prakriti-Sandhi-prakarana
y Yoga-prakara-prakarana. Las numerosas citas y extractos, «hechos y en los que se
basa el editor en las mismas aclaraciones, demuestran ampliamente, como ya lo
insinud en el curso de su prefacio al primer volumen, que las ensefianzas del autor
de Pranava Vada estan, en esencia, en total acuerdo con las de sus grandes
predecesores. Ademas, demuestran que, si bien se adhiere estrictamente al
conocimiento y la sabiduria transmitidos inmemorialmente, Gargyayana, al
presentarlos, convierte su tratado en un clasico debido a que explica las leyes
inmutables del cosmos y la naturaleza inefable de su Dios de una manera
sumamente original, concisa e ilustrativa. Estoy seguro de que los lectores de estas
aclaraciones no pueden dejar de sentirse agradecidos a su autor por el servicio
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prestado por su investigacion a la causa de que la literatura del Suddha Dharma
ahora se haga facilmente accesible al publico gracias a su profunda devocion a ella
y a sus incansables labores

Pasando ahora al prélogo del Desikar Avergal, mi primer deber es transmitirle mi
mas sincero agradecimiento por haber accedido a la peticion de que se diera el
gusto de hacernos llegar una resefia de la obra del Rishi en forma de proélogo. Los
deberes rutinarios diarios, a los que tiene que atender casi todo el dia como sumo
sacerdote de su institucion y las funciones que le incumben como administrador de
los numerosos templos bajo su administracion, le dejan poco tiempo para el
estudio serio y el trabajo literario. Ademas, segtin la costumbre de su institucion,
tiene que celebrar a menudo una especie de tribunal para conceder entrevistas a los
pandits, eruditos y poetas que visitan esta institucion. En tales circunstancias, el
hecho de que se haya tomado la molestia de examinar el Pranava Vada con
minucioso cuidado y de plasmar el resultado de dicho examen, en la forma en que
se ha hecho en el prélogo, no son sino pruebas concluyentes de su gran celo y
profundo interés en la promocion del conocimiento. Mi siguiente deber hacia el
Desikar es reiterar mi agradecimiento por el apoyo y el estimulo que ha tenido la
bondad de brindarme desde el comienzo mismo de la publicacion de la serie
Suddha Dharma Mandala. Me refiero a él en mi prologo al Sanatana Dharma
Deepika de esta manera: “El actual director de la conocida y rica fundacion
religiosa de Tiruvavaduthurai, en el distrito de Tanjore, es el principal de nuestros
partidarios. Aunque muchos de sus predecesores fueron conocidos como mecenas
del sabery el arte, ninguno de ellos goz6 de mayor fama como tal que este sucesor,
el mas culto, noble y versatil, cuya generosidad discriminante lo ha hecho querido
por los pandits y los eruditos de todas las clases en el sur de la India. Su apreciacion
del trabajo del editor, apenas es necesario decirlo, ha sido el resultado del examen
mas cuidadoso y el estudio especial realizado en varias ocasiones, y por lo tanto
ofrece motivos para una genuina satisfaccion”. Sélo debo anadir que todo el coste
de la publicacién del presente volumen, que ha sido muy elevado debido al
aumento de los precios de los materiales de impresion, ha sido generosamente
asumido por él y, de este modo, el Desikar ha colocado al publico interesado en el
aprendizaje del sanscrito bajo una profunda deuda de gratitud

Volviendo a los méritos del prologo, no me esta permitido decir que el editor le
rinde un gran homenaje tanto en lo que se refiere al contenido como a la forma. Sin
embargo, confio en que puedo, sin presuncion, hacer una referencia especial a los
pasajes que cito aqui: “Es bien sabido que una introduccion a cualquier obra debe
estimular en el lector, en virtud de una exposicion definida de la naturaleza de su
contenido, un deseo de estudiar la obra; y tal exposicion se vuelve util en la medida
en que examina los diversos aspectos del tema en cuestién. Un examen de este tipo
sblo es posible si se lleva a cabo con vistas a una justa elucidacién y sin prejuicios a
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favor o en contra de ninguna nocién acariciada o preconcebida; el papel del critico
puede beneficiar verdaderamente a aquel cuya critica se caracteriza por una
investigacion desapasionada. Pero, como un hecho bastante general, esta actitud
sobria, engendrada como esta por el espiritu de desapego critico, es de rara
evidencia en la mayoria de los que profesan ejercer el papel de criticos; sin
embargo, cualquier estudio parcial o apasionado producira el resultado contrario,
al ser incompatible con algo parecido a una comprension clara de los méritos de la
obra en su conjunto. No so6lo en la critica es necesaria una mente abierta, sino en
las muchas preocupaciones que estan intimamente relacionadas con nosotros, la
ausencia de ella haria imposible su realizacion. Es esta falla en un critico la que lo
ciega a la percepcion correcta del significado caracteristico de cualquier obra dada.
Si bien el erudito pandit puede participar de esta falla, es de conocimiento comin
que incluso aquellos hombres bien intencionados que se preocupan por el bienestar
del mundo no son necesariamente inmunes a ella. De ahi la necesidad de una
disposicion incolora en el dominio de la critica y la investigacion. Una aplicacion
intensiva para lidiar con los fundamentos de cualquier obra dada agudiza la
facultad critica; y no es verdad sostener que la familiaridad con una escritura, que
no es la propia, puede posiblemente reaccionar desfavorablemente sobre la fe de
uno en el sistema que profesa; en cambio, un estudio comparativo de varios
sistemas es ciertamente probable que amplie su vision permitiéndole comprender
plenamente su propio sistema. En palabras de Vidyanatha, el autor de
Prataparudriyam, "la calidad de la erudicién consiste en el dominio de todo el
conocimiento"; asi es incluso el mensaje de los videntes: que esos poderosos
seguidores del Saiva, Vaishnava y otras religiones, al estar libres de un respeto
fanatico por sus propias creencias, son siempre de un temperamento ecuanime y
juiciosamente abierto, que, sin abandonar sus practicas ordenadas, predican
liberalmente sus cultos a la luz de su conocimiento, que, con el objeto de promover
el bien comun, se familiarizan con los principios de religiones aparentemente
ajenas a la suya, y que estimando muy bien con su facultad castigada y uniforme las
similitudes y variaciones como entre diferentes religiones, se avienen
generosamente a las ordenanzas de la fe que profesan ". No es necesario decir que
el ideal que deben adoptar todos aquellos que asumen la responsabilidad de emitir
juicios sobre los escritos de otros nunca ha sido mejor expresado que en la
pregunta anterior. Y aunque la adhesion a tal ideal es bastante rara, me atrevo a
decir que el propio Desikar Avergal lo ha puesto plenamente al tratar el Pranava
Vada en su prologo. Pues, para llegar a sus conclusiones en cuanto al valor de su
contenido, las ha puesto a prueba con las declaraciones de autoridades reconocidas
de varios tipos, como los Upanishads, los comentarios principales, los Puranas y,
en gran medida, con las declaraciones de los Saivagamas con los que,
naturalmente, esta intimamente familiarizado. Las opiniones, formadas como
resultado de tal estudio comparativo, apoyan en gran medida la afirmacion hecha a



207

favor no sélo de la absoluta libertad de cualquier estrechez sectaria sino también de
la universalidad de las ensefianzas de Gargyayana y es de esperar que el Prologo de
Desikar conduzca a la recepcién mas amplia de estas ensefianzas y a la
liberalizacion de las ideas que se deben tener sobre la filosofia, la religion y la ética
hindies que en ningun otro lugar se explican con mas acierto que en Prana Vada y
otras obras de la escuela a la que pertenece

Deseo ahora hacer algunas observaciones sobre un tema que he abordado en el
prologo del primer volumen. Lo hago por la importancia préactica que tiene ese
tema para todo aspirante al progreso espiritual. Cabe sefialar que eruditos como Sir
John Woodroffe y Babu Arabindo Ghose estan explicando y promoviendo con
fuerza el mismo tema para la atencion del publico, cada uno desde su punto de
vista particular; el primero como defensor del sistema de pensamiento, religion y
disciplina Shakta y con especial referencia a la literatura tantrica que ha
permanecido inexplorada durante mucho tiempo; y el segundo como expositor
filosofico de los mantras védicos, los Upanishads, los tratados de yoga, etc.,
trabajando con el objeto de hacer una presentacién sintética del resultado de tales
investigaciones. Ambos aparentemente atribuyen al Jagat, Samsara o toda la gama
de la existencia fenoménica esa realidad cuya negacion esté calculada para
conducir a creencias erréneas que probablemente afecten perjudicialmente la
conducta humana. Al proceder sobre la base de tal teoria, ambos eruditos, en
efecto, coinciden con Gargyayana en lo que respecta a la conclusion a la que se llega
con referencia al tema en consideracién

Limitandome al Pranava Vada y obras afines, el punto a considerar es el de la
indispensable concentracion de los estudios y la devocién de los aspirantes
espirituales en el apara o el aspecto inferior de Brahman, en contraste con su para
o el aspecto superior. Aunque en realidad no hay nada superior o inferior en
relacion con esta fuente absoluta de todo, sin embargo, la distincion desde nuestro
limitado punto de vista es de inmensa importancia, ya que s6lo un conocimiento
completo del aspecto apara de Brahman nos conducira inevitablemente a la
realizacion del aspecto para a su debido tiempo. Entre varias ilustraciones
aparentemente paraddjicas calculadas para dar a las mentes de personas comunes
como nosotros una pequena idea de la naturaleza dual de Brahman, la mas 1til
quizas sea un circulo cuyo centro esta en todas partes y la circunferencia en
ninguna. Sélo cuando se parte de un centro, que es conocido y cognoscible y esta
disponible en todas partes, correspondiente al aspecto apara de Brahman, y se
intenta describir o concebir un circulo con la infinitud y la eternidad como radio, es
posible comprender la cognoscibilidad de la circunferencia, en cuanto trasciende
todo espacio, tiempo y existencia. En otras palabras, s6lo después de un estudio
prolongado y minucioso de la naturaleza del cosmos manifestado o del aspecto
apara de Brahman, el Parabrahman se convierte en el objeto adecuado de estudio.
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En este ultimo aspecto, es trascendente por el hecho de que ni la mente ni el habla
pueden alcanzarlo, como lo expresa el Upanishad. Todo lo que el lenguaje humano
puede predicar de El es “Neti-Neti — Esto-No, Esto-No”. Pero en el otro aspecto,
Brahman no es tan inalcanzable; al ser inmanente en el cosmos manifestado, es
capaz de un analisis completamente comprensible para las facultades humanas. Es
analizable a la luz del gran simbolo sagrado, el Pranava, que consta, como lo
demuestra Gargyayana, de cuatro letras, tres de las cuales son patentes y la cuarta
latente. Las tres son: A, que representa al Paramatma o el Ser Unico del cual todos
los seres no son mas que reflejos; U, que representa a la Mulaprakriti, la raiz de
todo lo que se denomina materia; y M, el vinculo entre los dos anteriores,
verdaderamente explicado como relaciéon por negacion. La letra latente es E, que
representa la inefable Shakti del Absoluto. Sin duda, se trata de abstracciones
metafisicas. Sin embargo, son realmente tan tangibles como si no fueran tales
abstracciones en razon de sus reflejos que forman los infinitos objetos concretos en
el cosmos manifestado. Aunque con referencia a aquellos que han alcanzado la
liberacion y se han convertido en superhumanos, puede ser posible entender algo
del aspecto para, sin embargo, con referencia a todos los que aiin no estan
emancipados se deduce que es el aspecto apara el que debe ser el tema adecuado
de estudio y meditacion. Por eso, Gargyayana considera este punto vital en el
primer lugar donde debe ser explicado, es decir, en el Yoga-prakara-prakarana, el
primero o Prakriti-Sandhi-Prakarana, que trata de los cuatro constituyentes
ultimos del Pranava. Al hacerlo, Gargyayana escribe de manera tan esclarecedora
que justifica que extraiga aqui los siguientes pasajes largos de ese Prakarana:

La manifestacion de la trinidad que constituye el Brahman Uno o, més bien, el
innumerable, es Samsara, el proceso del Mundo, de modo que podemos decir que
Samsara en la totalidad es Brahman; y las infinitas combinaciones y permutaciones
de los tres factores crean las muchas formas o métodos o leyes de esta
manifestacion o "devenir" que es Samsara

Aquellos que comprenden el verdadero significado de Brahman deben estudiar
estos numerosos métodos, y deben estudiarlos en el proceso del Mundo mismo, es
decir, mediante la observacién de todo lo que nos rodea. Porque no hay mayor
maestro que este proceso del Mundo mismo, y su estudio es el verdadero y genuino
tapas y yoga, la austeridad y el auto-desarrollo. Conocer todo es conocer a
Brahman. Sin embargo, debe tenerse en cuenta que conocer todo, en la totalidad de
sus infinitos detalles, no es alcanzable en ningtin espacio y tiempo limitados por
ningdn ser limitado por el espacio y el tiempo. Sélo el Todo mismo conoce al Todo,
las diversas ciencias estudian so6lo diversos aspectos de Brahman o Samsara. Lo que
se necesita y es posible es que el estudiante se asegure una idea general del todo y
de su unidad. Tal conocimiento es la fuente de ese altruismo deliberado y
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verdadero que surge necesariamente en el Jiva que ha alcanzado nivrithi y el
universalismo

El altruismo y el egoismo, la ganancia de uno y la pérdida de otro, la renuncia de
uno y la aceptacion de otro, el pecado y el mérito, el cielo y el infierno, la
destruccion y la proteccién, todos tienen sus propios lugares separados y
apropiados en el proceso del Mundo, desde el punto de vista de lo limitado, aunque
todos son como uno desde el punto de vista del Ser Unico

Soélo cuando el Jiva comprende la ilusién de la separacion de los unos de los otros,
la separacion de los Jivas entre si, la separacion de muchos seres, que es la Gnica
base de las distinciones entre pecado y mérito, se vuelve capaz de realizar acciones
sin deseos, trabajar sin apego, cumplir el deber por el deber, y asi se vuelve un
participante en mukti — liberacion, la verdadera liberacion del alma, que es la
liberacion del deseo egoista y, por lo tanto, de toda posibilidad de sufrimiento. El
Jiva que ha comprendido esta unidad subyacente del mundo diverso trasciende y
transmuta el egoismo y el altruismo en deber; las alegrias de la salud y las
depresiones de la enfermedad en la constante ecuanimidad de la vida perfecta; la
regularidad y la irregularidad en una rutina viva y flexible; las privaciones y los
regalos en la justicia que es ajustar el equilibrio de todas las cosas por medio de
castigos y recompensas. Tal Jiva comprende la sintesis, la unidad de los cuatro
objetos de la vida: el beneficio, el placer, el deber y la liberacién. Sabe que los
opuestos que forman el mundo estan en constante cambio de lugar, el veneno se
convierte en medicina y la medicina en veneno, con el cambio de circunstancias

Pero antes de poder comprender esta unidad, debe estudiar la diversidad que
impregna esa unidad. Traducciéon de Bhagavan Das, vol. I, pags. 19-21

Ahora bien, apenas es necesario observar que la ensefianza de Gargyayana, como se
ha dicho antes, no era nueva, sino comin a casi todos los autores de nuestro gran
Libro Sagrado, aunque en algunos de ellos s6lo esta implicita, mientras que en
otros el lenguaje empleado puede no ser siempre tan claro y directo como el del
Gargyayana. Resta afladir que otros escritores de la escuela a la que pertenece el
Gargyayana se adhieren uniformemente a lo que él ha explicado tan
inequivocamente, y cuando la ocasion lo requiere, lo amplian con referencia al
contenido del libro sagrado particular que comentan, como lo hicieron con
referencia al mas importante de ellos. El justamente famoso Isvasaya Upanishad,
uno de los més breves, y los comentarios del mismo que ahora estan siendo
publicados por el editor, pueden mencionarse como un apoyo conspicuo de la
afirmacion anterior. Los comentarios a los que se hace referencia son tres Karikas
de Gobhila, Narada y Sanatkumara respectivamente y un Bhashya de Hamsa-Yogi.
Formarian un volumen de 300 paginas. Se necesitaria mucho espacio para
enumerar la gran cantidad de puntos que estos comentarios destacan y explican de
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manera muy instructiva. La necesidad de una exégesis tan elaborada surge, por
supuesto, del caracter peculiar de escrituras como el Isavasya y otros Upanishads.
Su propia descripcién como Sruti implica que son registros de lo que se escuch6 de
labios de maestros que poseian conocimiento y sabiduria sobrehumanos. Estos
registros estaban en taquigrafia y deben ser traducidos a mano por aquellos que
poseen las claves correctas antes de que puedan ser comprendidos completa y
adecuadamente por otros que no estan en posesion de tales claves. Para transmitir
una idea, aunque imperfecta, del valor de los comentarios, cito en el apéndice el
Sangraha o el resumen con el que comienza el Karika de Gobhila. Veré que, en el
breve espacio de los cuarenta y cuatro versos del Sangraha, se exponen de manera
luminosa el verdadero alcance y objeto de los Upanishads. Los comentaristas
muestran en primer lugar que, con referencia a todas las clases de discipulos para
quienes fue destinado el Upanishad, éste establece enfaticamente que el Gnico y
supremo objeto de meditacion y adoracion es el Ishvara, el Sefor, quien controla y
permea todo el jagat o la existencia manifestada y todo lo que hay en ella; y al
hacer esto, ordena ademas que la adoracion debe dirigirse al Sefior no como algo
distinto de Su Suprema Shakti, sino como algo que esta en conjunto con ella.
Porque este mahachaitanyam es la vida tinica de todo el cosmos. Es Ella quien es
Su proyectora, sustentadora y desintegradora como el inico instrumento del Sefior.
Como lo expresa pintorescamente el Soundariya Lahiri, “excepto en unién con Ella,
Shiva es incapaz incluso de mover un trozo de hierba”. Es en Ella que el Sefior esta
incluso velado y por eso se le llama “T1 eres el cuerpo de Sambhu”. Sus nombres
son muchos. En palabras del Yoga Deepika, Ella es la babu-bhavana mahashakti de
Brahman o Su potencia infinita de devenir; Ella es la Daivi-prakriti o para-prakriti
del Bhagavad Gita; Ella es esa Luz Adorable del sol espiritual a quien todo ario
invoca en las horas del crepusculo bajo los nombres de Savitri, Saraswati y Gayatri;
el primer nombre se refiere a Su aspecto Ichcha-Shakti, a Ella como la madre del
mundo; el segundo se refiere a Su aspecto Gnanashakti, a Ella como la fuente de
todo conocimiento y sabiduria; y el tercero se refiere a sus otros aspectos de Kriya-
shakti, etc., a Ella como la salvadora y redentora de todos los que La invocan

Ademas de establecer el gran punto mencionado anteriormente, los comentarios
arrojan luz sobre cuestiones secundarias de interés. Tomemos, por ejemplo, el
hecho de la existencia de dos ramas en el Yajur-Veda, a saber, Shukla-saka y
Krishna-saka: luz y oscuridad. Ahora bien, parece que también existian dos
divisiones de este tipo con referencia a los tres Vedas restantes, aunque esto parece
no reconocerse en la actualidad. Gargyayana tiene un capitulo breve, aunque
oscuro, sobre este tema. La divisiéon parece haber tenido referencia a la dualidad
observable en todas las cosas de la naturaleza y Shukla cubria gran parte de la
literatura védica que se ocupaba de las cosas espirituales, mientras que Krishna
trataba de las cosas materiales. La supervivencia del conocimiento de tales ramas
en el Yajur-Veda parece explicarse por el hecho de la prevalencia en tiempos
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pasados de una gran disputa entre dos secciones entre los seguidores del Veda,
reliquias de las cuales persisten aqui y alla incluso hoy en dia después del
transcurso de los siglos. Una seccion estaba formada por fieles seguidores del
Karma-kanda, guiados por intérpretes de la escuela mimansa, que reconocian
doctrinas como la de Apurva, el supuesto agente que causa el fruto de las practicas
ceremoniales. Estos pertenecian a la rama oscura o Krishna. El otro grupo estaba
formado por miembros que eran maés liberales en sus puntos de vista y
observancias y reconocian la importancia de partes de la literatura védica
conocidas como Gnana-Kanda

Las relaciones entre estas dos secciones deben haberse vuelto tensas hace mucho
tiempo y la rama oscura debe haber tratado a sus oponentes con mucho fanatismo,
a juzgar por la actitud de algunos de sus descendientes que todavia sostienen
absurdamente que los seguidores de la rama Shukla son intocables durante ciertas
horas del dia. El conflicto entre estas dos secciones alcanz6 su climax durante la
época de alguien que ha derramado un brillo imperecedero sobre la era védica. Me
refiero a Maharishi Yajnawalkya, de quien Gobhila, con la debida reverencia, en las
primeras lineas de su Sangraha, habla como "el méas destacado de los yoguis"

El hecho de que durante el ascenso de este sabio la rama oscura sufri6 una derrota
completa y la ciencia sagrada revivié una vez mas con renovada fuerza se puede
inferir de la conocida leyenda sobre el origen de estas dos ramas en las que el sabio
aparece tan prominentemente. Leyendo esto de manera que tenga sentido incluso a
los ojos de aquellos cuya fe en los milagros es pequeia, muestra que el sabio tuvo el
coraje de disentir abiertamente de las doctrinas de algtin maestro o maestros a
quienes la rama oscura reconocié como autoridades y por esa razon fue descartado
por esa rama, que se convirtio en el lider, por asi decirlo, de un partido de reforma
y logré restablecer la Brahma-Vidya sobre sus verdaderos cimientos

Aparte de la leyenda, hay evidencia incuestionable del éxito de este antiguo partido
reformista proporcionada por los discursos inmortales del sabio en el
Brhadharanyaka Upanishad. Porque su famosa frase en uno de ellos “Atma vare
drishtavyaha arotavyo niddhidhyasitavyaha” se convirtié desde entonces en la
consigna de todos los seguidores de la espiritualidad y proporciono la respuesta
triunfal a todas las dudas y preguntas planteadas por los incrédulos y fue la
afirmacion irrefutable de la verdad suprema de que el Ser existe en todas las cosas y
es la inica realidad en ellas. De hecho, no se podria haber hecho un servicio mayor
a la humanidad que el prestado por este Poderoso Maestro de su época. Porque
como senala el pasaje del Mundakopanishad “Anisaya sochati muhyamanaba”, es
el olvido o la subestimacion del hecho de que todos comparten la divinidad
presente en todas las cosas lo que es la fuente de engano y miseria para quien asi lo
subestima. Por otra parte, es el reconocimiento de ese hecho lo que opera como
semilla de la liberacion. Por lo tanto, cabe sefialar que en la Edicion Suddha
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Dharma del Bhagavad Gita, los dos tltimos capitulos de la primera seccion o
seccion Gnana se denominan respectivamente Karana-Gita, que trata del yo que es
la causa de todo, y Kaivalya-Gita, que trata de la liberacion y la emancipaciéon

Confio en haber dicho lo suficiente para dar una idea de la riqueza del contenido de
los materiales inéditos en posesion de los miembros de la organizaciéon Suddha
Dharma Mandala, cuyos custodios desean que se hagan accesibles al publico en
interés de la verdadera religién en razon del espiritu de absoluta adhesion a la
verdad y amor a todo lo que los impregna, como lo exige Suddha Dharma, del cual
sus autores son seguidores

Permitanme concluir ofreciendo un sincero agradecimiento del Editor y mio a
nuestros amigos, R. Vasudeva Row, B.A., B.L., Vakil del Tribunal Supremo, por
haber traducido tan amablemente todo lo que aparece en el idioma inglés en este
volumen, una labor que él, a pesar de sus deberes profesionales, ha asumido como
una cuestioén de amor a través de su devocion a la literatura sagrada de la madre
patria

BEACH HOUSE
MYLAPORE, MADRAS, S. SUBRAHMANIAM

15 -3 - 1919
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Appendix

By Dr Sir Subramania

In this appendix, it has been found necessary to print the text of the Isavasya
Upanishad also as the order in which its verses are read and followed by Gobhila
differ from the order the verses stand in the current editions

Isavasya Upanished though one of the shortest, is one of the most difficult to
understand even with the commentaries till now accessible to the general body of
its students. It is certain, however, that when the Karikas of Gobhila, Kumara, and
Narada, and Hamsa Yogi’s Bhashya are published, few difficulties in the perfect
interpretation of the Upanished with remain unsolved. That this statement would
be found correct, may, in my humble judgment, be inferred by an open minded
student who carefully follows Gobhila’s terse and lucid explanations of the
substance of each of the eighteen mantras of the Upanished. In order however to
facilitate his work a few remarks may be offered as an introduction

I may begin by observing that the students will at once see that the order of the
mantras which is vogue among writers of Gobhila and his school called by him
Suddhas i.e., followers of Suddha Dharma is from every point of view more
intelligible and logical in comparison with the order in the current editions. That
this is so will be manifest from the following summary of the gist of each mantra in
the fewest words:

First mantra: The whole jagat controlled by Brahma Shakti;
Second mantra: Action done, fully alive to that control, binds not;

Third, fourth and fifth mantras: nature of Brahman according to the Symbolism of
the Pranava A, U, M, respectively;

Sixth, seventh and eight mantras: Higher and Lower Brahm avidya or knowledge
and their synthesis respectively;

Ninth, tenth and eleventh mantras: Fruition consequent upon higher knowledge,
lower knowledge and their synthesis;

Twelfth, thirteenth and fourteenth mantras: followers of the wrong path and their
world, followers of the right path and their liberation;
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Fifteenth, sixteenth, seventeenth and eighteenth mantras: Prayers appropriate to
aspirants who are respectively a Gnani, a Bhakta, a Karmatha, and a Yogi

There is an idea not confined to unlearned persons only that in common with the
majority of Upanishads, this Isavasaya also has more to do with Gnana than with
Karma. There can be little doubt that such an idea is the very reverse of the truth.
There are a priori grounds against such a wrong notion. For it is the well
established rule that an Upanishad or a Brahmana belonging to any particular Veda
should harmonize with the mantra or the Samhita portion of the Veda in so fas as
the main subject treated of in them and expounded is concerned; and it is scarcely
necessary to add that, in point of fact, the rule is adhered to invariably. Such being
the case, the presumption is, that Isavasya is not an exception. The question,
however, with reference to this Sruti is not involved in any doubt or obscurity.
Almost every sentence in it proves that the conformity in the subject matter exists.
In other words, Kriya and Karma being the subject matter of the Yajur-Veda.
Isavasya which belongs to that Veda, also emphatically and one may say almost
exclusively, devotes itself to the explanation of the identical matter. In doing so it
confines the exposition to the one point regarding which the most grave
misconception existed at the time the teaching contained in the Upanishad was
given by the mighty Sage Yagnavalkya — a misconception not less prevalent even
to-day

Let me now proceed with the proofs afforded by the Mantras of the Upanishad
themselves

The very first and second mantras alone suffice to show that the great intent and
purpose of the Upansihad is to draw attention to the one point about which those
who followed the path of Karma had gone astray, and to give them the necessary
directions required to correct their error in order to make the path they were
treading easily lead them to their goal. Now, what do these two mantras say ? In
them the student in point blank reminded of the fact that all the Jagat or the
manifested worlds are controlled by Isa or the Supreme Shakti of Brahman; that if
he is truly to enjoy his existence in that Jagat, i.e., if he is to live and move in it to
real advantage to himself, he should not ignore that Divine Control, but ever make
it the one point to which his devotion, worship and effort are directed. I next
commends his applying himself to the performance of Karma with the central fact
of the divine control steadily in view and fulfill his allotted term of 100 years of
righteous life

In short, the Student is told “if your Karma Marga be properly directed and
coordinated, then only you can reach your goal, otherwise not”. Next the nature of
the goal is described as the Kaivalya State. The description of this State which is
very definite and precise shows that it consists of the aspirant consciously
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functioning on the Bindumandalaplane (Vide Anusthana Chandrika) and as a
consequence acquiring ability to unite his own consciousness with the particular
aspect of divine consciousness manifesting itself in that plane. The latter is called
the Akshara, the imperishable, the full explanation of which cannot be attempted
here. It may however be taken that the divine consciousness manifested in the
Binduplane with reference to its own ineffable nature corresponds to the fully
developed jagrat consciousness of a jiva with reference to his own nature in the
physical plane

Having thus cleared the ground and made the great purpose of the teaching
unmistakably plain, the Sruti enters into certain in order to ensure a full
comprehension of the teaching. It strongly points out the futility of attaining to
Kaivalya by the pursuit of Karma-Marga or Gnana-Marga severally and that in
combination of the two lighted by the knowledge of Brahman and intended for the
sole purpose of the unfoldment of the self in the aspirant will alone secure him his
summumbonum. The Sruti next points out that the pursuit of Karma-Marga for
mere materialistic purposes yields no lasting fruition, after this, attention is drawn
to the grievous error of those who pursue the Nivrithi-Marga solely for its own sake
and not as a step to the attainment of Kailvalya which is the inevitable goal of all
Jivas ordained by the supreme Law: and it characterizes their conduct as that of the
slayers of Brahman because it involves a violation of the eternal Law of endless
growth in the perfection of the human soul and not its extinction. The Sruti finally
lays stress upon the fact that the state of Kailvalya carrying with it in due course the
highest fruition of Samipya-Mukthi or proximity to Brahman is possible only
through Yoga which, it is to be added, is beat expounded by the Suddhas. Then the
Sruti concludes with four verses the full explanation of which involves details too
minute and technical to be discussed in this short introduction. These verses
contain what in their mere appearance are formal prayers respectively by the four
classes of aspirants; in one view they refer to certain psychological circumstances
the knowledge of which is essential to the treading the path of Karma; they are
spoken of a Angachathushtayam or the four limbs, because they serve towards the
attainment of the desired goal of the aspirant as our own limbs help us in our daily
work. The number four here rests on a basis fundamental to Hindu philosophy and
religion; that basis consists of the four ultimate’s already alluded to by me in the
foreword in connection with the Apara aspect of Brahman symbolized by the
Pranava. The well-known examples of the fourfold division are: Sthula, Sukshma,
Karana and Turiya from the point of view of the states of matter: Jagrat, Svapna,
Sushupti and Turiya from the point of view of consciousness; and Para, Pasyanti,
Madhyampa and Vikhari from the point of Vak or speech. As regards the aspirants
too, the number is four, having regard to the circumstances that though all of them
are treading the same path of Karma, yet they may differ temperamentally. In one
of them the dominant note may be that of Gnana, in another that of Icha, in the
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third of Kriya and in the fourth the synthetic tendency. Accordingly we find the
fifteenth mantra refers to the first: the aspirant prays for the removal of the veil
cast over his sight by the three gunas that he may see the real. This he does in the
presence of Bhagavan Narayana, the representative on our globe of the Isvara of
our solar System, to both of whom Gobhila offers salutation in the opening lines of
his Sangraha. It is from Bhagavan, Sanatkumara or Skanda, which are other names
of Narayana that the light that shines beyond the darkness must come to every

aspirant a spointed out in Chandogya Upanishad text — dH: UR =t

HITATAAPHR: (Lord Sanatkumara shows us the other side of darkness) — The
sixteenth verse gives the prayer of a Bhakta who must necessarily have some
definite object for his emotion to flow forth toward; here, he uses the symbology of
the Pranava for his purposes. The seventeenth verse contains the death-bad prayer
of one who has all his life performed actions as sacrifice. At the first moment he
surrenders all the fruition of his Karma and seeks the highest path, uttering the

sacred Syllable in accordance with the Gita sloka NfHIBIER (Om is the One letter)
etc., he is thus in the presence of the Atman. The eighteenth mantra gives the
prayer of the Yogi who seeks the highest Moksha of Samipya or proximity to
Brahman and is therefore said to be in the presence of Purusha

In closing my remarks by way of introduction I ought to draw attention to the very
significant name by which the Upanishad has come to be known. Now the term Isa
connotes the Brahman Shakti which pervades and controls all Jagat. Isa and
Avasya together as one word connote therefore in one view the jagat; again Isa ever
embraces Brahman, its Lord, and so the term Isavasya connotes Brahman itself in
another view. Thus the very first word in the Upanishad gives clue to the supreme
truth which every aspirant has steadily to hold in his mind in order that his whole
life may be inspired by it. The natural result of the use of such a happy phrase at
the commencement of the teaching is to make it a watchword for the aspirant and
in due source enable him to grasp the whole substances of the teaching by the
recollection of the one word. In short to him the mere recollection of the name
Isavasya is tantamount to a study of the whole Sruti

It will be seen from what I have stated that the Sruti in the light of the comments of
Gobhila and those of his school is a variable guide to every aspirant without
exception, desirous of quickening his spiritual evolution; for the vast majority of us
are still working on physical plane of which the sine qui non characteristic is Karma
or Action co-ordinated with Gnana or knowledge of the Brahman. The merit of the
Sruti lies in dispelling the notion that any other course than the treading of such a
co-ordinated path of Karma is futile and vain with reference to the attainment of
liberation
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I trust that the literature which enables us to realize the true values of this and
other equally priceless Srutis, now reaching us from the hitherto inaccessible and
ancient libraries of the Suddhas, will come to be appreciated in due course, though
just at present for obvious reasons its spread has to be slow and gradual

In conclusion it is necessary to observe that the terms Suddha and Asuddha as used
by Gobhila and those of his school carry no invidious sense. These terms have
purely a conventional meaning. Suddha signifies the teaching which centres round
Para Brahman the Absolute, while Asuddha refers to those whose teachings have
no such central idea for their foundation. This is very clearly shown in the yoga-
Deepika at the commencement; for purposes of meditation and worship the
classification of the God head is threefold (1) Saguna (2) Nirguna and (3) Suddha.

In explanation of the last the vedic text I JHEAA-d §& (true knowledge is the
infinite Brahman) — is cited and relied on and it thus connotes the transcendent
aspect of Brahman while Nirguna imports the immanent aspect

BEACH HOUSE
MYLAPORE, MADRAS, S. SUBRAHMANIAM

15 -3 —1919
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Apéndice

Por Dr Sir Subramania

En este apéndice, se ha considerado necesario imprimir también el texto del
Isavasya Upanishad, ya que el orden en que Gobhila lee y sigue sus versos difiere
del orden en que aparecen en las ediciones actuales

El Isavasya Upanishad, aunque es uno de los més breves, es uno de los més dificiles
de entender, incluso con los comentarios que hasta ahora han sido accesibles para
el conjunto de sus estudiantes. Sin embargo, es cierto que cuando se publiquen los
Karikas de Gobhila, Kumara y Narada, y el Bhashya de Hamsa Yogi, pocas
dificultades para la interpretacion perfecta del Upanishad quedaran sin resolver.
En mi humilde opinién, un estudiante de mente abierta que siga cuidadosamente
las explicaciones concisas y lacidas de Gobhila sobre la esencia de cada uno de los
dieciocho mantras del Upanishad podra inferir que esta afirmacion es correcta. Sin
embargo, para facilitar su trabajo, se pueden ofrecer algunas observaciones a modo
de introduccion

Puedo comenzar observando que los estudiantes veran de inmediato que el orden
de los mantras que esta de moda entre los escritores de Gobhila y su escuela,
Ilamados por él Suddhas, es decir, seguidores del Suddha Dharma, es desde todo
punto de vista mas inteligible y 16gico en comparacion con el orden en las ediciones
actuales. Que esto es asi se manifestara a partir del siguiente resumen de la esencia
de cada mantra en pocas palabras:

Primer mantra: Todo el jagat controlado por Brahma Shakti;
Segundo mantra: La accion realizada, consciente de ese control, no ata;

Tercero, cuarto y quinto mantras: La naturaleza de Brahman segun el simbolismo
del Pranava A, U, M, respectivamente;

Sexto, séptimo y octavo mantras: Brahm avidya o Conocimiento Superior e Inferior
y su sintesis respectivamente;

Noveno, décimo y undécimo mantras: Fruto consecuente del conocimiento
superior, el conocimiento inferior y su sintesis;

Duodécimo, decimotercero y decimocuarto mantras: seguidores del camino
equivocado y su mundo, seguidores del camino correcto y su liberacion;
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Decimoquinto, decimosexto, decimoséptimo y decimoctavo mantras: Oraciones
apropiadas para aspirantes que son respectivamente un Gnani, un Bhakta, un
Karmatha y un Yogi

Existe una idea, que no se limita a las personas ignorantes, de que este Isavasaya, al
igual que la mayoria de los Upanishads, también tiene méas que ver con Gnana que
con Karma. No cabe duda de que tal idea es exactamente lo contrario de la verdad.
Existen razones a priori contra tal nocion errénea, pues es una regla bien
establecida que un Upanishad o un Brahmana perteneciente a un Veda en
particular debe armonizar con el mantra o la porciéon Samhita del Veda en lo que
respecta al tema principal tratado y expuesto en ellos; y apenas es necesario
agregar que, de hecho, la regla se cumple invariablemente. Siendo tal el caso, se
presupone que Isavasya no es una excepcion. Sin embargo, la cuestion con
referencia a este Sruti no estd envuelta en ninguna duda u oscuridad. Casi cada
oracion que contiene prueba que existe conformidad en el tema. En otras palabras,
siendo Kriya y Karma el tema del Yajur-Veda, el Isavasya, que pertenece a ese
Veda, también se dedica a la explicacion de la misma cuestion. Al hacerlo, limita la
exposicion al tinico punto sobre el cual existia el error méas grave en la época en que
el poderoso sabio Yagnavalkya impartio la ensenanza contenida en el Upanishad,
un error que no es menos frecuente incluso hoy en dia

Permitame ahora continuar con las pruebas proporcionadas por los propios
Mantras del Upanishad

El primer y segundo mantras bastan para demostrar que la gran intenciéon y
proposito del Upansihad es atraer la atencion hacia el Gnico punto en el que se
habian extraviado quienes siguieron el camino del Karma, y darles las instrucciones
necesarias para corregir su error y hacer que el camino que estaban recorriendo los
conduzca facilmente a su meta. Ahora bien, ¢qué dicen estos dos mantras? En ellos,
el estudiante recuerda claramente el hecho de que todo el Jagat o los mundos
manifestados estan controlados por Isa o la Suprema Shakti de Brahman; que si
verdaderamente ha de disfrutar de su existencia en ese Jagat, es decir, si ha de vivir
y moverse en €l para obtener un beneficio real para si mismo, no debe ignorar ese
Control Divino, sino que debe convertirlo siempre en el tinico punto al que se
dirijan su devocion, adoracion y esfuerzo. A continuacion, recomiendo que se
dedique a la ejecucion del Karma con el hecho central del control divino
constantemente en mente y que cumpla con el plazo asignado de 100 anos de vida
correcta

En resumen, se le dice al estudiante: “Si su Karma-Marga esta dirigido y
coordinado adecuadamente, entonces s6lo podra alcanzar su meta, de lo contrario
no”. A continuacion se describe la naturaleza de la meta como el Estado Kaivalya.
La descripcion de este Estado, que es muy definida y precisa, muestra que consiste
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en que el aspirante funcione conscientemente en el plano Bindumandala (véase
Anusthana Chandrika) y, como consecuencia, adquiera la capacidad de unir su
propia conciencia con el aspecto particular de la conciencia divina que se
manifiesta en ese plano. Esta tultima se llama Akshara, lo imperecedero, cuya
explicacion completa no puede intentarse aqui. Sin embargo, puede asumirse que
la conciencia divina manifestada en el plano Bindu con referencia a su propia
naturaleza inefable corresponde a la conciencia jagrat completamente desarrollada
de un jiva con referencia a su propia naturaleza en el plano fisico

Habiendo aclarado asi el terreno y dejado inequivocamente claro el gran propésito
de la ensenanza, el Sruti entra en ciertos aspectos para asegurar una comprension
completa de la ensefianza. Senala enérgicamente la inutilidad de alcanzar Kaivalya
mediante la bisqueda de Karma-Marga o Gnana-Marga respectivamente, y que la
combinacion de los dos, iluminados por el conocimiento de Brahman y destinados
al tinico proposito del desarrollo del ser en el aspirante, le asegurara su
summumbonum. El Sruti sefiala a continuacién que la busqueda del Karma-Marga
con fines meramente materialistas no produce ningin fruto duradero; después de
esto, se llama la atencion sobre el grave error de quienes persiguen el Nivrithi-
Marga Gnicamente por su propio bien y no como un paso hacia el logro de
Kailvalya, que es la meta inevitable de todos los Jivas ordenada por la Ley suprema;
y caracteriza su conducta como la de los matadores de Brahman porque implica
una violacién de la Ley eterna del crecimiento sin fin en la perfecciéon del alma
humana y no su extincién. El Sruti finalmente hace hincapié en el hecho de que el
estado de Kailvalya, que conlleva a su debido tiempo el maximo fruto de Samipya-
Mukthi o proximidad a Brahman, es posible sélo a través del Yoga que, cabe afnadir,
es mejor expuesto por los Suddhas. Luego el Sruti concluye con cuatro versos cuya
explicacién completa implica detalles demasiado minuciosos y técnicos para ser
discutidos en esta breve introduccion. Estos versos contienen lo que en su mera
apariencia son oraciones formales de las cuatro clases de aspirantes
respectivamente; desde un punto de vista se refieren a ciertas circunstancias
psicologicas cuyo conocimiento es esencial para recorrer el sendero del Karma; se
habla de un Angachathushtayam o los cuatro miembros, porque sirven para el
logro de la meta deseada del aspirante, asi como nuestros propios miembros nos
ayudan en nuestro trabajo diario. El namero cuatro aqui se apoya en una base
fundamental para la filosofia y la religion hindtes; esa base consiste en los cuatro
ultimos a los que ya aludi en el prologo en relaciéon con el aspecto Apara de
Brahman simbolizado por el Pranava. Los ejemplos bien conocidos de la divisién
cuadruple son: Sthula, Sukshma, Karana y Turiya desde el punto de vista de los
estados de la materia; Jagrat, Svapna, Sushupti y Turiya desde el punto de vista de
la conciencia; y Para, Pasyanti, Madhyampa y Vikhari desde el punto de vista de
Vak o el habla. En cuanto a los aspirantes, el nGmero también es cuatro, teniendo
en cuenta las circunstancias de que, aunque todos ellos estan recorriendo el mismo
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camino del Karma, sin embargo pueden diferir en temperamento. En uno de ellos
la nota dominante puede ser la de Gnana, en otro la de Icha, en el tercero la de
Kriya y en el cuarto la tendencia sintética. En consecuencia, encontramos que el
decimoquinto mantra se refiere al primero: el aspirante ora para que se le quite el
velo que los tres gunas le cubren la vista, para poder ver lo real. Esto lo hace en
presencia de Bhagavan Narayana, el representante en nuestro globo del Isvara de
nuestro Sistema Solar, a los cuales Gobhila ofrece saludos en las primeras lineas de
su Sangraha. Es de Bhagavan, Sanatkumara o Skanda, que son otros nombres de
Narayana, que la luz que brilla més alla de la oscuridad debe venir a cada aspirante,

como se sefiala en el texto Chandogya Upanishad: THY: UR gt HIA-Hdp HR:
(El Senor Sanatkumara nos muestra el otro lado de la oscuridad). El verso dieciséis
da la oracion de un Bhakta que necesariamente debe tener algtin objeto definido
hacia el cual fluir su emocidn; aqui, usa la simbologia del Pranava para sus
propositos. El verso diecisiete contiene la oracion de la muerte de alguien que ha
realizado acciones como sacrificio durante toda su vida. En el primer momento,
abandona todo el fruto de su karma y busca el camino mas elevado, pronunciando
la silaba sagrada de acuerdo con el verso del Bhagavad Gita NAIPIER (Om es la
letra Unica), etc., y asi se encuentra en presencia del Atman. El decimoctavo
mantra ofrece la oracion del yogui que busca el Moksha mas elevado de Samipya o
proximidad a Brahman y, por lo tanto, se dice que est4 en presencia de Purusha

Para concluir mis observaciones a modo de introduccion, debo llamar la atencion
sobre el nombre muy significativo por el que se ha llegado a conocer el Upanishad.
Ahora bien, el término Isa connota la Brahman Shakti que impregna y controla
todo el Jagat. Isa y Avasya juntos como una sola palabra connotan, por lo tanto, en
una vision el Jagat; nuevamente, Isa siempre abarca a Brahman, su Sefior, y por lo
tanto el término Isavasya connota al propio Brahman en otra visién. Asi, la primera
palabra del Upanishad da la clave de la verdad suprema que todo aspirante debe
mantener firmemente en su mente para que toda su vida pueda estar inspirada por
ella. El resultado natural del uso de una frase tan feliz al comienzo de la ensefianza
es convertirla en una consigna para el aspirante y, en la fuente adecuada, permitirle
captar todas las sustancias de la ensefianza mediante el recuerdo de la Gnica
palabra. En resumen, para él, el mero recuerdo del nombre Isavasya equivale a un
estudio de todo el Sruti

De lo que he dicho se desprende que el Sruti, a la luz de los comentarios de Gobhila
y de los de su escuela, es una guia variable para todo aspirante sin excepcidon que
desee acelerar su evolucion espiritual, pues la gran mayoria de nosotros todavia
trabajamos en el plano fisico, cuya caracteristica sine qui non es el Karma o Accion
coordinada con el Gnana o conocimiento de Brahman. El mérito del Sruti reside en
disipar la nocién de que cualquier otro camino que no sea el de seguir ese sendero
coordinado del Karma es inttil y vano en lo que respecta al logro de la liberacién
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Confio en que la literatura que nos permite comprender los verdaderos valores de
este y otros Srutis igualmente invaluables, que ahora nos llega desde las
inaccesibles y antiguas bibliotecas de los Suddhas, llegara a ser apreciada a su
debido tiempo, aunque justo en la actualidad, por razones obvias, su difusion tiene
que ser lenta y gradual

En conclusion, es necesario observar que los términos Suddha y Asuddha, tal como
los utilizan Gobhila y los de su escuela, no tienen ningan sentido odioso. Estos
términos tienen un significado puramente convencional. Suddha significa la
ensenanza que se centra en el Para Brahman, el Absoluto, mientras que Asuddha se
refiere a aquellos cuyas ensefianzas no tienen esa idea central como fundamento.
Esto se muestra muy claramente en el yoga-Deepika al comienzo; para los
propositos de la meditacion y la adoracion, la clasificacion de la Divinidad es triple:
(1) Saguna (2) Nirguna y (3) Suddha. Para explicar esto ultimo, se cita y se confia
en el texto védico T JTHd F& (el verdadero conocimiento es el Brahman
infinito), que connota el aspecto trascendente de Brahman, mientras que Nirguna
importa el aspecto inmanente

BEACH HOUSE
MYLAPORE, MADRAS, S. SUBRAHMANIAM

15 -3 —1919
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ERIIGI R E I

1savasyopanisadah

MHABIRDT:
gobhilakarikah

Isavaya Upanishad

Gobhila Karikas/ Gobhila’s commentaries - comentarios

Sloka 1-2

QST O ARTIUHGTEH
USRI T3y THISE :

suddhankalpanathaya narayanamahatmane
Suddhapithadhinathebhyo gurubhya$ca namo'stu nah

IR0 A TdAHHR T,
yogadevipatim $antam tejomandalasamsthitam
suryanarayanam naumi sarvalokesvaram gurum

Our salutations to the great Narayana, the Lord of absolute ideation, to the
supreme holders and also to the preceptors. I bow to Surya-Narayana, the
supreme Lord of Yogadevi stationed in the luminous sphere and who is the
supreme Lord of the Worlds and their guide

Nuestros saludos al gran Narayana, el Sefior de la devocion absoluta, a los
sostenedores supremos y también a los preceptores. Me inclino ante Surya-
Narayana, el Sefior supremo de Yogadevi estacionado en la esfera luminosa y
quien es el Sefior supremo y guia de los Mundos
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Sloka 3

ST YG: RS gymAfd

SRATTH! FYTwd HUd=] GGG ar:

1$avasyopanisadah paramartham yathamati
vyakhyasyamo yathatattvam §runvantu munipungavah
We shall comment on the excellent significance of the Isavasya Upanishad

according to its principle in the light of our knowledge; may the great sages
listen

Comentaremos el excelente significado del Isavasya Upanishad segiin su
principio a la luz de nuestro conocimiento; que los grandes sabios escuchen

Sloka 4

qifom Sfedra o YfaRemd arfar
T JaR0id aRidedd A

vajinam samhitante tu $rutiresasti darsita
yoginam pravarenaiva yajnavalkyena dhimata

This Sruti has been discussed at the end of Vaji Samhita by the wise
Yagnavalkya foremost of Yogis

Este Sruti ha sido discutido al final del Vaji Samhita por el sabio
Yagnavalkya, el mas destacado de los Yoguis

Sloka 5
HAyTSTERITNE T gt
YR T AT Foread

mantrai$castadasabhirhi gumbhiteyam mahiyasi
Suklasya yajiso ratramiti Suddhairadhiyate

This great Sruti is composed of eighteen mantras; by the Suddhas this is
studied as being the very gem of Sukla Yajus
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Este gran Sruti esta compuesto de dieciocho mantras; los Suddhas lo
estudian como la verdadera joya de Sukla Yajus

Sloka 6-7

fa=1 srerufea At o »H gdam

SR HIpUTHfIBIROTH

vina brahmaparijianam nityam vai karma kurvatam
asasvatavibhutinam bhokrnamadhikarinam

FHG ARG daHiRar
34 gguive fafaiy sy

karmangabrahmavijianasiddhaye ceyamirita
iyam hyupanisaficasya viniyoga$ca karmasu

This Upanishad has been proclaimed for the performance of Karma with
knowledge of Brahman as an anga of such performance for the sake of those
who, without right knowledge, engage themselves in perpetual action,
delighting in the enjoyments of its temporary manifestations; the application
of this Upanishad is in relation to Karma

Este Upanishad ha sido proclamado para la realizaciéon del Karma con el
conocimiento de Brahman como un anga de dicha realizacion para el bien de
aquellos que, sin el conocimiento correcto, se dedican a la acciéon perpetua,
deleitandose en los disfrutes de sus manifestaciones temporales; la
aplicacion de este Upanishad es en relacion con el Karma

Sloka 8-10

H%Uﬂﬁawng

SHTa: U T U ad

tatra hi prathamenaiva mantrena tu maharsayah
jagatah karmatantrasya brahmarapatvamucyate

TaideRTe I dfRT~sgIor HHfy:
qHAa 4T Brd: WicaRd fg
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evametajjagaddhine tasminbrahmani karmibhih
mumuksubhirnaiva bhogah karyah syadevameva hi

fa srrfaqufc = 7 forfSe i @rgaq
sAdguNIe: TIgTRig aftfd:

vina brahmavibhutim ca na kificidapi kanksayet
ityetadupanisadah samgraharthastu varnitah

In these by the great sage is explained with the first Mantra the Brahmic
aspect in the Samsara (Jagat) as influenced by Karma or action; thus, by
those desirous of performing action for liberation Samsara or Jagat ought
not to be a source of enjoyment if (they think it) bereft of such Brahmic
aspect; the essential teaching of the Upanishad is that nothing ought to be
striven after without a recognition of its Brahmic aspect

El gran sabio explica con el primer Mantra el aspecto Brahmico en el
Samsara (Jagat) como influenciado por Karma o accion; asi, para aquellos
deseosos de realizar acciones para la liberacion, Samsara o Jagat no deberia
ser una fuente de disfrute si (piensan que) esta desprovisto de ese aspecto
Brahmico; la ensenanza esencial del Upanishad es que no se debe esforzarse
por nada sin reconocer su aspecto Brahmico

Sloka 11

dl fgdiamau sfasgaey,
R[S ° DAdl BH B 16 T,

tato dvitiyamantrena brahmavijianapurvakam
Suddham ca kurvatam karma phalamuktam hi §asvatam

By the second mantra is described the fasting result of pure action
performed by those acting with the knowledge of the Brahman

El segundo mantra describe el resultado del ayuno de la acci6on pura
realizada por quienes actian con el conocimiento del Brahman
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Sloka 12

qARqAAH=0 ¥4 Hgd 9 I

3{clTd FAHTAW! S aTHarofay

tatastrtiyamantrena sarvatra vyaprtam ca yat
atitam sarvabhavebhyo brahma taficabhivarnitam

By the third mantra is described the Brahman which pervades everywhere
and which transcends all thought

El tercer mantra describe a Brahman que compenetra y trasciende todo
pensamiento

Sloka 13

qAIITUT dad ST Sy

AT I fafes TR H

tatasturiyamantrena tadeva brahma samstutam
nanasvabhavayuktam ca vicitram sarva$aktimat

Then by the fourth mantra the Brahman is described as possessed of various
attributes and manifestations and omnipotence

Luego, mediante el cuarto mantra, se describe a Brahman como poseedor de
diversos atributos y manifestaciones y omnipotencia

Sloka 14-17
TFH-d Hal0T G0 TRIERH
AT g R R
panicamenaiva mantrena Suddhopasyam paraksaram
paraprakrtiguptam ca bindumandalasamsthitam

YGITRATY T Y[GIATAHIH
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Suddhayogasamudbhutavigraham dhyanagocaram
Suddhatejassvarupam ca Suddhajianatapomayam

HRU FAYAMT HIHIHIGY:
] TS 9 TG TRUArHGofaq

karanam sarvabhtuitanam bhutabhavyabhavadvapuh
vastu Suddham ca yattasya kharupamabhivarpitam

T fayfa: e B o faRiv:

St A g 984 7 TaRdH

tatha vibhiitih Suddhanam kathita ca viSesatah
Srimatam yoginam caiva Sraisthayam ca samudahrtam

By the fifth Mantra is described the supreme Akshara which ought to be
mediated upon by the Suddhas, which is hidden in the Para-Prakriti, which
is established in the Bindu Mandalam, manifesting by its own volition and
which is attainable by meditation; in appearance, purely luminous, pure
knowledge and ideation pure, the origin of all beings, embodying the future
the present and the past and which is of absolute nature. Also the excellence
of Suddhayogins, possessors of high powers, is described

El quinto mantra describe el Akshara supremo, sobre el que deben meditar
los Suddhas, que est4 oculto en Para-Prakriti, que esta establecido en Bindu
Mandalam, que se manifiesta por voluntad propia y que se puede alcanzar
mediante la meditacion; en apariencia, es puramente luminoso, puro
conocimiento y devocidn, el origen de todos los seres, que encarna el futuro,
el presente y el pasado y que es de naturaleza absoluta. También se describe
la excelencia de los Suddhayoguis, poseedores de altos poderes

Sloka 18

qd: B Tl PRI faRIva:
A HHSHI ° o fafd=d fg

tatah sastena mantrena hyasuddhanam viSesatah
jianinam karmathanam phalamuktam vivicya hi
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By the sixth mantra is clearly described the result of the action of those who
are Asuddhas by way of being devoted merely to gnana (knowledge) or
merely to action (karma)

El sexto mantra describe claramente el resultado de la accion de aquellos que
son Asuddhas por el hecho de estar dedicados a gnana (conocimiento) o
accion (karma)

Sloka 19

31 IH—g H-aUT JHBHON:

Jd WY@ d IRUTWI-RIHaH,

athaivam saptamenaiva mantrena jnanakarmanoh
pratyekam sadhanatvam ca paraprapternirakrtam

By the seventh mantra is described the futility of achieving the supreme
Prapti or goal through devotion to knowledge or action severally

El séptimo mantra describe la inutilidad de alcanzar la Prapti o meta
suprema a través de la devocion al conocimiento o la accién respectivamente

Sloka 20-21

3{Ud PR HaU FHHHOI:
JH-aOHqdwh AT TR IR:

athaivam castamenaiva mantrena jianakarmanoh
samanvayamateruktam sadhanatvam parasthiteh

e faeidd aaRISURARM
TH=aa fas qemdifa ifeay

kificatra vidyayo$caivam tatpara'parayorapi
samanvayena vijnanam mukhyamaratiti coditam

By the eighth mantra is described the achievability of the supreme condition
by co-ordination of Vidya and Avidya — the higher and lower knowledge
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El octavo mantra describe la posibilidad de alcanzar la condicion suprema
mediante la co-ordinacion de Vidya y Avidya: el conocimiento superior e
inferior

Sloka 22-23

SRERELEEER B URIREAIRY |
1 YgRIRT =R a1 FAgfioRT T

tataSca navamenaiva mantrena hyadhikarinam
ya pravrttipara casti ya nivrttipara tatha

AT g fayfay daR
Ya-d YuHiagar sgetfa:

sopasana dusitasti vibhuti$ca tayorapi
bhavantyete Suddhadharmavimukha brahmadhatinah

By the ninth mantra is condemned the Upasana (contemplation by) of those
engaged in action by means of Pravrithi (Evolution) or by Nivrithi
(Involution) exclusively; so also is their nature condemned; these are blind
to the Suddha Dharma (Absolute ordination) and are described as slayers of
Brahman

El noveno mantra condena la Upasana (contemplacion) de aquellos que se
dedican a la accion exclusivamente por medio de Pravrithi (Evolucion) o
Nivrithi (Involucién); asi también se condena su naturaleza; estos son ciegos
al Suddha Dharma (ordenacion Absoluta) y son descritos como asesinos de
Brahman

Sloka 24-25

I TG TR I G
3T <49 fferal 9 Ughi 9 [ Hraa:

tataSca daSamenaiva mantrenasti ca dusita
andha caiva Srutirya ca pravrttim ca Sasti kamatah
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3Tl g 9 daraidd giar:
YT YaRaragangfa Fof:

akamato nivrttim ca tadaryascaiva dusitah
bhavananyete suddhasatravimukhasceti nirnayah

By the tenth mantra these scriptures are condemned as blind which
prescribe Pravrithi (Evolution) through desire (exclusively) or Nivrithi
(Involution) through detachment merely; and advocates of such teachings
are condemned, they are act down as blind to the teachings of the Suddhas

Mediante el décimo mantra se condenan estas escrituras como ciegas, pues
prescriben Pravrithi (Evolucién) a través del deseo (exclusivamente) o
Nivrithi (Involucién) a través del desapego inicamente; y se condena a los
defensores de tales ensefianzas, que actian como ciegos a las ensefianzas de
los Suddhas

Sloka 26

JdYPTERIT HaUl f§ H-aT:
JGURAIEd Y& aRaa:

tatascaikadaSenaiva mantrena hi samanvayah
tadupasanayo$caiva Suddhopasanayoditah

By the eleventh mantra is proclaimed the co-ordination of the said two
Upasanas by means the Upasana of the absolute

Mediante el undécimo mantra se proclama la co-ordinacién de los dos
Upasanas mencionados por medio del Upasana del Absoluto

Sloka 27

dd! GIGRH-AU ARG HH HadH

3R el I Ueh TG RIS

tato dvadasamantrena caSuddham karma kurvatam
asasvatam phalam caiva proktam syadadhikarinam
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By the twelfth mantra is described the transient nature of the fruition of the
action of those devoted to the methods without the co-ordination link

El duodécimo mantra describe la naturaleza transitoria del fruto de la accién
de aquellos dedicados a los métodos sin el vinculo de co-ordinacion

Sloka 28

AR Twau ST Haeaaefon
ERINEEINE B ERFAN A G BRI

trayodasena mantrena nistha kaivalyalaksana
vedya'dhikaribhiscaiva $uddha"khyatasti yogatah

By the thirteenth mantra is described the stage of the liberated self realized
through Yoga

El decimotercer mantra describe la etapa del yo liberado a través del Yoga

Sloka 29

aﬁﬂqﬁwﬁwﬁfﬂm
31f: FIEAT: Uieh: TITRIGTEIUT:

caturda$ena tenaiva Suddhakarmadhikarinam
arthah kaivalyanisthayah proktah satsamyalaksanah

By the fourteenth mantra is described that Samipya-Moksha is the fruition
accruing to aspirants reaching the said Kaivalya stage

El decimocuarto mantra describe que Samipya-Moksha es el fruto que
obtienen los aspirantes que alcanzan dicha etapa Kaivalya

Sloka 30-33

qdl: TIERING HelUl SIETURaT
TTATdeh dd Uit BIgadeaH
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tatah paficadasenaiva mantrena brahmanastatha
prarthanapurvakam caiva proktam hyangacatustayam

Uepid: Jae U RG] FRREUdT

UM § I RSl S

prakrtih purvarupam syadatma cottararupavan
upasane dve ca sandhiratejah sandhanamucyate

HAYHURARTYd ! F: GTA:
gfAeh grffar A AR uHE T

sarvadharmaparityagapurvako yah sanatanah
sannidhau prarthto yogo narayanamahatmanah

Td WU T W1 e
T Hifor diest grfd: Wsaay g

evam svarupanurtipa prarthana Suddhayoginam
jhaninam karminam cokta hyarthatah $abdatasca hi

By the fifteenth mantra are implied in what purports to be a prayer the so-
called four limbs of the Brahman, viz., Prakriti or body composed of the
three gunas being the basis or the field, the Atman or the actor, the two
paths (of Prakrithi and Nivrithi) or the effects of the contact, and Tejas or
light being the creative instrument. [All these have reference to the aspirant
who is a reflection of the Brahman — his body, his self, his upasana, and his
consequent illumination are the four psychological facts implied in the
prayer]. In the presence of the Lord Narayana the aspirant prays for the light
leading to the Yoga which involves the surrender of all attachments; thus is
described both by word and sense the quest of Suddha-Yoga aspirant who is
a Karmatha desirous of gnana

El decimoquinto mantra implica, lo que es una oracion, los llamados cuatro
miembros del Brahman, a saber: Prakriti o el cuerpo compuesto de los tres
gunas, que es la base o el campo, el Atman o el actor, los dos senderos
(Prakriti y Nivriti) o los efectos del contacto, y Tejas o la luz, que es el
instrumento creativo. [Todos estos se refieren al aspirante reflejo de
Brahman: su cuerpo, su yo, su upasana y su consiguiente iluminacion son los
cuatro hechos psicolégicos implicados en la oracion]. En presencia del Senor
Narayana, el aspirante ora por la luz que conduce al Yoga, que implica la
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entrega de todos los apegos; asi se describe, tanto con palabras como con los
sentidos, la busqueda del aspirante al Suddha-Yoga que es un Karmatha
deseoso de conocimiento

Sloka 34-36

NIERECR L RS IREIINEE
Jafad=gyuarifare:

sodajiienaiva mantrena brahma yancadhikaribhih
tatsamastivyastirupapranavarthavi§aradaih

YT RYATITR] T JYRSY JYTH T
JUT JUMYDHR o A YARRT T

yatha sthuladyavastham ca yatharapam yathaphalam
tatha yathadhikaram ca sambodhanagira stutam

ASTHWIT HTdA aefaHiafiay
Tyt Wi Ry wrdAnfa Ttod

so'’hamasmiti bhavena tancaivamabhivarnitam
yogagartha bhaktipara prarthanaiseti giyate

By the sixteenth mantra is described the invocation of the Brahman with
suitable names by those Adhikaris cognizant of the unitary and universal
aspects of it as symbolized by the Pranava and with reference to the form and
fruition appropriate to the aspirants; the invocation involves the assertion
“Thou art I”. Such invocation characteristic of the devotee has Yoga in the
womb

El decimosexto mantra describe la invocacién a Brahman con nombres
adecuados por parte de aquellos Adhikaris que conocen los aspectos
unitarios y universales de éste, tal como se simbolizan en el Pranava, y con
referencia a la forma y el fruto apropiados para los aspirantes; la invocacion
implica la afirmaciéon “Ta eres Yo”. Esta invocacion caracteristica del devoto
tiene al Yoga en su seno
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Sloka 37-38

dd: 99 H-01 ae e
3R d: Y[ STATHT TR :

tatah saptadasenaiva mantrena hyanmasannidhau
aksaropasakaih suddhabrahmasamipyamipyasubhih

TAdbTa Hoical TR
IRyl HHURT Pifdars&T gurfafy

satmantakale kartavya prarthaparavidyaya
yogagartha karmapara kirtita'sti yathavibhi

By the seventeenth mantra is described the invocation to be made with 3t

the TR syllable in the presence of Atman by those worshippers of
Akshara yearning towards the Samipya of the Suddha Brahman at the time
of departure. This invocation is, by action, having Yoga in its womb

El decimoséptimo mantra describe la invocacion que deben hacer con la
silaba 3ff en presencia del Atman aquellos adoradores de Akshara que

anhelan el Samipya del Suddha Brahman en el momento de la partida. Esta
invocacion es, por la accién, tener al Yoga en su seno

Sloka 39-42

JAYTyTERg H-av fg Ae¥a:

Gy I YeIHAUHIH

tatascastadasenaiva mantrena hi maharsayah
Suddhatejasvarupam ca Suddhajianatapomayam

IRV JAYIHT T URHi T
gTe I IR I YSURH FHITH

Saranam sarvabhutanam nayafica paramam gatim
hardam yafica param vastu purusakhyam sanatanam

el T Y A Fary:
ITIerg 1 9T Hciod Ui g a1
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sannidhau tasma $uddhaistu yogibhirniyatanmabhih
yogalingena namasa kartavya prarthana tu ya

1 Aferafofar =T fasiaaH dexy
SIPTERIH-AN Wferaadg aftfa:

sa camivarnita casti vijieyatvena sadaram
ityastadasamantranam samksiptarthastu varnitah

By the eighteenth mantra is described the invocation of the Suddha-Yogin
desirous of Yoga expressing it with the term namas, the synonym for Yoga.
The invocation is in the presence of that supreme Purusha who is in the
heart, eternal, the guide to the highest path, the final resort of all, who is
pure knowledge, supreme power, and all effulgence. The above invocation is
introduced that all may understand it

El decimoctavo mantra describe la invocacion del Suddha-Yogi deseoso de
Yoga, expresandola con el término namas, sinéonimo de Yoga. La invocaciéon
se realiza en presencia de ese Purusha supremo que esta en el corazon,
eterno, el guia hacia el sendero mas elevado, el recurso final de todos, que es
conocimiento puro, poder supremo y toda refulgencia. La invocacion
anterior se presenta para que todos puedan comprenderla

Sloka 43

a1 = yyd O O 9 IwIa Ydn:
Ty i d 9d g aardarie:

vina ca prathamam mantram ye ca saptadasa Srutah
mantrasca santi te sarve hyagtryamantrarthavadinah

Thus the meaning of the eighteenth mantra is described briefly; all the
seventeen mantras except the first expound the first mantra

Asi se describe brevemente el significado del decimoctavo mantra; los
diecisiete mantras, excepto el primero, exponen el primer mantra
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Sloka 44-45

gEIRIarafa dgaifd g e
220 i SeRifcep: WRIGa 9 dagddq

yadi$avasyamiti tadvrahmeti hi nigadyate
1$a hi brahmasaktih syattadavasyam ca tadbhavet

RTINS SR UCTSI b RUTHEHTH
it Prorea ad g Mmyay

yogaSaktya''vasyapadajjagatkaranamavyayam
trivikramam tripancaiva kabhyate brahma §asvatam

The term Isavasyam connotes the Brahman itself; for the term Isa is
Brahma-Shakti or Brahman’s potency, the two are ever united; hence the
term Isavasyam in no other than the Brahman, the cause of Jagat or all
existence, three-powered, three-footed and eternal ete., etc., etc.,

El término Isavasyam connota a Brahman mismo; porque el término Isa es
Brahma-Shakti o la potencia de Brahman, los dos estan siempre unidos; de
ahi que el término Isavasyam no sea otro que Brahman, la causa del Jagat o
toda existencia, tri-poderoso, tri-pies y eterno, etc., etc., etc.
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- GREAT STATEMENTS |
UPANISHADS

Id ﬂ@m@ Sarvam tatkhalvidam Brahm
Al this i verely Bradum

}Téf SERAYTASH  Sarvam Brahmaswabhavajam
Al this pettains of nalwie e Bralum

Td fawgHH Sarvam avashyakam
AU this i necessauy

DHARMA

| MANDALAM

N

W $

Great statements from Upanhishad; Dr Subramania, 1st External Authority of Suddha Dharma

Grandes afirmaciones de Upanishad; Dr Subramania, ira Autoridad Externa del Suddha Dharma

™ Gobhila’ s Karika

Upanishad _
< Narada’ s Karika
Gargyayana

Sanatkumara’ s Karika

.

/ i
Hamsa-Yogi’ s Bhashya

///hﬂé///)zg Hre /ﬁyjﬁ’//’éf 7/ CLreation

Ishavasya Upanished include 4 commentaries: Gobhila, Narada, Sanatkumara, Hamsa-Yogi

Ishavasya Upanished incluye 4 comentarios: Gobhila, Narada, Sanatkumara, Hamsa-Yogui
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PRANAVA VADARTHA DEEPIKA
SWAMI YOGANANDA

Salutations to the Supreme Rishis and Yogins

Salutaciones a los Supremos Rishis y Yoguis

| AT T |
caturyo'dhyayah

Chapter / Capitulo IV

Srishty-aikoddeshika-Prakarana/evolution section/seccion sobre evolucion

Sloka 1

RARTITN ¢ YGHBIAID]
qRTed] TUITY YSIRIGHIIEH

naranarayano devo Suddhasamkalpanayakau
yogadevim tathanyams$ca Suddhansiddhannamamyaham

I bow unto the divine Nara and Narayana, twin Lords of immaculate ideation
and likewise unto Yogadevi and unto those chastened adepts (those of chaste
accomplishments)

Me inclino ante los divinos Nara y Narayana, Sefiores gemelos de imagen
inmaculada y también ante Yogadevi y ante aquellos adeptos puros (aquellos
de logros castos)
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Sloka 2-3

3y YUGaTe HuHg N
YT TfRfeeia g arse: it fagive:

atha pranavavadasya garmyayanamaharsina
bhage casmindvitiye tu yo'rthah prokto viSesatah
qard g et et siiemer
PRI ST TR e

tasyarthasya hi samkshiptam dipikam karikamaham
karomi balabodhartha santastusyantu nirmalah

Now for the instruction of the young (spiritual neophytes) I proceed briefly,
to elucidate with comment the substance of the SECOND PART of
PRANAVA VADA (Discourse on the Sacred Word) expounded in detail by
the great Sage Gargyayana; may the pure-hearted saints be gladdened
thereby

Ahora, para la instruccion de los jovenes (nedfitos espirituales), procedo
brevemente a dilucidar con comentarios el contenido de la SEGUNDA
PARTE de PRANAVA VADA (Discurso sobre la Palabra Sagrada) expuesta
en detalle por el gran Sabio Gargyayana; que los santos de corazon puro se
alegren con ello

Sloka 4-5

TehRANTIER!: TaHTaRTd TRH|

kriyaprakarane tvasmintrtiye prepsubhih param
prakarayogatattvajiiaih sarvamavaSyakam param

i WeHFRafdRay g a:
s e We T afvfd s

iti svakarmaniratairvijiieyasca sanatanah
yo'rthastasya svariipantu varnitam syanmaharsina
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In the THIRD SECTION of the Discourse on the Sacred Word i.e., upon
Kriya or Action, by the great Sage has been described the essential
significance of the eternal verity, whereby the supreme necessity of
everything is realized by those who, being desirous of divine achievement
through knowledge or cognition of the methods of Yoga-tatwa, (principles of
the rite of union), are consequently fain engaged in the fulfilment of their
respective duties

En la TERCERA SECCION del Discurso sobre la Palabra Sagrada, es decir,
sobre Kriya o Accion, el gran Sabio ha descrito el significado esencial de la
verdad eterna, por la cual la suprema necesidad de todo es comprendida por
aquellos que, estando deseosos del logro divino a través del conocimiento o
cognicion de los métodos de Yoga-tatwa (principios del rito de union), se
dedican sin embargo de buen agrado al cumplimiento de sus respectivos
deberes

Sloka 6
Tdui =g A gHyHSTeA
efedf fg deserarg aTg afidr

sarvesam caiva lokanam pumarthanarthasadhanau
dharmadharmau hi vede'sminsangopangam vyavarthitau

So also in this scripture are propounded generally and in detail Dhama and
Adharma which accomplish mutually the weal and woe of all the folk (of all
the worlds):

Asi también en esta escritura se proponen de manera general y detallada el
Dhama y el Adharma que logran mutuamente el bien y el mal de la gente (de
todos los mundos):

Sloka 7

TEIREATY TUT dGRITE:

Jegededy I: WIGH: ¥ 3

purusairarthyamanasca tatha vedanusiksitah
Suddhamyudayahetu$ca yah syaddharmah sa ucyate
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That is termed Dharma which, being sought by men so accords with the
ordinances of the Vedas that the motive thereof sources to the realization of
the Absolute

Se denomina Dharma a aquello que, al ser buscado por los hombres,
concuerda tanto con las ordenanzas de los Vedas que su motivo es la
realizacion del Absoluto

Sloka 8

ISy yHiavg: WIAISYH sid Fayw:
TR N&i =Id AT HABYT

yo'yam dharmaviruddhah syatyo'dharma iti ni§cayah
tayostu loksanam caiva Satresuktamanekadha

That which is the reverse of Dharma is in sooth Adharma, of which the
nature is variously expounded in the Shastras;

Lo que es opuesto al Dharma es en verdad Adharma, cuya naturaleza se
explica de diversas maneras en los Shastras;

Sloka 9-10

3fd [daRey Fag gurarfeq
AT U da Teh Ul < &I

iti purvatarangesu navasu pranavarthadam
sangepangasya vedasya tatkartrnam ca laksanam

JGHTGY TTIITRAUT I TIUDBIRUTH
RRINIBERIE RS e R Gl |

devamatu$ca gayatryastatha lokadhikarinam
samsaradhipatinam ca svarupamabhivanitam
Thus in the preceding Nine SUB-SECTIONS is described in the light of

Pranava (The Sacred Word) the essential nature of the Vedas along with the
Anga and the Upanga and of the Authors thereof; and likewise of the Gayatri,
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the mother of the Vedas and therewith of the nature of the great Lords of the
World-processes

Asi, en las nueve SUB-SECCIONES precedentes se describe, a la luz del
Pranava (la Palabra Sagrada), la naturaleza esencial de los Vedas junto con el
Anga y el Upanga y de sus Autores; y asimismo del Gayatri, la madre de los

Vedas y, con ello, de la naturaleza de los grandes Senores de los procesos del
Mundo

Sloka 11

WS AR ST Mg o
qUId U] WY GUBRBH

dasame'smintarange'tra gargyayanamaharsina
varnyate copanisadam svariipam saprakarakam
In this TENTH SUB-SECTION is detailed by thr great Sage Gargyayana the

essential significance of the Upanishats together with the concordant
manner thereof;

En esta DECIMA SUBSECCION el gran Sabio Gargyayana detalla el
significado esencial de los Upanishats junto con la manera de realizarlo;

Sloka 12

GATdTY ¢a] WU IHTI:

Yewa-T=l faxiagfa serfdal way

sanatanasya devasya svaruipaiica svabhavatah
bhedastvananto vijiieya$ceti brahmavidam matam

It is the opinion of the knowers of the Brahman that of the eternal Veda the
divisions are endless and should be so regarded in virtue of its essential
characteristics;

Los conocedores del Brahman opinan que las divisiones del Veda eterno son
infinitas y deben considerarse asi en virtud de sus caracteristicas esenciales;
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I 8 g1 At S g e
Ty S0t afd dedgemgead

samanyato hi dvau bhedau kathitau hi maharsibhih
mantra$ca brahmanam ceti tadarthascetthamucyate

Ordinarily but two divisions of it are spoken, of by the great sages viz., the
Mantra, and the Brahmana, the latter being explanatory of the former;

Generalmente los grandes sabios s6lo hablan de dos divisiones, a saber, el
Mantra y el Brahmana, siendo este tiltimo una explicacion del primero;

Sloka 14

TAIHAARRIS! 7 324
TATRGE deHT siTervf Afd fAufa:

prayogasamavetarthajnapako mantra ucyate
tasmadbhinno vedabhago brahmanam ceti nirnah

Mantra is that whereby the conjunctive and disjunctive processes are
indicated; as such the brahmans is affirmatively a distinct division;
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Mantra es aquello por lo cual se indican los procesos conjuntivo y disyuntivo

(uni6n y separacion); como tal, los brahmanes son afirmativamente una
division distinta;

Sloka 15

TRAURY YA -aHSTd feen
Al ggui-ifa srgivl 3fd 2rrEa:

gargyayanastu bhagavanvedanvibhajate tridha
mantro hyupanisainceti brahmanam ceti $atratah

But the great Sage Gargyayana divides each Veda into three fragments in
strict accordance with the Shastra — the mantra, the brahmana, and the
upanishat;
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Pero el gran sabio Gargyayana divide cada Veda en tres fragmentos en
estricta conformidad con el Shastra: mantra, brahmana y upanishat;

Sloka 16

R EGERCIE R ISR CRERS )
STeulufS=: Uil day e2ad

tatha hyavayavi ka$citpurno'styavayavaistatha
brahmanopanisanmantraih purno vedas$ca drsyate

Even as an organism is entire with its varied limba, so also is the Veda seen
entire with the mantra, the brahmana and the upanishat;

Asi como un organismo esta completo con sus respectivas partes, asi
también el Veda es visto completo con el mantra, el brahmana y el
upanishat;

Sloka 17

SRV ERaS U g H

T3] WG G axH aaquitiifd Had

brahmanopanisanmamtrasvarupajfianapurvakam
yafica syadvedavijianam tatpirnamiti kathyate

Such knowledge is said to be entire as, with proper study of the Brahmana,
the mantra and the upanishat, discriminatingly encompasses the Veda

Se dice que ese conocimiento es completo ya que, con el estudio adecuado
del Brahmana, el mantra y el upanishat, abarca discriminadamente el Veda

Sloka 18

A J R qUd T JUhHA
JURETH F 4y daIuiHdiRay

yena cai sthuillatattvani varnyante ca yathatrkamam
yatharupamam ca vedesu tadranamitiritam
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That (division of the Veda) is called the brahmana wherein are detailed the
gross primal peinciples, or gross root-elements in their order and in
accordance with their own qualities,

Esa (division del Veda) se llama brahmana, en la que se detallan los
principios primarios generales, o elementos raiz general, en su orden y de
acuerdo con sus propias cualidades,

Sloka 19

T ey fg faxd uftsdias:

HRU R 1 axg =i Had

ittham tattvasvartipam hi vijieyam panditottamaih
karanam satparam nityam vastu taficeti kathyate

Thus has the truth regarding tatwa to be realized by the wise; tat (dd) is said
to be cause, existence, or be-ness, the supreme, and the everlasting one;

Asi tiene que ser comprendida la verdad acerca del tatwa por el sabio: se dice
que tat (dd) es causa, existencia o ser, lo supremo y lo eterno;

Sloka 20

TG HTa¥g dxd Wfefd dafdal #an

AaN A dHT ST iR giferar

tasya bhavastu tattvam syaditi tattvavidam matam
matabhedena tattvanam samkhya casti suniscita

And the nature or quality or behaviour of the tat is tatwa; such is the opinion
of those versed in the knowledge of the tatwa; of them the number is
ascertained, owing to differences of opinion

Y la naturaleza o cualidad o comportamiento del tat es tatwa; tal es la
opinion de aquellos versados en el conocimiento del tatwa; de ellos se
determina el nimero, debido a las diferencias de opinion
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Sloka 21

TIqfdRIfaaTan Ui og:

3ghHdh TR TR fag:

caturviSatitattvani prakrtaniti nirnayah
ahamekam param tattvamitaratprakrtam viduh
Certain it is that twenty-four are the tatwa (root-elements or primal

principles) pertaining to the Prakrti; Atman, the self, is the one supreme
tatwa, the rest being called the Prakrti tatwa;

Es cierto que veinticuatro son los tatwas (elementos raiz o principios
primarios) pertenecientes a la Prakrti; Atman, el ser, es el inico tatwa
supremo, mientras que el resto se llama tatwa Prakrti;

Sloka 22-24

=yl geAfif g1 & A et
QI di g dear gro: ATey afofdr

sthiillam suksmamiti dvau hi bhedau prakrtatattvagau
prakrtanam hi tattvanam srstih $atresu carnita

ST RN FdbAedTor
QY ETUTDTRN TRYEISEYT TRT:

imani sthulatattvani sarvakaryaksamani ca
mahadbuddhistathakaso vayustejastatha parah

31T0: Qeaifa Aiap1i= T o
TqHa T3 germmor awn SR fg

apah prthviti coktani gargyayanamaharsina
evameva hi stiksamani tattvani kathitani hi

The Prakrtic tatwa admits of a two-fold classification — the gross and the
subtle: it is the creation of the Prakrtic tatwa that is described in the Shastra;
these gross elements are potent to form al objects; they are enumerated by
the great Sage Gargyayana thus — mahat, buddhi, akasa, vayu, agni and apas,
prithvi: similarly all the subtle elements are enumerated by him
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El tatwa Prakritico admite una clasificacion doble: lo denso y lo sutil: es la
creacion del tatwa Prakrtic lo que se describe en el Shastra; estos elementos
densos son poderosos para formar todos los objetos; son enumerados por el
gran sabio Gargyayana asi: mahat, buddhi, akasa, vayu, agni y apas, prithvi:
de manera similar, él enumera todos los elementos sutiles

Sloka 25

Udd <9 dwdi gurd: GRHTUMG:
THIY RIS AT~ WHTI:

pratyekam caiva tattvanam hyanavah paramanavah
yuktasce$varasankalpatsantyanyonyam svabhavatah

The atoms and super-atoms of these tatwas, by virtue of their inherent
nature, are individually and severally established (co-ordinated or
aggregated) through the ideation of the Lord

Los atomos y super-atomos de estos tatwas, en virtud de su naturaleza
inherente, se establecen individual y separadamente (se coordinan o
agregan) a través de la devocion del Senor

Sloka 26

S{UT <d TNTIRY IO Haq
aAY dTeRda: gfY: ufedr Hdl
anunam caiva yogattu srstirnanavidha bhavet
tattvesu tadrs$aistattvaih srstih pancikrta mata

Creation becomes manifold and varied through the conjunction of these
atoms; by a uniformity and concordance abiding therein, creation is
regarded as five-fold

La creacion se vuelve multiple y variada a través de la conjuncion de estos
atomos; por una uniformidad y concordancia que reside en ella, la creacion
se considera quintuple
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Sloka 27

R[YEHET g YY: Faif 9y
ST P ARSI faaefd

sthiilasuksmasvariipa tu srstih sarvapi canusu
jayate trkamas$astasmajjagatsarvam vivardhate

Of such atoms creation is wrought subtle and gross in order, whereby all the
worlds are sustained

De estos d&tomos se genera en forma ordenada la creacion sutil y densa, por
lo que todos los mundos se sostienen

Sloka 28

TSIl o THIERIIYT TR:
Tagyahfiy wemEfdy:

jhanamicchakriya caiva samaharastatha parah
etaiScaturbhirbhedai$ca paramanu$caturvidhah

Every super-atom is four-aspected through the fourfold distinctive inherent
characteristic of cognition, desire or wish, action, and likewise supreme
summation

Cada super-atomo tiene cuatro aspectos a través de la cuadruple
caracteristica inherente distintiva de cognicion, deseo o anhelo, accion y,
sintesis suprema

Sloka 29

Bl GHRSIR URHTHAG:
RO ST YIPTdAT o URATOY:

karta samsarakaryasya paramanurbhavedatah
naratyasya jagatah srstirvina ca paramanurbhih
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Hence the atom is instrumental in bringing about the accomplishment of the
world processes (samsara); nor is the creation of these worlds except with
atoms

Por lo tanto, el &tomo funciona como instrumento en el cumplimiento de los
procesos del mundo (samsara); y la creacién de estos mundos no se realiza si
ellos no estan presentes

Sloka 30

iE . H i
I JaorTgIs! IRATIR A
tairevasthulatattvanam paripustistu jayate
tatah sarvajagadvijam paramanuritiryate

Through them (atoms) is wrought the cherishing of the gross elements:
wherefore, super-atoms are the seeds of the world entirely

A través de ellos (los atomos) se realiza el cuidado de los elementos densos:
por lo tanto, los super-atomos son las semillas del mundo entero

Sloka 31

31Ty TRHTUT giY: Fiafeem = a1
g NUFYhRey guT fg qudd

atasca paramanunam srstih sannihita ca ya
saiva copanisadbhi$ca yathatattvam hi varnyate

So is by the upanishat described appropriately the established creation of the
super-atoms

Asi se describe apropiadamente en el Upanishat la creacion de los super-
atomos
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Sloka 32-33

Jidh TRV Wa&U HIHd 9
HHMATRRRUT T afgRius Ja:

pratyekam paramanunam svartupam karyameva ca
samanadhikaranyam ca tadvirodha$ca sarvasah

Td TS < e RISy

T4 gguvay afofd rerIare

sarvam prayojanam caiva sambandhas$ca parodayah
sarvam hyupanisasbhi$ca virnitam syadyathavidhi

The formative potency and the effectual achievement, the conscious co-
ordination and all the reverse thereof, all the summation with their
supremely eminent relations are severally described by the upanishat

El poder de la formacién y su logro efectivo, la coordinacion consciente y lo
opuesto, asi como la sintesis con sus relaciones eminentes se describen en
los Upanishat

Sloka 34-36

IUITAN daHT Udid 9 JUThHAY
Yaf=1 diufvead sfa Fofa:

caturnamapi devanam pratyekam ca yathakramam
bhavanti copanisadatatra iti nirnayah

JHICAuAYeE: ThT: I-ad e
PRI d9 IreffgRrdaa 9

asmavedopanisadah proktah santyatra sodasa
astottara$atam caiva sardhadvi$atameva ca

TIRIFAYGT T I WHTaa:
yieuTarERegHafd fAfgdy

yaficastyatropanisadam tafica sarvam svabhavatah
sodasopanisadbhasyarupameveti niscitam
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It is well-known that four upanishats pertain to each of the Veda
accordingly; so it is said that there are sixteen upanishats and that all
whatever now obtains by way of 108 or 250 upanishats but constitute a
natual commentary on the sixteen upanishats

Es bien sabido que cuatro upanishats pertenecen a cada uno de los Vedas;
por lo que se dice que hay dieciséis upanishats y que todo lo que ahora se
diga acerca de 108 o 250 upanishats no constituye mas que un comentario
natural sobre los dieciséis upanishats

Sloka 37
Td ST faxg: Tr=iffay:
TRt RYAaaMT SRR MafofaH

evam brahmanabhagartho vijiieyah syanmanisibhih
svarupam sthulatattvanam brahmanairabhivarnitam

Thus the substance of the brahmana-division (of the Veda) has to be realized
by the wise; by the brahmana is described the true nature of the gross root-
elements

Asi, la esencia de la division brahmana (del Veda) tiene que ser comprendida
por el sabio; por el brahmana se describe la verdadera naturaleza de los
elementos-raiz densos

Sloka 38-40
U T YT AN WRY T Tfded
gy fg el el siey afvfdr:

pratyekam ca tatha tesam svariipam ca caturvidham
yatha hi copasadam bhedah sodasa virnitah

yfrdd STRTUTHT T VaTy Sifclar:
JYT gYUYhR faftid: wHTrE:

prativedam brahmananam tatha bhedasca kirtitah
yathta hyupanisadbhi$ca virnitah paramanavah
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STRTO: Rcfaxar fafdfar qura &
STty 7 gaffor satufifa Re:

brahmanaih sthulatattvani virnitani tathatra hi
brahmanani ca sarvani karmarthaniti niScayah

Each of those (atoms) is four qualitied or aspected; as the upanishats are
enumerated to be sixteen, so are the brahmana of each Veda (in all there are
sixteen brahmanas in the four Vedas); as the super-atoms are described by
the upanishats, so are the gross tatwa or gross root-elements described by
the brahmanas; and a fact it is that the brahmana appertains to the
significance of action

Cada uno de esos (4&tomos) tiene cuatro cualidades o aspectos; asi como los
Upanishats enumeran dieciséis, asi también los brahmanas de cada Veda (en
total hay dieciséis brahmanas en los cuatro Vedas); asi como los
superatomos son descritos por los Upanishats, asi también los tatwa densos
o elementos raiz densos son descritos por los brahmanas; y es un hecho que
el brahmana pertenece al significado de la acci6on

Sloka 41

qal T SRMdfoaRa:
Tdut Fery 39 39 9 Ry,

trtiyo mantrabhagarthascetthamantravicaratah
sarvesam niscayo yena yena sarvam suraksitam

The third division (of the Veda) is mantra (Samhita) which is herein
enquired into, whereby is the certitude (reliability or positiveness) of all and
by which everything is well sustained

La tercera division (del Veda) es el mantra (Samhita) que se investiga aqui,
por medio del cual se obtiene la certeza (fiabilidad o positividad) por el cual
todo esta bien sostenido



254

Sloka 42

RTeCsh HEHRh &G IS FIeTiald:
YT T: YeqRI4A1 T O 3fd HAd

Sabdakramasamayuktastadanusthanalaksitah
bhani yah Sabda$aktya ca sa mantra iti kathyate

That, wherein the words are conjoined appropriately, which is expressive of
ordained disciplines, and which renders lucid (illumes) with sound potency,
is called mantra:

Aquello en que las palabras se unen apropiadamente, lo cual es expresivo de
las disciplinas ordenadas y que vuelve lacido (ilumina) con potencia sonora,
se llama mantra:

Sloka 43

HdTAT SeRIpHBRIYT GRIuft
aT: YRGT I d AN

mantravacya brahmagaktirmakarartha parayani
tasyah samsarakaryam ca sarvam samabhijayate

The Supreme Brahma-shakti (Universal Potency oe Energy) is expounded by
the mantra) and is synonymous with M (of the Pranava); whence all the
achievement of the Samsara or the World-process verily takes origin

La Suprema Brahma-shakti (Potencia Universal de Energia) se expone
mediante el mantra y corresponde a la letra M (del Pranava); de donde
verdaderamente se origina todo el Samsara o el proceso del Mundo

Sloka 44-45

SRAURAGHYG: 9 d Hdeg
YfART T T YT RATd HaAd

brahmanasyopanisadah samana ca bhavedeha
Srutirityeva samjfia ca Srutervyakhyanato bhavet
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JSHT T 4 H-d 3gAdSd 8

T Ay 4fagdd gid Ye gerd

vedamantrasya samjia tu mantra ityucyate'tra hi
sa mantrasca $ruti$ceva hyevam bhedena budhyate

A common name is Sruti for both the brahmana and the upanishat — being
manifest only through hearing (Sruti simply and strictly so called); mantra is
said to connote the veda proper only; thus are the mantra and Sruthi
described through their difference

Un nombre comuin es Sruti tanto para el brahmana como para el upanishat,
que se manifiestan solo a través de la audicion (Sruti se llama asi simple y
estrictamente); se dice que el mantra connota solo el veda; asi se describen el
mantra y el Sruthi a través de sus diferencias

Sloka 46

TSy e gigd ]
&R fg Ardifa Tgfepdpgaredq

samsare'smims$ca sarvatra vrddhireva sanatani
ksayastvatra hi nastiti sayuktikamudahrtam

In this world-procession, eternal progression obtains everywhere; and with
subtle wit it is laid down that neither here is decadence (retrogression)

En este proceso mundial, el progreso eterno prevalece en todas partes; y con
ingenio sutil se establece que aqui tampoco hay decadencia (retrogresion)

Sloka 47
JEFISTgE fasana gaeiv:
ug Aufufgen aftfas aeftfon

tasmafncopanisadvidya vijiieyasti mumuksubhih
evam copanisadvidya varnitatra maharsina
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Wherefore the wisdom of the upanishats merits to be studied by those
seeking emancipation; thus have the upanishats been expounded by the
great sage

Por lo tanto, la sabiduria de los Upanishats merece ser estudiada por
aquellos que buscan la emancipacion; asi lo ha expuesto el gran sabio en los
Upanishats

Sloka 48

DT TNRRY d HeRfon

JUdcaul:iRe™ foaid:

athatraikadaSo cosbhintarange tu maharsina
upavedasvartuparthahsarahasyam vicaritah

In the ELEVENTH SUB-SECTION, the matter and meaning of the Upaveda
along with the occult significance thereof has been enquired into by the great
sage

En la UNDECIMA SUB-SECCION, el gran sabio ha investigado la materia y
el significado del Upaveda junto con su significado oculto

Sloka 49

A0 SITRIUTE T JHTeRIdSY T:
Iude: ¥ faxaafa mrafoiiseiq

trayanam brahmanadinam samahararthakasca yah
upavedah sa vijiieyaSceti gargyayano'bit
Gargyayana has said the the Upaveda must be understood as connoting the

summation of the brahmana, the upanishat, and the mantra or the Veda or
the Samhita

Gargyayana ha dicho que el Upaveda debe entenderse como la suma del
brahmana, el upanishat y el mantra o el Veda o el Samhita
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Sloka 50

JGIUMYGIE STEIURATY HeT

JABHUdGY Hddd: T

vedopanisado$caiva brahmanasyapi sarvatha
pratyekamupaveda$ca bhavedekah sanatanah

One Upaveda pertains to each triad of the Mantra and the Brahmana and the
Upanishat

Un Upaveda pertenece a cada triada de Mantra, Brahmana y Upanishat

Sloka 51

T WA Wl Hiad
4 Uy gareATd FuTfafd
pratyekam paramanunam svarupam karyameva ca

sarvam hyupanisadbhi$ca duyakhyatam yathavidhi

The formativeness and effect of the super-atoms have been severally
expounded by the upanishat in appropriate manner

La formacion y el efecto de los super-atomos han sido explicados de forma
detallada y apropiada por los upanishat

Sloka 52-54

AT AN FEAY TUTRE T gy

JYTHTS TUTGRT JUTTR] JUTHHA

tatha tesam sahanyaiSca yathams$am ca yathavidhi
yathakalam yathade$sam yathavastham yathakramam

JYREU JUTRITh JUTHH TUTTY;
TUT JUTILGDH I GYUTHT fAYa:
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yathartupam yathascakti yathakarma yathavayuh
tatha yathavasyakam ca yathakaryam visesatah

THER: AR ggude afvia:
TSR] g fg

samaharah samayogo hyupavedena varnitah
samayogaprakarastu vijheya$cetthamatra hi

Likewise by the upanishat are described their relations mutual, with the rest,
in part or otherwise, appropriate, and subject to particular laws of time,
place, and condition, and order, and of form and potency, work and
embodiment as well in accordance with necessity and special purpose and
summation and expedient employment; the method or manner of such
necessary disposal or employment must be understood as detailed below

Asimismo, en el Upanishat se describen sus relaciones con el resto, en parte
o de otro modo, apropiadas y sujetas a leyes particulares de tiempo, lugar y
condicion, y orden, y de forma y potencia, trabajo y encarnacion, asi como de
acuerdo con la necesidad y el proposito especial y la sintesis y el empleo
conveniente; el método o la manera de tal disposicién o empleo necesario
debe entenderse como se detalla a continuacion

Sloka 55

TAGAY AT BTl UR: JH
3{f&TA-d TYRTIUTTY Hedd

pratyekamapi lokanam kascitkarta parah yuman
astitenaiva samsaravyavasayasca kalpyate

Of each world there is a supreme Lord and Creator and by him is adjusted
the life-course of the world-process

De cada mundo existe un Sefior y Creador supremo y por €l se ajusta el curso
de vida del proceso mundial
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Sloka 56
IS d: SHRTaHTAfY:
iSah THITACRIST Uelead

tattatsutragatairjivaih samsaravyavasayibhih

______

The command of such Isha (Lord) rules the wheel of the creation sought by
the many jiva strung as it were thereto, and involved upon (the furtherance
of) the world process

El mandato de Isha (Senor) gobierna la rueda de la creacion buscada de los
jivas atados a ella, por asi decirlo, e involucrados en (el avance de) el proceso
mundial

Sloka 57-58
g3 I Ie’i I ARG SD Hdq
AERTFIRATYY TF a8 faviva:

tatra yasya yadr§am ca jianadyavasyakam bhavet
tadr$éanparamanusca tatra tasya viSesatah

faerfa s gumes Rt
TRATUARN STYUdeHRIfE:

niyojayati cejiio'pi yathaprakkarmasamsthiti
paramanuprayogo'yvamupavedanusiksitah

The Isha, according to the needs of each (Jiva) and the karmic sequel
bestown the particular type of super-atoms in fulfilment of the necessity;
such atomic disposal is the theme of the upaveda

El Isha, segin las necesidades de cada uno (Jiva) y la secuela karmica, otorga
el tipo particular de super-atomos en cumplimiento de la necesidad; tal
disposicién atomica es el tema del Upaveda



260

Sloka 59

[T TRHTUMHT HH I HIEH
kificatra paramanunam karma yogasya sadhanam
trividham ceti tatproktamidamittham nirtpitam

Threefold is the karma of each super-atom functioning toward summation
which is thus expounded:

Triple es el karma de cada super-atomo que funciona en la sintesis, que se
expone asi:

Sloka 60-64

I T I 99 grdferdbor
dareaE Sl 7 IHRaq

jhanam ca jianasamarthyam yena sarvatrikena ca
tatprayojanasamarthyam kamarna ca samahrtam
dehH gyH I fgeiid dagead

IR HRID R 1 dwsfhy desh

tatkarma prathamam jiieyam dvitiyam tvevamucyate
yasminkarmacikirsasti na tacchaktiSca tadrsi

JRAS T A9 dahH arew|

I o Fa¥eit o7 f§

tatprayojanasamarthyam naiva tatkarma tadr§am
trtiyam karma caitatsyaficikirsa yatra hi

ARG dieed B HIfdaq
gds I guT ®H ad 99 o T8

samarthyamatramastyeva tadittham karma bhavitam
puvajam ca yatha karma niyatam yafica yasya hi
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YT TR Hafd HH Id T ey
4 ey I WA

tatha tasyeha bhavati karma sarvam ca daihikam
sarvam tadanurupam ca svariipamabhijayate

The first kind is wherein by the karma is adjusted knowledge, the energy or
the power for the application or utilization thereof, and the practical capacity
for effectual achievement thereby; the second variety is said to be wherein
there is the desire for action but the necessary energy is absent wherewith to
achieve the culmination of such action; the third group is wherein the desire
for action is absent but there is the requisite capacity for such action; and as
is the preceding ideation or karma of each individual (Jiva) so is his action
during the succeeding embodiment; even the shapeliness of lineament is
accordingly brought about

El primer tipo es aquel en el que por el karma se ajusta el conocimiento, la
energia o el poder para la aplicacion o utilizaciéon del mismo, y la capacidad
practica para el logro efectivo de ese conocimiento; se dice que la segunda
variedad es aquella en la que existe el deseo de actuar pero falta la energia
necesaria para alcanzar la culminacién de dicha accidn; el tercer grupo es
aquel en el que el deseo de actuar esta ausente pero existe la capacidad
requerida para dicha accién; y como es la devocidén o karma precedente de
cada individuo (Jiva), asi es su accién durante la encarnacion siguiente;
incluso la forma del lineamiento se produce en consecuencia de ello

Sloka 65

Td Tgfden fY: ggudeReiud
IuITgUdaH! aiddaiigrad

evam caturvidha srstih hyupavedanirupita
caturnamupavedanam carcitatvamihocyate

Thus the fourfold creation is expounded by the upaveda, four in number,
whereof the divine origin in herewith narrated

Asi, la creacidon cuadruple se explica mediante el upaveda, cuatro en niimero,
cuyo origen divino se narra a continuaciéon
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Sloka 66

3fTageh1 Iferd: TG 7 T:
dg: WsTHTda: Wifead fg Fefuay

avaSyakena racitah syanmahavisniina ca yah
devah so'yamarcitah syadityatra hi nirupitam

Herein also is stated of the divine origin of the Veda being established
through necessity by Maha Vishnu

Aqui también se afirma que el origen divino del Veda fue establecido por
necesidad por Maha Vishnu

Sloka 67

I HASTH YT Auead
3{d: THIER=UI ggUdey gead

jhanadinam krayo'pyatra surapastam nopalamyate
atah samahararupo hyupavedasca budhyate

The order of cognition and the rest is not herein obviously evident, and as
such the upadeva is to be understood as synonymous with summation

El orden de la cognicion y el resto no es aqui evidentemente evidente, y como
tal, el upadeva debe entenderse como sinénimo de sintesis

Sloka 68

TEATGAITdEHT TIQUITHTY = YdH
Al TR UagaRay

tasmadevopavedanam caturnamapi ca Srutam
omityeveti tatsandhiravarupatvamudahrtam

Therefore the Pranava is said to be symbolized by the conjunction aspect of
the four upavedas

Por lo tanto, se dice que el Pranava est4 simbolizado por el aspecto de
sintesis de los cuatro upavedas
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Sloka 69

T dreRaReUaqUd e S
T ARId W2 do-aged

evam tantrasvarupatvamupavedasya kathyate
tantrayatyakhilam svasminyaica tattantramucyate

Thus the tantra is said to represent the upaveda and is even so called; for the
upaveda sums up everything in itself

Asi, se dice que el tantra representa el upaveda e incluso se le llama asi,
porque el upaveda resume todo en si mismo

Sloka 70-73

JHTERY] a9 HIgaH,
Yafefa = fasgwdisa @ Aefiay

samaharastu tantrarthastena sarvam samahrtam
bhavedeti ca vijieyamato'tra ca nirtipitam

U favqgd 99 avqHTE THTRTH
Td 9 daIUMYGIRIuNT quUriRy

sampiurnam vistrtam caiva vastumatram samahrtam
evam ca vedopanisadvrahmanani tathaparam

JUd< d faxm sigieid Tgiad
SR T gury fAgery fARmaa:

upavedam ca vijiaya brahmaloke mahiyate
brahmabhavam ca samprapya niScalasca niramayah

FaiciaaHTa reMH<asgqy
AT TN JTedT sigla1 Hiasafd

sarvatitasvabhavena saficidanandamacyutam
svatmanam purusam jiatva brahmanandi bhavisyati

That tantra should be understood to signify summation has been well
established whereby the sum of things is encompassed severally and
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collectively; thus knowing the veda (mantra), the brahmana and the
upanishat, and the supreme upaveda, one attains to Brahmaloka having
attained to universal ideation and consequently liberated from illusion
(ﬁITITPC[ : = freedom from bodily disease or mental fever); such an one
becomes a participator of universal bliss through transcendent knowledge of
the inviolate Satchidananda that is verily his own Atmic-lord

Ese tantra de sintesis ha sido bien establecido, por lo que la suma de las
cosas se abarca por separado y colectivamente; asi, conociendo el veda
(mantra), el brahmana y el upanishat, y el upaveda supremo, uno alcanza
Brahmaloka la devocion universal y consecuentemente liberado de la ilusién
(ﬁITITPC[ : = libertad de enfermedad corporal o fiebre mental); tal persona se
vuelve un participante de la bienaventuranza universal a través del
conocimiento trascendente del inviolable Satchidananda que es
verdaderamente su propio Sefior Atmico

Sloka 74

sAqUAcY: TURUN UHIRIG:
JaRYyaEeEy 3fa Mo

ityevamupavedarthah samgrahena prakasitah

se e ~

In this manner the substance of the upaveda has been rendered in a brief
compass which should be certainly studied by those desirous of the study of
the tatwa

De esta manera, la esencia del upaveda ha sido presentada en un breve
resumen que debe ser estudiado con seguridad por aquellos deseosos del
estudio del tatwa

Sloka 75

geRSfARY q MU
Ay =99 ¢aHl el fAEwa
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dvadase'smintarange tu gargyayanamaharsina
sarvesam caiva vedanam $akhabhedo nirtipyate

In the TWELFTH SUB-SECTION the classification of all the veda into
Shakha has been described by the great Sage Gargyayana

En la DUODECIMA SUBSECCION la clasificacion de los Veda en Shakha ha
sido descrita por el gran sabio Gargyayana

Sloka 76-78

P e ) R R

LR didd:pW: YL o dldd:

krsnah Suklasceti bhedau prativedam vyavasthitau
tamaso vacakahkrsnah prakasasya ca vacakah

Rlaeafa fg fad smarerfadt dat

HEHRWR: YHT: HUHIGRYTA:

Suklasceti hi vijieyam $akhabhedavimau matau
syadakaraparah $uklah krsnah$cokarabhavitah

3T firardi edTed YodiwehH
amyam bhinnamatitam syadavacyam $uddhasamjnakam
tadidam sarvasamsare bhasate niyamadvayam

Each veda is classified into Shukla and Krishna; the latter is regarded as
connoting darkness (negatively) and the former light; the Shukla represents
the A and the Krishna represents the U (of the Pranava) whereas that which
differs from and transcends both these is beyond utterance or speech,
connoting absoluteness; as such in all the world-processes is apparent or
patent a dual order of things

Cada Veda se clasifica en Shukla y Krishna; se considera que este dltimo
connota oscuridad (negativamente) y la primera luz; Shukla representa la A
y Krishna representa la U (del Pranava), mientras que lo que difiere de
ambos y los trasciende esta méas all4 de la expresion, connotando lo absoluto;
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como tal, en todos los procesos del mundo es aparente o patente un orden
dual de cosas

Sloka 79

T YR TRIRHATHSE TUIGHTITH
devdaice dfd faxid QITHeiai:
tatastamahprakasakhyamidam pranavabhavitam

tadrgvedadikam ceti vijieyam syanmatisibhih

Such light and dark aspects of the Pranava should be understood to pertain
to the Rig-Veda and the rest by those intent upon meditation

Aquellos interesados en la meditacién deben entender que esos aspectos
claros y oscuros del Pranava pertenecen al Rig-Veda

Sloka 8o

dd: WP WrBEIdG: YHRTBIde s
T4 e IW: AHRIaSTYG Ul

tatah syatkrsnargvedah $uklargveda ityapi
evam hi yajusah samnastatascatharvanastatha

There are thus the dark (or black) Rig-Veda and White-Rig-Veda; and so
with the Yajur-Veda, the Sama and the Atharvana

Asi pues, existen el Rig Veda oscuro (o negro) y el Rig Veda blanco; y lo
mismo ocurre con el Yajur Veda, el Sama y el Atharvana

Sloka 81-82
TASTRIUAIYTY qUaHyeH
JUdEH 9 Uikeh HURIAT TUTSTRT

matrabrahmanayo$capi tathopanisadamapi
upavedasya ca proktai krsnasakha tatha'para
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IEARTE 9 & fg Hel vuraeyal
Td W: WRHNET deami 9d argHl

Suklasakheti ca dvau hi bhedau pranavasambhavau
evam stah paramaniinam tatvanam caiva tavubhau

Similarly a dual classification is enunciated — of the dark and the white —
with regard to the mantra, the brahmana, and the upanishat, and the
upaveda; thus it is even with the atoms and super-atoms of the tatva (root-
elements)

De manera similar, se enuncia una clasificacién dual —de lo oscuro y lo
blanco— con respecto al mantra, el brahmana, el upanishat y el upaveda; lo
mismo ocurre con los &tomos y super-atomos del tatva (elementos raiz)

Sloka 83

IRIARAAI4T ARSATAY JUBHHH
SRy fadTy JIvHi o fa=Iv:

Sakhayoranayo$caiva vyakhyata$ca yathatrkamam
samyogasca viyoga$ca hyaninam ca viSesatah

In these two Shakha are expounded in detail the culmination and dispersion
of atoms

En estos dos Shakha se explican en detalle la culminacion y dispersiéon de los
atomos

Sloka 84-85
THUHIRARA SR TYEHEY

cleed 9 fparag Ueed I8gan,

tamahprakasayoratra hyam$enapi yathatrkamam
daurbalyam ca trkiyabadvam prabalyam jianasamvrtam

JhHfd faRivur <d 9dy faerd
dcy dgd °d 9dx uRezad
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uktamasti viSesena caivam sarvesu vidyate
vedesu tadvayam sarvatra paridrSyate

Herein is emphasized appropriately the decentralization pertaining to action
and the centralization pertaining to knowledge or cognition of light and
darkness; such is even apparent in all the veda: thus duality exists
everywhere also

Aqui se enfatiza apropiadamente la descentralizacion perteneciente a la
accion y la centralizaciéon perteneciente al conocimiento o cognicion de la luz
y la oscuridad; esto es evidente incluso en los vedas: asi, la dualidad existe
también en todas partes

Sloka 86

T4 I HOURIGIRARINGT! ° Hg o
N CIRNIBETSIS KRR RIRCCAI ]

evam ca krsnasuklakhyasakhanam ca maharsina
sarvanirnayakatvaica yantrasamjna prakirtita

Hence by the great Sage are described as the Yantra those divisions of the
Shukla and the Krishna, having regard to their aspect of universal direction

Por eso, el gran Sabio describe como Yantra aquellas divisiones del Shukla y
del Krishna, teniendo en cuenta su aspecto universal

Sloka 87

e IR U3 afd U ed

vedopakhyanarupatvacchakheti parikalpyate
sarvesam nirnayasScaiva $akhabhih paribudhyate

They are termed Shakha for they constitute as it were the episodes to the
vedas; and by them everything is known to be directed and controlled

Se denominan Shakha porque constituyen, por asi decirlo, los episodios de
los Vedas; y por ellos todo esta dirigido y controlado
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Sloka 88-89
HARYT WA fo[SRIRIaT Je:
TRy Iy AT

kartara$caiva Sakhanam visnubrahmasiva matah
mahavisnuniyabhyasca tabhyascapi yathayatham

ARG IT: Fah: Tgea JUTehay

4 AR I8 HIR T HIRd

samsarakalpanah sarvah prabudhyante yathakrimam
sarvam $akhaparam jiieyam samsare yanca bhasate

The authors of the Shakha are regarded as Vishnu, Brahma and Siva under
the direction of Maha Vishnu; everything in the Jagat must be described in
the light of the Shakhas

Los autores del Shakha son Vishnu, Brahma y Siva bajo la direccion de Maha
Vishnu; todo en el Jagat debe ser descrito a la luz de los Shakhas

Sloka 9o

JaaaeR TRy d Hefor
daIgTI WU I RS YUTA&TUTT

tatantrayodas$e casmintarange tu maharsina
vedanganam svarupam ca vyakhyatam pranaveksanat

In the Thirteenth Sub-section is described by the great Sage the science of
the Vedic Anga in the light of Pranava

En la Decimotercera Sub-seccion el gran Sabio describe la ciencia del Anga
Védico a la luz del Pranava

Sloka 91-92

T4 T dUSGIe v qur g:
SUAdCERITY AR § HOIeRH]
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evam ca vedopanisadvrahanani tatha punah
upavedasturiyasca $akhe dve krsnasuklage

Yeh U Tdd MR i
qTHY JHG: WIEHBRIAD] Hdq

satkametafica sarvatra jianadyatmetati nirnayah
saptamas$ca samuhah syatsamaharatmako bhavet

Thus the Veda (mantra or Samhita) the brahmana, the upanishat, the
upaveda, and the twin light and dark Shakha, those in their sixfold aggregate
constitute the soul as it were of cognition and the rest — such is the truth;
and a co-ordinative conjunction of these pertains to the essence of
summation thereof

Asi, el Veda (mantra o Samhita), el brahmana, el upanishat, el upaveda y el
Shakha gemelo de luz y oscuridad, aquellos en su agregado séxtuple
constituyen el alma, por asi decirlo, del conocimiento y el resto —tal es la
verdad; y una conjuncion coordinada de estos pertenece a la esencia de la
sintesis de los mismos

Sloka 93

JAATHGTATFRITR JUTaHTRGH
THTECH AN gd ey,

sarvametanmahavakyaparam pranavabhasitam
tasmaksatkam samadhyeyamiti purvam nirtpitam

All this has been described previously as emanating from the Mahavakya
which form a comment on the Pranava, as such this sixfold aggregate needs
to be studied well

Esto ha sido previamente descrito en el Mahavakya como un comentario
sobre el Pranava, en este séxtuple agregado necesita ser bien estudiado
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Sloka 94

dardHT 9 yuur  fag 3+ S

vedadinam ca sannam tu vijiianam yena jayate
vedangam taditi jieyam tancaivam sadvidham bhavet

The subtle discernment from a study of the Veda and the rest is known as the
Vedanga which is itself sixfold

El discernimiento sutil que surge del estudio del Veda y el resto se conoce
como Vedanga, que es en si mismo séxtuple

Sloka 95
fqeTg a1 Qe aal g g sad
JayTedd Arg dew f3 fadiaa

vinangam cangino bodho yato naiva hi jayate
tatascadhyayatam sangam vedasya hi vidhiyate

As no proper perception of an organism can possibly be entire without (a
perception of) its organs or limbs, even so the study of the Veda necessarily
along with the Anga is imperatively ordained

Asi como ninguna percepcion adecuada de un organismo puede ser completa
sin (una percepcion de) sus érganos o miembros, asi también el estudio del
Veda junto con el Anga esta ordenado imperativamente

Sloka 96

ARSI qUI dard Siad
YSgTeaa-Ied qun ae: J Sd

samsarabrahmabodhasca pturno vedanna jayate
sadangadhyayanadeva purno bodhah sa jayate
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A fulsome comprehension of the universality of the world-process is never
realized through (a study of) the Veda (merely) but such is realized only
through (a study of) the sixfold-group of the Anga

Comprension de la universalidad del proceso del mundo nunca se logra a
través de (un estudio del) Veda (solamente), sino que se logra inicamente a
través de (un estudio del) grupo séxtuple del Anga

Sloka 97-99
JHEHRU °d eaHi 9 Il Haq
Ty faaul soagRAfawaYr

samuhakaranam caiva §abdanam ca yato bhavet
yatastesam vivaranam vyavaharamatistatha

UG REHHYT dgaigasy o
YeIaRg b d] Id SN SfRUfa:

Sabdotpattitrkamas$caiva tadutpadanakarma ca
SabdavaSyakata caiva tatprayogasya samsthitih

qduag fasTd Ia: AUHRSH
JAYT TS Y SATHRUT Haq

sarvametafica vijhatam yatah syatsaprakarakam
tatascaiva sadnganam mukhyam vyakaranam bhavet

Vyakarna is the foremost of the six Anga, for therefrom is the accumulation
of the sounds of the words, their analysis, their mutual and general relations
with each other, the order of their genesis and etymology, the necessity and
use thereof; thence even all this is understood in the proper order

Vyakarna es el mas importante de los seis Angas, porque de él proviene la
acumulacion de los sonidos de las palabras, su analisis, sus relaciones
mutuas y generales entre si, el orden de su génesis y etimologia, la necesidad
y uso de las mismas; de alli todo esto se comprenda en el orden apropiado
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Sloka 100

ATha~d o ¥4 a0 ATHIV] Haq
i sareRumly g gfaaried:

vyatrkiyante yena sarvam tafica vyakaranam bhavet
iti vyakaranartha$ca munina pratipaditah

That is known as Vyakarna whereby all (words or sound-images) are
evolved; thus by the sage is explained the meaning of the expression
Vyakarna

Esto se conoce como Vyakarna, por medio del cual se desarrollan todas (las
palabras o imagenes sonoras); asi explica el sabio el significado de la
expresion Vyakarna

Sloka 101

fh o ARSI <d TRIa=d
TSI T STHRUT Hdq

kim ca vyakaranangasya caivam mukhyatvamucyate
bhasatattvatmakam yafica vyakaranam bhavet

Vyakarna is necessarily foremost among the six Anga; for it comprises as
thought the soul essence of the philosophy of language

Vyakarna es el mas importante entre los seis Angas; porque comprende
como pensamiento la esencia del alma de la filosofia del lenguaje

Sloka 102-103

deaqEIHgH! sardufaaresy

GRS Ay Ty Taa: Riey:
tadevamukhyamanganam $abdarthapratipadakam
samsare'smimmasca sarvesam vyavasayah parodayah

SRNIERRIEERILBEICHERG]
w31 Usma-Tf a1 g7 Hefa e
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tattallokestaya caiva bhasayaivavagabhyate
iccha prajiapanartha ya sa bhaseti nigadyate

That (Vyakarna) alone is eminently first among the anga by its furnishing
appropriate significance to sound (or vice versa); in this world-process, the
inter-relations of all, mutual and otherwise are cognized through their
respective languages shaped according to their own desires; for language
(HTHT) is so called as it signifies the communication of desire (motive or
intention)

Ese (Vyakarna) solo es eminentemente primero entre los angas por
proporcionar un significado apropiado al sonido (o viceversa); en este
proceso mundial, las interrelaciones de todos, mutuas y de otro tipo, se
conocen a través de sus respectivos lenguajes moldeados de acuerdo con sus

propios deseos; porque el lenguaje (HTHI) se llama asi porque significa la
comunicacion del deseo (motivo o intencion)

Sloka 104

T3] UINTaRG D ° HINhH-ATHD |
a2l ATHU] Wb T Afdl fariwa:

yafica bhasavasyakam ca bhasakramaniyamakam
tafica vyakaranam proktam mukhyam ceti visosatah

Vyakarna is particularly the chiefest of the anga as it is necessary for the
purposes of language and the orderly regulation thereof

Vyakarna es particularmente el mas importante de los angas, ya que es
necesario para los propositos del lenguaje y su regulacion ordenada

Sloka 105
3 XY d qudd g Ao
O=ITU- HAThRUl UTST difcd dgid

atra vastutrayam cettham varnyate hi maharsina
prafapanam vyakaranam bhasa ceti taducyate
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Herein by the great sage are described three topics the Pragyanpana
(communication), the Vyakarna and the Bhasha (language)

En este libro, el gran sabio describe tres temas: Pragyanpana
(comunicacién), Vyakarna y Bhasha (lenguaje)

Sloka 106-107

U STHMSHGRUTAG T
ddl TR Y YHRURAT dq

pranapanam hyatmanisthamakaraparameva ca
tato vyakaranam proktamukaraparameva tat

g N o Rroh
HINT AU HHRRAT 74 YUl iRy
anatmasamjiakam ca syattayoh sambandhariipini
bhasa copi makarastha trayam pranavasamsthitam

Pragyanpana or communication pertains to the Atma or the self and
represents “A”; so is Vyakarna pertaining to the Anatma or the not self and
represents “U” of them both the relation is the bhasha representing “M”:
thus all the three abide in Pranava

Pragyanpana o comunicacion pertenece al Atma o al yo y representa “A”, asi
también Vyakarna pertenece al Anatma o al no yo y representa “U”; de
ambos, la relacion es el bhasha que representa “M”: asi, los tres co-existen en
el Pranava

Sloka 108

ddl ATHRUNed Seardyramaa
eYT: ﬁSﬁfW: melﬁﬂ

tato vyakaranadeva Sabdartha$cavagabhyate
Sabsah sarve'pi bhasah stuh $§abdo varnatmako bhavet
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It is through Vyakarna that the significance of sound or word is cognized: all
sounds or words constitute language — the word or sound is of the essence of
Varna i.e., letter, class, or colour

Es a través de Vyakarna que se conoce el significado del sonido o la palabra:
todos los sonidos o palabras constituyen el lenguaje; la palabra o el sonido
son de la esencia de Varna, es decir, letra, clase o color

Sloka 109

JYTHH T JUITHT Ysa! A SR
T2 e (s G- ATeAasd

yathakramam ca varnanam $abdo yogena jayate
tasmanca $abdavijnanam mukhyam sadhanamisyate
As the word or sound is produced in accordance with the law governing the

conjunction of the Varna, so even spiritual acoustic constitute a chief means
of realization

Asi como la palabra o el sonido se producen de acuerdo con la ley que rige la
conjuncion del Varna, asi también la acistica espiritual constituye un medio
principal de realizacion

Sloka 110

RIS TANOT TR 4 S2d
qHTGATHRU Jeg dfd ey

susabdanam prayogena prasasto dharma ucyate
tasmaduyakaranam mukhyamangam ceti nirupitam

The law defining a conciliatory conjunction of sounds or words is said to
merit commendation: whence Vyakarna is described as of the foremost
importance among the anga

Se dice que la ley que define una conjuncion conciliatoria de sonidos o
palabras merece elogio: por lo que se describe a Vyakarna como de la mayor
importancia entre los Angas
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Sloka 111

TaHq fg wreman gfaed = faftfan
Ueh1 fg TPl HIST AT UieehT gl

evameva hi bhasaya dvaividhyam catra virnitam
eka hi samskrta bhasa canya prokta hyasamskrta
Hence is described a dual classification in regard to language. On the

Samskrita, that is well organized or systematized: and the other a Samskrita,
ill-organized or non-systematized

Por lo tanto, se describe una doble clasificacion en lo que respecta al
lenguaje. Un Samskrita, que esta bien organizado o sistematizado; y otro
Samskrita, mal organizado o no sistematizado

Sloka 112

T: R AT e SRAged
fept bl 99 adl aafmfa =

punah samskrtabhasayatraividhyam cetthamucyate
caidiki laukiki caiva tato dhvanipareti ca

Again the Samskrita language is said to be three-fold — the Vaidiki
(scriptural or Vedic), the Laukiki (secular or worldly or evolutional), and the
Dhawani (melodious, latent, or vanishing)

Nuevamente se dice que el lenguaje Samskrita es triple: el Vaidiki (escritural
o védico), el Laukiki (secular o mundano o evolutivo) y el Dhawani
(melodioso, latente o evanescente)

Sloka 113-114

TYHT 3feep! UikepT IEMET IR
fgcon aifdpen! Uivept HHMET ggHRI

prathama caidiki prokta jiananistha hyakaraga
dvitiya lokiti prakta karmanistha hyukaraga
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tafYTIRH =T T HHR™T [Aftgan
SHIIRT AN T4 HUaTG e,

dhvani$cavyaktarupa ca makarastha nisidvaja
icchapara ceti sarvam pranavatsamudiritam
The first is allied to cognition and pertains to “A”, the second is allied to

action and pertains to “U”; while the third is allied to desire and pertains to
“M” being of the nature of negation: all of them emanating from the Pranava

El primero esta relacionado con la cognicion y pertenece a “A”, el segundo
esta relacionado con la accién y pertenece a “U”; mientras que el tercero esta
relacionado con el deseo y pertenece a “M” siendo de la naturaleza de la
negacion: todos ellos emanando del Pranava

Sloka 115

Ui 9 dfca! faen difesd! Yeda @
gftr @R <a fAvY 9 WRavy

aikyam ca caidiki vidya lokiki bhedameva ca
vakti dhvanipara caiva nisedham ca paravaram

The first is (the symbol of) unity, the second of diversity and the third of the
supreme negation

El primero es (el simbolo de) la unidad, el segundo de la diversidad y el
tercero de la negacion suprema

Sloka 116

uadq g Wegw gfaeafte wad
JuidB IS Jaa: eg: TUHBISHI

evameva hi $§abdasya dvaividhyamiha kathyate
varnatmako'rthavacanah $abdah prathamiko'bhavat

Thus a two-fold nature of sound is spoken about — whereof the first is the
sound-word ensouled with Varna and endowed with meaning or idea
(articulate sound)
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De este modo se habla de una naturaleza doble del sonido, de la cual la
primera es la palabra-sonido animada por Varna y dotada de significado o
idea (sonido articulado)

Sloka 117
FTHD! fgdId: WGowhy URIpC:

3T IRIIATY Gh @R I

dhvanyatmako dvitiyah syadavyaktasca parisphutah
abhyam parastutiya$ca mukatvapara ucyate

The second is the essence of Dhwani and is latent and inarticulate;
transcending them is the third, said to be of the nature of soundlessness

La segunda es la esencia de Dhwani y es latente e inarticulada;
trascendiéndolas esta la tercera, que se dice que es de la naturaleza del
silencio

Sloka 118-119

Y TG ga- feRidaq
T4 SR faeeroawt gy

maunavenapi tasyaiva vacanam Srutisammatam
sarvam brahmaparam vidyatpranavastham mumuksubhih

eGUHBIIRIeT Aehd= TURIAT Had
eai a3 Yebed A dfefa T

Sabdaprakasika $aktiryatra nopisthita bhavet
Sabdanam tatra mukatvam maunam taditi cocyate

That according to shruti is known as mauna, muteness; everything has to be
understood as pertaining to universality and abiding in Pranava; where the
energy for the manifestation of sound is absent, it is said that such is the
muteness of sound

Eso, segtin el Shruti, se conoce como mauna, mutismo; todo debe entenderse
como perteneciente a la universalidad y a la permanencia en Pranava; donde
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la energia para la manifestacion del sonido est4 ausente, se dice que tal es el
mutismo del sonido

Sloka 120

TAfIuT: YRIsETY T Hedir:
AYRICUAN fae: Wiy Sid

evamvidhah su$abdasca prayujyante maharsibhih
sadhu$abdaprayogena divyah svargasca jayate

In this manner conciliatory sounds are conjoined by the great sage by a
conciliatory conjunction of sounds, a divine manifestation is originated

De esta manera los sonidos han sido unidos por el gran sabio mediante una
conjuncion conciliadora que origina una manifestacion divina

Sloka 121-122

ST FAT0T s URadTasaT
dferdddyd It HINTRedHT AdT:

esam trayanam $abdanam parivartanatastatha
tannivartanata$ca sapta bhasastvima matah
ST iU Uih] AT OTddRT

feeiar IRMAATOTORT RIrETest qdr

adya sampratika prokta mahanirvanatatpara
dvitiya paranirvanapara sthaficaksasi mata

By the variation — permutation and combination — of these three sound
aspects, these seven languages are said to result

Se dice que estos siete idiomas resultan de la variacion —permutacion y
combinacion— de estos tres aspectos sonoros



281

Sloka 123-125

et 1  FatorRT HigtdeT Hadq
gl T TRT U] qaiadT JAfadT

trtiya sa tu nirvanapara samvarttika bhavet
caturtho ca para prokta turyavastha samanvita

It U Ui JUCTaRIT gl
TTHEHT W1 §¥T 93 Frrerd

pasyanti paficami prokta susuptyavasthaya yuta
syanmadhyama svaptapara sastl ceyam nigadyate

SR IoH WigRas) fa fofa:
I 9w ShHIAd I YD HIRGT:

jagratpara saptami syadvaikhari ceti nirnayah
sapta sapta kramascaivam tasam pratyekamiritah

The first is called Sampratika allied to Mahanirvarna; the second is called
Chakshushi allied to Para-nirvana, the third is Samvartika and pertains to
Nirvana; the fourth is Para which is allied to the Turya or fourth state (of
consciousness): the fifth is called Pashyanti and is allied to the condition of
Sushupti; the sixth is Mathyama allied to sleep; and the seventh is called
Vaikhari and pertains to the waking condition of consciousness; each of
these seven is said to be sub-divided into seven further aspects or
modifications

El primero se llama Sampratika, relacionado con Mahanirvarna; el segundo
se llama Chakshushi, relacionado con Para-nirvana; el tercero es Samvartika
y pertenece al Nirvana; el cuarto es Para, relacionado con Turya o cuarto
estado (de conciencia); el quinto se llama Pashyanti y esta relacionado con la
condicién de Sushupti; el sexto es Mathyama, relacionado con el sueno; y el
séptimo se llama Vaikhari y pertenece a la condicion de vigilia de la
conciencia; se dice que cada uno de estos siete se subdivide en siete aspectos
o modificaciones adicionales
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Sloka 126-130

fRafomemaurernfSay vaf< =
Td IdAISaTRITY TuRTgT Hafa @

nirvanadyastathavasthastitrascasam bhavanti ca
evam catatro'vasthasca samprasiddha bhavanti ca
SIS R dfd a1 gd:

TATaTaRIY Fady gUsHEaY

jagratsvaptasusuptya$ca turiya ceti ta matah
catasrsvapyavasthasu niyatasca yathatrkamam
JTITAYAAY HTWT: T FMTAGHAT:

dgIRUIGTA g B4 Iqd I e

vaikharyadyatatrasca bhasah syuh $atrasammatah
taduficaranakale tu karyam sarvam ca tadrsam

IRRSTHeY Hafd R ssAu g
JYTITE T daYTIYHAT G HHYT 8

Sarire'smims$ca bhavati niyamena trkamena ca
yathayogyam ca tatpa$catprathamadikramena hi

Tt 99 gyt Uil ged
SECIS RIS RCARIEIRREIEE

saptagyam caiva vaikharyam praptotitiha budhyate
tadaivoncaranam syafica $abdanamiti nirnayah

The first three pertain respectively to the three highest states of
consciousness; while the last four pertain according to the scriptures to the
remaining four states of consciousness; at the time of utterance,
corresponding action is set up in the body in the order of the seven,
whereafter it is known to reach the seventh i.e., the Vaikhari: that is said to
be the pronunciation of sound (articulate human speech)

Los tres primeros pertenecen respectivamente a los tres estados mas
elevados de conciencia; mientras que los cuatro ultimos pertenecen segtn las
escrituras a los cuatro estados de conciencia restantes; en el momento de la
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pronunciacion, se establece en el cuerpo la accién correspondiente en el
orden de los siete, después de lo cual se sabe que se llega al séptimo, es decir,
el Vaikhari: que se dice que es la pronunciacion del sonido (habla humana
articulada)

Sloka 131-132
UV} UG HTTYTHTAHHT:
37d: TYRHTT T SIHTHT UfASa

SesaScettham sambhavanti bhasascanekavitrkamah
atah samsarabhasa ca de$abhasa pratisthita

ATH HTYT STTRGTST A HTST URTAR]
ddl SRITUSHINT G AT aYT JT:

lokabhasa jagaddhasa visvabhasa paravara
tato brahmandabhasa cetyevam nanavidha matah
In this manner many varieties of language take origin — hence variously are

known Samsara-bhasha, Jagat-bhasha, Desha-basha, Loka-bhasha, Viswa-
bhasha and Brahmanda-bhasha

De esta manera se originan muchas variedades de lenguaje, de ahi que se
conozcan de diversas formas: Samsara-bhasha, Jagat-bhasha, Desha-
bhasha, Loka-bhasha, Viswa-bhasha y Brahmanda-bhasha

Sloka 133

S PRINE B GIRIEE 2 RG]

dGNTIdeR! {8 T Mg Had

icchaprajhapanatvena tasamaikyamihocyate
tadbhasavyavaharo hi Sabdanameva kathyate

Of all of them a similitude is postulated owing to their functioning towards
the communication of desire

Todos ellos presentan una similitud de funcionamiento hacia la
comunicacion del deseo
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Sloka 134

Uehid f§ 7T Hakda® T2ad
T YT HISTAT HEHTRT AT

ekayaiva hi gavyutya bhedastatvasya drSyate
yatha tatha bhasaya bhedascasti sanatanah

Every two square-miles, a difference of elemental disposition is apparent; so
also the ever apparent differences in (or of) languages

Cada dos millas cuadradas de distancia, se hace evidente una diferencia de
disposicion; asi también ocurre las diferencias siempre aparentes en (o de)
los idiomas

Sloka 135-136

1 fedar R gfP: gaisi smad
JUg AfAf oS aauRean

sa hitatvanurodhena srstih sarva'pi jayate
tathaiva yoniniyamosyasti tattvaparastatha

FYTelcd JUMN GRS el Haq
Td gYfad YWY fAgar gar:

yathatattvam yathayoni de$a'pi niyato bhavet
evam yathayonitattvam bhasasca niyata matah

The entire creation is manifested according to the (elemental) disposition;
and in accordance therewith also is the law of birth and production varying;
every place is limited by the root-elements and their generative processes;
whereby also are languages governed in their hearing

La creacién entera se manifiesta segiin la disposicion (elemental); y de
acuerdo con ella también varia la ley de nacimiento y produccion; cada lugar
esta limitado por los elementos raiz y sus procesos generativos; por lo cual
también se gobiernan los idiomas en su audicion
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Sloka 137

Il T8 UquTo = FeriedRery
o= 7 Tem: WgRfa o F= R

tato hi pretabhasa ca yaksagamdharvaraksasam
pisacasya ca bhasah syuriti vedyam manisibhih

Hence is understood by the wise the existence of Preta-bhasha, Yaksha-
bhasha, Gandharva-bhasha, Rakshasa-bhasha and of Pisacha-bhasha

De ahi que los sabios entiendan la existencia de Preta-bhasha, Yaksha-
bhasha, Gandharva-bhasha, Rakshasa-bhasha y de Pisacha-bhasha

Sloka 138

TS ATHRU Ty dfd e
S{EATY AT T8 GuaUe Hdd

tasmaduyakaranam mukhyamangam ceti nigadyate
adhyapanam cadhyayanam tasya punyapradam bhavet

Thus Vyakarna is spoken of as the foremost anga whereof the study and
instruction are conductive of merit

Asi, se habla de Vyakarna como el anga principal, cuyo estudio y ensefianza
conducen al mérito

Sloka 139-143
daTHU} Ve Rheg ATGHR Hdq

$G9ILIQ‘IILIODCSI"I RNecAledd T

vedavyakaranam $atram siddham mahesvaram bhavet
icchaprajnapakatvena Sabdas$atrasya sarvasah

RIS AT RIAURHE Haq

Hgldae I Ulth I3 ATHRUl Hdq

Sivasyecchaparatvafica $ivopajiamidam bhavet
mahavedasya ca proktam yafica vyakaranam bhavet
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dg HeTfawRf fazd wrggef:

TR T I dHIcidog f§

tadvai mahasnuneti vijieyam syanmumuksubhih
granthanam ca catussastikotirvyakaranasya hi

Td ATeR AR daaaTahRul I:
mahavisnupranitasya mahavedanusarinah
evam mahe$varam casti vedavyakaranam punah

quIitfay S AaRITHS &I:

JHHBIIcreh Uiceh 9l HTHRU] d o

varnarnavascatussastimagranthatmakastatah
samanakalikam proktam vedo vyakaranam ca tat

It is well-known that the science known as Veda-Vyakarana is of Maheswaric
origin: the function of the science of sound being the communication of
desire, and desire being the supreme attitude of Siva, this science is of his
nature; the Vyakarna of Mahaveda is to be known as of Maha Vishnu
consisting of sixty-four lakhs of aphorisms and is said to be in origin quite
simultaneous with that of the Veda

Es bien sabido que la ciencia conocida como Veda-Vyakarana es de origen
Mahéswarico: la funcion de la ciencia del sonido es la comunicacion del
deseo, y siendo el deseo la actitud suprema de Siva, esta ciencia es de su
naturaleza; el Vyakarna de Mahaveda debe ser conocido como el de Maha
Vishnu y consiste en sesenta y cuatro aforismos y se dice que tiene un origen
simultaneo con el del Veda

Sloka 144

JUId STV FUATHMTHG AT 3
d T qUIT: HRSATAT BITTIRSAT Haf o

varnyate brahmano ruipamatmanatmakameva yaih
te ca varnah samakhyata hyabhnayakhya bhavanti te




287

Varna (letters) are said to be those whereby the Self and Not Self condition of
the Brahman is described

Se dice que las Varnas (letras) son aquellas mediante las cuales se describe la
condicion del Ser y del No Ser del Brahman

Sloka 145-146

TR el g Id I
TR BT I SIgReT: 9 HIEd

svaravyafijanarupena bhedau dvau tatra kirtito
trayatrim$atsamkhyaya ca vyafijjanakhyah sa bhasate

19 9 TaRault: Y dem iy

IPRPRIBRIY T TRIIIPI:

nava ca svaravarnah syurvijiieyam cettamatra hi
akarekarokaras$ca trayaste brahmasamjfiakah

Of them (Varna) there are two classifications viz., Swara (vowels) and
Vyanjana (consonants); the consonants manifest themselves as thirty-three

in number and the vowels are nine of which 31, ¥ and 3 constitute the
symbols of the Brahman

De ellos (Varna) hay dos clasificaciones, a saber, Swara (vocales) y Vyanjana
(consonantes); las consonantes se manifiestan en nimero de treinta y tres y

las vocales son nueve, de las cuales 31, ¥ y 3 constituyen los simbolos del
Brahman

Sloka 147

3R T FARISTHDRC:
GURTaRge! WiehRebra 8 gerd

akaraducyate catma samsaro'yamukaratah
dvayoravasyaki $aktirikanja hi budhyate
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The Atma or the Self is represented by “A” or 3{, the Samsara or the World
process (or the Not-Self) is represented by “U” or \3; the force of necessity of
both is represented by T (E)

El Atma o el yo esta representado por "A" o 3, el proceso Samsara o el
Mundo (o el No-Yo) esta representado por "U" 0 3; la fuerza de ambos esta
representada por T (e)

Sloka 148

TAdU Ve WRT: 9d Hafa 9
dd 4 farem Ae) gurw soafua:

etairvarnaitribhiScaiva svarah sarve bhavanti ca
tatra caivam tridha bhedo yathayogyam vyavasthitah

With these three Varna, all the other vowels are produced; herein a three-
fold classification exists accordingly,

Con estas tres letras de Varna se producen todas las demés vocales; en
consecuencia, existe una triple clasificacion,

Sloka 149-150
gl i wagfa i aafig yaq
g% QSN atedf =g forariRy

hrsvo dirdham plutasceti tesam tatvamidam bhavet

—_—e A=

! FANYTR Sl sigl 34 Hdq
TAGHHY Ny T9: T T gdaq

pluto nisedhapara ityato brahma trayam bhavet
pratyekamesa bhedasca trayah santi ca purvavat

Their essentials are known as being short, long, and very long or intense: the
first corresponds to cognition (the Self), the second to action (the Not-Self)



and the third to desire (the negation); these three are of Brahmic aspects,
whereof each in as before in nature three-fold

Sus elementos esenciales se conocen como cortos, largos y muy largos o
intensos: el primero corresponde al conocimiento (el Ser), el segundo a la
accion (el No-Ser) y el tercero al deseo (la negacion); estos tres son de
aspectos Brahmanicos, de los cuales cada uno, es de naturaleza triple

Sloka 151

Jarl PIaray Wikadfd d gdn:
T4 ygadarsit Aqaras 3=d

udatto hyanudatta$ca svaritasceti te matah
evam prayatramedo'pi tritayatmaka ucyate

Namely Udatta (high), Anudatta (low), and Swarita (middle, moderate or
even); even thus exertion is said to be three-fold

Es decir, Udatta (alto), Anudatta (bajo) y Swarita (medio, moderado o
uniforme); incluso asi se dice que el esfuerzo es triple

Sloka 152

o a1 Tdaun- SRR dq

RIS TGTaRg Db eliaias]

kim catra sarvavarnanam sandhitrayamudahrtam
sthanaprayatrasabhyafica tadava$yakalaksitam
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Three varieties of coalescence are said to be in regard to the varna; which has
necessarily to be studied as the result of the evenness of position and effort

Se dice que hay tres variedades de coalescencia con respecto al varna; lo cual

necesariamente debe estudiarse como resultado de la uniformidad de la
posicion y el esfuerzo
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Sloka 153

T4 Uepfa Ty fdeld aeaaiaior:
YT UHfaHa FFRAIHTGT Terrd

evam prakrtibhasca vidyate tattvalaksanah
yatha prakrtibhavena sandhibhavena laksayate

Thus the nature of the Prakrti is of the essence of the tatwa; as the sound (or
word) is known through conjunction and disjunction,

Asi, la naturaleza de la Prakriti es la esencia del tatwa; como el sonido (o
palabra) se conoce a través de la sintesis y la separacion,

Sloka 154

ReaxayT GGHTHT T HIATHIT SRl I&rdd
Il HTaganal 7 5 99 Siaaq

Sabdastatha hyubhabhyam ca bhavabhyam brahma laksayate
tato bhavadvayabhyam ca brahma sarvam jagadbhavet

So, of twin essence or nature is the Brahman; and this (Brahman) becomes
the whole of the World-process based upon this two-fold variation

Asi pues, el Brahman es de esencia o naturaleza gemelar; y este (Brahman)
se convierte en todo el proceso del Mundo basado en esta doble variacién

Sloka 155-157

Ty UTfauiGmHaHs Udbifddd

3T Wi IR YIgeAd

dhatu$ca pratipadikamevamatra prakirtitam
atma syatpratipadikam samsaro dhaturucyate

HafeBTH RS I JHBR: JHRNT:
fae=dT YTda: 9d haraaRITDT:

bhavedicchakarakam ca samaharah samasagah
tidanta dhatavah sarve trkiyasamsarasamjnakah
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=T IHMAST: : ¥4 di-afae Yaq
3fifraid afd SUyEIEd

subanta jiananisthah syuh sarvam tantrividham bhavet
omityantargatam ceti bodhascatretthamucyate

Herein the verb and the noun are spoken of; the noun pertains to the self,
the verb to the Samsara or the World-process, the Karaka (prepositional
inflection) pertains to desire (which connotes the relation between the noun
and the verb) and the samara (the compound) is allied to summation; the
verbs signify the action in the world-processes, the nouns signify cognition-
thus, everything is three-fold, of which the innermost reality or realization is
the Pranava

Aqui se habla del verbo y del sustantivo; el sustantivo pertenece al Yo, el
verbo al Samsara o al proceso del mundo, el Karaka (inflexién preposicional)
pertenece al deseo (que connota la relacion entre el sustantivo y el verbo) y el
samara (el compuesto) esta relacionado con la sintesis; los verbos significan
la accion en los procesos del mundo, los sustantivos significan cognicién; por
lo tanto, todo es triple, de los cuales la realidad o realizacion mas interna es
el Pranava

Sloka 158-160

3: U §1Y: WiaerRy ad: IRy
RISl TATGTRITIR el Hdd

agtryah padasya bodhah syatpadarthasya tatah param
vakyabodhastrtiyah syadvakyarthasya tato bhavet

Sregfa Il SeUTY@R: RS
YT JEME: WEfaday fohamR:

bodhasceti tato bodhascatvarah parikirtitah
prathamo jhiananisthah syaddvitiya$ca kriyaparah

THIAI: WTARRWISTR:

Sfq ey HIaIST faxia: WrH-INiN:
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icchanisthastrtiyah syatsamaharaparo'parah
iti bodhasya bhado'tra vijiieyah syanmanisibhih

Knowledge (of language or the World-process) is four-fold, firstly knowledge
of the words, secondly knowledge of the meaning of the words, thirdly
knowledge of the sentence and fourthly knowledge of the meaning of the
sentence; the first kind pertains to cognition, the second to action, the third
to desire or negation; and the fourth to the supreme summation; thus
knowledge has to be realized by the wise

El conocimiento (del lenguaje o proceso del Mundo) es cuadruple: en primer
lugar, el conocimiento de las palabras, en segundo lugar, el conocimiento del
significado de las palabras, en tercer lugar, el conocimiento de la oracion y
en cuarto lugar, el conocimiento del significado de la oracion; el primer tipo
pertenece a la cognicion, el segundo a la accion, el tercero al deseo o
negacion; y el cuarto a la sintesis suprema; por lo tanto, el conocimiento
tiene que ser realizado por el sabio

Sloka 161-162

4 9 A I AdeoeRy 9
TS RIGIATRIHTH-IST o fa=Ioe:

vedasya ca stutinam ca mantrabijaksarasya ca
tathabhyudayavakyanamanyesam ca viSesatah

Ypdadey TR fglay: w:
3 SHTRUMGHT IS AISTR:

Saktisamvardhakasca syatsamskaro dvividhah parah
tatra vyakaranadeko yoganusthanato'parah

The consecration by means of the Veda, the stuti (divine adulation), the
mantra, the seed-words, and words of blessings, which generate potency is
two-fold — one arising out of Vyakarna (analysis) and the other through Yoga
(summation of synthesis)

La consagracion por medio del Veda, el Stuti (adulacion divina), el mantra,
las palabras simientes y las de bendiciones que generan potencia es doble,
una que surge de Vyakarna (analisis) y la otra a través del Yoga (sintesis)
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Sloka 163
IBHREAATALT eg: TR
are=l TRp U arEmUisIUTard

samskaradvayasampanna$caivam $abdah prasasyate
tadrs§im Saktisampannam vacamartho'nudhavati

Such a word thus twice consecrated is meritorious; appropriate significance
accompanies such a word bestowed with such potency

Es meritoria una palabra asi dos veces consagrada; un significado apropiado
acompaia a esa palabra con tal potencia

Sloka 164

AHIGATHRUTE Wi uRgead
el gdafagEarey= afa fAofa:

tasmaduyakaranangam syattadittham paridudhyate
brahma sarvasvavijianasadhanam ceti nirnayah

So Vyakarna is the foremost of the Anga that facilitates the study of the
Veda; it is necessary as a means for knowing the universality of the Brahman

Asi, Vyakarna es el principal de los Anga que facilita el estudio del Veda; es
necesario como medio para conocer la universalidad del Brahman

Sloka 165

31y Rremerag wrfed uRgerd
fafid srecardeafigd dgeran

atha Siksakhyamangam syattadittham paridudhyate
dvitiyam $abdasarthakyasiddhaye tadudahrtam

Thereafter is the second Anga, known as the Shiksha which has to be known
thus; for thereby it is said that the realization of the significance of the word-
sound (or sound-words) is accomplished
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A continuacién viene el segundo Anga Shiksha, que debe conocerse porque
de este modo se logra la comprension del significado de la palabra-sonido (o
palabras-sonido)

Sloka 166

Rreaa g oo gduardy gurfafy
Qg g9 g a1 fRafa e

Siksyate hi yaya sarvapadarthasca yathavidhi
tasya cavaSyakatvam ca sa Sikseti nigadyate

That is said to be Shiksha, whereby is the fulsome significance of words
rendered instructive and which encompasses the necessity thereof

Esto se llama Shiksha, por lo que el significado pleno de las palabras se
vuelve instructivo y abarca la necesidad de las mismas

Sloka 167

foT fRreft &y faumrearqaiRufa:

dad: FRIgmEd ° e Aol Haq

vina Siksyam hi bhasaya vidhanasyanupasthitih
tatah Siksasametam ca bodhyam vyakaranam bhavet

Without Shiksha the science of language (or speech) is unsustainable; as
such grammar should be studied along with Shiksha

Sin Shiksha, la ciencia del lenguaje (o del habla) es insostenible; por lo tanto,
la gramatica debe estudiarse junto con Shiksha

Sloka 168
Ut U drariReA ! A fuar

IRR Sy i g add sHagaH

varnanam prakrtotpattiritthamasyam nirupita
Sarire'smims$ca nabhyam tu vartate kamaladvayam
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Herein is described the natural (Prakritic) origin or source of the Varna; in
this body, about the naval exist two Kamalas (plexus)

Aqui se describe el origen o fuente natural (Prakritica) del Varna; en este
cuerpo, alrededor del ombligo existen dos Kamalas (plexos)

Sloka 169
Tch ITHRIHUR GHEURY Feh1R
JYTHT (g IRGAETR RIS T ST

ekam vamasthamaparam daksinastham vakasti ca
yathakaryam hi vayvagnyakasayogo'tra jayate

One is situated on the left and the other on the right (of it); accordingly a
conjunction here takes place between the Vayu, the Agni, and the Akasa

Uno esta situado a la izquierda y el otro a la derecha (de él); por
consiguiente, aqui se produce una conjuncion entre Vayu, Agni y Akasa

Sloka 170-171

SIFUTEY T TG BT S H TUT Had
T HH qUTYd di 181 HHAAH

abhiprayo yatha yasya karyam karma tatha bhavet
tasya karma tathabhutam tam nadim kamalayanim

TuTfIRre TgR:uei arfd a7 i3
qIel YedTy HUSTIGRIT sl UTh iy

samavisaiica sadurahprade$am yati tatra hi
nado bhiitvatha kanthadisthanam gacchadyathakramam

As one ideates or intends, so the affect thereof in action; such action coursing
through (either) Nadi, risen from the lotus (plexus) reaches the thorax
(chest) and gathering (the vibration) into sound emanates from the throat
and the rest (speech-galleries in the larynx such as the Vocal chords etc.,) in
due order
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Asi como uno idea o intenta, asi es el efecto en la accion; tal accion que fluye
a través de (cualquier) Nadi, que surge del loto (plexo) alcanza el térax
(pecho) y, al convertir (la vibracion) en sonido, emana de la garganta y el
resto (region del habla en la laringe, como las cuerdas vocales, etc.) en el
debido orden

Sloka 172

qIaaYd JURET RTea® oYl
WU A YsgH@Rig afofar
taficopalabhate varnarupam $abdasya sarvatha

svarupam ceti Sabdanamutpattiriha varnita

The same acquires the intonation of the Varna or letters of words; thus is
here described the pronunciations and source of words

Lo mismo ocurre en la entonacion del Varna o letras de las palabras; asi se
describe aqui la pronunciacion y el origen de las palabras

Sloka 173-176

qgteh HHA I AU H- fdq

JUIRIIEIRUT =1y g faefém f3

yaduktam kamalam tasya vamabhagena kasya vit
varnasyoncaranam capi kasya viddaksinena hi

Y RFEYRH YdgraneanTd:
sfd Siugead Bifead gef =

kasya vinmadhyabhagena bhavedvayvadiyogatah
iti kecidvadantyatra kecidintham vadanti ca

TARIUT Ef&roaa HIRHI—IRU Haq
qTee A g TISdEaaRiy

svaranam daksinenaiva bhagenoficaranam bhavet
vamena vyaficananam tu punascaitaddvayorapi
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ATHAFISHR0G F GRIGRIS TSI
dd: UBT: WecTHi quiiHi afa fofa:

samanadhikaranyam ca hyurode$e'bhijayate
tatah prakasah Sabdanam varnanam veti nirnayah

Some hold that through the conjunction of the Vayu and the rest, the
utterance of words is caused in virtue of the agency of the left plexus or of the
right plexus variously in men or in virtue of the region between the plexus;
others still opine that the utterance of vowels is through the agency of the
right plexus and of consonants through the agency of the left plexus and a
conjunction thereof obtains in the region of the chest; where after is the
manifestation of sound or words

Algunos sostienen que a través de la conjuncion de Vayu y el resto, la
pronunciacion de las palabras se produce por accién del plexo izquierdo o
del plexo derecho de diversas maneras en los hombres o de la region entre
los plexos; otros atin opinan que la pronunciacion de las vocales es a través
de la accion del plexo derecho y de las consonantes a través de la accion del
plexo izquierdo y una conjuncién de los mismos se obtiene en la region del
pecho; donde después se produce la manifestacion del sonido o las palabras

Sloka 177-178

T4 fg Tgwufde = fgar yaq
HHAGIIHIE ad 99 g 8

evam hi dehasampattiryasya cai niyata bhavet
kamaladvayasamipyam niyatam caiva yasya hi

JUIRIIEIRUT TG AHTA STTad
TIRTOT SIS F dAS IS gaur

varnasyoficaranam tasya madhyabhagena jayate
svaranam vyanjananam ca tatra'bhedo'sti sarvatha

Of him whose body is bestowed with discipline and whose two lotuses (twin
plexus) are evenly restrained, the utterance of the Varna is through the
agency of the region between the lotuses; nor is there even any difference (as
to the nature) between (the utterance of the) vowels and consonants
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En aquel cuyo cuerpo esta dotado de disciplina y cuyos dos lotos (plexos
gemelos) estan uniformemente restringidos, la expresion del Varna se
produce a través de la region entre los lotos; ni siquiera hay ninguna
diferencia (en cuanto a la naturaleza) entre (la expresion de) las vocales y las
consonantes

Sloka 179

TSR S e RIS faiva:
YegMi I Wy g foqid doma g

padmasya caikadesitvatsamipyafica visesatah
Sabdanam ca svarupam hi vijiieyam cetthameva hi

The intonation of words must be deemed to be regulated variously by the
proximity of the centres (plexus) to each other and by their being placed
together in the same region (of the body)

La entonacién de las palabras debe considerarse regulada por la proximidad
de los centros (plexos) entre si y por su ubicaciéon conjunta en la misma
region (del cuerpo)

Sloka 180-183
Ul 9 HHAG e JUaRIqaH
quiaraTiean = Afd eaw JaT

purne ca kamaladvamdve yathavasthitavartmani
purnavayvadiyoge ca sati Sabdasya sarvatha

IIRUT Hadd FAY HYL T

IR g 9a O @ au

uficaranam bhavedevam sutyastam maduram tatha
sutvaram sulabham caiva priyam sukhakaram tatha

3fa e TUT Rie S SgARITH
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Sravyam $antipradam caiva suprayuktam praharsadam
iti suksamam tatha sthulam kamalam dehasamsthitam

YT Si-ae I Siedq
=g At foxid AeRIsgyacc:

bhati kvanvifica samipyamasamipyam kvaciddhavet
tasyaiva ceti vijneyam sadhu$abdapravartakaih

Where the twin plexus are fulsome and are located properly, the utterance of
the sound through the coalescence of Vayu and the rest becomes distinct,
sweet even-toned, and easy, pleasant and felicitous, worth hearing,
bestowing peace, well compounded and joy-giving; thus the lotuses in the
body are situated, subtle and gross (disciplined and otherwise) which should
be realized by those desirous of sweet speech

Cuando los plexos gemelos son abundantes y estan ubicados
apropiadamente, la pronunciacién del sonido a través de la coalescencia de
Vayu y el resto se vuelve clara, dulce, de tono uniforme y facil, placentera y
feliz, digna de ser escuchada, otorgando paz, bien compuesta y dadora de
alegria; asi estan situados los lotos en el cuerpo, sutiles y burdos
(disciplinados y de otro tipo) que deben ser comprendidos por aquellos
deseosos de un hablar dulce

Sloka 184

HHA Afd Ried Yay@ T o,

T I YT T & il AERH

kamalastya sati sthaulpe bhavetsthiilam ca supriyam
vacanam ca tatha tasya suksamatve sati tadrsam

Where the plexus is gross the utterance is harsh; and where subtle it is
delicate or fine

Cuando el plexo es tosco, la expresion es aspera; y cuando es sutil, s torna
delicada o fina
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Sloka 185-186
o grd <d g e g
TETE il AT o aa- adl

vacanam supriyam caivam suksmasya kamalasya hi
samipye sati cabhati sundaram vacanam tatha

R HHA I i Srrd
3O g+ RafAfa fRien A=y

sthiilasya kamalasyapi samipye sati jayate
apriyam vacanam sthulamiti Siksa nirapitam

Proximity of the subtle plexus engenders sweet and benevolent speech; while

proximity of the gross plexus engenders harsh and discordant intonation;
this by Shiksha is established

La proximidad del plexo sutil genera un hablar dulce y benévolo; mientras
que la proximidad del plexo denso genera una entonacién asperay
discordante; esto se establece mediante Shiksha

Sloka 187-190

3 TIdUCY NeaWTaRIHIST g
aftfdisTa = g fgfadd uRaperd

ittham prayatrabhedasca Sabdasyavasyako'tra hi
varnito'stya rupam tu dvividham parikathyate

SRR YT UIaxd gUTfafy
YT qUH TN JUHHH

bahyabhyantarabhedena prayatrasya yathavidhi
abhiprayasya varnena sahayogo yathakramam

IMI-RYT@ o1ad Fad- g
Udd g JUIHT TS aeieh:

abhyantaraprayatrena jayate niyatena hi
pratyekam caiva varnanam yogacchakte vardhakah
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IS TRITIS: TG T FRI&m e foay,
Td TIAH I Uiep - faRiva:

yo'sau bahyaprayatrah syaditi §iksanirupitam
evam prayatrakaryani proktanyatra viSesatah

The effort (vocal) with regard to the utterance of words is necessarily two-
fold whereof the nature is described as being external and internal; by the
control of internal exertion the coalescence between the motive or intention
and the varna occurs, whereas that which is external waxes the energy of the
word-conjunctions; thus of vocal exertion

El esfuerzo (vocal) con respecto a la pronunciacion de palabras es
necesariamente doble, cuya naturaleza se describe como externa e interna;
mediante el control del esfuerzo interno se produce la coalescencia entre el
motivo o intencién y el varna, mientras que lo externo aumenta la energia de
las conjunciones de palabras; por lo tanto, del esfuerzo vocal

Sloka 191-195

fors Rrenfadag Al yurderomqg

T4 AfaerEre autfafy Tgion

kifica $iksavidheyasya carthasya pranaveksanat
evam traividhyamatroktam yathavidhi maharsina

WAy G ERRITE:
i~ 73 @ 9UH TgHTHT FRefUaH:

syanaprayatravarnasca hyabhicaprayanurodhinah
santi tatra ca varnena tvayamatma nirupitah

SHRIGRATHY JR=Y: FAT:
UM Y ggHR1Y: fhamR:

akaraksaravacya$ca jianartupah sanatanah
athanatma prayatrena hyukararthah kriyaparah

grhedal HhRIY | 5 RIpdH

A A I RiFE AR



302

proktastato makarartham param brahma sasaktikam
neti netiti kathitam sthanenatra nirtipitam

qHGIgR=T 9 Rraifd f§ A
T4 Rrergaxared: gugu fFAefia:

tasmadongararupa ca Sikseti hi nigadyate
evam Siksangatatvarthah samgrahena nirupitah

Also the significance ordained of the Shiksha is three-fold in the light of
Pranava; thus location, effort, and the varna which are indicative of intent
represent it (the Pranava): by the varna is the “A” typified being the aspect of
eternal cognition, the effort or exertion represents the “U” being the action
aspect, and by the location is indicated the “M” being the energy of the
eternal negation (or desire); as such the Shiksha is illustrative of the
Pranava: thus it is said and thus the substance of the Anga known as the
Shiksha is described in brief compass

También el significado ordenado del Shiksha es triple a la luz del Pranava;
asi la ubicacion, el esfuerzo y el varna que son indicativos de la intencion lo
representan (el Pranava): por el varna se tipifica la “A” siendo el aspecto de
la cognicion eterna, el esfuerzo o ejercicio representa la “U” siendo el aspecto
de la accion, y por la ubicacion se indica la “M” siendo la energia de la
negacion eterna (o deseo); como tal el Shiksha es ilustrativo del Pranava: asi
se dice y asi la sustancia del Anga conocida como el Shiksha se describe en
breve

Sloka 196

3 DRI J JdId GAHTTH
T HARITR Wedd Wiaunead

atha kalpartiyamangam tu trtiyam munibhasitam
tafica vyavasthaparam syadatraivam pratipaditam

Next, the third Anga known as the Kalpa, dealing with the science of method
has been herein expounded by the Sage

A continuacion, el tercer Anga, conocido como Kalpa, que trata de la ciencia
del método, ha sido expuesto aqui por el Sabio
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Sloka 197-203
ST o Ao sh Ol

[eaTaReh ° Wb H T HRUM

visayanubhavana ca visayasya trkamastatha
visayavaSyakatvam ca sakramam ca sakaranam

HGRITT: W& 7 UG faRvd:
G Yoy Taw: TR eI

vyavasthayah svartupam ca yathavastham viSesatah
saha §abdai$ca sambandhah prayogaicityamasrutam

Y[ <d o gyHTf kAT
SRHY FHIGTY fafdey favow g

Sabdanam caiva visaye prathamadikramastatha
arambhasca samapti$ca vidhi$ca visayasya hi
eFaaERFRTagia o= 3

aftfd = aftmaafterRuma 9

adyantamadhyasamsthananiyamasceti catra hi
varnitam ca hyabhiprayotpattikaranameva ca

T JUTATT TGS TUTHHH
TqHTA d1fd ST JYTay:

yathatattam yathanyayam yathavidhi yathakramam
evamadhyayanam cati balanam ca yathavayah

Tl TUTATD TUTBTY TUTSTH
FUIgRIYH 9 JUITHUREHE

yathabuddhi yathasakti yathakaryam yathabalam
yathapravrttidharmam ca yathabhiprayameva ca
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yadyathavyavasayam ca sarvam samupapaditam
tatha pranavadrstaya ca kalpangam tritayam bhavet

Here are described or dealt with variously the purposeful investigation of the
topics of human enquiry, their mode of arrangement, the necessity and order
thereof, the reason for the method and the manner of its application, the
relations of words and their proper usage, the order of words and the subject
of enquiry, the ordinances — primal and conclusive and relating to the
intervals and intermediate stages and the genesis of intention; similarly the
study has to be regulated scientifically in regard to children, according to
their faculties of perception and grasp, inclination and evolutionary growth;
all this method has been well dealt with — the science of Kalpa, being in the
light of Pranava three-expected thus;

Aqui se describen los temas de la investigacion humana, su modo de
organizacion, la necesidad y el orden de los mismos, la razon del método y la
manera de su aplicacion, las relaciones de las palabras y su uso apropiado, el
orden de las palabras y el tema de la investigacion, las ordenanzas -primarias
y concluyentes y relacionadas con los intervalos y etapas intermedias y la
génesis de la intencion; de manera similar, el estudio tiene que ser regulado
cientificamente con respecto a los nifios, de acuerdo con sus facultades de
percepcion y comprension, inclinacion y crecimiento evolutivo; todo este
método ha sido bien tratado - la ciencia de Kalpa, siendo asi muy esperado a
la luz de Pranava;

Sloka 204-206

YT TS RISY gerrd
ARSI TpR1: HFharR:

abhiprayena catmayamakararthasca budhyate
jhananisthastathanatma cokararthah trkiyaparah

H>hHUT YhRUT BT HRUY

I Ga=Rey ° (NG 9 gxifchdyq

satrkamena prakarena kathitastasya karanam
tayoh sambandhartipam ca nisiddham ca sasaktikam



305

THBRUR Sgl URTg Ufduniaaq
Ud gy GuRu fAeud:

tanmakaraparam brahma prasiddham pratipaditam
evam kalpangamukhyarthah samgrahena nirapatah

Abhipraya or intent represents “A” the self in the conjunctional aspect: the
“U” which is the an-Anga of action-aspect is symbolized by the Prakara or
orderly evolution: and the reason thereof stands for the relation of negation,
the energy aspect of desire. i.e., “M”: in this way the substance of the Kalpa-
Anga has been shortly described

Abhipraya o intencion representa “A”, el yo en el aspecto conjuntivo: la “U”,
que es el an-Anga del aspecto accién, esta simbolizada por el Prakara o
evolucion ordenada: y la razén de ello representa la relacion de negacion, el
aspecto energético del deseo, es decir, “M”: de esta manera se ha descrito
brevemente la sustancia del Kalpa-Anga

Sloka 207

dd: R Feered aqd argqad

VRIS e IR Sy

tatah param niruktakhyam caturtham cangamucyate
Sabdarthaparamidam syatkoSatvenasya samsthitih

The fourth Anga thereafter is called the Nirukta dealing with the significance
of words having a relative bearing thereto by way of a sheath (i.e. as the
condition of the sheath reveals the state of the vital principle in it, whether it
be akashaka, jeeva, atma, etc., so Nirakta like a dictionary as it were,
discloses the true meaning of the word)

El cuarto Anga se llama Nirukta, que trata del significado de las palabras que
tienen una relacion relativa con el mismo a través de una envoltura (es decir,
como la condicion de la envoltura revela el estado del principio vital en ella,
ya sea akashaka, jeeva, atma, etc., asi también el Nirakta, como un
diccionario por asi decirlo, revela el verdadero significado de la palabra)
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Sloka 208-210

TETIT d PRI oqaYdH
Udd 99 Yo THARID RO Tl

tadbhasanugatam caiva ko$atattvam vyavasthitam
pratyekam caiva $abdanamarthastatkaranam tatha

HeIUTEDHHa SHHLY TR
TR fg Teaw sgduReedTy

sambandhograhakas$caiva kramascapi svarastatha
ekasyaiva hi $abdasya bahvarthaparikalpanam

UM 9 Ryl gr-aay favivd:
s 94 ey Waaiia Freftay

padanam ca paricchedo hyanvayas$ca viSesatah
iti sarvam niruktange sabhyageva nirupitam

Lexicography is a necessary concomitant of language; herein is well
described all the following — the particular significance of each word and the
reason thereof, the necessity for various meanings of the same word, and the
gradation and alliance between them, their order and accent or emphasis,
the analysis of the words and the anwaya or the reciprocal sequence

La lexicografia es un concomitante necesario del lenguaje; en ella se describe
bien lo siguiente: el significado particular de cada palabra y la razén de ello,
la necesidad de varios significados de la misma palabra y la gradaciéon y
alianza entre ellos, su orden y acento o énfasis, el analisis de las palabras y el
anwaya o la secuencia reciproca

Sloka 211

TAIATAT: UPT: YA GUsaqdD:
[Usrad! fgdia: Wra: JGradl qd:

stranvayatrayah proktah prathamo dandasamjnakah
svandanvayo dvitiyah syattatah $uddhanvayo matah




Three-fold is anwaya, the first classification is known as the Danda, the
second as the Khanda, and the third as the Suddha

El Anwaya es triple, la primera clasificacion se conoce como Danda, la
segunda como Khanda y la tercera como Suddha

Sloka 212-216

HDHHIHATN ° F-ad: RSB
ol FPRATH: WTGTHT HIHR: UH:

kartrkarmakriyanam ca hyanvayah parikathyate
karta hyakaravacyah syadatma sarve$varah prabhuh

HH ggPRATH WTTeHATS dd: IRY

Jan: Ja=rey g Fnaraeqargdy

karma hyukaravacyam syattrkiyanistham tatah param
tayoh sambandhartipam ca trkiyapadamudahrtam
APHRATA THHATINTIGRIGH

AUMH-aasd fAfdy: gurdeong

makaravacyam tanmadhyavartiyogapradarsakam
trayanamanvayo'pyevam trividhah pranaveksanat

3 ST FHUHIGRIP:

SFTHYHITHT I HAgUSaTHId:

asti Suddhanvayastatra hyatmadharmapradarsakah
anatmadharmavakta ca bhaveddandanvayastatah

YRS AT gres1HE: WRIaR:

HaqueT-<aRifd faxid dwad: shHrq
samaharthakascaiva hicchanisthah paravarah
bhavetsvandandayasSeti vijiieyam tattvatah kramat
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Herein also is stated the anwaya (precedence and succedence) in respect of

the actor, acting or the act of doing (the verb or the predicate) and action

that that is the resultant object; the actor represents “A”, the self that is the
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Supreme Lord; the resultant action typifies “U” the an-atmic aspect; and
thereof the relation or intermediate union “M” by the verb or predicate; in
the light of the Pranava also three-fold is the anwaya — the suddha anwaya
represents the Atma, the danda-anwaya represents an-atma, and the
khanda-anwaya represents the relative and desire-aspect — thus in order has
this to be realized

Aqui también se establece el Anwaya (precedencia y sucesion) con respecto
al actor, la accién o el acto de hacer (el verbo o el predicado) y la accion que
es el objeto resultante; el actor representa “A”, el ser que es el Sefor
Supremo; la accion resultante tipifica “U”, el aspecto anatmico; y de ahi la
relacion o union intermedia “M” por el verbo o predicado; a la luz del
Pranava también triple es el Anwaya — el suddha Anwaya representa el
Atma, el danda-Anwaya representa anatma, y el khanda-Anwaya representa
el aspecto relativo y del deseo —para que esto se realice

Sloka 217

ed-eaa Iduerl a9 9 sharq
ni$cayenocyate sarvapadartho yena ca trkamat

niruktam taddhi vijieyam $abdarthanam nidar$akam

Nirukta, that discloses the meaning of words is so called for it declares the
significance thereof with certitude

Nirukta, que revela el significado de las palabras, se llama asi porque declara
su importancia con certeza

Sloka 218

wd e Rrsardf g fg aftfa:

& T3 YU s g faarika:

evam niruktasabdartho muninatra hi varnitah
ittham hi samgrahenatra niruktango vicaritah
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Thus by the sage has been expounded the significance of the Nirukta, of
which here a brief survey is made

Asi ha sido expuesto por el sabio el significado del Nirukta, del cual aqui se
hace un breve resumen

Sloka 219

dd: RIS ©wc: UM argHed
HHVRIUh I THAGTA:

tatah paramidam chandah paficamam cangamucyate
trkamaprajfiapakam tafica prabhavedadgadyapadyayoh

The Chanda is said to be the fifth anga indicative of the rules (system and
order) regarding gadya and padya (prose and verse)

Se dice que el Chanda es el quinto anga indicativo de las reglas (sistema y
orden) respecto a gadya y padya (prosa y verso)

Sloka 220

Jdyi g guiiHi T 7 faRivd:
fawaTT 9d9 WTEHRRIST Hifdd:

sarvesam caiva varnanam $abdanam ca visesatah
visayanam tathaiva syatsamaharo'tra kirtitah

Here is described the coalescence or summation of all sounds or words or
letters, and their significance or their subject-matter

Aqui se describe la coalescencia o suma de todos los sonidos o palabras o
letras, y su significado o su contenido

Sloka 221-222

fawaTda Qe hAYURIA! Hdq
RIS TANTY TRATCd JUThaY
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visayadeva $abdanam kramascopasthito bhavet
svaradinam prayoga$ca tasmadeva yathakramam

JYRIR g Wsai oy fafgd Haq
Td fasmad iR s faaasea:

yathasvaram hi Sabdanam chanda$ca vihitam bhavet
evam vijhayate casmintvare'pi tritayatrkamah

It is through the significance or the subject-matter that a (particular)
arrangement or order of words is established or directed; and in the same
manner is the method or use of sounds (or sound-vowels) and accordingly is
the metre of words (accent or emphasis or melody or harmony) modelled;
thus in regard to sound a three-fold order has to be realized;

Es a través del significado o del tema que se establece o dirige un (particular)
arreglo u orden de palabras; y de la misma manera se modela el método o
uso de sonidos (o vocales sonoras) y en consecuencia se modela la métrica de
las palabras (acento o énfasis o melodia o armonia); asi, con respecto al
sonido, se debe realizar un triple orden:

Sloka 223

3 gy Wikagfa dea:
gRacqH N R I Yafd B

udatto hyanudatta$ca svaritasceti bhedatah
parivartanena tesam svarah sapta bhavanti hi

(It is) variously uddatta, an-udatta and swarita; whereof by revolution
(permutation, combination or improvisation) seven sounds (notes) are
produced

(Es) diversamente uddatta, an-udatta y swarita; de los cuales por revolucion
(permutacion, combinacion o improvisacion) se producen siete sonidos
(notas)
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Sloka 224

YSSTSHT T MRRHTH TZHAUT

Saqy AuedAw Fufird vaq

sadjarsabhau ca gandharamadhyamau pafnicamastatha
daivatasca nisada$cetyesam rupamidam bhavet

Their forms (signs, symbols) are shadja, rishaba, gandhara, madhyama,
panchama, daivata and nishadha

Sus formas (signos, simbolos) son Shadja, Rishaba, Gandhara, Madhyama,
Panchama, Daivata y Nishadha

Sloka 225-228

VORI T BB REUTIYT G+:
SaRIIeR TP 4d TX0d

sadjastvatmaparo jiieyo hyakarasthastatha punah
udattenudattena prayuktasvaiva drsyate

WRAIGRIGh Y HTH: JTHATIR:
JUT EHPRHTY TRRE] THRS:

svaritodattayuktasca risabhah syatrkiyaparah
tatha hyukaranisthasca gandharastu makarajah

WRAMERG! Afdeuy exad

RGBT 1Y WX qUl

svaritanudattayukto netirupasca drsyate
syurekonarvi$atayo murchanasca svare tatha

2 pERa dw g Afa fAof:
Td He: TWRT {8 = aRead
tribhih trkimaireva tesam pratyekamiti nirnayah
evam bhedah svaranam hi canantah parikathyate

The Shadja should be known to represent “A” the self and is uttered (seen) in
consonance with udatta and an-udatta; the rishaba pertains to U, action and
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is conjoined with swarita and udatta; and the gandhara pertains to M, being
conjoined with swarita and an-udatta, it is the essence of negation; thus in
the note there are cadences of nineteens; and each of them is again three-
fold; in this wise the variations of sounds are said to be infinite

Se debe saber que el Shadja representa “A”, el Ser, y se pronuncia en
consonancia con udatta y an-udatta; el rishaba pertenece a U, la accién, y
esta unido con swarita y udatta; y el gandhara pertenece a M, estando unido
con swarita y an-udatta, es la esencia de la negacion; asi, en la nota hay
cadencias de diecinueve; y cada una de ellas es a su vez triple; de esta
manera, se dice que las variaciones de los sonidos son infinitas

Sloka 229-230
duTHE I T Ha-dd faRivd:
TeaYgd faardayaa:

tesameva sapta samjiia bhavantyevam visesatah
guruladhuhrasvadirdhaplutavyaplutabhedatah

Argxaadia aui - fg HH Ydq
Ty TaRIafayaiie garafa fRuf:

vyahrasvata$ceti tesam cananto hi kramo bhavet
sangitasatravisayamidam sarvamiti sthitih

Generally their number is seven guru, laghu, braswa, dirgha, pluta, vyapluta,
Vyahraswa, whereof the variations (arrangements) are innumerable; all this
is the essence or subject matter of the science of music (the harmony-
scripture or melody-gospel)

Generalmente su ntimero es siete: guru, laghu, braswa, dirgha, pluta,
vyapluta, Vyahraswa, de los cuales las variaciones (arreglos) son
innumerables; todo esto es la esencia o materia de la ciencia de la musica (la
escritura de la armonia o el evangelio de la melodia)
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Sloka 231

TE1d eq Ul WS e& YT

3{TeH: URguid SgidrgaTad

sangitam Sabdapirnam syacchabda$catmayamucyate
atmanah paripurnatvam sangitadavagabhyate

The fulsomeness of the word or sound is (of) music: the word (primal sound)
is said to be the Atma wherefore the fulsomeness of the Atma is cognized
through music

La plenitud de la palabra o sonido es la musica: se dice que la palabra
(sonido primordial) es el Atma, por lo que la plenitud del Atma se conoce a
través de la musica

Sloka 232

A&y Mafifa Sl fadiad
dd: Yecm A 1e Sagfd e

bhavanukathanam gitamiti chando vidhiyate
tatah $abdatrkamakamksi chandas$ceti nigadyate

The manifestation (rendering or utterance) of bhava (thought or intention) is
said to be Gita or song: therefore the science of metre (melody) is devoted to
the ordinance or arrangement of words (or sounds)

Se dice que la manifestacion (interpretacion o expresion) de bhava
(pensamiento o intencion) es Gita o cancion: por lo tanto, la ciencia de la
métrica (melodia) se dedica a la ordenacion o disposiciéon de las palabras (o
sonidos)

Sloka 233

3 PATAfd dreIEhagHd
dagsaUsd4l 3id fagmadsa fg

atra tritayavijnanam tadrSatrkamamucyate
tadanustubdandakendra iti vijhayate'tra hi
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Herein three orders or a triple classification must be recognized — anushtup,
dandaka and indra

Aqui se deben reconocer tres 6rdenes o una triple clasificacién: anushtup,
dandaka e indra

Sloka 234-235

Tl RAMSERHAT dad

BRI GUSH J GARIRGA

chandasam paramanustupcayamatmeti kathyate
akarartho dandakam tu samsaraparamucyate

TagUYHRY dicg dq=ad
THRIH YRR I HHRIGRIHTH
evadrupamukarastham tadindram cedamucyate

nakaratma prasastam ca makaraksarasambhavam

Among the Chanda, anushtup being the foremost is said to represent “A”, the
self; dandaka typifies samsara or an-atma or non-self; while indra is
indicative of negation and pertains to M

Entre los Chanda, se dice que anushtup, que es el mas importante,
representa “A”, el Yo; dandaka tipifica samsara o an-atma o No-Yo; mientras
que indra es indicativo de negacion y pertenece a M

Sloka 236
gRadIddd aui @ g
T BaRgAeI dfed uuEigydH

parivartanatascaiva tesam tvevam nivartanat
santi chandamsyanekani tadidam pranavodbhrtam

By permutation and combination (variations) of these, vary many metres
arise sustained by (summed in) the Pranava

Por permutacion y combinacion (variaciones) de estos, surgen numerosas
métricas sostenidas por el Pranava
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Sloka 237

TS GHT~IH JYUTH I R
I Bl Ifd I AR

tasmafnca sambhantyatra yathakamalasamsthiti
anantanyeva chandamsi ceti jieyam manisibhih

Thus relative to the condition of the plexus, range infinities of metres —
which has to be realized by the wise

Asi, en relacion con la condicion del plexo, el rango es infinito en metros, lo
cual debe ser comprendido por el sabio

Sloka 238

form quimEmal gia-wgfafaar war
3t fgTaaenfor S<ify uHat g

kificatra varnamatrabhyam vrtihsyaddvividha mata
abhyam dvinavalaksani chandamsi prabhavanti hi

A two-fold or dual evolution is spoken of the varna and the matra; whence
eighteen lakhs of metres arise

Se habla de una evolucién doble o dual del varna y del matra; de donde
surgen dieciocho trazos de metros

Sloka 239

RTeCHER Wby Brayd URaddy

U9 Saigqed: GUeu Ffud:

Sabdamatrasya Sakte$ca chandastu parivardhakam
evam chandongamukhyarthah samgrahena nirtpitah

The Chanda is the summation or progression of Sabda — matra — shakti
(sound — accent — energy)

El Chanda es la suma o progresién de Sabda — matra — shakti (sonido —
acento — energia)
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Sloka 240
aq: T srifrreTTg v e
fhaTIdeRUR PR GAYHH

tatah param ayautisakhyamangam sastham nigadyate
kriyavyavaharaparam $aktimatradibodhakam

Thereafter the sixth anga named Jyotisha is expounded which is supreme
and being indicative (instructive) of shakti and matra (potency and measure)
pertains to active transactions (of everyday life)

A continuacion se expone el sexto anga llamado Jyotisha, que es supremo y,
al ser indicativo (instructivo) de Shakti y matra (potencia y medida),
pertenece a las transacciones activas (de la vida cotidiana)

Sloka 241-242

HIAT T TreRe U1 TS feh: IR WIETH

e, 9 AR fwrdand fR aesm

matra ca tattvartupa syacchaktih karyasya sadhanam
Sabde ca yadrsi Sakti$caivameva hi tadr§am

S8 Yafd d@Te IrhaERaEgdt:

SRId SHifasoia Afd 3d AR

karyam bhavati tasmadvai §aktimatrasvarupadhih
jayate jyautisenaiva ceti jieyam manisibhih

Matra (measure, vibratory rate) accords with tatwa, and shakti (potency) is
the means of the fulfilment of action; so a knowledge of shakti or matra, is
capable of acquisition by means of jyotisha — this has to be known by the
wise

Matra (medida, frecuencia vibratoria) concuerda con tatwa, y shakti
(potencia) es el medio para el cumplimiento de la accién; por lo tanto, el
conocimiento de shakti o matra se puede adquirir por medio de jyotisha; esto
debe ser conocido por los sabios
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Sloka 243-247

Jids IRHTUHT ararg =i o fHofg:

3 ATAS DI ST WTHHTERT & U

pratyekam paramanunam vayvadinam ca nirnayah
ayam calpo'dhiko'yam syatsamaharo hyayam bhavet

DRI TR AT gAardd dresit

~

HIAGHAG AddIiGd I aq

karye'sminnasya cadhikyam nytinatasyaiva tadrsi
bhavatyevamanenaiva navetityadikam ca yat

forry Tewaranad wradd 9

sarvam tajjyaitisenaiva vijieyamiti nirnayah
triyaSca purusasyaivamasabhyam sabhyameva ca

JYTHTE fg Prie Fofaedwaaer:
HeYYHhed I UMidped TRERH

yathakalam hi karyasya nirnayastattvalaksanah
sambandhascanukulyam ca pratikulyam parasparam

3feUcd I qUMYRT IRT: ¥y HRUM
RBARIRTN dfd SfauHTTH

alpatvam ca tathadhikyam nasah srsti$ca karanam
Saktimatraparijianam ceti jyautisabhasitam

The science of jyotisha (science of light) includes (in its province)
calculations of the superatoms of Vayu and the other elements, their
plenitude and shortage and the coalescence thereof; in a given act or
transaction, the preponderance or the reverse of it being caused thereby; the
accordance or otherwise relative of the sexes; the choice of opportunities for
business or undertaking; the relation of the tatwa, their mutual bearing
natural or otherwise and the preponderance; and shortage thereof and
decadence; and of creation (evolution or manifestation) and cosmo-genesis,
all this results from a knowledge of shakti-matra (potency measures)
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La ciencia de jyotisha (ciencia de la luz) incluye (en su ambito) los calculos
de los superatomos de Vayu y los otros elementos, su plenitud y escasez y la
coalescencia de los mismos; en un acto o transaccion, la preponderancia o su
reverso siendo causado por ello; la concordancia o de otra manera relativa de
los sexos; la eleccion de oportunidades para negocios o empresas; la relacion
de los tatwa, su relacién mutua natural o no y la preponderancia, y escasez y
decadencia de los mismos; y de la creacién (evolucién o manifestacion) y
cosmo-génesis, todo esto resulta de un conocimiento de shakti-matra
(medidas de potencia)

Sloka 248

Sy R Hafw ol Fd
jyautise'sminvidhanani bhavanti trini sarvatha
phalitam ganitam caiva pravrttitamiti kramat

Jyotisha is dealt with under three heads: phalita, ganita, pravrittita in order

Jyotisha se trata bajo tres pilares: phalita, ganita, pravrittita en orden

Sloka 249-250

AYi WE U I grawir gy

Wierd =T TIford fafve gramn

tesam svarupamittham ca hyavasthaya nirupanam
phalitam catra ganitam viSistasya hyavasthaya

ORI ° Gau GHEREE U
qrfas Ugftid Qi favivd:

parijianam ca sarvesam samaharasvarupavat
samudrikam pravrttitam syadityuktam viSesatah

Their function (or definition) is in this wise; the description of fruitage
(result in respect of persons, actions, or events) is phalita; the knowledge of
the condition (in terms of time and place) is ganita (calculation or
ascertainments); the summation of both, as it were, is pravrittita or
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samudrika (a totality of the science of physiognomy, palmistry, ethnology,
aesthetics and other allied learning)

Su funcion (o definicion) es la siguiente: la descripcion del fruto (resultado
con respecto a personas, acciones o eventos) es phalita; el conocimiento de la
condicion (en términos de tiempo y lugar) es ganita (calculo o
determinacién); la suma de ambos, por asi decirlo, es pravrittita o samudrika
(una totalidad de la ciencia de la fisonomia, la quiromancia, la etnologia, la
estética y otros conocimientos afines)

Sloka 251

THTSAARRITATE FATRTUHTGH
FargyaaeTd darg 9 W Hdq

tasmajjyotis§atramidam sarvapragananarthakam
sarvanubhavabodhartham vedangam ca param bhavet

So this science or study of Jyotisha, whereby is everything ascertained
(measured, defined and calculated) is the foremost among the anga of the
Veda, being the means of the realization of the whole

Asi pues, esta ciencia o estudio de Jyotisha, mediante el cual todo se
determina (mide, define y calcula), es la principal entre las angas del Veda,
siendo el medio para la realizacion de todo el universo

Sloka 252

w4 fe sfaurg Uranisd: TuRur g

SGHAHAG T TI&TATH Hadq

evam hi jyautisangasya prokto'rthah samgrahena ca
idamuttamamanganam pratyaksavagamam bhavet

Thus the substance of the science of Jyotisha has been briefly encompassed:
thus is the foremost of the anga capable of being realized

De esta manera se ha abarcado brevemente la sustancia de la ciencia de
Jyotisha: asi es como se puede realizar lo mas importante del anga
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Sloka 253

3 AigereTy Argt dat FRefua:

ittham dharmavabodhartham sango vedo nirupitah
dharmavaneva purusah praptoti paramam padam

In this manner the Veda along with the anga is described for the realization
of the Dharma; even he alone that is established in the Dharma attains to the
supreme estate

De esta manera se describe el Veda junto con el anga para la realizacion del
Dharma; incluso solo aquel que esta establecido en el Dharma alcanza el
estado supremo

Sloka 254

el Ry S HITgdey dred

YT HYTT YT JUTAfe

caturdase tarange'sminsangavedasya cocyate
adhyayanatrkamas$cayam yathatattvam yathavidhi

In the FOURTEENTH SUB SECTION is described the order (disciplines of
the study the Veda along with the anga in respect of the matter and manner
thereof

En la DECIMOCUARTA SUB-SECCION se describe el orden (disciplinas del
estudio del Veda junto con el anga con respecto a la materia y manera del
mismo)

Sloka 255

WIS A dd sfd gg-Ied gayl
ISR G ufaaTieay

svadhyayo'dhyetavya iti vacanadeva sarvatha
vedadhyayanamukhyatvam munina pratipaditam
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Regardful of the saying that ever the study of the Self should be practiced,
the importance of the study of the Veda is emphasized by the sage as
foremost

Teniendo en cuenta de que siempre debe practicarse el estudio del Ser, el
sabio enfatiza la importancia del estudio del Veda como el mas importante

Sloka 256

STHYUTIURIIT HAGHIATERI
THYTATSURITTATEITA Haq

atmabhavaparijnanam bhavedadhyayanatparat
atmabhava'parijianamanadhyayanato bhavet

By this supreme study, i.e., adhyayana fulsome knowledge of the nature of
the Self results; through an-adhyayana (the reverse of adhyayana i.e.,
cessation therefrom) the opposite results accrues

Mediante este estudio supremo, es decir, adhyayana, resulta un
conocimiento pleno de la naturaleza del Ser; a través de an-adhyayana (el
reverso de adhyayana, es decir, el cese de éste) surgen los resultados
opuestos

Sloka 257-258

37! FTHIRIS YT EHATRAYTS UR:
YAHIRSY T ciaT:

ato hyatmaparo'dhyayascanadhyayastatha'parah
bhavetsamsaranistha$ca paryadhyayastrtiyagah

HBHRIBRAGRIURG TIATSHA]

AT PhagiemsTgT: fhau fg

akarokaramakaravarnaiste samstuta'bhavat
jhananistah trkiyanisthascecchanisthah kriyena hi

Hence adhyayana pertains to the Self, an-adhyayana represents to the Not-
Self or the world-process, and pary-adhyayana represents the third
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(negation); they are symbolized by A, U & M, being indicative of knowledge
action, and negation or relation in order

Por lo tanto, adhyayana pertenece al Ser, an-adhyayana representa al No-Ser
o al proceso del mundo, y pary-adhyayana representa al tercero (la
negacion); estan simbolizados por A, U y M, que indican conocimiento,
accion y negacion o relacion

Sloka 259-260

gy fAfSpIe o Tadbrem qar:
IRUTAEONS AT IS aTaIa:

yatha nirdistakalam ca sarvakaryaksama matah
arambhalaksano'dhyayo bhaveScaivavasanatah
SFETT: Uhd: Tiema: THTHSD:

I SHCHTAY HafSFEIa:

andhyayah prakathitah paryadhyayah samatmakah
ukto'dhyayadikalasca bhavecchistanusammatah

These are capable of facilitating achievement of everything according to the
needs of time. Adhyaya is indicative of the prime (the prelude or beginning),
an-adhyaya of the terminus or the goal and pary-adhyaya is the balance or
equilibrium of both (regulation); an the (proper) time for adhyaya and the
rest has also been noted herein in accord with notions or opinions of the
adepts

Estos son capaces de facilitar el logro de todo de acuerdo con las necesidades
del momento. Adhyaya es indicativo de lo primordial (el preludio o
comienzo), an-adhyaya del término o la meta y pary-adhyaya es el equilibrio
de ambos (regulacion); y el momento (adecuado) para adhyaya y el resto
también se ha senalado aqui de acuerdo con opiniones de los adeptos

Sloka 261-263

TJuT =g T gUsd gUEHaq
[AATEISd ST aATIGT:
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sarvesam caiva niyata yatharupam yathatrkamam
svadhyayadyatrayas$caite samsatavyavasayadah

TS TR T: YOTaTORIOT:
TR e qaig: 9 9 AR

jhanakriyecchamiyuktah pranavarthaparayanah
paryadhyayastu yastatra trtiyah sa ca yoginam

F o1 IR faa: IrIaero:
9 T3 T GAUHYBR: Tebifda:

rsinam vyavaharartam niyatah samyalaksanah
naiva tatra sarvesamadhikarah prakirtitah

Of these the order an function (form) have been duly stated or ordained;
Swadhyaya and the rest pertain to samsara or the world-process and being
allied (respectively) to cognition, action and desire are indicative of the
significance of the Pranava; the third i.e., Pary-adhyayana of the nature of
equilibrium in ordained for the use of sages and yogin for (purposes of)
transaction; therein all are not privileged

De estos, el orden y la funcién (forma) han sido debidamente establecidos u
ordenados; Swadhyaya y el resto pertenecen al samsara o al proceso del
mundo y, al estar aliados con la cognicion, la accion y el deseo, son
indicativos de la importancia del Pranava; el tercero, es decir, Pary-
adhyayana de la naturaleza del equilibrio, esta ordenado para el uso de
sabios y yoguis para (propositos de) transaccion; en este caso, no todos son
privilegiados

Sloka 264
WAR T JHTG JUTfafe
T foRiEt gasRaatawgd:

svadhyayam tamanadhyayam samapyaiva yathavidhi
paryadhyayam viSedyogi sarvajhastattvavicchucih
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Of fulsome cognition and being chastened with the knowledge of the tatwa
one should after being initiated in Swadhyaya and an-adhyayaya enter into
Pary-adhyaya

Habiendo adquirido el conocimiento del tatwa, uno debe, después de ser
iniciado en Swadhyaya y en adhyayaya, entrar en Pary-adhyaya

Sloka 265
UTATIRRIAY AT AT e H:

C Qo

Faididae Uy Saunsy fg diud:

samadhyayasturiyaSca yogatma yogivallabhah
sarvatitasvariipasya brahmano'yam hi bodhakah

(Thereafter is) the fourth Samadhyaya which is as it were the soul of Yoga
and which is the means of the realization of the transcendent Brahman

(A continuacion esta) el cuarto Samadhyaya, que es por asi decirlo el alma
del Yoga y que es el medio para la realizacion del trascendente Brahman

Sloka 266

ad 8¢ savaTeT- f§ uxd

deTgTEIaH dd URRArifd Hd

tata Scaivam krayenaivadhyayanam pra$asyate
vedangadhyayanam caivam prasastamiti kathyate

Thus this order of study is meritorious; of the Vedic anga the study does
verily engender merit

Asi pues, este orden de estudio es meritorio; el estudio del anga védico
engendra verdaderamente méritos

Sloka 267

G AN ERIER M BE RS

e RITP NI daTrgTad S




325

bhavecchabdarthavijianam vedadhyayanatastatha
Sabdasaktiparijianam vedangadeva jayate

A knowledge of the significance of sound (words) results from a study of the
Veda; and only through a study of Vedanga a knowledge of sound-potency is
engendered

El conocimiento del significado del sonido (palabras) resulta del estudio del
Veda; y sblo a través del estudio del Vedanga se genera un conocimiento de
la potencia del sonido

Sloka 268

e P YT FCHHTO Haf~ d
JRATGHARIMT 96 e sq=Iha:

Sabdasaktiprabhuitani satkarmani bhavanti ca
vaSyadimaranantani sarvam syacchabdasaktitah

The six acts beginning with Vasya (or fascination or ravishment) and ending
with death (or cessation) are sustained by word-potency; verily everything is
SO

Los seis actos que comienzan con Vasya (o fascinacién o arrebato) y
terminan con la muerte (o cesacién) estan sostenidos por la potencia de la
palabra; en verdad, todo es asi

Sloka 269-270

TGN T UDHRBT
UTHH YThTA JURSY JUTATY

tasmadvedanasesam$ca sanganvai saprakarakan
yathakramam yathakalam yatharupam yathavidhi

At defy ufigma gurda:

SERAHTIdIT STEIPTA Toold

samadhitya tadarthams$ca parijfiaya yatharthatah
brahmasvabhavatattvajiio brahmakaryaya sajjate
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One conforming to the rules and periods of study and having mastered well
all the Veda and the anga and therewith the true purport thereof, and
consequently knowing the nature of Brahman is yoked into the work of the
Brahman

Aquel que se ajusta a las reglas y periodos de estudio y domina bien todo el
Veda y el anga y con ello su verdadero significado, y en consecuencia conoce
la naturaleza de Brahman, se compromete con el trabajo de Brahman

Sloka 271-273

g Ud goN fagIITgIon: ASsTg=d
SRS adT T reft gderHumy

ya evam puruso vidvanbrahmanah so'yamucyate
jagato'sya devata syatsa saksi sarvakarmanam

qadhd! (=T d JUTHTE TUTHIH

BRI AR foraf=a:

sarvakarta niyanta ca yathakalam yathabhavam
lokasamraksako dhimanprasantatma jitendriyah

quf: Taqrge gdawr: 9 9 vaq

U faerda Wrgreivg Ag sfd:

purnah sarvasamascaiva sarvavandyah sa vai bhavet
prasastam vidyayaiva syadvrahmanyam naiva jatitah

One who is thus established in knowledge is called a Brahmana; verily he is
god of this world, he is a witnesser of all acts, maker of everything, and
guider in times of need, protector and councilor, reposing in the peace of the
self or the Atma; having vanquished the senses, he is fulsome, even with all,
and revered of all is in sooth a Brahmana, which condition results from study
but not from birth

Aquel que esta asi establecido en el conocimiento se llama Brahmana; en
verdad él es el Dios de este mundo, es testigo de todos los actos, creador de
todo y guia en tiempos de necesidad, protector y consejero, descansando en
la paz del ser o el Atma; habiendo vencido los sentidos, es generoso,
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equitativo con todos y reverenciado por todos; es en verdad un Brahmana,
condicion que resulta del estudio y no del nacimiento

Sloka 274

U Yafd F {;J,rcb EIRPIGCEICE)
FHOTHTE aHTaN! fdfgd Had

rnam bhavati yattafica sukteh syatpratibandhakam
rnanirmocanam tasmatsarvesam vihitam bhavet

That which obstructive of final liberation or freedom (Mukti) is

indebtedness, wherefor it is needful to discharge indebtedness in respect of
all

Lo que obstruye la liberacién final o libertad (Mukti) es la deuda, por lo que
es necesario saldar la deuda con respecto a todo

Sloka 275

BHRITGHHOIIIUA PR fUdH

nitryadaivarsabhedena syadrnam trividham matam
akaraditrkamenaitatpranavena nirtpitam

This is variously three-fold — pitrayam (ancestral), arsha (ascetic or
sacramental) and daiva (godly or angelic) each of which represents an aspect
of the Pranava

Esto es triple: pitrayam (ancestral), arsha (ascético o sacramental) y daiva
(divino o angelical), cada uno de los cuales representa un aspecto del
Pranava

Sloka 276
fradd Argdareaea dg:
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arsam bhavedrnam yafica muktestu pratibandhakam
nivartate sangavedadhyayanadeva tatpunah

That which is designated the arsha, obstructive of liberation, could be
discharged only with the study of the Veda with the anga

Lo que se denomina arsha, lo que obstruye la liberacién, sélo puede
eliminarse con el estudio del Veda y el anga

Sloka 277

UUH ggu-iay S-adi HIax 9 e
WieRIfd T F: QST AgTared ddiSTaq

prathamam hyupanitasca chandasam mataram ca tam
svikaroti ca yah so'yvam mahavakyam tato'bhyasat

Having been consecrated (progressed towards or lead into the Brahmic
knowledge) he, who is initiated in Gayatri the mother of metres, should first
study the Mahavakya

Habiendo sido consagrado (conducido hacia el conocimiento Brahmico),
aquel que es iniciado en Gayatri, la madre de la métrica, debe primero
estudiar el Mahavakya

Sloka 278-280
dd: IR I delgTaeagr Qb Ay

qalS ST: [T UIRIRAT d JHTTT:

tatah param ca vedanganyadhyeyani yathatrkamam
tato'dhyeyah Suklakrsnasakhya ca samanditah

SUdGRAAHT STRIONT qul g
ddl dary TS gear: TduseIy

upavedastata$caiva brahmanani tatha punah
tato vedasca sarve'pi hyadhyeyah syuryathatrkamam
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JAYd HeTared e & IRIaR|
JHGYYTRTH qeATSI faasfd

tatascaivam mahavakyam gayatrim ca paravaram

—e A —

Thereafter should be studied the veda and the anga, after which should be
studied the light and dark Shakha; then must be mastered the upaveda, the
bramana and the veda (Mantra or Samhita) in proper order; in such wise
(again) be the Mahavakya and the Gayatri that is supreme should be studied
with devotion; whence knowledge doth wax

Después se debe estudiar el veda y el anga, en seguida el shakha claroy
oscuro; luego se debe dominar el upaveda, el bramana y el veda (mantra o
samhita) en el orden apropiado; de esa manera (de nuevo) se debe estudiar
con devocién el Mahavakya y el Gayatri que son supremos; de donde surge el
conocimiento

Sloka 281

T4 g dgdarg1eaa-=d sl Hdd
RIS E IR R ESERI]

evam hi vedavedangadhyayanasya trkamo bhavet

ce o ~

Thus is the order of the study of Veda and the Vedanga; this has to be
observed (realized) by those desirous of knowledge the Brahman

Asi es el orden del estudio del Veda y del Vedanga; esto tiene que ser
observado (realizado) por aquellos deseosos de conocer al Brahman

Sloka 282

3y TS Y avyr g weffon
U] SgUTET dGaTeT IS

atha pancada$e'smim$ca tarange tu maharsina
varnyante sadupangani vedasadhyani sarvasah
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Then in the FIFTEENTH SUB-SECTION are described by the great Sage the
six Upanga, all of which are approached through the Veda

Luego, en la DECIMOQUINTA SUB-SECCION, el gran Sabio describe los
seis Upangas, todos los cuales se abordan a través del Veda

Sloka 283

35y JSHTR guif e sTeTad

JEUHRIGIFATg RIS

angai$ca vedamatrasya purno bodho'bhijayate
vedaprakaravijianamupangairabhijayate

A fulsome grasp of the Veda exclusively is engendered by (a study of) many
anga; but it is through a study of the upanga the true significance of the
knowledge expounded in the Veda is possible

Una comprension completa del Veda se genera mediante (un estudio de)
anga; pero es a través de un estudio del upanga que es posible el verdadero
significado del conocimiento expuesto en el Veda

Sloka 284
fowaRY duredd IR uezgd
ANt GhYTIATET §gUTea otar Had

vistara$ca tathalpatvam samsare paridrSyate
tabhyam yukta$cayamatma hyupangairvarnito bhavet

In the world-process are seen (evident) expansion and contraction (evolution
and involution); the Atma or the Self as attached to these is described by the
upanga

En el proceso del mundo existe expansion y contraccion (evolucién e
involucién); el Atma o el Ser apegado a éstas es descrito por el upanga
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Sloka 285-286

U3 dwd fg 9 dalg 9 Iag:
THSIIhATIR T TRITTIART

panca tattvam hi vedasya vedangasya ca yatpunah
jhanecchakriyaparam ca parivartanatatparam

q< GdqUTe ] ARSATd reTfafd
qHAaRIGT! gguTgTd: Udbifda:

tafica sarvamupangaistu vyakhyatam syadyathavidhi
samavartanasiddhanto hyupangarthah prakirtitah

Whatever constitutes the tatwa of the Veda of the Vedanga allied to
cognition, action and desire and to their cyclic associations, is expounded
accordingly in the upanga; the significance of the upanga (nearer limbs as
opposed to anga the limbs) is known to lead to the realization of equableness
(samavartana)

Todo lo que constituye el tatwa del Veda del Vedanga relacionado con la
cognicion, la accidon y el deseo y sus asociaciones ciclicas, se expone en
consecuencia en el upanga; se sabe que el significado del upanga (miembros
en oposicion a los miembros del anga) conduce a la realizacion de la
ecuanimidad (samavartana)

Sloka 287-288

T VeI s aar+ Haf fg

itthamangopangayostu bhedo jiieyo manisibhih
panca $abdatmakam brahma tasyaitani bhavanti hi

G RO JUITETH o G+
IR ve 3f fogd axaarfefi:

angani sthularupani tathopangani sat punah
jhanendriyani sat ceti vijieyam tattvavadibhih
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Thus has to be understood the difference between the anga and the upanga
by the wise; of the Brahman whereof the soul is sound, the gross forms are
(described by) the anga, and likewise these six upanga are the senses,
cognition, etc., (subtle elements); by the knowers of the tatwa in this way this
has to be realized

Asi, los sabios deben comprender la diferencia entre el anga y el upanga; de
Brahman, del cual el alma es sonido, las formas densas son (descritas por) el
anga, y asimismo estos seis upanga son los sentidos, la cognicion, etc.,
(elementos sutiles); los conocedores del tatwa deben comprenderlo

Sloka 289-291

s g aRguIgT dTuf= yaf<i ve
deTagTy Wi <) oI

ittham hi tanyupangani caikarthani bhavanti sat
vedanta$catha mimamsa nyayo caiSesikastatha

GITY: i At 7 Tl UUH! Ae:
e g9 aaw g fRgw:

yogah samkhyam ceti tatra vedantah prathamo matah
sarvatrikasya sarvasya tritayasya ca niScayah

SUTFIIAAT daHIaTHd

dal SRR Tl darar I fRyar:

upangaprathamenaiva vedantenavagamyate
tato brahmaparah santi vedanta jianasamsthitah

Thus the six upanga are, indicative of one truth; and are named Vedanta,
Mimamsa, Nyaya, Visheshika, Yoga and Sankhya; of them the Vedanta is
reckoned the foremost, for thereby the triplicity of everything that obtains
everywhere and the certitude thereof is realized; as such the Vedanta
pertaining to the Brahman is allied to the cognitional aspect

Asi, los seis upangas son indicativos de una verdad; y se denominan
Vedanta, Mimamsa, Nyaya, Visheshika, Yoga y Sankhya; de ellos, el Vedanta
se considera el mas importante, porque realiza con certeza la triplicidad de lo
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que se obtiene en todas partes; como tal, el Vedanta perteneciente a
Brahman esta asociado al aspecto cognitivo

Sloka 292-293
YA GRATUHT dh& 0T T IT HAq
T a1 fg fFpar gratiar /dn

prayekam paramanunam caikarupa ca sa bhavet
pradhanasatta tasya hi trkiya hyantargata mata

T eh AT YT drTa-avid Hadq

TR W s By =fd ged
syatkriyantargatascatma tasminnantargatam bhavet
parayanam param brahma tritayam ceti budhyate

In every super-atom there is uniformly inherent a relative unity (Negation
M); wherein is Kriya or action and therein again is the Atma (A) the
supreme; finally the Brahman is thus triple in its aspects

En cada super-atomo hay inherentemente una unidad relativa (Negacion M);
donde esta Kriya o accion alli esta el Atma (A) el supremo; finalmente
Brahman es asi triple en sus aspectos

Sloka 294-295

UG YAHHUHT T gGURRYT
YUY ddhd o AR

pradhanasatta pratyekamantinam hyupasthita
pradhanavyavasaya$ca tatphalam ca vyavasthitam

= 9 faRivy gdadeRiva:
CHARIEIEIRNIGIEFCERE RN

samanyam ca viSesaSca sarvametadas$esatah
vedantopanganirnotamidam vedyam manisibhih
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The principal relative unity established (inherent) in every atom, its chief
function and fruitage and the generalities and particularities thereof, all
these are described in the Vedanta

La unidad relativa principal establecida (inherente) en cada atomo, su
funcidn principal y fruto y las generalidades y particularidades de los
mismos, todo esto se describe en el Vedanta

Sloka 296

JIIH AR daI-1d oid
QAT S9R: derdsiiddr Haq

sarvasyaikatvijianam vedantenaiva jayate
pumanvijiiaya samsarah vedante'dhikrto bhavet

The knowledge of the unity underlying everything could be attained only by
the Vedanta; one understanding the world-process becomes well
accomplished in the Vedanta

El conocimiento de la unidad subyacente a todo se puede alcanzar s6lo
mediante el Vedanta; quien comprende el proceso del mundo se vuelve
plenamente competente en el Vedanta

Sloka 297

SEIUIEd SR daraHINay
feddb@ald I GuRY g dgad

dvitvaikatvabodhakam ca samsarasya hi tadbhavet

The desire to know the Brahman is the sole theme of the Vedanta; that is
expressive of the (reduction of the) duality (pairs of opposites or diversities)
in terms of the unity of the world-process

El deseo de conocer a Brahman es el tinico tema del Vedanta; esto es
expresivo de la (reduccion de la) dualidad (pares de opuestos o diversidades)
en términos de la unidad del proceso del mundo
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Td TSI 9d JRe I o

STAMERAE 9 daIrganiay

evam yajjianavisayam sarvam samsarikam ca tat
atmanisthasvarupam ca vedantopangavarnitam

In such wise by the Vedanta is described the goal of knowledge, the
universality of the world-process, and the beatitude of the Atma

De esta manera, el Vedanta describe la meta del conocimiento, la
universalidad del proceso del mundo y la beatitud del Atma

Sloka 299

o IR oa aRd ey
JUATIORT: VI T aTg HTIT:

se e A —

pranavarthaparah syuste vedantopangabhasitah

The yearning for knowledge, the response thereto and the consequent
illumination or the joy, these three comprising the upanga of Vedanta,
connote in their representative capacity the Pranava or the sacred word

El anhelo de conocimiento, la respuesta al mismo y la consiguiente
iluminacién o alegria, estos tres que comprenden el upanga del Vedanta,
representan el Pranava o la palabra sagrada

Sloka 300

. "Eﬂ'ﬁﬂ' . ﬂﬁf\

3¢ HHR ARG Aaed @F FHad

athopangam dvitiyam tu mimamsakhyam prakirtitam
idam karmaparam casti traividhyam tvatra kathyate

335

The Sacred upanga is called Mimamsa which is allied or pertains to Karma

(activity); herein a three-fold classification obtains:
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El upanga sagrado se llama Mimamsa, que est4 relacionado o pertenece al
Karma (actividad); aqui se obtiene una triple clasificacion:

Sloka 301-303

JaRIS TR I et fg demomy
qaIA ST 9 Sy g HHUMH

purvottara'paratvena cettham tesam hi laksanam
tadatmavisayanam ca bodhakatvam karmanam

ARG JaT: W9 dfd aftfay
HAgRT R GIRURGHUT:

mimamsayastu purvasyah svartipam ceti varnitam
mimamsayascottarasyah samsaraparakarmanah

b WEU WIGIRTTY Hl:
o AU TosarRey HHU:

bodhakatvam svartiipam syadaparasyasca krttrasah
mimamsaya bodhakatvam pralayakhyasya karmanah

Purva-Mimamsa, Uttara-Mimamsa and Apara-Mimamsa: the first is
indicative of the latent or internal activity of the Self, the second deals with
the activity in relation to the (external) world-process, and the third is
instructive activity in relation to Pralaya (involution or absolution)

Purva-Mimamsa, Uttara-Mimamsa y Apara-Mimamsa: el primero es
indicativo de la actividad latente o interna del Ser, el segundo trata de la
actividad en relacion con el proceso del mundo (externo), y el tercero es una
actividad instructiva en relaciéon con Pralaya (involucion o absolucion)

Sloka 304-305
B aRaaRagiyy dair=Eiiear:

svarupam ceti tatsarvam pranavarthaparam bhavet
trkiyastitrastisrbhiSca mimamsabhipracoditah
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gi=T TR yurarfuRTy oT:
UaTHIERURT HHT Ifd ed

santi brahmaparascaiva pranavarthaparasca tah
etansamaharapara mimamsa ceti kamthyate

All these significances pertain to the Pranava; and three acts or actions are
impelled by this three-fold Mimamsa; being indicative of the Pranava these
pertain to the Brahman: thereof the summation is spoken of as the Mimamsa

Todos estos significados pertenecen al Pranava; y tres actos o acciones son
impulsados por este triple Mimamsa; siendo indicativos del Pranava, estos
pertenecen al Brahman: de ahi que la suma se llame Mimamsa

Sloka 306

AT T SIS AR YA
Yadafd faxd didemdfsagza
mimamseti ca samjiia'syah karmakhyanatvani$cayat

bhavatyeveti vijieyam mimamsartho'yamucyate

This is known as the Mimamsa owing to its exposition of or discourse on
karma; such is the derivative significance of the (word) Mimamsa

Esto se conoce como Mimamsa debido a su exposicion o discurso sobre el
karma; tal es el significado derivado de la (palabra) Mimamsa

Sloka 307
0T quTif HieTRIes Iiifa gead
gurf Ig wreddd g wnaa:

trini varnani mimamsasabde santiti budhyate
yathartham caiva syadarthascetyam hi $§atratah

Three letters are known to constitute the word HIH¥IT and the proper
meaning of each of them in accordance with shastra is as follows:
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Se sabe que tres letras constituyen la palabra R IR | y el significado
apropiado de cada una de ellas de acuerdo con el shastra es el siguiente:

Sloka 308-310

3{&R: T Ul 7 gl gafnal
gadad S9R: BFerar a’fa fAya:

aksarah prathamo mi ca yastasyartho mrtatrkiya
mrtayetafica samsarah trkiya tasyeti niScayah

AHRY fgdias ariarAT ST
HRY I FY: Jagrid:

makarasya dvitiyasya carthastvatma'yamucyate
sakarasya trtiyasya nisedhah pralayarthakah
TUT GrReTS s d: TR iR
A=Al fg Tt Had: Jar

tatha sambandharupascetyukto'rthah samgrahena hi
tasmamanmrtakriyayam hi samsarthau bhavatah sada

The first syllable Mi i expresses death or cessation (cyclic nature)
pertaining to the “THIS’ Samsara (in the I-THIS-NOT): this is its action; the
second syllable Ma (H1) is indicative of the Atma (I); while the third syllable
Sa () is allied to the negation and is of the nature of pralaya or involution
or absorption, being thus the relation; so in the cyclic existence (Mi) co-exist
the functions of Ma and Sa (HI,dI)

La primera silaba Mi (1) expresa muerte o cesacién (naturaleza ciclica)
perteneciente al ‘ESTE’ Samsara (en el YO-ESTO-NO): ésta es su accién; la
segunda silaba Ma (HT) es indicativa del Atma (YO); mientras que la tercera
silaba Sa (HT) est4 relacionada con la negacion y es de la naturaleza de
pralaya o involucién o absorcidn, siendo asi la relacion; en la existencia
ciclica (Mi) coexisten las funciones de Ma y Sa (HI,4T)
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Sloka 311

i SugareaTdl g gfaartea:
AMAMTHTTRITAYpT: fhaRasg

iti samgrahavakyartho munina pratipaditah
atmanatmabrahmaparastitrascoktah kriyastviha

Thus is briefly stated by the sage the significance of the word (Mimamsa); of
which the three acts or activities are said to pertain to Atma, Anatma, and
the Brahman

Asi lo afirma brevemente el sabio el significado de la palabra (Mimamsa); se
dice que los tres actos o actividades pertenecen a Atma, Anatma y Brahman

Sloka 312
TG A ° HHRIdD Gdq
dd: IaAd HH Jaaggdad o

tasmatkarmavidhanam ca mimamsasatracoditam
tatah sarvatrikam karma sarvavasyakameva ca

Hence is the ordinance of Karma laid according to the science of the
Mimamsa; hence also the fulsome necessity of action and everywhere

La ordenanza del Karma esté establecida de acuerdo con la ciencia del
Mimamsa; de ahi también la necesidad imperiosa de la acciéon y de estar en
todas partes

Sloka 313

YA RS T HAHI&US aUT
SFEIHTAUTYS T Hadifa gAfday

sarvopakarakam tafica bhavenmoksapradam tatha
brahmabhavaprapakam ca bhavati suni$citam

That (action) being productive of auspiciousness to all certainly bestows
liberation or freedom and facilitates the attaining of the universality of the
Brahman (presence of the Brahmic state)
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Esa (accidn) auspiciosa para todos ciertamente otorga libertad y facilita la
universalidad de Brahman (presencia del estado Brahmico)

Sloka 314

CEINIEE TN UIECASIEG]
merafa 8 R gf ufaarfea:

vina jianam kevalena karmana naiva jayate
moksas$ceti hi siddhanto munina pratipaditah

That liberation cannot be attained by mere action without knowledge has
been conclusively expounded by the sage

El sabio expone en forma concluyente que la liberacion no puede alcanzarse
mediante la mera accion sin conocimiento

Sloka 315

TY HURIY Siafgar 9 e=ad
RIS oa Fivg g aafy
yajiiesu karmasiddhesu jivahimsa ca dr$yate

surapanadikam caiva nisiddham hyatra yadyapi

In the sacrificial performances, cruelty to (slaughter of) animals, the
drinking of wine and the rest are being evident (mentioned) although these
are (strictly) forbidden (from being practiced)

En las ejecuciones sacrificiales se indica que la crueldad hacia los animales,
el consumo de vino y demas, estan estrictamente prohibidos

Sloka 316-318

JUTTE gl a8 e fud:
Ug} e far faeh gUTduRNTa:

tathapyatra rahasyartha$cetham tasya nirtipitah
pasum hanyaditi vidhau hanadhatuprayogatah




341

URERUaiR faq fafdenfady

A

TfAfE STl o e

pasusamjnapadarthasya vijhanam vidhicoditam
gatirhi hanadhatvartha gatirjnanam gatistatha

T 3 Tifcie i Tt
gRpafe aremTd 3+ fathad

gamanam ca gatirmokso gatih praptiritiryate

pasSurbhavati catmayamato jnanam vidhiyate

But the occult (true, mystic) significance of it is herein expounded: in the
ordinance, “Kill an animal” or “sacrifice an animal”, through the use of the
root “6’, the meaning of the word UY] is given; the root - means
‘approaching’ or ‘understanding’: the word TTfd means ‘knowledge’, pacing,

liberation, and attainment; and the word U] means this Atma — hence is
knowledge ordained thereby

Pero el significado oculto (verdadero, mistico) de esto se explica aqui: en la
ordenanza, “Matar un animal” o “sacrificar un animal”, mediante el uso de la

raiz “g-, se da el significado de la palabra UY][; la raiz - significa
‘aproximacion’ o ‘entendimiento’; la palabra T significa ‘conocimiento’,
paso, liberacién y logro; y la palabra UY] significa este Atma; por lo tanto, de
esta manera se ordena el conocimiento

Sloka 319
IR Forafefar faeh amad e
SeIHTd fg JuTe A

suram piboditi vidhau camrtatvam nigadyate
brahmabhavam hi samprapya camrdyate
In the ordinance ‘Drink (the) wine’ (the draught of) immortality or even-

beingness is meant: knowing the universality of the Brahman, immortality is
attained
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En la ordenanza ‘Bebe (el) vino’ (el trago de) la inmortalidad o la existencia
uniforme se refiere: conociendo la universalidad del Brahman, se alcanza la
inmortalidad

Sloka 320

qATAfA 8 Fef=r yfay wfearfean
TFa Yg! fafdaray exaa

pumaniti hi sarvatra Srutisu pratipaditam
ekmeva rahasyartho vidhivakyesu dr§yatam

Thus expounded in every shruti; in this manner should be seen the search
significance (wider meanings) of the ordinances or sacrifices,

Asi se explica en cada shruti; de esta manera debe verse el significado de
busqueda de las ordenanzas o sacrificios,

Sloka 321-324
it g HHd Bfad uead
IR IRId U aifd IRSg=d

mimamsayam tu karmaivam trividham parikathyate
prarabdham saficitam praptam ceti prarabdhamucyate

T3 Yddd H 94 ARIagad
yanca purvakrtam karma caivam saficitamucyate
idam punaridam ceti praptamevam nirtipitam

el fopud HH dfa Id gurda:

IRV ®H deled 8 HHOM

idanim kriyate karma ceti sarvam yatharthatah
prarabdhantargatam karma tasmadeva hi trkarmanam

YR Ii37d U Afa Rfdeda fg
WeaRREui W g aeifon
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prarabdham saficitam praptam trividhameva hi
syadavastharupamiti procyate hi maharsina

In the Mimamsa three classifications of karma are spoken of, prarabdha,
sanchita, and prapta; that karma which was performed in the past is known
as the prarabdha, this and even this (in its varieties) is known as sanchita
and prapta; all the action that is being enacted at present is also properly a
portion of this prarabdha; hence it is said by the great sage that the three-
fold division of karma into prarabdha, sanchita, and prapta is indicative of
three (distinct) conditions

En el Mimamsa se habla de tres clasificaciones de karma: prarabdha,
sanchita y prapta; ese karma que se realiz6 en el pasado se conoce como
prarabdha, esto e incluso (en sus variedades) se conoce como sanchita 'y
prapta; toda la accion que se esta realizando en el presente también es una
parte de este prarabdha; por lo tanto, el gran sabio dice que la triple division
del karma en prarabdha, sanchita y prapta es indicativa de tres condiciones
(distintas)

Sloka 325

T ot 1 THERW Haq

tasmadvai tritayam karma samaharaparam bhavet
mimamsasatrasampannam pravistam pranavavrtam

Therefore by the Pranava is invested the Science of Mimamsa, wherein the
triple Karma coalesce in summation

Por lo tanto, mediante el Pranava se inviste la Ciencia de Mimamsa, en
donde el triple Karma se fusiona en la sintesis

Sloka 326

qaXd g YRR |12l a9 {8

HAMUTH AT Wy 7 HaRYTH,
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tatastrtiyam nyayakhyamupangam syafca tasya hi
karyanirnayakatvena svartipam ca vyavasthitam

Then the third upanga is Nyaya of which the established function is
determination (adjustment) or conclusion

Luego el tercer upanga es Nyaya cuya funcién establecida es la
determinacion (ajuste) o conclusiéon

Sloka 327
gayi g Ueri gurdyAfigy
AR YHegitend fg fofa:

sarvesam ca padarthanam yatharthajfianasiddhaye
nyayopangam samadhyeyamidameva hi nirnayah

It is necessary to study well Nyaya to know the appropriate significance of all
things (and events)

Es necesario estudiar bien Nyaya para conocer el significado apropiado de
todas las cosas (y eventos)

Sloka 328

3THT AFTHNH: RTGATHT AU

=fa Rulgead yeRn: I ey

atma canatmabhinnah syadanatma catmabhedavan
iti nirnayakatvena prakarah santi sodasa

By this distinction of the Self from the Not-Self and vice versa sixteen
categories arise

De esta distincion entre el Ser y el No-Ser y viceversa surgen dieciséis
categorias
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Sloka 329-333

THRIY Terl: ¥R od gRapifdar:
Y10 9 YTy A=Y TSy

prakarasca padarthah syaste caiva parikirtitah
pramanam ca prameyasca sasayasca prayojatam

eSS aaadb TG oled-TH,

faausT fAvfagg @ sifosdgda:

drstantasiddhanta'vayavatarkavadajalpanam
vitanda nirnascaiva te jaticchalahetavah

YA 94 fg Haarae =
IABIHHIATR I Y0 AT fRYdH

abhasa$ceti sarvam hi tritayatmakmucyate
anecchatrkiyaparam ca pramanam tvatmasamsthitam

I 99 gadr &R FHouriad Haq
HAGATHRTY T g FFHramR:

jhianam$am caiva sarvesam param nirnayakam bhavet
bhavedanatmaripas$ca prayeyo hi trkiyaparah

THIIR: YRY: W] TAT JUTHTH
SPHRIGRAGRA AT fuf:

icchaparah sam$ayah syattrayo mukhya yathakramam
akarokaramakarasamsthita$ceti nirnayah

The categories are the Padartha and are known as Pramana, prameya,
samshaya, prayojana, drishtanta, siddbanta, avayava, tarka, vada, jalpana,
vitanda, nirnaya, jati, chala, hetu, and abhasa (evidence, fact, doubt, motive
or purpose, analogy or illustration, conclusion, part, argumentation,
discourse, controversy, non-reticence or aimlessness, debate, decision or
determination class or classification, sophistry or illusion, causation, and
appearance or manifestation, respectively); all these are of the significance of
the triplicity of cognition, desire, and action — pramana is allied to the Atma
and pertaining to cognition or knowledge is the supreme conclusive factor,
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prameya to action (An-Atma), samshaya is allied to desire — all then
according to A, U, and M are indicative of it

Las categorias son padartha y se conocen como pramana, prameya,
samshaya, prayojana, drishtanta, siddbanta, avayava, tarka, vada, jalpana,
vitanda, nirnaya, jati, chala, hetu y abhasa (evidencia, hecho, duda, motivo o
proposito, analogia o ilustraciéon, conclusién, parte, argumentacion,
discurso, controversia, no reticencia o falta de objetivo, debate, decision o
determinacidn, clase o clasificacion, sofisteria o ilusion, causalidad y
apariencia o manifestacion, respectivamente); todas estas son de la
importancia de la triplicidad de cognicién, deseo y accidon: pramana esta
relacionado con el Atma y pertenece a la cogniciéon o conocimiento es el
factor concluyente supremo, prameya a la accion (An-Atma), samshaya esta
relacionado con el deseo; todos entonces, segin A, U, y M, son indicativos de
ello

Sloka 334

3= 94 ugryfy A= aar:
YU o GHER: FATS-H

anye sarve padarthasca trisvesvantargata matah
pramanaditrayanam ca samaharah prayojanam

Prayojana is the summation of the three beginning with pramana; and the
other categories individually are of the essence of the three

Prayojana es la suma de los tres comenzando con pramana; y las otras
categorias individualmente son la esencia de los tres

Sloka 335

THTUR hHEd T8I Sfd g2d
dar Hafd e¥Td: JHTOI= ) Ha:

pramanasya kramas$caiva drstanta iti budhyate
tato bhavati drstantah pramanantargato matah
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Drishtanta is known as a variety (an order) of Pramana and hence is
included therein

Drishtanta se conoce como una variedad (un orden) de Pramana y, por lo
tanto, esta incluido en él

Sloka 336

YOG 3 Rigra g3fd Fyarg
geaagia Rigra: aRgerd

prameyasya trkamastvatra siddhanta iti niScayat
prameyantargatas$ceti siddhantah paribudhyate

Siddhanta is known as a variety (an order) of Prameya and hence is inherent
therein

Siddhanta se conoce como una variedad ordenada de Prameya y, por lo
tanto, es inherente a él

Sloka 337

Td F9gaISTH IRAMId! Haq

3y fg Tdui AR T FHaq

evam hyavayavo'pyatra sam$ayantargato bhavet

avayave hi sarvesam sam$ayasya ca sambhavat

Thus avyaya is included in samshaya owing to the presence of samshaya in
all parts or fragments

Por lo tanto, avyaya esta incluido en samshaya debido a la presencia de
samshaya en todas las partes o fragmentos

Sloka 338

TSI 9 Od W devs] €=
JAYTETHD: HIST TSR] Hel:
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prayojanam ca yatra syattatra tarkastu drSyate
tataScohatmakah so'yam prayojaparo matah

Wherever is prayojana, there tarka is evident; being of the nature of
inference, tarka is allied to Prayojana

Dondequiera que esté prayojana, alli tarka es evidente; al ser de la naturaleza
de la inferencia, tarka esta relacionado con Prayojana

Sloka 339

ga) gYT JFHT arey ufesad
dadl d1e: YHII- T safyediad

yato yatha jnanameva vadas$ca paridrSyate
tato vadah pramanantargata ityabhidhiyate

Vada abides in proportion to cognition and is hence included in Pramana

Vada permanece en proporcién a la cognicién y, por lo tanto, esté incluido en
Pramana

Sloka 340-344

TATIAfaRIYY el Yafd 7= f§

STel THOUR Iad: HeRad dd:
yatratyantavirodhasca jnato bhavati tatra hi
jalpanam prameyaparam yatah samdrSyate tatah

JHTOTI Dl STed UR&bad

gd: Higrufavd faqueT exad da:
pramanantargatam ceti jalpanam parikathyate
yatah samdigdhavisate vitanda drSyate tatah
R 99 fadueT SuamE fg

4 YIS g gfd S
sam$ayantargata caiva vitanda samatatra hi
sarvam prayojanam yasmannirnaye sati jayate
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qETUANHUR! FAufaafa wead

tasmatprayojanaparo nirnayasceti kathyate
jaterviSesanatvam hi bhedadhijanakatvatah

ST T TARAATHHTON T Had

SR SAYTY GHAITAr Hddq

jayate ca yatastasmatpramanantargata bhavet
jatistatha chalaScapi prameyantargato bhavet

Where there is excessive contradiction (antagonism) jalpana of the nature of
prameya is evident therein also; Vitanda is included in Samshaya being of
the nature of aimless debate, and is co-existant therewith; for the motive of
all enquiry depends on settled decisions (for its fruition) so nirnaya is
inherent in Prayojana; the characteristic of jati is the engendering the
knowledge of particularity, wherefor it is included for the pramana; and
chala is inherent in prameya

Donde hay una contradiccion excesiva (antagonismo), el jalpana de la
naturaleza de prameya también es evidente; Vitanda esta incluido en
Samshaya, que es de la naturaleza del debate sin objetivo, y es coexistente
con él; porque el motivo de toda indagacién depende de decisiones
establecidas (para su fructificacion), por lo que nirnaya es inherente a
Prayojana; la caracteristica de jati es engendrar el conocimiento de la
particularidad, por lo que esta incluido para el pramana; y chala es inherente
a prameya

Sloka 345

JHRUI a0 o: T IR Tdl Haq
qay IR WiggRaredaa
yatkaranam tafica hetuh sa cajiieyo bhavet

tata$ca sam$ayatma syaddheturityabhidhiyate

Hetu which is the cause (the eternal ‘why’) being not (definitely) known is of
the essence of samshaya



Hetu, que es la causa (el eterno ‘por qué’), al no ser (definitivamente)
conocido, es la esencia del samshaya

Sloka 346

T fopfraryifa Tasasl waey
d: JATSHIHT WRIH S H2d

yaficatra kincidabhati yatastafica prayojanam
tatah prayojanatma syadabhasas$ceti kathyate

Whatever manifests or appears is its own motive or purpose; and hence
abhasa is said to be of the essence of prayojana

Todo lo que se manifiesta o aparece es su propio motivo o proposito; y por
eso se dice que abhasa es la esencia de prayojana

Sloka 347-349

TG IR ABIN: FHTGUT T Wa:
aqfay: gard: JrFquil aRadHq

evam jhanatrkiyecchabhih samaharena ca svatah
caturvidhah padarthah syaficaturnam parivartanat

Yot SreRiad Uardfy gt

bhavanti soda$aivaite padarthasca punastatha
parivartanena tesam catussastiriti kramah

uRadaIeald G UIS=dT faHTd

TITGUHT Ul ¥4 dAraioiay

parivartanadevameva samrupa'nanta vibhavyate
yatsyadanunam pratyekam rupam tannayayavarnitam

Thus through cognition, action, and desire and their summation, four
categories arise; by a rotation (permutation or combination) these become
sixteen and again in like manner they become sixty-four; thus by cyclic

350
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rotations the reckoning is beyond measure; every atom in its manifestation is
described by Nyaya

Asi, a través de la cognicion, la accion y el deseo y su sintesis, surgen cuatro
categorias; por una rotacion (permutaciéon o combinacion) éstas se
convierten en dieciséis y nuevamente de la misma manera se convierten en
sesenta y cuatro; asi, por rotaciones ciclicas, el computo estd mas alla de toda
medida; cada atomo en su manifestacion esta descrito por Nyaya

Sloka 350-352

YUIAIERENAT  <Td: Wife el Td:
T Ah-araSd aUT IR:

pranavaksaradrstaya tu nyayah syattrividho matah
tattvanyayastatha lokanyayas$caiva tatha parah

URRA-ITT §fd ddcadd fayTedd

TYRATHR| ATIITA: b S

prasastanyaya iti tattatvamevam vibhavyate
yaScastyatmaparo nyayastattvanyayah sa kathyate

WY TIRWR] Alb-a: g Irad
TY TETRI 1: J YRl Hded:

syadya$ca samsaraparo lokanyayah sa cocyate
yaSca brahmaparo nyayah sa prasasto bhavedatah

In the light of Pranava, Nyaya is three-fold, viz., tatwa-nyaya, loka-nyaya and
prashasta-nyaya: that which is allied to Atma(l, self) is the first; the second is
so termed for it pertains to the loka or the world-process; and the third
pertains to the Brahman and is foremost

A la luz del Pranava, Nyaya es triple, vis., tatwa-nyaya, loka-nyaya y
prashasta-nyaya: aquello que esta relacionado con Atma (Yo, el Ser) es el
primero; el segundo se denomina asi porque pertenece al loka o al proceso
del mundo; y el tercero pertenece a Brahman y es el mas importante
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Sloka 353

Uy RIS IRH
R fe gy Fred

nyarupamupangam syattattvanirnayakam param
vaiSesikamupangam hi caturthamatha cocyate

The Upanga named Nyaya is indicative of the supreme tatwa or truth; the
four upanga is called Vaisheshika

El Upanga llamado Nyaya es indicativo del tatwa supremo o verdad; el
cuatro upanga se llama Vaisheshika

Sloka 354-358
TS U I A=Y [WHaa:

samsarikanam sarvesam padarthanamiha kramat
pratyekam gananam yafca viSesena svabhavatah

T I Uiveh Uerul: I 9 fg
3 e lRiaeg uerf: e wWd:

tafica vaiSesikam proktam padarthah sapta tatra hi
ye nyayadarsitascaiva padarthah sodasa svatah

v fa=iwfaerar wEed Sifddr
S0 TURGYT HH A FlaRues Y
tesam viSesavidhaya saptasamkhyatra kirtita

dravyam gunastatha karma samanyam savisesakam

JHARRATHIGAT o JYGdT:
ITIARETT = gUrERS g Siaa

samavayastathabhavas$ceti te samudahrtah
nyayavai$esikabhyam ca yathasamkhyam hi jayate
ARty ueruiHi gutfafe
E|m|§@|03|ﬁﬂiullaﬂlﬂ€| qIYTH
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samanyaviSesadhi$ca padarthanam yathavidhi
tasmadvrahmandanirmanavijianasya sadhanam

That is spoken as the Vaisheshika whereby is the enumeration of the facts of
the world-process in accordance with their special characteristics; seven
categories herein correspond to the sixteen of the Nyaya, being grouped in
the order of specific tendencies (individual or inherent nature): dravya,
guna, karma, samanya, vishesha, samavaya and abhava (substance,
attribute, action or motion, genus or generality, species or particularly,
relation, non-being respectively); hence the knowledge of universals and
particulars (acquired) through a study of Nyaya and Vaisheshika facilitates
the means for the creation of a Brahmanda

Esto se denomina Vaisheshika, mediante el cual se enumeran los hechos del
proceso del mundo de acuerdo con sus caracteristicas especiales; siete
categorias corresponden aqui a las dieciséis del Nyaya, agrupandose en el
orden de tendencias especificas (naturaleza individual o inherente): dravya,
guna, karma, samanya, vishesha, samavaya y abhava (sustancia, atributo,
accién o movimiento, género o generalidad, especie o particularidad,
relacion, no ser respectivamente); por lo tanto, el conocimiento de los
universales y los particulares (adquiridos) a través de un estudio de Nyaya y
Vaisheshika facilita los medios para la creacion de un Brahmanda

Sloka 359

RIS Wfead fg FEfaq
33 yurgeyd {3 yaruly 31 wa:

vai$esikamupangam syadityatra hi nirtipitam

atra pranavadrstaya hi padarthasca trayo matah

In the light of the Pranava, the categories constituting Vaisheshika are three-
fold, namely Dravya, guna, and Karma

A laluz del Pranava, las categorias que constituyen Vaisheshika son tres, a
saber: Dravya, guna y Karma
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Sloka 360-363

%o T[Ur: ¥ 2T d3d Feagd
TR TR T o a—EaqDhH

dravyam gunah karma ceti tatraivam dravyamucyate
icchaparam prasastam ca sarvasambandhamiilakam

S T3 UIYTEHT B AT TERY

4 fg soe e i 7 fhgd

ityevam hi gunaScatma karma canatmatatparam
sarvam hi dravyamulam syadvina dravyam na kificana

& Yy WIggHTd Y Ihy:
SEAUGHHUT I GHIERIETAd

dravyam $aktisvarupam syaddravyatsarvasca Saktayah
dravyagunakarmanam ca samaharasvarupavat
GHFITRIASd faRiy: aRewad

samanyamiti vijiieyam tafca dravyadisamsthitam
samanyantargata$caiva viSesah paridrs$yate

Dravya or substance, being the root of all relation is eminently allied to
desire: so also is guna or attribute allied to the Atma, and Karma to An-atma;
everything is rooted in Dravya, without which there is naught — dravya is the
manifestation or expression of Sakti — nay all the sakti or potencies evolve in
dravya; the summation of dravya, guna and Karma is samanya or uniformity
or unity or generality wherein abide dravya and the rest; therein also is
inherent vishesha or particularity or species

Dravya o sustancia, siendo la raiz de toda relacion, estd eminentemente
relacionada con el deseo: asi también guna o atributo esta relacionado con el
Atma, y Karma con An-atma; todo tiene su raiz en Dravya, sin el cual no hay
nada — dravya es la manifestacion o expresion de Sakti—nay, mas adn, todas
las sakti o potencias evolucionan en dravya; la sintesis de dravya, guna y
Karma es samanya o uniformidad o unidad o generalidad en la que moran
dravya y el resto; en ello también esta inherente vishesha o particularidad o
especie
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Sloka 364
GO U HUT T T: JTHITARIST:
Iy 9 favia: J9arg sadd

dravyagunakarmanam ca yah samanyaviSesayoh
sambandhasca sa viSeyah samavaya itiryate

The mutual relation between universals and particulars in respect to Dravya,
guna and Karma is termed samavaya

La relacion mutua entre universales y particulares con respecto a Dravya,
guna y Karma se denomina samavaya

Sloka 365

THIRadHRTHId gfa fAofa:
YT | AT &0l Targay

samavayavatamaikyamabhava iti nirnayah
abhavasya tu nastitvam laksanam samudahrtam

Abhava (abolition of separateness or non-being) is of the same nature of
samavaya; it is said that of abhava the significance is not-being-ness

Abhava (la abolicién de la separacién o no-ser) es de la misma naturaleza de
samavaya; se dice que el significado de abhava es no-ser

Sloka 366

IdfderayTe d7 f§ Amera
%] had I fava: 9 9 Hd

caturvidhyabhavasya sarvatra hi nigadyate
smrtestu kevalam yafica visayah sa ca kathyate

Of abhava, four varieties are mentioned (itself being related to memory):

De abhava se mencionan cuatro variedades (relacionadas con la memoria):



356

Sloka 367

URTHTG Sfd &d9) AP 9 dferd:
IYFANNRRY JISTTHIE Sd

pragabhava iti dhvamso nastatvena ca laksitah
yaScendriyagoca$ca so'tyantabhava isyate

Prakabhava or precedent abhava so called owing to its being subject to
memory; the second variety is called dhwamsa owing to non-being resulting
from cessation; the next variety is atyanta-abhava, subsequent non-being so
called owing to its being beyond the reach of the senses

Prakabhava o abhava precedente, llamado asi debido a que esta sujeto a la
memoria; la segunda variedad se llama dhwamsa debido resultante de la
cesacion del No-Ser; la siguiente variedad es atyanta-abhava, llamado asi
debido a que esta mas alla del alcance de los sentidos

Sloka 368-371

TRERTHTEG U9 FRIRTHTG 3d
I HSUUMRASTHHTEY Tl Hdq

parasyarabhava eva hyanyonyabhava ucyate
sati bhedapranase'yamabhavas$ca yato bhavet

S{AST U g UGy = Fread
3{d U4 UaIdl: ¥ Vg AiRTRepT T:

ato'sya gananam caiva padarthesu na cocyate
ata eva padarthah syuh satva samsarika matah

ST FHATT: UG Uapifdar:
Y UfafSd Tafie Semssad

dravyadyah samavayantah padarthaste prakirtitah
tesu pratisthitam sarvamidam brahmandasamjfiakam
foraTdau 99 v Tds e

fraad 99 aut Siefoafiged
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kriyatatvaparam caiva yesam pratyekamucyate
tritayatvam caiva tesam bodhaucityamihocyate

Anyonya-abhava is said to be mutual or reciprocal. Abhava results from the
abolition of differences or distinctions, and hence is not to be among the
enumerated categories; wherefore the categories are (generally) regarded as
six beginning with dravya and ending with samavaya; therein is established
the symbology or significance of the Brahmanda devoted to kriya; each
(triplet) of which corresponds to the triplicity (of the Pranava)

Se dice que Anyonya-abhava es mutuo o reciproco. Abhava resulta de la
abolicion de las diferencias, y por lo tanto no debe estar entre las categorias
enumeradas; asi entonces se consideran seis categorias, comenzando con
dravya y terminando con samavaya; en ellas se establece la simbologia o
significado del Brahmanda dedicado a kriya; cada (triplete) de los cuales
corresponde a la triplicidad (del Pranava)

Sloka 372-375

Td IR giRe=af=T Heradl A

TR =g fhara=ife auT

evam vaiSesike hyasminsanti bhedastrayo matah
atmavai$esikam caiva kriyavaiSesikam tatha
IR FATH A& faeq

Tyl UR® el 9 agead
aparavaiSesikam cetyetesam laksanam tvidam
padarthanam gunasyaikikaranam ca yaducyate
SRS daTeana fg oy

T IHRURU 9 ey fohamary
atmavai$esikam tatsyadevameva hi karmanam
ekikaranarupam ca bhedanistham kriyaparam

fhaTaRINS Urep T E gauT
dedh sy I g Haq
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kriyavaiSesikam poktamicchamatrasya sarvatha
tadekatvasvariipam vaiSesikam hyaparam matam

Thus is vaisheshika, there are three classifications — Atma-Vaisheshika,
Kriya-Vaisheshika, and Apara-Vaisheshika; the first is so called as it unifies
the attributes of objects (categories); the second because it unifies the Karma
abiding in the particulars; the third as it unifies (negatives or abolishes all
separate) desires

Hay tres clasificaciones de vaisheshika: Atma-Vaisheshika, Kriya-
Vaisheshika y Apara-Vaisheshika; la primera se llama asi porque unifica los
atributos de los objetos (categorias); la segunda porque unifica el Karma que
mora en los particulares; la tercera porque unifica (los negativos o elimina
todos los deseos separados)

Sloka 376
TGS fa=mwTor fadii o aurgus

U1 T YWeh HATUTaaaRY,

tasmadidam viSesanam vidhinam ca yathayatham
bodhayaiva tu samproktam bhavetpranavatatparam

Therefore the study vaisheshika (particulars) is instructive and being allied
in its nature to the Pranava is indicative of it

Por lo tanto, el estudio vaisheshika (particulares) es instructivo y, al estar
relacionado en su naturaleza con el Pranava, es indicativo de ello

Sloka 377
3UUTE AR U <8 Hard
U godd FarHd aRTaGrd:

athopangam tu yogakhyam paiicamam ceha kathyate
kramena yujyate sarvamiti yogapadarthatah

The fifth anga thereafter is called Yoga; the word yoga connotes the orderly
union of everything (supreme adjustment or equilibrium)



El quinto anga a partir se llama Yoga; la palabra yoga connota la unién
ordenada de todas las cosas (ajuste o equilibrio supremo)

Sloka 378-382

THTYT AR Elh Il &fUr:

JUT HIRAY giolH 9 YYTh HY

atmanas$caiva sarvasminyogo hyekatvalaksanah
tatha samsaramatrasya yojanam ca yathakramam

deh @R dfgd a1 g&id
ThcaslY: Haa Jae ekl I:

tadekatvajiiapanena sahitam catra budhyate
ekatvabodhah sarvatra sarvabodhastatha punah

T dfd A Bl 8 THargdq
MURY I HA- DRIHTE 3 8

ekatra ceti yogasya phalam hi samudahrtam
vyaparo yena bhavena caikyambhavena yena hi

qoTd FRATRSATG AT JUThEY

o-odeRY eIy g Taer:

tatsarvam sabhyagakhyatam yogopange yathakramam
yojanavyavahara$ca padarthanam hi sarvasah

wWed fg syadfa aigdiiay
YIORTETHY o TR g&dST

svatmanyeva hi drastavyasSceti yogodudiritam
pranayamabhidhanam ca tatparam budhyate'tra
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The coalescence of the Atma with the universal (Brahman) and similarly of

the world-process in appropriate order, and the realization of both as

eminently one is yoga; the sole fruit of yoga is the realization of the unity in
diversity and vice-versa; in this upanga are expounded systematically all the

transactions (engagements) through unifying (universal) ideation or

thinking; unification of all transactions with reference to the Atma (ever and
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everywhere) is evidently the theme of yoga; and pranayama is verily in
accordance with this

La coalescencia del Atma con lo universal (Brahman) y, de manera similar,
del proceso del mundo en el orden apropiado, y la realizacion de ambos
como eminentemente uno es yoga; el inico fruto del yoga es la realizacion de
la unidad en la diversidad y viceversa; en este upanga se exponen
sistematicamente todas las transacciones (compromisos) a través de la
ideacion o pensamiento unificador (universal); la unificacion de todas las
transacciones con referencia al Atma (siempre y en todas partes) es
evidentemente el tema del yoga; y el pranayama esta verdaderamente de
acuerdo con esto

Sloka 383

RIS HTIaTH! ggaTed:
I WU gledy fg Sul ga:

onkaradijayo'pyevam bhavagarbho hyudahrtah
dhyeyavastu svarupasya dadharyaya hi japo matah

The Japa (recitation or meditation) of the Pranava and the rest is said to be
inherent in thought; ‘japa’ is for the purpose of intensifying the object of
meditation

Se dice que el Japa (recitacion o meditacion) del Pranava es inherente al
pensamiento; ‘japa’ tiene el propoésito de intensificar el objeto de la
meditacién

Sloka 384-387

IR BAfae 3] ISANRAUTSTR:
SISART AERATAfd dSTHh A

yogastu trividho jiieyo rajayogastathaparah
jathayogo laksayayogaS$ceti tesamanutrkamam
W4 g faximur gftfd g fion
BEEEINEGERERRINE IR
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svarupam ca viSesena varnitam syanmaharsina
sarvaprakasamiilam ca rajayogo'bhidhiyate

JUT JHARYT TSUNTY AT
TEINTHIUT TR ATINTY A

tatha jianapara$caiva hathayogasca tadréah
tadyagakaranam casti laksayayogasca tadrsah

TORITHIHTATRIAIT: TRDHEd
JIAIUETH: TR Qp: ITd:

icchasaktisamavistastrtiyah parikabhyate
sarvalaksanasampannah paro hyekah sanatanah

Three-fold is Yoga: Raja-yoga, Hatha-yoga, and Lakshya-yoga; their
respective significances have been described by the sage: the first is so-called
for it is the source of illumination (elucidation or enlightenment) and
pertains to cognition, the second variety connotes (incessant) practice of the
means thereof, and the third variety is invested with desire-potency;

El Yoga es triple: Raja-yoga, Hatha-yoga y Lakshya-yoga; sus respectivos
significados han sido descritos por el sabio: el primero se llama asi porque es
la fuente de la iluminacion (elucidacién o iluminacién) y pertenece a la
cognicion, la segunda variedad connota la practica (incesante) de los medios
para ello, y la tercera variedad esta investida con la potencia del deseo;

Sloka 388

SHRIGHHTIR TEHHITGR

tasmatsarvamidam yoga$atram pranavasamsthitam
akaradikramantastham brahmasamipyadapakam

Hense is all this science or scripture of yoga in accordance with the Pranava;
and pertaining to the A and the rest this bestows approximation to the
Brahman



Por lo tanto, toda esta ciencia o escritura del yoga esta de acuerdo con el
Pranava; y en lo que respecta a A y al resto, esto otorga aproximacion al
Brahman

Sloka 389-390

dd: SAURy g YHA (ATerd
TERYIGIANY] Igd= d T

tatah samkhyamupangam tu sastamatra nigadyate
tadarambhavasanabhyam rahitasya ca vastunah

TR SlY: Y AT

iRAUTg JUTdd ARSATS & TUtfafer

sarvasamkhyavihinasya bodhah Ssuddhasya catmanah
samkhyopange yathatattvam vyakhyato'sti yathavidhi
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Then is expounded the sixth anga called Sankya: herein is explained in quite
orderly manner and with certainty the infinitude of all things (unending and
unbegun): so also of the absolute (Suddha) Atma the innumerability-aspect)

(i.e., the reckoninglesness or numberlessness)

Luego se expone el sexto anga llamado Sankya: en él se explica de manera

bastante ordenada y con certeza la infinitud de todas las cosas (interminable

e incomenzada): asi también del Atma absoluto (Suddha) el aspecto de
innumerabilidad) (es decir, la incontabilidad o innumerabilidad)

Sloka 391

TG R: TaTHgIiawidida

TR T HINHATI@HGTRAH

tasmalloke$varah saksanmahavisnaritiryate
tatparesam ca sarvesamamanyatvamudahrtam

Thus is said that Maha-Vishnu is the Lord of the loka while the
immeasurability of the all beyond Him is affirmed
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Asi se dice que Maha-Vishnu es el Senor del loka mientras se afirma la
inconmensurabilidad de todo lo que est4d mas all4 de El

Sloka 392

3T % RIYR: J9o—<: 9T IR
SRl TEUDISTHER: TRBXA

atmaiva hi niradharah svacchandah sarvagah parah
brahmeti tadvodhako'yayonkarah parikathyate

Verily the self (Atma) is baseless, self-vibrating (self-loving or self-devoted)
omnipresent, supreme and is the Brahman whereof it is said that the
Pranava is the connotation

En verdad, el ser (Atma) es infundado, auto-vibrante (auto-amante o auto-
dedicado), omnipresente, supremo y es el Brahman, de lo cual se dice que el
Pranava es la connotacion

Sloka 393

3fa U wEfHda Fred
TH&RE I8 TRATIOR: HaT

iti sarvamupangaistu sadbhis$caiva nigadyate
mumuksubhiridam cedyam paramarthaparah sada

Thus have been expounded all the six upangas which those desiring
liberation and those devoted to universalism used to know

Asi se han expuesto los seis upangas que conocian aquellos que deseaban la
liberacion y aquellos devotos del universalismo

Sloka 394

TR H 4 FHRIGHAT T
dadargiarg T faxariia Fe:
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tasmadyathakramam caiva hyakaradikramena ca

vedavedangopangani vijiieyaniti niScayah

So, the Veda the Vedanga, and upanga should be deemed in order to pertain
to the A. U. M. (of the Pranava) respectively

Por lo tanto, el Veda, el Vedanga y el upanga deben considerarse en orden a
pertenecer al A.U.M. (del Pranava) respectivamente

Sloka 395
fIemaaT Yoo URigTy Iqey

etesam caiva sarvsam vidyasamjnatra kirtita
vidya$cema bhavantyatra prasidvasa caturdasa

The above are said to pertain to the various Vidyas: fourteen are the Vidyas
known to exist here

Se dice que lo anterior pertenece a los diversos Vidyas: catorce son los Vidyas
que se sabe que existen aqui

Sloka 396

Y TR AT ATaHa: TRISART:
TdfaHai-aged q Feftayq
tasca samsaraniyatah sarvatrikyah para'varah

sarvarvijianadayinyaScetyatra tu nirupitam

That they are the guides to the world-process, ever-present, supreme, and
bestow all knowledge has been herein affirmed

Se afirma que ellos son los guias del proceso mundial, omnipresentes,
supremos y otorgan todo el conocimiento
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Sloka 397-399

AR VS Y YgUIsY INTa:
CLARE AP BRI BRIRS B K2 G

vidyastastu sadangeSca sadupangesca yogatah
vedopavedopanisadvrahmanaih $asvaya putaih

TG Uieh! ide d agazi
fOeTaaeR Uikeh! Il Hafd 9

yogattrayodasa prokta hyavidya ca caturdasi
vidyatrayodasa prokta jnanarupa bhavanti ca
ST ATAISTATERT Tifd Jura:
dHIge 9 94 g IARHAUSRGH

avidya cantima'jianatatpara ceti nurnayah
tasmadvedyam ca sarvam hi jianajianaprakarakam

The (fourteen) Vidyas are the six angas the six upangas; the thirteenth
comprising the Veda, upaveda, Upanishad and brahmana together with the
shakha; the fourteenth is said to be avidya. The thirteen Vidyas are said to
pertain to cognition while avidya pertains to No-science: so the entirely has
to be known regarding cognition and No-science

Los (catorce) Vidyas son los seis angas, los seis upangas; el decimotercero
comprende el Veda, el upaveda, el Upanishad y el brahmana junto con el
shakha; el decimocuarto se dice que es avidya. Se dice que los trece Vidyas
pertenecen a la cognicion, mientras que avidya pertenece a la No-ciencia: por
lo tanto, se debe conocer en su totalidad lo relacionado con la cognicién y la
No-ciencia

Sloka 400

TGN [aey addswarid adl

g4t fe ey 9d 9 faeaedyr

caturdasasu vidyasu vartate'ntargatam tatha
sarvo hi vyavasayasca sarve ca vidhayastatha
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All transactions and ordinances are inherent (abide) in the fourteen Vidyas

Todas las transacciones y ordenanzas son inherentes (se rigen por) las
catorce Vidyas

Sloka 401-403

3 FiaTafd fasd fg wmafy:
ddl TYTHH 99 TSEHI f[aRvd:

atra cantargatasceti vijieyam hi manisibhih
tato yathakramam caiva sadanganam viSesatah

qH-aar: SN TRATT: TUUTAfY
TARIGTH G- JouT g 9 7 g

samanvayarthah kartage vyakhyatah syuryathavidhi
catvaryangani mukhyani sannam madhye ca tatra hi

35 HTHRU} Ultdh o< I ddl Hddq

e T qeird wregd 8 S=d

agryam vyakaranam proktam niruktam ca tato bhavet
jyautisam ca trtiyam syaficaturtham chanda ucyate

Herein should be deemed by the wise to abide the essential oneness (at-one-
ment) of the significance of the six angas, of which the authors are spoken of
here; four are the chiefest among the six angas, the foremost are Vyakarna,
Nirukta, Jyotisha, and Chanda

Aqui debe considerarse por los sabios que se respeta la unidad esencial
(unificacion) del significado de los seis angas, de los cuales se habla aqui a
los autores; cuatro son los principales entre los seis angas, los mas
importantes son Vyakarna, Nirukta, Jyotisha y Chanda

Sloka 404-405

I frerfifeg oo demmean

5d YGUIGR dHaY JUhHH
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jnanadibhiScaturbhistu tesam laksanamahitam
ityevam sadupangasya vaibhavas$ca yathatrkamam

IRATTY TUTdE TG I aqq
RIGI-TH IReATd deHTgRYHaq

vyakhyata$ca yathatattvam tatopangam ca saptamam
siddhantanama cakhyatam tatsamaharadharmavat

These are said to be indicative of cognition and the rest; thus the wealth of
the upanga has been laid open: the Siddhanta is said to be the seventh anga,
being of the nature of summation;

Se dice que estos son indicativos de la cognicion y el resto; de esta manera se
ha descubierto la riqueza del upanga: se dice que el Siddhanta es el séptimo
anga, siendo de la naturaleza de la sintesis;

Sloka 406-408
3=+ f Fi g 9 affdr

Y ITFITHUTT T JUTHHH

darsanam ceti samjnapi hyupanganam ca darsita
adhyapanam cadhyayanamupanganam yathakramam
Td yurgae) 9 aftfd =g

AT YUTAAATTE IS

evam pranavabodhe ca varnitam syanmaharsina
adhityangam prathamatastathopangam tato'bhyaset

UHTgE: JHET: g Ty JARITH]
pascadvedah samadhyeyah sangepangam yathepsitamat
brahma vijfiaya samsare brahmakaryam sada bhavet

And darshana is said to be prospective (indicative) of the upanga. In the
scripture of the Pranava thus has been described by the great sage the
method and manner (order) of the study and instruction of the upanga.
Studying first the anga, then master (practice and study) the upanga, after
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which the Veda should be even studied along with the anga and upanga
satisfactorily; knowing the Brahman in the world-process, even one, be
engaged in the (furtherance or performance of) Brahmic achievement

Y se dice que darshana es prospectivo (indicativo) del upanga. En la escritura
del Pranava, el gran sabio ha descrito asi el método y la manera (orden) del
estudio y la instruccion del upanga. Estudiando primero el anga, luego
dominando (practicando y estudiando) el upanga, después de lo cual se debe
estudiar incluso el Veda junto con el anga y el upanga de manera adecuada;
conociendo a Brahman en el proceso del mundo, incluso uno debe dedicarse
a (la difusidn o realizacién del) logro Brahmico

Sloka 409

S IdaTT G ToTEary

sarvam vijiiaya caikasthamonkaram pranavavrtam
anantatvamatitatvamanaditvam prajapyatam

Knowing that al lis established in one and its ceaselessness, the
transcendence and the beginninglessness, let the Pranava 3 (AUM) be
meditated upon

Sabiendo que todo esta establecido en el Uno incesante, trascendente y sin
principio, que se medite en el Pranava 3» (AUM)

Sloka 410

gy Herf WrHgdd o+ )RY
foarindfgghadurs guray:

ityetafica mahartham syanmaharserva canam param
vicaryametadvidvadbhiryathajianam yathavayah

This grand significance, as expounded by the great sage, needs to be
meditated upon by the wise according to their respective attainments
(knowledge) and age
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Este gran significado, tal como lo expuso el gran sabio, necesita ser meditado

por los maestros de acuerdo con sus respectivos logros (conocimiento) y
edad

Sloka 411-412

THCAYTHINZURAT I

TdRig 9 gdwi gafaviadd fg
tasmaditthambhuitametatpraficaparameva ca
sarvasiddham ca sarvastham sarvantargatameva hi

JORSIYRT T YUIGriuR IeT
dedarg Ty d faxafifa FHofa:

samsarabodhariipam ca pranavarthaparam sada
vedavedangopangam ca vijiieyamiti nirnayah

Hence it is affirmed that the Veda, the Anga, and the Upanga should be
thoroughly understood, for they pertain to the five-fold universe, bestow all,
are everywhere and inherent in everything being, expressive of the world-
process and indicative of the Pranava

Por lo tanto, se afirma que el Veda, el Anga y el Upanga deben ser
comprendidos completamente, porque pertenecen al universo quintuple, lo
otorgan todo, estan en todas partes y son inherentes a todo lo que existe,
expresan el proceso del mundo e indican el Pranava

Sloka 413

Iy TSR 7 Aefon
tatasca soda$o'smimstu ca maharsina

svarupam sarvasatranam savimar§am nirupitam

Then in the SIXTEENTH SUB-SECTION, by the great sage has been
expounded critically the essence of all shastra or scripture
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Luego, en la SUB-SECCION DIECISEIS, el gran sabio ha expuesto
criticamente la esencia de todos los shastras o escrituras

Sloka 414

3H YT TR TABTTA! HAd
UTAGIRT 1y qafa Frerera

anekascaiva samsaro yathaikanugato bhavet
Satrasamsaranam capi tathaiveti nigadyate

Many be the world-processes after the (manner of the) one (i.e., following
the unity); the shastra is like-wise said to be varied

Muchos son los procesos del mundo segtin la (manera del) Uno (es decir,
siguiendo la unidad); también se dice que el shastra es variado

Sloka 415

e ey =me wd favsad
tatascangopangasamstham sarvam $atram vyavasthitam
jhanadibhiScaturbhi$ca §atram sarvam vibhajyate

All the shastras (sciences) are established in the anga and the upanga; and
they are classified according to their learning to knowledge, action, etc

Todos los shastras (ciencias) estan establecidos en el anga y el upanga;y
estan clasificados segin su aprendizaje, conocimiento, accion, etc

Sloka 416-417

2 7 IAMY WA =99 fpamRy

Scautam syartam dharmasatram siddhantam ceti tadbhavet
Scautam ca jiananistham syatsyartam caiva kriyaparam
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TV YHE THBRTE qUT
RIS aRghI= o gUTfafe

icchaparam dharmasatram smaharaparam tatha
siddantasatramiti tanyuktani ca yathavidhi

The Shastras are Shrauta, Smarta, Dharma and Siddhanta; the first is allied
to cognition, the second to action, the third to the desire, while the Siddhanta
pertains to the summation

Los Shastras son Shrauta, Smarta, Dharma y Siddhanta; el primero esta
relacionado con la cognicidn, el segundo con la accion, el tercero con el
deseo, mientras que el Siddhanta pertenece a la sintesis

Sloka 418
T RARITATT HTTHTET TUTHHH

ThAMH @G AaTHHTHTOR]

Scautasmartakhyasatrabhyam bhavabhavau yathakramam
ekatvanekatvayuktau tadatmanatmatatparau

Shrauta and Smarta being indicative of the unity and separateness or
diversity (in the world-process) respectively are allied to the Atma and the
An-atma

Shrauta y Smarta, que indican la unidad y la separacion o diversidad (en el
proceso mundial), respectivamente, estan relacionados con el Atmay el An-
atma

Sloka 419

VAT Ty YHeTE faRia:

HATHATSH AT JYRU FamHeHH

bhavetamuditau catha dharmagatram viSesatah
kartavyasma'kartavyasya yatharupam niyamakam

Dharma-shastra is expressive of action that positive and negative (what is
worthy of performance and what is not so)
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El Dharma-shastra expresa la accion positiva y negativa (lo que es digno de
realizarse y lo que no lo es)

Sloka 420-421

Haf TR R Aagaqy]
3RAUSE I Sfiaeg AR I Siedd

bhavedicchaparatva$ca siddhantam §atramuttamam
asvandatvam ca jivasya sarvasthatvam ca bodhayat

T3 9 ARG fa=mifor waf=i g

tatsamaharaparam syaditi $§atram vicaritam

evam ca sarvasatrani vicaryai bhavanti hi

Siddhanta being allied to desire is supreme and is indicative of the

partlessness (continuity) of the Jiva (Atma); so it is of the nature of
summation; thus have all the shastras to be studied

Siddhanta, al estar aliado al deseo, es supremo y es indicativo de la falta de
partes (continuidad) del Jiva (Atma); por lo tanto, es de la naturaleza de la
sintesis; por eso deben estudiarse todos los shastras

Sloka 422-423

3(d: GIYRTATHT FAfAY: TATI:
Y U9 JHURY: VRGN ETRId

atah sarveévarastvatma sarvanisthah sanatanah
sa eva samupasyah syadyadanyatparidyasyate

dd afgRy @ 3fd R
SIHTYITHY el &R URged

tatsarvam tadviSistam syattadréam ceti niScayah
abhabhyameva tadvrahma tryaksaram paribudhyate
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Hence the Atma (that is) the Lord of all, ever allied to the Universal and
being ageless should alone be mediated upon; all else that is evident is apart
from it and is (of) its likeness; by them twain is the Brahman known,
symbolized by the three letters

Por lo tanto, el Atma (es decir) el Sefior de todo, siempre aliado al Universal
y sin edad, es el tinico en el que se debe meditar; todo lo demas que es
evidente es aparte de él y es (de) su semejanza; por ellos dos se conoce al
Brahman, simbolizado por las tres letras

Sloka 424
qcl13 = GehRUl id WrSH: HTq
Ry gl Asdgd g Ireaa

trtiye ca prakarane tvevam sodasabhih trmat
tarangaiSca suvijiieyo yo'rthascettham sa cocyate

Thus by the sub-sections of the third section (KRIYA) is the significance
made clear;

Asi, mediante las subsecciones de la tercera seccion (KRIYA) se aclara el
significado;

Sloka 425

forrgfireTfie < gursea
I P HRU T dd BT SRREA

ce e ~

vastu karyam karanam ca tatra karyam jagadbhavet

This manifestation of Dharma should be realized by those desirous of
knowing viz, Karya and Karana; of which Karya constitutes the Jagat (world-
process)

Esta manifestacion del Dharma debe ser realizada por aquellos deseosos de
conocer Karya y Karana; de los cuales Karya constituye el Jagat (proceso
mundial)
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Sloka 426

EROHT ST SfaHah fauTead
URET: Ul ¥ 3 < RIS H:

dré§yamanam jagannana samvibhaktam vibhavyate
pasuryanusyah paksi ca ye ca sthavarajangamam

Jagat appears varied in many ways (to consist of differences and variations)
such as animals, men, birds, the moveable and immoveable (mobile and
immobile);

Jagat aparece variado en muchos sentidos (consistente en diferencias y
variaciones), tales como animales, hombres, pajaros, lo movible e inamovible
(movil e inmovil);

Sloka 427

AU deTgrAd Aewddd
YAETIHATIU dad dfd gead

sarvametajjagadvacyamiti Satrairudiryate
pratyaksanubhavaficapi tadevam ceti budhyate

By the shastra is declared that all this is denominated Jagat; it is even so to
direct contact and experiences

En el shastra se declara que todo esto se denomina Jagat; lo mismo ocurre
con el contacto directo y las experiencias

Sloka 428-430

g HHOITRIINIARAG f§ HRUM
I AT & AT OTfehaH

tadvibhaktajagadyogave$enaiva hi karanam
vastu nanasvartipam ca nanajatigunakriyam

BRI RICEI GRS CICURR]
Tid HRUT 9 Fa IR
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nanavasyam bhavefceti sabhyagevavagabhyate
yaficaivam karanam vastu sarvatra paridrSyate

Wi 39 ST FAMAvedd
Udd g TR0 N Siigef Exad

jiva ityeva samjia'sya sarvasatrairudiryate
pratyekam ca $ariranam bhinno jivasca drsyate

Karana by being associated with the manifold world-process appears with
varied forms, productive of various qualities and subject to a variety of
conditions, thus Karana (cause) which is evident everywhere is named Jiva
by the Shastra; and the guna of every embodied being appears separate

Karana, al estar asociado con el proceso multiple del mundo, aparece en
variadas formas, productoras de diversas cualidades y sujetas a una variedad
de condiciones; por lo tanto, Karana (causa), que es evidente en todas partes,
es llamado Jiva por el Shastra; y el guna de cada ser encarnado aparece
separado

Sloka 431

WTed YRR WS Sae INTa:
Yawhrie dfd grayHagd

jagadeva Sariram syattafica jivasya yogatah
bhavektaryaksamam ceti suspastamavagabhyate

It is also evident that the world-process is the embodiment and by its
association with Jiva it becomes worthy of performance i.e. (of Karya)

También es evidente que el proceso del mundo es la encarnacion y por su
asociacion con Jiva se vuelve digno de ejecucion, es decir (de Karya)

Sloka 432-433

3{d: Bl T HIPT I HRU RAYR:
ST I URHTHT I W &1 I WYTH
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atah karta ca bhokta ca karanam parames$varah
atma ca paramatma ca param brahma ca $asvatam

SUY F Td VAN T UGH
i TTe: URIGy o a R gead

upasyasca sa eva syatprepsubhiSca param padam
iti $atraih prasiddhais$ca vyaktameva hi budhyate

Therefore the supreme eternal Brahman which is the actor, enjoyer, the
cause, the Atma, the supreme Atma and the supreme Eshwara must be
contemplated upon by those desirous of attaining to the supreme condition;
even thus it is clearly made known by the shastras

Por lo tanto, aquellos que desean alcanzar la condiciéon suprema deben
contemplar al Brahman supremo y eterno que es el actor, el disfrutador, la
causa, el Atma, el Atma supremo y el Eshwara supremo; asi lo hacen saber
claramente los shastras

Sloka 434
YTl A <ieh | FHRT F1d:
AT 73 Idids 399

prakrto manuso loko hyayamasti sanatanah
pratyaksavagamascapi tatra vaktamahe vayam

This world eternally prakritic pertains mainly to human evolution being
known to us by perception; and herein we abide

Este mundo eternamente prakritico pertenece principalmente a la evoluciéon
humana, siendo conocido por nosotros por la percepciéon; y aqui vivimos

Sloka 435-436

AT HETHRT ST 7Sy
AT YRTAATHT FeTell AT

mandhatadya mahabhaga rajanasca maharsayah
tatha bhagavatascaiva buddhadya yoginastatha
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3= 9 URTGT A Aarl: [GRIGY:
3T RIS I STy W i

anye ca samprasiddha ye tvacaryah §ankaradayah
asmakam pitaro'nye ca bandhavasca param gatam

Mandhata and the great accomplished kings and sages and likewise the godly
persons and yogins like Buddha, as also the famous Sankara and other
teachers along with our ancestors and relations have all attained to great
eminence herein

Mandhata y los grandes reyes y sabios consumados y, asimismo, las personas
piadosas y los yoguis como Buda, asi como también el famoso Sankara y
otros maestros, junto con nuestros antepasados y parientes, todos han
alcanzado gran eminencia en este campo

Sloka 437-438

d 94 T HY ST Alh S TTaTH Y

YRR YT Iotf~<RA HY o

te sarve ca katham jata loke'sminnavasankatham
Sariram bhogayatanam tyajantisma katham nu te

AN dE T Y HIE:
HAHTERINUT faxid IR

sarvasam caivamuktanam vyavasayas$ca kidr§ah
sarvametadasesena vijiieyam syanmanisibhih

How all these were born, how they lived their lives herein, how they
abandoned their Karmic bodies and what be the accomplishment of these
liberated beings must be understood by the wise

Como nacieron todos ellos, como vivieron sus vidas aqui, como abandonaron
sus cuerpos karmicos y cual es el logro de estos seres liberados, debe ser
comprendido por los sabios
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Sloka 439

foramdmm: ydfemaemd f ged
gY: ffaeayr diewrRad My

vicaryamane sarvasminnasminnevam hi budhyate
srstih smitirlayascasya lokasyastyeva $asvatah

When all this is duly considered it is evident that birth, preservation and
destruction pertain eternally to the world;

Cuando todo esto se considera debidamente, es evidente que el nacimiento,
la conservacion y la destruccién pertenecen eternamente al mundo;

Sloka 440-441

AN HaHY YA T TUFOH
URRAYTIRRAY T g U1 g:

sarvesam vyavasayasca pratyekam ca yathagunam
prasasta$caprasastasca drSyate hi tatha punah

IR TR <9 W+ a7 2d
i~ Ja HTHY SR U fg

tatparam caparam caiva syanam sarvatra drSyate
santi sarvasya karmasya karananyatra pufica hi

That the achievement of every one is in accordance with the quality either
praiseworthy or the reverse; and that their positions are supreme or
otherwise; and that of every consequence or resultant there are five causes;

Que el logro de cada uno esta de acuerdo con su cualidad, ya sea loable o
contraria; y que sus posiciones son supremas o no; y que de toda
consecuencia o resultante hay cinco causas;

Sloka 442
TUT TG S grel+ & foagdd
=fa foang wid: gfefdxivg:
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tatha sarvam jagattantram hyadhinam kasya vidbhavet
iti vijieyameva syatsarvaih sadbhirviSesatah

That the scheme of the world is controlled by One should be understood by
the wise

Deberia ser comprendido por los sabios que el esquema del mundo esta
controlado por el Uno

Sloka 443

SN HgTE ! Siegear g
YaihTEd d¥i d SHaug: WIey:

yo'vatirna mahatmano jagadabhyudayaya hi
purvoktascaiva tesam tu vyavasayah parodayah

The transactions of those great beings aforesaid born for the world’s weal
have been supremely beneficent

Las acciones de esos grandes seres antes mencionados, nacidos para el
bienestar del mundo, han sido supremamente benéficas

Sloka 444
TR TRAYTA T R

USRAIIITIY STelhTIUddp:

prasastah paramascastityacaryaih samudiryate
prasastavyasayas$ca brahmakaryapravartakah

That which is praiseworthy is said to be supreme by the teachers; and such
transaction is praiseworthy which urges one to Brahmic activity

Los maestros dicen que lo que es digno de alabanza es supremo; y es digna
de alabanza la accion que nos impulsa a la actividad brahmica
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Sloka 445

TN IGRaHTT: ATATHT:
gy ISY TG od RITH JHYd
sanyasatyagasam$uddhasvabhavah Satravartmagah

ya$ca so'yam yumandivyam sthanam samasnute

He whose nature is chastened by the austere renunciation and who follows
the path of the shastra attains to the divine supreme condition

Aquel cuya naturaleza esta purificado por la renuncia austera y que sigue el
camino del shastra alcanza el estado supremo divino

Sloka 446

AU ATHT TRSAT: TTHGIOM

TR UY Hacda Higd:

vyavasayas$caivameva vyakhyatah syanmaharsina
svasvarupanuriipa$ca kartavyatvena niécitah

Thus by the great sage is explained action which should unfailingly by every
one according to his own capability

Asi explica el gran sabio la accion que cada uno debe realizar segn su propia
capacidad

Sloka 447

AT RIS 4a At Haq
T WrguaaagTd y: F=1a:
ni§cayatma parasthanaprapakas$caiva yo bhavet

so'yam syaduyavasaya$cetyayam dharmah sanatanah

That is action which leads to the supreme — supreme condition — the truth of
this is eternal

Esa es la accion que conduce a lo supremo, a la condicion suprema, la verdad
eterna
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Sloka 448-449

AN Iy JIuRivG: Waq
TAGHHT AT JYTHTE JUTIT:

sarvesam vyavasayas$ca purusarthapradah svayam
pratyekameva cabhati yathakalam yathavayah

JURSY JYTGR] JYUTARHT °

=i TTarfdas: U ¥Rs dad:

0~ —

iti $atrarthatattvajiiaih proktascastyatra tattvatah

This achievements of all, of themselves, bestow the Purusharthas and are
evident as such, being defined by time, place, form, capacity and
discriminative perception: thus is expounded by the learned in the shastra

Estos logros, por si mismos, otorgados por los Purusharthas estan definidos
por el tiempo, el lugar, la forma, la capacidad y la percepcién discriminativa:
asi lo exponen los eruditos en el shastra

Sloka 450-451

918 ggiraRl FAghimR g
fafay: wud a7 Trenyf foeud R o

sa cayam pravrttiparo nivrttipara ityapi
dvividhah kathyate tatra catmartho vidyate hi yah

9 FgRIIR: Uiceh! T8 THRACR:
T UgRIIR! ot YIS S

sa nivrttiparah prokto yasca samsaratatparah
sa pravrttiparo jiieyastabhyam Suddho'nya ucyate

Such transaction is either of evolution or involution; that which pertains to
the self or Atma is involving in its nature; that which pertains to the Samsara
or the world-process is of the nature of evolution; and distinct from either of
these is said to be the one transaction known as Suddha or the absolute one
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Tal proceso es de evolucion o de involucion; lo que pertenece al yo o Atma es
envolvente en su naturaleza; lo que pertenece al Samsara o al proceso del
mundo es de la naturaleza de la evolucién; y distinta de cualquiera de estas
se dice que es el proceso tinico conocido como Suddha o el Absoluta

Sloka 452

Sqeh ST STHIUREIYT
HqOT AN AHYTHIAT ARy

ityuktairvyavasayaiSca vyavasayaparaistatha
sampurno manuso lokascabhatyeva nirantaram

The entire world of men is even marked by such transactions and authors
thereof

El mundo de los hombres esta marcado por tales procesos y son autores de
las mismas

Sloka 453

B ENIECRIBIBINERIRE AR RIC G
AT 9 aRdd @ieTd

sarvesam vyavasayanam vijianam karanam bhavet
Satrabhyasasca vijianam vastavam hyabhijayate

The source of all transactions is discriminative perception which in truth is
obtained by the study and practice of this shastra

La fuente de todos los procesos es la percepciéon discriminativa que en
verdad se obtiene mediante el estudio y la practica de este shastra

Sloka 454

JYTaRi 9 fasmnewr g g1
AT 99 Yals gead iR aursay
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yathavastham ca vijhanabhedasyatra hi dar§anat
satranam caiva bhedo'pi budhyate hi yathakramam

Variations in the Shastra are known as according to the varied aspects of
discriminative perception

Las variaciones en el Shastra se conocen segiin los diversos aspectos de la
percepcion discriminativa

Sloka 455

ddl Al Hdl 9 AaaTaY AH

QMM die dealX e YHTTHi:

tato lokasca karta ca vyavasaya$ca sadhanam
Satram cetiha catvari budhyante dharmagamibhih

Hence those that follow the Dharma are here well acquainted with four
topics viz. the world, the actor, the achievement, and the means thereof,
namely the shastra

Por lo tanto, aquellos que siguen el Dharma estan bien familiarizados con
cuatro temas, a saber: el mundo, el actor, el logro y los medios para ello, es
decir, el shastra

Sloka 456

SIS YaTid: Hdl WD HDRD:
<Y1 I HAH: WTeh Ul YA

adhisthanam bhavellokah karta syaktarmakarakah
vesta ca vyavasayah syatkaranam Satramucyate

The loka or the Jagat is the plane or location, the actor is the agent of the
action, the action itself the transaction, and the shastra is said to be the cause

El loka o Jagat es el plano o ubicacion, el actor es el agente de la accion, la
accion en si misma es el proceso y se dice que el shastra es la causa
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Sloka 457

30 UH T dedrHid Bed
TN SR 9 IRH 75 I Haq

atra yatpaficamam vastu taddaivamiti kathyate
sarvesam karananam ca paramam tafca vai bhavet

The fifth topic which is known as divyam is the most supreme of all causes

El quinto tema, conocido como divyam, es el mas supremo de todas las
causas

Sloka 458

IRRATGHAIMNI G H TRHA R
g a1 faudid a1 v3d o= gda:

Sariravadmanobhiryaktarma prarabhate narah
nyayam va viparitam va paiicaite tasya hetavah

These five are the motives of every action, just or otherwise which a man
performs by means of his bodily organs, speech, or thought

Estos cinco son los motivos de toda accion, justa o no, que un hombre realiza
por medio de sus érganos corporales, el habla o el pensamiento

Sloka 459-460

i HRUMArATed - 9 gead
ey q dib® YaTh e D:

iti karanagitarthallokatantram ca budhyate
tasmadasya tu lokasya pumankas$cinniyamakah

EREIRIRIRE Il RCI RS I SRE
qaT: Faral g add IRAR:

brahmapratinidhiécaiva bramhya Saktya samanditah
sarvajiiah sarvasaksi ca vartate paramesvarah
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Thus by the study of Karma-gita is realized the scheme of the world; and so
there does exist. One supreme Director of the world, being a representative
of the Brahman, allied with Brahmic potency, himself all knowing and all
seeing

Asi, mediante el estudio del Karma-Gita se comprende el esquema del
mundo; y por eso existe. Un Director supremo del mundo, que es un
representante del Brahman, aliado con la potencia Brahmica, que todo lo
sabe y todo lo ve

Sloka 461-462

ST HHITaW[d I hAcich:

e fawy: Rraga AR qur

so'yam bhavenmahavisnurlokasutrapravartakah
brahma visnuh $ivascaiva naranarayanau tatha

3 Td HETE: d ° IRTY:
Terfawnfdaany Ya=ifa g fAofa:

anye caiva mahatmanah sarve ca paramarsayah
mahavisnortiyabhyasca bhavantiti hi nirnayah

He even is the Mahavishnu who urges the world-threads, Brahma, Shiva,
Nara and and Narayana and the other great sages are surely under the
direction of the Mahavishnu

El incluso es el Mahavishnu que impulsa los hilos del mundo, Brahma,
Shiva, Nara y Narayana y los otros grandes sabios estan seguramente bajo la
direccién del Mahavishnu

Sloka 463

RIS EZ I EE R RERIRRRIECE
HEIRIG: g el Ydad famae:

brahmandasya kasya cifica mahabrahma niyamakah
mahasivah kasya cifica bhavedevam niyamakah
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Similarly a Maha-Brahma presides over a Brahmanda and a Maha Shiva
presides over a Brahmanda

De manera similar, un Maha-Brahma preside un Brahmanda y un Maha
Shiva preside un Brahmanda

Sloka 464

ERIESEERIELYIBU I ue
qaraR Af FrrgHa aftaffay

brahmande ca mahavisnorniyamye vayam
vartamahe ceti mamyadmunina hyabhivarnitam

It is in the Brahmanda of Mahavishnu who guides it, that we men abide; this
is well explained by the great sage

En el Brahmanda de Mahavishnu quien lo guia, donde nosotros los hombres
moramos; esto esta bien explicado por el gran sabio

Sloka 465-471
YIS faer o arfdige qur

lokadhipanam sarvesam pratyekam niyata bhavet
yathadhikaram vidya ca tabhiScaiva tatha punah

ABABIRINYT TUTTE JUBHHH
TRIfard: gow: 1Yy ArgiurgraTafy

lokadhikaribhi$caiva yathavasyam yathatrkimam
Siksitah purusah sadhu sangopanganyathavidhi

HIYAGFRINIY deRIRAEHT-dIq
gyThTe gurd I gymEIHdtd:

sopavedanasesasca vedan$asvasamanvitat
yathakalam yathartham ca yathatrkamamatandritah
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fagrg fasen gaamw: gf:
JTRIAIPATH T4 9 fddaresmq

oo~ —

avasthacatustayatma sarvam ca tritayatmakam

YU M@0 Yo 3
R JUTIR W= UTION GIL:

samastivyastirupena $atrena pranavena hi
paribudhya yathaprajiam svanurupani sarvasah

FAAdE DHHIOT UTAIT IRH UeH,
q-cﬂﬁwﬁaéa*uﬁwmz g-:

kurvanneveha karmani praptoti paramam padam
trtiye prakarane ca hyevam sodasabhih punah

ey gUTa Arardy faaria:
faxa: FaT i fagmamey

tarange$ca yathatattvam $atrarthasca vicararitah
vijiieyah sarvatha §adbhirayam vijianasadhanam

There is an overlord for every world-ford; a person instructed by the world-
lords in the study of the Veda, upaveda, Anga, upanga, and in Shakha, being
himself ever busy, knowing the Dharma and chaste of nature, knowing also
that everything is defined by four conditions and is triple in its nature,
cognizant by means of the science of the Sacred-Word of the cumulative and
separative aspect thereof, attains to the supreme condition by performance
of actions to the best of his understanding. In the THIRD-section containing
sixteen sub-sections the true significance of the shastra has been expounded;
this must be known as the means of a attaining discriminative perception

Hay un Sefior supremo para cada mundo; una persona instruida por los
seinores del mundo en el estudio del Veda, upaveda, Anga, upanga y Shakha,
estando siempre ocupada, conociendo el Dharma y la castidad de la
naturaleza, sabiendo también que todo esta definido por cuatro condiciones
y es triple en su naturaleza, consciente por medio de la ciencia de la Palabra
Sagrada de su aspecto acumulativo y separativo, alcanza la condicién
suprema mediante la realizaciéon de acciones seglin su mejor entendimiento.
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En la TERCERA-seccioén que contiene dieciséis sub-secciones se ha expuesto
el verdadero significado del shastra; esto debe conocerse como el medio para
alcanzar la percepcion discriminativa

I 3fa s Rt Uuraarerl e i

Il iti $ratiyoganandaviracitayam pranavavadarthadipikayam I

I TaTRaR= g =g A ||
Il $atrarthasvartpanirupanam nama |l
| TEUTSETa: i

Il caturtho'dhyayah I

THUS THE FOURTH CHAPTER OF THE
PRANAVA VADARTHA DEEPIKA
ENTITLED “SHASTRARTHA SWAROOPA
BY YOGANANDA”

ASI EL CUARTO CAPITULO DEL
PRANAVA VADARTHA DEEPIKA
TITULADO “SHASTRARTHA SWAROOPA
POR YOGANANDA”




Pranava OM
BWrahm : Voot of all

Sarvamulam

Sanatanam

Para Brahma Pratisttitantaram

Suddhamapi Sarva Svabhavopetam

Koti Surya Prakasam
Ksiravarnam
Nirupadikam
Suddham
Dhaharakasasamstitam
Atmanamekam

Om Am Bijasrupam Upase

Pranava OM, Brahm, the supreme Consciousness, root of all

Pranava OM, Brahm, la Suprema Conciencia, raiz de todo

The fulsomeness of the
word or sound is the music

Word — Sound — Atma
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: root of all

: eternal

: origin multiplicity

: endowed all qualities
: crore of Suns

: effulgence milk White
: bodiless

: pure

: seated in ether heart

: Brahman itself

:Om Am , meditate

\

Primal sound is Atma,

wherefore the fulsomeness of

Atma is cognized through music

If Word is music, primal sound is Atma, wherefore Atma is cognized through music

Si la Palabra es miusica, el sonido primordial es Atma, por tanto Atma se reconoce por la musica
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<,

-

I 31 TSISEAT: |
atha paficayo'dhyayah

Chapter / Capitulo V

Mantavya-Amantavya-Prakarana/existence section/secciéon sobre la existencia

Sloka 1-4

3rTA: UIHed TR e Hervn
NERIEIRRICRCIERIRERIIRGE

athatah pancabhi$caiva tarangairhi maharsina
sarva$atrarthatattvajiiairvyavasayadvayasthitaih

T2 IRUGR fazid wdd: Ry

yaiica paraprepsubhistu vijiieyam sarvatah param
adyaih kaivalyagitayam Slokaih saptabhiriritam

SERAE WAl JU=IH faariRay
dgE e UHIHTIGHGHTA HIfaH

brahmasvartupagitayam tathanyatra vicaritam
tadvraharipamatmadibhedabhavena bhavitam

gftfd TUaR 9 faar ey fSay
3T daraei d [ifeld Hof:

varnitam saprakaram ca vijianatrkamabhusitam
asti tatsarvavidyanam phalam syaditi nirnayah
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Thereafter by the Great Sage is described in five sub-sections this Brahmic
conditions cognizable by discriminative perception through the variations of
Atman and the rest in proper order; which should be realized by those who
have studied the occult significance of the sciences, by those who on the
Pravritti or the Nivritti-path, and by such as are desirous to know the
supreme; of which the purport is described in the first seven slokas of the
Kaivalya-Gita, in the Brahma-swaroopa-Gita and elsewhere

A continuacion, el Gran Sabio describe en cinco sub-secciones estas
condiciones Brahmicas reconocibles por la percepcion discriminativa a
través de las variaciones del Atman y el resto en el orden apropiado; que
deben comprender aquellos que han estudiado el significado oculto de las
ciencias, aquellos que estan en el sendero Pravritti o Nivritti, y aquellos que
desean conocer lo supremo; cuyo significado se describe en los primeros
siete slokas del Kaivalya-Gita, en el Brahma-swaroopa-Gita y otros

Sloka 5

HIHT J UIHTHT I WAl o dyl ga:
SHATHAT UTTAT 'Yl Hald g

atma ca paramatma ca sutratma ca tatha parah
jivatma pratyagatmeti hyatmabheda bhavanti ca

Atma, Paramatma, Sutratma, Jivatma and Pratyagatma — these constitute
the Atmic variations

Atma, Paramatma, Sutratma, Jivatma y Pratyagatma — estos constituyen las
variaciones Atmicas

Sloka 6

SRR ST ARE TG arsidy

df At RITAT HiaT W

jagatyasminparam brahma namarupadivarjitam
tena netiti kathitamevam bhavena bhasate
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In this world-process the Brahman divested of name and form is denoted by
the abnegation “Not-this, not-this” and is evident as such

En este proceso mundial, Brahman despojado de nombre y forma se denota
por la abnegacion “Esto-no, Esto-no”

Sloka 7

T JeR! ARy d Heion

IREATHEWET 9 Sl agiamiay

tatra saptada$e casmintarange tu maharsina
yatsutratmasvarupam ca brahma taficabhivarpitam

In the SEVENTEENTH SUB-SECTION is expounded by the Great Sage the
sutramic aspect of the Brahman

En la DECIMOSEPTIMA SUB-SECCION el Gran Sabio expone el aspecto
sutramico de Brahman

Sloka 8-9

AP T HTaT JuraHTT
Tdfd = fawd anai <9 gushEaH

samastivyastirupau ca bhavau pranavabhasitau
sarvatrike ca visaye tabhyam caiva yathatrkamam
UhyUwehd g HafAYRul 1

JUEHY 99 a1l Sfdeafhy gead

ekatvaprthaktvayo$ca bhavennirdharanam tatha
yathatrkayam caiva tabhyam jativyaktiSca budhyate

Therein also is the exposition of the collective and separative aspects of all
things in terms of the Pranava and of their unity and diversity and of the
genus or the type and of the species or the evolved individual

Alli también se encuentra la exposicion de los aspectos colectivos y
separativos de todas las cosas en términos del Pranava y de su unidad y
diversidad y del género o el tipo y de la especie o el individuo evolucionado
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Sloka 10
Y : A RIS ddhaded
TIAD TR Geid fufg:

ye stuh samanajatiyastesam caikatvamucyate
tatsamastiprayuktena sambandheneti nirnayah

The homogeneity which is spoken of in respect of the individuals of a species
results from a relation of each to the whole

La homogeneidad de que se habla respecto de los individuos de una especie
resulta de una relacion de cada uno con el todo

Sloka 11-12

Ui @ QYT 1gavdl 9 WIgyguidl
ofaRAerd Wyl fe Srad

purnatvam ca samastatha syadvayastaya ca syadapurnata
purnatvenairayeksayam syadapurnatve hi jayate

Arierafifa 39 i gid & geora
STfdeTad): TREUR JTUeaiHd Wa:

sapeksatvamiti jiieyam tato hyevam hi budhyate
jativyaktyoh parasparam sapeksatvamiti svatah

The genus or the type is indicative of entirety, while the species or the
individual connotes the reverse: desirelessness or dispassion is the result of
the recognition of entirety, while desirs or passion results from the absence
of it — the relation as between jati (type or genus) and vyakti (individual or
species) reacts reciprocally

El género o el tipo es indicativo de totalidad, mientras que la especie o el
individuo connota lo contrario: la falta de deseos o desapasionamiento es el
resultado del reconocimiento de la totalidad, mientras que los deseos o la
pasion resultan de la ausencia de ella — la relacion entre jati (tipo o género) y
vyakti (individuo o especie) reacciona reciprocamente
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Sloka 13

Jaygafed! 9y dddl YTarR:
AT Ted: WS Hafd AR

samastayupahito yasca cetato bhagavanparah
sutratmetyatra gaditah so'yvam bhavati ce$§varah

The Supreme Being who underlies the consciousness of the genus (entirely)
is herein designated the sutratma who even is the Lord

El Ser Supremo que subyace a la conciencia del género (en su totalidad) se
designa aqui como el sutratma que incluso es el Sefior

Sloka 14
Teh [RT=Id 2 < UIdT AforTon g1

T FHAA Ui SHTd TRTERY

ekasminneva sutre ca prota manigana yatha
tatha sutratmani protam jagatsarvam caracaram

Just as numerous beads (of a garland) are strung upon one common thread,
so is the whole jagat or world process, the immoveable and moveable, held
by Sutratma

Asi como numerosas cuentas (de una guirnalda) estan ensartadas en un hilo
comun, asi también todo el jagat o proceso mundial, lo inamovible y lo
movible, esti sostenido por Sutratma

Sloka 15

IORAE JdfRadhd FTerd
a2l YA dfd 39 g

samsaramatre caitasminyadekatvam nigadyate
tafica sutratmaniyatam ceti jieyam manisibhih

The unity which is said to obtain in this world-process is due to the
inherence of Sutratma: this fact has to be realized by the wise
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La unidad que se obtiene en este proceso mundial se debe a la inherencia de
Sutratma: este hecho tiene que ser comprendido por el sabio

Sloka 16
. Rorara -
TH-d U g LG STd

evam vyastayavasthitanam sarvesamatmanam punah
ekatvenaiva bhanam tu sutratmatvena jayate

The sensing (recognition, perception, appreciation) of atmic unity or
universality in the diversity in the world-process is obtained through the
knowledge of the Sutratma

La captacién (reconocimiento, percepcion, apreciacion) de la unidad 4tmica
o universalidad en la diversidad del proceso mundial se obtiene a través del
conocimiento del Sutratma

Sloka 17

GORFTAga AT Yafd Way|
HeTfaugfesrgia TiIafeayq

samsaraniyata$ca sutratma bhavati svayam
mahavisnubuddhikaryas$ceti gargasutoditam

The Sutratma is the overlord or director of the Samsara or the world-process,
being as it were the Buddhi or ideation of Mahavishnu

El Sutratma es el sefor supremo o director del Samsara o el proceso del
mundo, siendo por asi decirlo el Buddhi o ideacion de Mahavishnu

Sloka 18

a9 fg Herfawnffamgfa wfta:
JATHAIS TG TREFAT FTerd
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tathaiva hi mahavisnorniyamyasceti bhasitah
sutratmano'pyanutvam ca paradrstaya nigadyate

Also Sutratma is spoken of as the law or direction originated or promulgated
by Mahavishnu; thus the subtle nature of the Sutratma can be perceived

También se habla del Sutratma como la ley o direccion originada o
promulgada por Mahavishnu; de esta manera se puede percibir su
naturaleza sutil

Sloka 19

[ el GATAAISTS SIS ggared]
YTOMRERREUT YRUNGd U4 {3

kifica sutratmano'pyevam jivasamjna hyudahrta
prananksetrajnarupena dharanadata eva hi

And by virtue of sustaining the Prana or vital airs, in the guise of R
(ksetrajna), the Sutratma is also known by the appellation of Jiva;

Y en virtud de sostener el Prana o aire vital, bajo la apariencia de LR
(ksetrajna), el Sutratma también es conocido con el nombre de Jiva;

Sloka 20

TT: YUY ° WY S JATTH
FARMAR 5 T LAEITDH

yaficantah sampravistam ca svayam buddham sanatanam
sarvaSatraparam brahma tafica stutratmasamjiiakam

Which, entering within, eternally abides and it is even verily of the Brahman
which is the “Supreme” of all the Shastra;

El cual, entrando en el interior, permanece eternamente y es en verdad
Brahman, que es el “Supremo” de todos los Shastras;
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Sloka 21

Yauifd fg Rigra: aueREEIea:

3fct: PATATIT HIHTIGHLTH

bhavatiti hi siddhatah saprakaramihoditah
atah sutratmavijnanam vyavasayasusadhanam

Hence the knowledge of the Sutratma facilitates the due performance of all
transactions

El conocimiento del Sutratma facilita el correcto desempefio de todas las
acciones

Sloka 22

T4 AT S Afqugad
TIRIUTRIYRIRE G

evam sutratmanascaiva karyam trividhamucyate
taficavarodhanurodharodharupamitiryate

Thus the activity of a Sutratma is said to be three-fold namely avarodha,
anurodha and arodha

Se dice que la actividad del Sutratma es triple e incluye avarodha, anurodha
y arodha

Sloka 23-24

TEH: WEU I EMHMFHBRITH
I T T TG WATGIRIUSTH

yaficahamah svarupam ca hyatmanisthamakaragam
jhanavrtam tatha tafica drstva syadanurodhajam

ST A TUT gl ARG R

SRIYS e 9 Hrd wifefd fufa:

karyam ceti tatha dvabhyam tabhyamajneyameva hi
arodhajam kevalam ca karyam syaditi nirnayah
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Avarodha i.e., self-definition or self-determination, corresponds to the Atmic
aspect symbolized by A (of the Logion I-THIS-NOT) signifying knowledge;
the activity resulting from a perception of this is Anurodha or the following,
pursuit, or fulfilment of such self-determination; and the abnegation of both
these i.e., the disregard or conscious abandonment of such exclusion or
restraint constitutes Arodha

Avarodha, es decir, autodefinicién o autodeterminacion, corresponde al
aspecto Atmico simbolizado por A (de la frase YO-ESTO-NO) que significa
conocimiento; la actividad resultante de una percepcion de esto es Anurodha
o el seguimiento, la bisqueda o el cumplimiento de tal autodeterminacion; y
la abnegacion de ambos, es decir, el desprecio o el abandono consciente de
tal exclusion o restriccion constituye Arodha

Sloka 25

T4 EHSBE fITar IRH: TAF

HG: TYRT: [ DY Fesf

oo~ —

samaduh svasusvah svasthah parakaryaya sajjate

In this way the knower of the Sutratma being alike in sorrow and joy engages
himself with Supreme achievements

De esta manera, el conocedor del Sutratma, que es igual en el dolor y en la
alegria, se dedica a los logros supremos

Sloka 26

TRHATHT TRY T X4 HAbRb:
a4 Rieg: Wl FhRIY: UHEd

paramatma paro yaSca $asvatah sarvakarakah
svayam siddhah bhuto hyakararthah prabhasate

The eternal, all — achieving, self-accomplished, self-existent ‘Paramatma’
pertains to “A”
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El eterno, omnisciente, auto-realizado y auto-existente ‘Paramatma’
pertenece a “A”

Sloka 27-30

GATHT ATREHEIRY (A
SHRATIRATT W el JATITH

sutratma caparastasmatsamsarasya niyamakah
ukaravacyayastabhyam tu param brahma sanatanam

dfd Feiifa B ird FaldiamieRy
THATCRHATHAT T TUT YAIHANT

tena netiti kathitam sarvatitamagocaram
tasmatparamatmana ca tatha sutratmanapi ca

JagaRe R T Hadifa fg Fofa:
Tar= faRmuyf fasranyms gdw:

sarvasamsarakaryam ca bhavatita hi nirnayah
evamanye viSesartha vijiieyascatra sarvasah

weftfor gfear: faemie g
S TaieReT g gR:

maharsina nugaditah vicaryaste mumuksubhih
iti saptadasasyasya tarangasyartha airitah

The Sutratma distinct from it, which is the ruler of the world process
pertains to “U”; while the absolute Brahman different from both and
signified by the negation “Not this, Not this” transcends everything and is
not reachable by sense; so all the accomplishment of the world-process is by
the agency of the Paramatma and Sutratma; thus other occult meanings have
to be understood by those desirous of Mukti; this is even the purport of the
seventeenth sub-section

El Sutratma, que es el regente del proceso del mundo le corresponde la letra
“U”; mientras que el Brahman absoluto, distinto de ambos y significado por
la negacion “Esto No, Esto No”, trasciende todo y no es alcanzable por los
sentidos; asi, todo logro del proceso del mundo se realiza por la accién del
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Paramatma y el Sutratma; asi, otros significados ocultos deben ser
comprendidos por aquellos que desean la Mukti; este es el significado de la
decimoséptima sub-seccidon

Sloka 31

3y TITVTER FRA=Ry g wefton

IRATA HTHUTAd WU TIITH:

atha castada$e hyasmintarange tu praharsina
vyakhyatam syadyathatattvam svaruipam pratyagatmanah

In the Eighteenth sub-section the true significance of the Prathyagatma has
been explained by the great sage;

En la sub-seccion dieciocho, el gran sabio explicé el verdadero significado
del Prathyagatma;

Sloka 32

IYd AU STy Upawadl

yurErdiRd 9 T ufaurean

tathaiva miulaprakrteh devyasca prakrtestatha
pranavarthaparatvam ca trayana pratipaditam

As also of Mula-prakriti and Devi-prakriti in terms of the Pranava

Como también de Mula-prakriti y Devi-prakriti en términos del Pranava

Sloka 33

31 fg Wizpaar 99 ufd T fa
YA ¥ faga: gad=ysy 2msya:

yo hi svatrkiyaya caiva prati gacchati
pratyagatma sa vijiieyah sarvasamsthasca sasvatah

That which residing eternally in everything reaches out to everything should
be known as the Prathyagatma
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Aquello que reside eternamente en todo y llega a todo debe ser conocido
como Pratyagatma

Sloka 34
9 FparaTa: YG: vaidy daq:

haTIad®: Jaauagid ged

sa trkiyantargatah Suddhah sarvopeta$ca kevalah
trkiyapravartakah sarvasampannasceti budhyate

The Prathyagatma being absolute, is inherent in all action, is solely with
everything and being all pervasive is the impeller of action

El Prathyagatma, al ser absoluto, es inherente a toda accion, esta inicamente
en todo y, al ser omnipresente, es el impulsor de la accion

Sloka 35

gl APYUITY HIR 3fd H=ary
SORAPYUGY gaHT@Ed gead

ahayo vyastibhavasca samsara iti manyatam
samsaravyastibhavas$ca hyevamatmeti budhyate

The individualization of Aham or “I” is the Samsara or the world-process
(‘THIS’) and the individualization of the samsara (This) is the Aham (‘T’ of
the logion I — NOT — THIS)

La individualizaciéon de Aham o “Yo” es el Samsara o el proceso del mundo
(‘ESTQ’) y la individualizaciéon del samsara (Esto) es el Aham (‘yo’ de la
expresion YO — ESTO — NO)

Sloka 36-37

AP Fau gkerd faTrd
Q) EE I I AqT Fdd d A8 q
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samastibhave sarvesam vrttirekaiva vidyate
yo hyaham sa ca naitasyadyo hyetatsa ca natyaham

gl fg 9 9 Arguafefd R Haq
BT gUFgYia foxd rdy:

yo hi na sa nahametaditi vyakhyanato bhavet
karyam prthakprthakveti vijieyam syanmatisibhih

From the unity-aspect the function of I, Not, and This is one and the same —
that which is Aham or I is the same as This — Not, that which is Thisis I —
Not, and that which is ‘Not’ is the same as “Nor — I — This”

Desde el aspecto-Unidad, la funcion de Yo, No y Esto es una y la misma:
aquello que es Aham o Yo es lo mismo que Esto — No, aquello que es Esto es
Yo — No, y aquello que es ‘No’ es lo mismo que “Ni — Yo — Esto”

Sloka 38

3EHT B! T GIRYdST aT
THRUT IR §& UMfh T I HAd

ahama kathito hyatma samsaras$caitada tatha
nakarena param brahma Saktistasya ca kathyate

The Atma is indicated by the Aham, the Samsara or the world-process is
indicated by the Etat; by Not is indicated the supreme Brahman and its
energy or Shakti

El Atma esta indicado por Aham, el Samsara o el proceso del mundo esta

indicado por Etat; por Not se indica el Brahman supremo y su energia o
Shakti

Sloka 39

THTTacIh g Hd Id UhTRId
HRTTadd a9 WU YITHA:

tasmadyavallokahameva sarvam prakasate
karyopalaksitam tafica svarupam pratyagatmanah
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Therefore the true nature of Pratyagatma is by the entire world-process
being characterized by action and indicated by the mere I

Por lo tanto, la verdadera naturaleza de Pratyagatma es que todo el proceso
del mundo est4 caracterizado por la accion y esta indicado por el "Yo"

Sloka 40

SAIAPBT HaHAIP [ GRHRU
TATAST AMURSGT YT o ORI el

anatmika bhavenmiulaprakrtih srstikaranam
etannista canurupa bhavetsa ca para mata

Mula-prakriti pertains to An-atma; being the Supreme Cause of creation and
established in the Etat (‘This’) is atomic-qualitied

Mula-prakriti pertenece a An-atma; siendo la Causa Suprema de la creacion
y establecida en el Etat (‘Esto’) es de cualidad atémica

Sloka 41

UHYU1 T I Jd BRI WA d g
1 gavdagfd sad aryaa:

prakarsena ca ya mulam karoti svayameva hi
sa mulaprakrti$ceti kathyate yogabhavatah

That which through conjunction extensively makes manifest the origin or
source is termed Mula-prakriti

Aquello que a través de la conjuncion manifiesta el origen o fuente se
denomina Mula-prakriti

Sloka 42

JATERGEU I Ta-d g dd
I Y&RIGd gausiaRwa:
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pratyagatmasvarupam ca yattanmiulam hi kathyate
tasya pradarSanadeva miulaprakrtirisyatah

It is so called also, for it renders perceptible the Prathyagatma which is its
own source

También se le llama asi porque hace perceptible el Prathyagatma que es su
propia fuente

Sloka 43

TRNY HAUHRAAT TIEH:
grTied fg d = Fad YuemRd
tasmasca mulaprakrtestathaiva pratyagatmanah

yogadeva hi sarvam ca niyatam samprakasate

It is by the coalescence of the Prathyagatma and the Mula-prakriti that
everything manifests

Todo se manifiesta por la coalescencia de Prathyagatma y Mula-prakriti

Sloka 44

TAUSH AT  TH: TBTRT: TR
HdHa HiRIdHaeal FhT=RId

mulaprakrtya tu tamah prakasah pratyagatmana
mirvamevatra kathitamatastabhyam prakasate

Tamas sor darkness is in virtue of the Mula-prakriti while Prakasa or light is
in virtue of the Prathyagatma, as aforesaid, whereby all is displayed

Tamas u oscuridad es virtud de Mula-prakriti mientras que Prakasa o luz es
virtud de Prathyagatma, por medio de la cual todo se manifiesta
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Sloka 45

TR ET wats U g foraraa
HIGTHTITUhTRIY ATl RI Sidd

samsarascaiva sarvo'pi samsarikyah kriyastatha
bhavabhavaprakasasca tabhyam yogena jayate

From their mutual union results the Samsara or the world-process and all
the activity pertaining thereto, as well as the manifestation of ideation and
the reverse

De su union mutua resulta el Samsara o el proceso del mundo y toda la
actividad relacionada con él, asi como la manifestacion de la devocion y su
efecto inverso

Sloka 46

PATOT Havepidl: T o JMYd:
WY Yepforiiarl sReTd sfd fAuf:

triguna mulaprakrtih pratyagatma ca $asvatah
spastam prakrtigitayam vyakhyata iti nirnayah

It is conclusively expounded in Prakriti-Gita that the Mula-prakriti is triple
in its nature and that the Prathyagatma is eternal (and changeless)

En Prakriti-Gita se expone de manera concluyente que la Mula-prakriti es
triple en su naturaleza y que el Prathyagatma es eterno (e inmutable)

Sloka 47

T eI T gooel: e
AP TaHIe T FHTE:

pratyagatmopasakana purusarthah pararthadah
bhutaprakrtimoksasca turiyah samudahrtah

The fourth supreme aim of the adorers of the Pratyagatma is declared to be
liberation from Bhuta-prakriti, i.e., cessation by Prakritic evolution
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Se declara que el cuarto objetivo supremo de los adoradores del Pratyagatma
es la liberacion de Bhuta-prakriti, es decir, la cesacién mediante la evolucion
prakritica

Sloka 48
R ENECARIUIRE ECIR RIRE

JIM@IGd TRTAT I Hrfar

sarvesam caiva karyanam ksetre caivasya yogatah
saficayamanatvadeva pratyagatma ca karthavan

The Prathyagatma is the sole actor, for by its inherence in the Kshetra or the
Mula-prakrti results all action

Prathyagatma es el tinico actor, pues por su inherencia en el Kshetra o Mula-
prakrti resulta toda accion

Sloka 49

&= 3fdl fasial Pervefava @
a4 A fFarfedn anar wifd s B

ksetrajiia iti vijieyo mulaprakrtireva ca
ksetram ceti nigadita tabhyam bhati jagafnca hi
Thus the Prathyagatma should be known as the kshetragna and the Mula-

prakriti as the Kshetra, whereby manifests the whole Jagat or the world-
process

Asi, el Prathyagatma deberia ser conocido como el kshetragna y el Mula-
prakriti como el Kshetra, mediante los cuales se manifiesta todo el Jagat o el
proceso del mundo

Sloka 50

&Y TaIaR: Ve HYTE SHTaY;

gyH ARfYYRT gdeurad
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ksetrajiia evaksarah syatkarmasaksi jagatprabhuh
prathamam yogibhi$cayameva sarvairupasyate

The Akshara (the lowest Brahmic aspect) is the Kshetragna, the sole
witnesser of all action, and the master of the world-process and as such is
meditated upon by the yogi

Akshara (el aspecto Brahmico mas bajo) es el Kshetragna, el tinico testigo de
toda accion y el maestro del proceso mundial y, como tal, el yogui medita en
él

Sloka 51

TG Gl gacdl Jaud oA
FHIRASKI Rigra: UrRd: uRewdd

tasmacchuddho hyetadartho miulaprakrtisamjnaya
kathito'stiti siddhantah prasastah paridrsyate

Thus through the mula-prakriti the absolute significance (of each) is
eminently described

A través de la Mula-prakriti se describe el significado absoluto (de cada uno)

Sloka 52

Wa=4 URd= I SdaaaRy
fyaeran f§ Ao yadtes wiitaq

svatantryam paratantryam ca ksetraksetrajnayorapi
vivaksaya hi niyatam bhavatityatra bhasitam

Herein also reference is made to Swatantrya and Paratantrya (Independence
and dependence) pertaining to the Kshetra and the Kshetragna

Aqui también se hace referencia a Swatantrya y Paratantrya (Independencia
y dependencia) pertenecientes al Kshetra y al Kshetragna
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Sloka 53

IR d HAUp iRl
ol TeagUT duge] THIAd:

svayamasatsvarupa ca milaprakrtirahita
vartate sadasadrupa tattadvastu prabhavatah

By itself the Mula-prakriti is non-existent: but appears existent and non-
existent in virtue of particular vastu or thing

Por si misma, la Mula-prakriti es inexistente: pero parece existente y no
existente debido a un motivo particular

Sloka 54

BRI I HIfd HRURS U
AR JRRUT dwd = UYAT I 1

anantanamartpa ca bhati karanarupini
nanavastha bandharupa tattvanam prathama ca sa

It is the first among the primal elements, being of incessant forms and
names, the cause (of the world-process) of varying conditions and which
imposes by limitation

Es el primero entre los elementos primarios, siendo de multiples formas y
nombres, la causa (del proceso mundial) de condiciones variables y que se
impone por limitaciéon

Sloka 55-56

T HAUH A&d [T ot A/l

IPRIYT STEIRIeh: JaGIRAUR]

sa miilaprakrti$caiva maya gunamay1 mata
ukarartha brahmasaktih sarvasamsaratatpara

U deRIIgSH fg fFefua:
TRy O wfefa I A-RfT:
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pratyagatma tvakararthascetyatra hi nirapitah
makararthasca yogah syaditi jieyam manisibhih

The Mula-prakriti is regarded as Maya and full with qualities; as the Brahmic
energy is pertains to U and is ever intent upon world-process; the
Prathyagatma has been said to be indicative of A, and M has to be realized as
the conjunction

Se considera que Mula-prakriti es Maya y esté llena de cualidades; como la
energia Brahmica pertenece a U y esta siempre atenta al proceso del mundo;
se ha dicho que Prathyagatma es indicativo de A, y M debe ser comprendido
como la conjuncion

Sloka 57

34! TP aRd WGy FATE:

TR dfgRIeg HogaRadhad:

devi prakrtirevam syadatmanasca hyanatmanah
aikyasya tadvirodhasya bhavedavasyakatvatah

The Devi-Prakriti exists by the negation of the identity of the An-atma with
the Atma

La Devi-Prakriti existe por la negacion de la identidad del An-atma con el
Atma

Sloka 58

Hag Ry Wfpedl fererd
SPRIGRAH el d- Afa fAufa:

bhavetseyamikarartha $aktirdevi nigadyate
akarokarayormadhyavartini ceti nirnayah

It corresponds to E, the energy or force which intervenes between A and U

Corresponde a E, la energia o fuerza que interviene entre Ay U
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Sloka 59-60

1 T 4T U [cRaTH= 1T Had
avdhiord g Il araid! Had

ya syanca devi prakrtistasyamantargata bhavet
millaprakrtirevam hi tasyam cantargato bhavet

I 9T Id <ot Udpfard &l
TIRTGRTS ! Viep=dl Tl A= Tudr

pratyagatma tatha caiva devi prakrtireva sa
tayoravas$yaki $aktiriipa ceti nirtupita
(In a way) the Devi-prakriti contains the Mula-prakriti which in its turn

contains the Prathyagatma: thus the Devi-prakriti is the energy of necessity
in both

(En cierto modo) la Devi-prakriti contiene la Mula-prakriti que a su vez
contiene el Prathyagatma: asi, la Devi-prakriti es la energia de la necesidad
en ambos

Sloka 61

371 dload qfehiRia ddifa dred
Ui UG WTHH AU ST

anaya divyate $aktiriti deviti cocyate
prakrtistu svabhavah syatprakrtyartho'yamucyate

That by which illumination or manifestation takes place is the Devi-prakriti:
Prakriti is swabhava i.e., causing to be or becoming by its own efforts — thus
is explained the meaning of the world prakriti

Aquello por lo que tiene lugar la iluminacién o manifestacion es Devi-
prakriti: Prakriti es swabhava, es decir, causando ser o llegando a ser por sus
propios esfuerzos — asi se explica el significado de la palabra prakriti
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Sloka 62

o d UHp P+ e I Hdq
T YD IARAT HIAST T A

bhavanam ca prakrtistena svayatrena yaya bhavet
seyam prakrtirityeva kathyate'tra ca yogatah

That, by means of which through conjunction manifestation or becoming
results in virtue of its own effort extensively, is prakriti

Aquello, a través de la conjuncion, la manifestacion o el devenir resultan en
virtud de su propio esfuerzo, es prakriti

Sloka 63

fgfaen vpfay wed uepfRa @
HauSiaRdd HEasT Agifon

dvividha prakrtiSca syaddevi prakrtireva ca
mulaprakrtirityeva kathyate'tra maharsina

The great Sage has said that the Prakriti is two-fold viz., the Mula-prakriti
and the Devi-prakriti

El gran Sabio ha dicho que Prakriti es doble, Mula-prakriti y Devi-prakriti

Sloka 64

1 AU d 99 TRTATHE d
S=dos 91 <dt ueed

ya mulaprakrtim caiva pratyagatmanameva ca
abhidyotayatra sa devi parikathyate

That which throws into relief or brings to light both the Mula-prakriti and
the Prathyagatma is said to be the Devi-prakriti

Se dice que aquello que pone de relieve o saca a la luz tanto Mula-prakriti
como Prathyagatma es Devi-prakriti
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Sloka 65

YT HAUP Ay TUT T YTH:
THRISTHIYT gHe: 1 fg ard

yaya mulaprakrteSca tatha ca pratyagatmanah
prakaso'nubhascaiva hyanekah sa hi kathyate

It is in virtue of the Devi-prakriti that to the Mula-prakriti and the
Prathyagatma the varied experiences and evolutions become possible

Es en virtud de Devi-prakriti que para Mula-prakriti y Prathyagatma las
experiencias y evoluciones se tornan posibles

Sloka 66

3d! Tpfarafa gIgafid waq
ANTITd g AN 3

devi prakrtireveti puna$caivamiyam bhavet
yogasyavaSyakatvena yogamameti samjiiaya

It is also known as the Yoga-Maya owing to the necessity of the conjunction
(of the Mula-prakriti and Prathyagatma)

También se le conoce como Yoga-Maya debido a la conjunciéon (de Mula-
prakriti y Prathyagatma)

Sloka 67

Srciya= I HaTd e I:
AR 31 Wb gt UpfaRafy

anitapravacane ca bhavetsarvatrike punah
mayeti samjina proktatra devi prakrtirityapi

In the universally transcendent aspect the dediprakriti is known as the Maya

En el aspecto trascendente, Deviprakriti se conoce como Maya
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Sloka 68
TORYadH 9 931 Wifefa fHufa:
Td gHHYT 99 YA uRead

samsarapravacane ca samjia syaditi nirnayah
evam hyanekatha caiva prakrtih parikathyate

And in the aspect of the world-process it is known as the Devi-prakriti; thus
prakriti is called variously

Y en el aspecto del proceso del mundo se le conoce como Devi-prakriti; por
eso, prakriti se llama de diversas maneras

Sloka 69-71

TP AY GATY Updwayl
AT WU TUTHHH

tasmanmulaprakrte$ca devyasca prakrtestatha
tatpratyagatmanascaiva svarupafica yathakramam

YR g fagma yorardfaard:

T4 TIRST @ Padardiad:

yatharupam ca vijiiaya pranavarthavicaratah
sarvam samsarakaryam ca kurvannevamatadritah

TERITHIHTGI T G ae:
JFeRIRgTRITg g_HIRG:

brahmasamipyamaptoti Suddhavijianalaksanah
astadasatarangarthasamgrahascetthamiritah

Therefore he who is endowed with knowledge of the absolute i.e.,
transcendental knowledge, realizing the three nature of the Mula-prakriti,
the Devi-prakriti and of the Prathyagatma attains unto the very presence of
the Brahman while even engaged upon the duties of the world-process
incessantly: thus is the purport of the eighteenth sub-section

Por lo tanto, aquel que esta dotado con el conocimiento del Absoluto, es
decir, el conocimiento trascendental, que comprende las tres naturalezas de
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Mula-prakriti, Devi-prakriti y Prathyagatma, alcanza la presencia misma del
Brahman mientras se dedica incesantemente a los deberes del proceso del
mundo: tal es el significado de la decimoctava subseccion

Sloka 72

JANP RS B q Aeffon
SiiaTEed! Yafd TRATdY U

tatascaikonavim$e'smintarange tu maharsina
jivatmadharmo bhavati vyakhyatasca yathayatham

In the NINETEENTH SUB-SECTION by the great Sage has been expounded
in detail the philosophy of the jivatma

En la DECIMONOVENA SUB-SECCION el gran Sabio ha expuesto en detalle
la filosofia del jivatma

Sloka 73

g: piefd 9 IR gEg-AIary: 98
$RY [HTY: TARTETNT:

yah kridati ca samsare mukhaduhkhadibhih saha
1$varasya bimbabhutah samsaratmaprayogajah

He, who in the world-process sports with happiness and misery, being the
reflex of the supreme Lord and born of the union of the Atma with the world-
process

Aquel que en el proceso del mundo se entretiene con la felicidad y la miseria,
siendo el reflejo del Senior Supremo y nacido de la unién del Atma con el
proceso del mundo

Sloka 74-75
ISy Hafd Sharem Uegy ORI H:

Add @y d SEHESTHT g
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so'yam bhavati jivatma prabaddhasca gunaistrbhih
tritvaikatvasvarupe ca brahmabhave'yameva hi
3RIUS] FUREUY JAHTTA|

qufy Tmyal f: TXiae: TR

akhando hyanupas$ca sarvabhavavan
purnasca $asvato nityah svasamvedyah prakasate

Is the Jivatma bound or limited by the three qualities?; in the Brahmic
condition it is triple and at the same time one, partless, atomic, all knowing,
all ideating, wholesome, eternal and self-cognizant

¢Estéa el Jivatma atado o limitado por las tres cualidades? En la condicion
Brahmica es triple y al mismo tiempo uno, sin partes, atbmico, omnisciente,
omnisciente, sano, eterno y autoconsciente

Sloka 76-77

SHATcAT 9 FaT dg W doma fg

SR dRMdfGRI auT U:

jivatma ca yada veda svatmanam cetthameva hi
jagaditthamaham cetthametadittham tatha panah

YT o Yo+ dffnie 9 dal &gy
@l SERa=Uy Yaddfd Fuf:

bhavyam ca bhavanam cetthamityadi ca tada tvayam
tvayam brahmasvarupas$ca bhavatyeveti nirnaayah

The jivatma itself attains to the Brahmic condition, when it realizes its own
Atma, and the true valuation of the world-process, of the etats and of the
causing to become and the becoming

El jivatma mismo alcanza la condicién Brahmica, cuando realiza su propio
Atma, y la verdadera valoracién del proceso del mundo, de los estados y
causa del devenir
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Sloka 78-79

FEGIIHaY Y1 = fg S
offafd forad dfd aagREdd g:

sukhaduhkhanubhavas$ca tatha cayam hi jayate
jivati mriyate ceti vyavaharastatha punah

ol gYafa 9 der 9’ S
JHTSIasuNy g fafifefuan

Soko harsasceti sarvam tada tasya jayate
tasmajjivabrahmano$ca hyaikyam vidhinirupitam

Then unto the jivatma is no more the experience of pleasure and pain, nor
the notion that it is born, lives and dies, nor even joy nor sadness: wherefore
is emphasized the at-one-mint of the jivatma and the Brahman

Entonces, para el jivatma ya no existe la experiencia del placer y el dolor, ni
la nocién de que nace, vive y muere, ni siquiera alegria ni tristeza: por eso se
enfatiza la unificaciéon del jivatma y Brahman

Sloka 8o

gAY farayt SareRiadRT:
R s gt af=<r wgffon

evamanye viSesartha jivatmajnanatatparah
tarange'sminviSesena proktah santi maharsina

In this way through this sub-section by the great sage have been expounded
many other singular significances regarding the knowledge of the jivatma

Asi, a través de esta sub-seccion, el gran sabio ha expuesto muchos otros
aspectos relacionados con el conocimiento del jivatma

Sloka 81

aal fa e s Rmmatargfon
STATEINT SARATA! TUTdd fIRIv:
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tato vim§$e tarange'smingargyayanamaharsina
jivatmayogo vyakhyato yathatatvam visesatah

In the TWENTIETH SUB-SECTION the Yoga, or oneness, or union of the
Jiva and the Atma has been clearly and well explained by the great sage

En la VIGESIMA SUBSECCION el Yoga, o unidad, o unién del Jiva y el Atma
ha sido explicado clara y bien por el gran sabio

Sloka 82

O Vgl et goHGHCld Yl
JHT HadT TR gt FRm:

tau bhedasiicathau sabdau yusmadasmaditi §rutau
ubhau bhavetam tatrasti hyasandhistho niramayah

The two words Yushmat and Asmat (you and I) denoting bheda
(separateness, contrast, opposition) abide therein

Las dos palabras Yushmat y Asmat (t4 y yo) que denotan bheda (separacion,
contraste, oposicion) residen alli

Sloka 83-84

ST SaTH e JIIHTET T G:
TS e EIAUEHRIGRIMRI:

asmacchabdabhidhesasca hyayamatma tatha punah
yusmacchabde hyadyavarnas$cekarokarasandhitah

g Af grEmTfa ufteg wuda f8
TSN <k 9 wefion

yu ceti samyagabhati prasiddham rupameva hi
yusmacchabdasyaivameva niruktam ca maharsina

The Atma is symbolized by the word “Asmat”; the first letter g of the word
YBH is a result of the coalescence of 3 and T according to the well-known
rules; thus is the nirukta of the word g™ explained by the great sage
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El Atma esté simbolizado por la palabra “Asmat”; la primera letra g de la

palabra J®Hd es el resultado de la fusion de 3 y § segun las reglas conocidas;
asi es como el gran sabio explica el término nirukta de la palabra g

Sloka 85

X U3 I uRexad
TS Ha- @6 ST

tasma sambhavanayaiva nanatvam paridrsyate
yusmacchabdasya bhavanam tvasmacchabdena jayate

By its presence is the manyness apparent; the existences of the word g™
(yusmat) is due to the word 3¥Hd (asmat)

Por su presencia se hace evidente la multiplicidad; la existencia de la palabra
Y (yusmat) se debe a la palabra 3{¥Hd (asmat)

Sloka 86-87

3T g1l d Weg 11l Hey RS
SRAGYSH &G Haay shATGA!

abhyam dvabhyam $§abdabhyam bhedasca parikathyate
asmadyusmacchabdavacyau bhavatasca kramadiyau

3! I FTHIIR! TP RIBRATR]

Al TR J9 @i

uktau ca hyatmasamsarau hyakarokaratatparau
tayoh parasparam caiva sapeksatvamihocyate

From these two words results the notion of separateness or diversity; these
two words 3¥Hd (asmat) and g™ (yusmat) respectively connote the Atma
and the world-process, representing the A and U; their mutuality or
reciprocity is known as relatively or interdependence

De estas dos palabras resulta la nocion de separacion o diversidad; estas dos
palabras 3¥Hd (asmat) y J8Hd (yusmat) se refieren al Atma y el proceso del
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mundo, representando la A y la U; su mutualidad o reciprocidad se conoce
como interdependencia

Sloka 88-90

T I qUT QN g -0 & guere!
THRARYCY TUREWiHgIGd:

ekatvam ca tatha tau dvau tvanyasya sto hyapeksakau
tasmattayorabhedas$ca tathanyesamihoditah

bad HedaTeaMi gada fg
TRy qUT dhaid T

kevalam bhedavacanasabdanam sarvatheva hi
tadekyavirodhavatvam tatha caikatvameva ca

faaffa s=ieg o = yaieHy,

qHTg A FavTHG@ 9 qul Haq

vijiieyamiti catroktamrsina ca prayojanam
tasmaprtaktvam sarvesamekatvam ca tatha matam

So even is their oneness; the twain are desirous of (responsive to) each other:
hence their community; so also with all other words; and it is declared by the
sage that, oneness or unity and the reverse of it should be understood to be
devoted by words of contrast (for opposites taken together constitute
oneness); hence the separateness of everything is but an aspect of its unity

Asi es también su unidad; los dos se desean (responden) mutuamente: de ahi
su comunidad; lo mismo ocurre con todas las demés palabras; y el sabio
declara que la unidad y su reverso deben entenderse como dedicados por
palabras de contraste (pues los opuestos tomados juntos constituyen la
unidad); de ahi que la separacién de todo no sea mas que un aspecto de su
unidad
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Sloka 91-95

AAFIGURHI ATEH AR
TIRIHTRTA! T U 7

tavaikyaprthaktvamiilau ragadvesau vyavasthitau
avaSyakaparavetau Satrumitre tatha mate

TIRATIRIH AT Hdgd:
e T fefad uReaa

tayoranavasyakatvadosascapi bhavedatah
ragadvesau Satrumitre dvividhe parikathyate

T HRURSY WTHRREY dUTSTRA

FHIT UG WRITGRIHW dUl

ekam karanariipam syatkaryarupam tatha'param
karyarupam prasiddham syancavaSyakaparam tatha

T2 PRURSU WTCURTG qUT 7aq

TR I[aS d9 Jare=gag f§

tafica karanarupam syadaprasiddham tatha matam
param tvavaSyake caiva sarvasminnayameva hi

31Uq Tq Hafd dfd areArgETay
dEARIARIYT §8: AT

abheda eva bhavati ceti vyakhyatrsammatam
tadatyaikyavirodhafnca dvesah samabhidrsyate

Love and Hate originate from this unity and diversity; and these both are
based on Necessity or Need with reference to friend or foe; hence also is the
indifference due to non-necessity (absence of love and diversion); love and
hate in respect of friends and foes are said to be two-fold of which one
variety is of the nature of cause and the other of the nature of effect; the
latter pertains to potent necessity, while the former to the latent needs; and
it is deemed by the great sage, that in universal necessity alone is non-
separateness; and from the reverse of this non-separateness of the Atma hate
is born
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El amor y el odio se originan de esta unidad y diversidad; y ambos se basan
en la necesidad con referencia a un amigo o enemigo; de ahi también que la
indiferencia se deba a la no necesidad (ausencia de amor y diversion); se dice
que el amor y el odio con respecto a amigos y enemigos son dobles, de los
cuales una variedad es de naturaleza de causa y la otra de naturaleza de
efecto; el ultimo pertenece a la potente necesidad, mientras que el primero a
las latentes necesidades; y el gran sabio considera que solo en la necesidad
universal no hay separacion; en cambio, de esta no separacion del Atma nace
el odio

Sloka 96

deTAqIT RIS IFTy gRkatfa
0 AR IR dicg URERad

tadatyaikyanurodhena ragasca parivardhate
dvayam cavaSyakaparam tadidam paridrs$yate

And in accordance with the degree of the Atmic non-separateness love does
grow; both (love and hate) are evident as necessity

Y de acuerdo con el grado de no separacion atmica, el amor crece; ambos (el
amor y el odio) son necesidades evidentes

Sloka 97

dePTaTdISHEHHRI: URged
deagdragfayrafd FAefiay

tadekantargato'medas$caikasthah paribudhyate
tadavayavavayavibhaveneti nirtupitam

And this non-separateness or non-differentiation is recognized as being
inherent and is styled as “the part and the whole”, or “the fragment and the
full” or “the organs and the organisms”, or the units and the universal”

Y esta no separacion o no diferenciacion se reconoce como inherente y se
denomina “la parte y el todo”, o “el fragmento y lo completo” o “los 6érganos y
los organismos”, o las unidades y lo universal”
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Sloka 98

qhdidl d HaITATATG T F Ja:
Tch R dgU<eh=T S

prakrtitam ca sarvasamatmadinam ca sarvasah
pratyekam yatparijiianam tatprtaktavena jayate

The perception of the individuality in respect of all Prakriti and all Atma is
born of the action of separateness

La percepcion de la individualidad con respecto a toda Prakriti y todo Atma
nace de la accién de la separatividad

Sloka 99
Teh - fag TduT <9 Srad
daR sfa Saffa I w-Hfr:

tadekatvena vijianam sarvesam caiva jayate
tatparam brahmeti ritamiti jneyam manisibhih

The knowledge of the ultimate unity is everything is said to be Brahmic and
is thus known to the wise

Se dice que el conocimiento de la ultima unidad es Brahmico y, ello es
conocido por los sabios

Sloka 100

JaATATd foRmTeaRatame:
THU: QST 92 Ay a7

sarvamatmeti vijieyamatmatattvavicaksanaih
samupasyah so'yamatma vedyo dhyeyasca sarvatha

By those who seek to know the Atmic truth, it must be realized that the Atma
is universal, worthy of adoration, contemplation and realization

Aquellos que buscan conocer la verdad Atmica deben comprender que el
Atma es universal, digno de adoracion, contemplacion y realizacion



Sloka 101

Td AR Wb d I HeveH
9 e b pard o e

evam jhananurodhi syatkarma sarvam kalapradam
na jianena vina karma trkiyate ca mumuksubhih

All action which is urged by such knowledge is fruitful; never are those
desirous of liberation engaged in action without such knowledge

Toda accion impulsada por tal conocimiento es fructifera; aquellos que
desean la liberacidon nunca se involucran en la accion sin tal conocimiento

Sloka 102-103

CRIBTATEIC A HHUMEE HEd
STHETT U7 AN GIRUTTHTGAT]

desakaladyatitatvam karmanamiha kathyate
atmadrstaya tatha tesam samsarapravibhavanat

FHIATEFavidad g g1 ufaaraay
I JAHATT I gdd Ubifadd

kaladyantargatatvam ca munina pratipaditam
tatah sarvatrkiyanam ca hyanantatvam prakirtitam

The sage lays stress herein on the transcendence of action beyond time,
space, etc., as viewed from the Atmic aspect; while from the view-point of
samsara is declared the subordination of action to time, etc

El sabio enfatiza aqui la trascendencia de la accién mas alla del tiempo, el
espacio, etc., tal como se ve desde el aspecto atmico; mientras que desde el
punto de vista del samsara se declara la subordinacién de la accion al
tiempo, etc

423
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Sloka 104

T4 A HNAT dERRIY  Waq
SEUS TaA = e ARt Joi:

evam tatkarmabhiSaiva tadiSairapi ca svayam
brahmandam sarvamapi ca yuktam caratiti nurnayah

Thus (each) brahmanda is conjoined or compounded with the actions and
with the authors thereof

Asi, cada brahmanda esta unido o compuesto por las acciones y sus autores

Sloka 105

OfASTEITUSHA &: QUdfdqarcel:
ERISIREIRECRE FIE RN CAIRTE

pratibrahmandamatra syuh hyanavatritayatmakah
brahmandadhipati$§caiva mahavisnuprakirtitah

And atoms which are three-qualified constitute each Brahmanda; and it is
known that Mahavishnu is the ruler of a Brahmanda

Y los 4&tomos que son de tres cualidades constituyen cada Brahmanda; y se
sabe que Mahavishnu es el gobernante de un Brahmanda

Sloka 106

AR SRIUS Stari i g:
THhHUT TR G- U,

tasmintasmim$ca brahmande jivanam vasatam punah
evamutkramanam casti muninatra nirtpitam

It is here explained by the sage that even in this way is the evolution of the
jiva residing in each of these Brahmanda

El sabio explica aqui que de esta manera también es posible la evolucion del
jiva que reside en cada uno de estos Brahmanda
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Sloka 107

SRUS s ey T3ila: T ax qau:
ICRIRERNIG ERIVSE L]

brahmande'smims$ca saijivah svayam vastini sarvasah
vijaya ca yathatattvam brahmandantarameti ca

The Jiva residing in this Brahmanda, and knowing everything therein
properly passes to another Brahmanda

El Jiva que reside en este Brahmanda, y que conoce todo lo que hay alli
dentro, pasa apropiadamente a otro Brahmanda

Sloka 108

sd fg SIfg Y=l gy

SIqRIeh Al I8 TURINTHHET T

ityevam hi jagadvi$vasamsarebhyo yathamati
jivasyotkramanam jiieyam tapoyogasamahitam

In this manner must be understood the progression of the Jiva by means of
Tapa and Yoga through Jagat, Viswa and Samsara

De esta manera debe entenderse la progresion del Jiva por medio de Tapa y
Yoga a través de Jagat, Viswa y Samsara

Sloka 109-110

A g Riga: qaerirefue:
ST F YR JUTaR] gUTfafy

itthamatra hi siddhantah purvacaryanirupitah
jivasya ca yathajnanam yathavastham yathavidhi

YR YT HAgah TU| URH

3d UV a2y uRead

yathatrkamam yathakalam bhavedutkamanam param
ityevam prakrtantinam tancapi paridréyate
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It is been said by the ancient teachers that the progression of the jiva is in
accordance with its knowing, condition, regulated by due grade, and time
thus even do the prakritic atoms pass place to place, from condition to
condition

Los antiguos maestros han dicho que la progresion del jiva esta de acuerdo
con su conocimiento, condicion, regulada por el grado y el tiempo; de esta
manera, incluso los &tomos prakriticos pasan de un lugar a otro, de una
condicidn a otra

Sloka 111-115

a ggeh AR dYHdaqed
fPIRRITR g dfHg Hol O

tasma hyutkamanasyapi tathanantatvamucyate
kificottarottare caiva tasminnutkamane punah

faRva: WY axgepiaafa:

C\ [aY C
ddd IR Silay dHTTd™ a3 {8

viSesatah svabhava$ca tattaddrstibivardhitah
vartate casta jivasya tasmatsarvasya tasya hi

TGHTG: MHagTiy qurehiay gedd
S HHTURY Giiqw fg fariva:

svabhavah prakrtascapi tathatmiya$ca vardhate
itthamutkamamanasya jivasya hi viSesatah

T gfdfaga o wTa: HHwaur
AR: ol 7 URH dfd 9d gurda:

nistha buddhirdhrti§caiva gunah kalah kramastatha
margah phalam ca paramam ceti sarvam yatharthatah

I 9 Higraa aRgGaHeTHl
3¢ I IRH 98 FHAHETERT

uktam ca moksagitayam vasudevamahatmana
idam ca paramam vedyam mumuksubhihadarat
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Its progression is said to be eternal; and by its succeeding progressions, its
swabhava or own nature is enriched by various perceptions while its
prakritic nature also grows subtler and the jiva thus in progression attains to
meditation, buddhi, dhristi, etc.; thus is taught by the Lord Vasudeva in the
Moksha-Gita and should be necessarily known to those desirous of
emancipation

Se dice que su progreso es eterno; y por sus progresiones sucesivas, su
swabhava o naturaleza propia se enriquece con diversas percepciones
mientras que su naturaleza prakritica también se hace mas sutil y el jiva asi
en progresion alcanza la meditacion, buddhi, dhristi, etc.; asi lo ensena el
Senor Vasudeva en el Moksha-Gita y debe ser necesariamente conocido por
aquellos deseosos de emancipacion

Sloka 116-117

I ehHHTURY Yiebgurear fg
JRYEAHMRY Gdidhyd 9 3

tasya cottrkamamanasya Saktisampadanaya hi
arambhavasanarupe mandatakrstate ca ye

7 99 danat g siTsT T Haq
31l U9 ULl fg fa=rer: uiRkgend

niyate caiva tabhyam tu jagajjamadikam bhavet
ata eva tvanunam hi vinasah paribudhyate

For the conservation of energy needed by the progressive Jiva, rest and
quickness are ordained by means of birth and death or beginning and end,
possibly the reverse; hence is the dissolution or disintegration of atoms

Para la conservacion de la energia que necesita el Jiva en progreso, el
descanso y la rapidez estan ordenados por medio del nacimiento y la muerte
o el principio y el fin, posiblemente a la inversa; de ahi la disolucion o
desintegracion de los atomos
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Sloka 118

SRS R CINERICEIGEER]
YT TATHH FUBHHANRTH

tasyafica sarvabhavo'pi jivena pratipadyate
yathajhanam yathakarma yathatrkamamitiritam

Therefore in proportion to its knowledge, action and progression, the Jiva
gets universal experience

Por lo tanto, en proporcion a su conocimiento, acciéon y progreso, el Jiva
obtiene experiencia universal

Sloka 119
3fal QIUT ST Ufasenusag fg
3=l TagRY YHayTaT=Id

ato hyantinam jivanam pratibrahmandameva hi
ananto vyavahara$ca dharmata$cavagamyate

Thus in each Brahmananda eternal is the relation between or mutual
engagement of the Jiva and the atoms; this is the law

Asi, en cada Brahmananda la relaciéon o compromiso mutuo entre el Jiva y
los atomos es eterna; ésta es la ley

Sloka 120

foh T qui WU Tdd TG
T RERANY faa: IydisH:

kim ca tesam svabhavena sarvatra samudahrtah
sa parasparayogasca niyatah $a§vato'malah

Also in virtue of their own nature, their mutual union is ordained complete
everywhere, being eternal and pure

También en virtud de su propia naturaleza, su union mutua es completa en
todas partes, eterna y pura
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Sloka 121

TAHTIHTRIAIS U Sitarerd g-1a=:
SURETY T YAy foxTerd

atmabhavabhasito'pi jivatmayam sanatanah
anurtpasca sarvatra vyaprtasca virajate

The Jivatma attaining to atmic aspect exists everywhere, fulfilling and
atomic

El Jivatma que alcanza el aspecto atmico existe en todas partes, cuamplidor y
atobmico

Sloka 122

S{UHT < ARG AHd
WIEUUT IGHTA Uieh JrH&orq

aniinam caiva tatrasthajivanam samyameva
svariipena svabhavena proktam samipyaksanam

A similarity and an approximation are stated as between Jiva and the atoms
related therewith in respect of nature and being

Se establece una similitud y una aproximacion entre Jiva y los atomos
relacionados con él en lo que respecta a la naturaleza y el ser

Sloka 123

Yt yfafgfa fasd wrfy:

Shrar@fad T 931 WeEaHa_RanTd:

Suddhabhih $rutibhi$ceti vijieyam syanmanisibhih

jivatmeti ca samjna syadatmasamsarayogatah

By the wise it should known that through the conjunction of the Atma and
the world-process the Jivatma results

Los sabios deben saber que a través de la conjuncion del Atma y el proceso
del mundo resulta el Jivatma
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Sloka 124

BN

TAciSTY oiid: WIEIRIda=d
3N YAGTHT § U ITd:

etardo'Sasdca jivah syatsamsarascetadocyate
ahasam$o bhavedatma sa tvanu$ca sanatanah
Regarding the expresion Jivatma, the term Jiva is the “etat” or the samsaric

portion; and the term Atma connotes the Aham or I (of the logion I — This)
being anu (atomic) and eternal

En cuanto a la expresion Jivatma, el término Jiva es el “etat” o la porcion
samsarica; y el término Atma connota el Aham o Yo (de la exprsion Yo —
Esto) siendo anu (atomico) y eterno

Sloka 125

IFYUIRAAIRG TINT: GBI

SitaHi fdug 9 AT uRgerd
vyastayupadhistayoreva samyogah parikathyate
jivanam vyastipakse ca nanatvam paribudhyate

In the particular or separative aspect, manyness or multiplicity is perceptible
to the many Jiva

En lo particular o separativo, la multiplicidad es perceptible para los muchos
Jivas

Sloka 126

AP dhcd doTHEH Afeay
Td ogya] YHTAT F §IY: YUIGHIS:
samastibhave caikatvam tesamityatra coditam

evam vyastaya samastaya ca bodhah pranavabhasitah

In the universal aspect, unity or at-one-mint is evident unto them; thus by
the aspect of manyness and oneness is the knowledge in terms of the
Pranava
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En el aspecto universal, la unidad es evidente para ellos; asi, por el aspecto
de multiplicidad y unidad es el conocimiento en términos del Pranava

Sloka 127-128

4141 =L f8 g A ea =
faamTy Teaaw faRieRy 9 dedhHrg

trudinam capyanunam hi pratyekam yoga eva ca
viyoga$ca tadaikyasya virodhasya tattrkamat

HIIRITY Hafd gddd 3 Txad
SRR RICICESCAIEIN

bhavanayas$ca bhavati sarvatraivam hi drSyate
tatsamyogaviyogau ca matavavasyakaviti

The concord or discord as between every truti (1/480 of the duration of an
eye-wink) and anu or atom is of the nature of (due to the function of)
bhavana or ideation as is evident from their respective similitude or
contrariety: the union and disunion of them is deemed a necessity

La concordia o discordia entre cada truti (unidad hindt de tiempo: 1/480 de
la duracién de un guifio) y anu o 4tomo es de la naturaleza de (debido a la
funcion de) bhavana o ideacion como es evidente a partir de su respectiva
similitud o contrariedad: la unién y desunién de ellos se considera una
necesidad

Sloka 129-130
ST 99 TN YA HHANTG:
T < el T I 9T g:

antinam caiva sarvesam pratyekam kramayogatah
gamanah caiva sambandho ladhutvam ca tatha punah

HEd dfd fa31d qUaftiReTeiq
ARG g s ud g fg
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mahatvam ceti vijnieyam mumuksubhirihadarat
samanadhikaranyantadvaiyadhikaranyam ca hi

The separative and conjunctive progression of all atoms, their relation, their
smallness and largeness or lightness and beaviness are the outcome of the
principles of concord and discord or co-ordination and disordination

El progreso separado o en conjunto de todos los &tomos, su relacion, su
pequenez y grandeza o ligereza y grosor son el resultado de los principios de
concordia y discordia o coordinacién y desordenacion

Sloka 131

AYdHg s Hid I e iayq
3{d Ud ST UIRaid Hdq

ladhutvamahatvabijamiti catra nirupitam
ata eva jagatsarvam tvanorantargatam bhavet

The principles of concord and discord have been shown to be the origin of
varying sizes or capacities of the atoms; hence is the world contained in an
atom

Se ha demostrado que los principios de concordia y discordia son el origen
de los distintos tamafios o capacidades de los &tomos; de ahi que el mundo
esté contenido en un atomo

Sloka 132-133

ST @y grupgdifa fAof:
UgAq g gdwi gafawgsar aur

jagadantargatam capi hyanu$cetiti nirnayah
evameva hi sarvesam sarvavasyakata tatha

Tdd g 9 Rig A=y
TRITHGTHTAT T faRToTd

sarvatra prayojanam ca siddhamityanu$asanam
vastutastvayamatma tu sarvasuddho virajate
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And verily the atom is contained in the world. Thus for all there is need or
necessity everywhere and always, so also summation and fruition; but the
atma in reality abides ever absolute

Y, en verdad, el &tomo esta contenido en el mundo. Por lo tanto, hay
necesidad para todo en todas partes y siempre, asi como también sintesis y
fruto; pero el atma en realidad permanece siempre absoluto

Sloka 134

TG HHUM HRUT 1
THATUNRIT TUATeHTRGd|

tasmattadatmavijnanam karmanam karanam bhavet
atmatatvaparijianam pranavadhyayanadbhavet

Therefore atmic knowledge is the cause of all action: knowledge of the atmic
truth results from the study of the science of Pranava

Por lo tanto, el conocimiento atmico es la causa de toda accion: el
conocimiento de la verdad atmica resulta del estudio de la ciencia del
Pranava

Sloka 135

IS HIg: Vg dgHTdl 7 QMHd
3y g WG REAA&T:

o~ —_ —_~

atasca sarvamulam syadongarastattvalaksanah

Emancipation is by means of the knowledge of truth or (principles); hence
the truth of the Pranava is the source of all other principles

La emancipacion se produce por el conocimiento de la verdad o (principios);
por lo tanto, la verdad del Pranava es la fuente de todos los demas principios
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Sloka 136

o fRraRgTd: TR ggeTRa:
QHOTIURYTH aRl yafd FaT

ittham vim$atarangarthah samgrahena hyudahrtah
purusarthaparai$cayam vedyo bhavati sarvatha

Thus briefly is explained the purport of the twentieth sub-section: this
should be realized for ever by those who seek to know the Purushartha

Asi se explica brevemente el significado de la vigésima sub-seccion: esto
debe ser comprendido para siempre por aquellos que buscan conocer el
Purushartha

Sloka 137-141

3AHIR gy Ry g Hefon
JATATY T Wb R e faRiva:

athaikavim$e hyasmim$ca tarange tu maharsina
sutratmadyasca ye proktastesam tvatra viSesatah

e I JUTaS IRAT T UTafe
BHRIGRIAT TYH Hlauiiea:

mukhyam tattvam yathavanca vyakhyatam syadyathavidhi
akarokarayoryogo yascatra pratipaditah

AR < d-d YIBAT JUUH

AT 90 daRTHa YT

vyavasthitam ca tenaiva srstimatram yathayatham
sutratmadyascapi sarve tadyogasamavasthitah

Yo 9 G ToRTagada:
TN TIOR A URHTEHT 99 g

bhavatiti ca siddhantah sarvasatrasusammatah
tadyogatatparaScaiva paramatma tathaiva hi
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JIRIIERY Jded-d fAfdd:

param brahma bhaveficeti siddhanto sunisammatah
samsaravyavaharasca sarvastenaiva niécitah

Then in the TWENTY-FIRST SUB-SECTION by the great sage has been
expounded in detail the essential characteristics of the Sutratma and the rest
referred to in the previous portion; by the conjunction of A and U, as
aforesaid, is established all creation or manifestation: the sutratma and the
rest are the result of such conjunction; in this all the shastras agree: and
Paramatma engaged on such union attains to the supreme Brahman; thus by
the conjunction only is all the activity of the world-system

Luego, en la VIGESIMA PRIMERA SUBSECCION, el gran sabio ha explicado
en detalle las caracteristicas esenciales del Sutratma y el resto a que se hace
referencia en la porcion anterior; por la conjuncién de A y U, como se dijo
anteriormente, se establece toda la creacion o manifestacion: el sutratmay el
resto son el resultado de tal conjuncién; en esto concuerdan todos los
shastras: y Paramatma, ocupado en tal union, alcanza al Brahman supremo;
asi, por la conjuncion solamente se establece toda la actividad del sistema
mundial

Sloka 142

% a1 w1 9d fig deaadaaRy
3{TaRGeh HIAWR I dATdidl [dHTdd

kim catra karyam sarvam hi tadavasyakatatparam
avaSyakam kalaparam sa catito vibhavyate

Whatever here is needful to be done is by its necessity; and while necessity
accords with time, time abides transcending

Todo lo que aqui es necesario hacer, se hace por su necesidad; y mientras la
necesidad concuerda con el tiempo, el tiempo permanece trascendiendo
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Sloka 143-144

SMmARHH AT fagd fg F=imiy:
UaHd fg GaRSTH®Y fhadar:

anekavyaktika$ceti vijneyam hi manisibhih
evameva hi samsare'pyanekasca kriyamatah

IUT GHTCIYT 94 9 faaarerar:
TS GIRWRT: T Fiwd AT

tatha dravyadayas$caiva sarve ca tritayatmakah
tasmafca samsaraparah sarve santi suniScitah

The wise should realize that it is with multiple embodiment; so are manifold
the actions of a world-process; and in the same manner, matter or substance
etc., is three-qualitied or triple in nature and so are all ever engaged in
samsara or the world-process

El sabio debe comprender que esto es asi porque hay multiples
encarnaciones, por lo que las acciones de un proceso mundial son multiples;
y de la misma manera, la materia o substancia, etc., es de naturaleza triple o
de tres cualidades, y por eso todas estan siempre involucradas en el samsara
o el proceso mundial

Sloka 145-146

T QIUTGSd qUT < URHTUG:
Tecdfay Yalfd URgT Serea:

yadyapi hyanavas$caiva tatha ca paramanavah
mahadvuddhis$ca bhutati prasiddha jagadadayah

TUTY TS fg foiva:
Id refafa T S Wy gy

tathapi catmasamanyadaikyafca hi viSesatah
tatsarvam nahamiti ca bodhyam syanca yathayatam

Although atoms, and super-atoms, the primal elements, Mahat, Buddhi, and
the well-known jagat etc., approximate to the Atma by similarity of nature
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and unification, yet it is quite necessary to know that thereby the Aham or
Atma is never all that

Aunque los atomos y los super-atomos, los elementos primarios, Mahat,
Buddhi y el conocido jagat, etc., se aproximan al Atma por similitud de
naturaleza y unificacion, es muy necesario saber que Aham o Atma es mas
que eso

Sloka 147

T8 Had o i@
SIId Ifd RIga: UuaeaiT=id

tasmattadatmanascaivam bhavenaiva jagafica hi
jayate ceti siddhantah pranavadavagamyate

Hence from the ideation of the Atma is born the jagat or world-process; such
even is the discipline of the Pranava

De ahi que de la ideacion (pensamiento) del Atma nace el jagat o proceso del
mundo; tal es la disciplina del Pranava

Sloka 148-149

IHBIhATIRY AHIH  IfU

JUTY FEHTTAR ° GUTHHY

jnanecchakriyapara$ca nayamatma tu yadyapi
tathapi sarvabhavanayogena ca yathakramam

EHRRIYTRIYT T dgTe:

U d g 9 Rig afd faurerd
ahamaikyavirodhanurodhena ca tadatmanah
ekatvam ca prthaktvam ca siddham ceti vibhavyate

Although the Atma is not limited by cognition, desire, and action, yet in
virtue of its transcendence and by the ideation in it of unity and diversity
oneness and multiplicity are manifest to it
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Aunque el Atma no esta limitado por la cognicion, el deseo y la accién, sin
embargo, en virtud de su trascendencia y por la ideacion en él de unidad y
diversidad, la unicidad y la multiplicidad son manifestaciones de El

Sloka 150

gAdAfd o Aad aw da fg

quicTfiad sigt dfd e des™

ahametanneti yafica tritayam tasma caiva hi
purnatvattritayam brahma ceti $atrafica tadréam

The concept of the triplet I-THIS-NOT pertains to the Atma; and from the
fact of its fulness, the Brahman is threefold or three-aspected: hence their
mutual similitude as declared by the shastra

El concepto del triplete YO-ESTO-NO pertenece al Atma; y por el hecho de
su plenitud, el Brahman es triple o tiene tres aspectos: de ahi su similitud
mutua como lo declara el shastra

Sloka 151

ST I T fagiguary faerd
ToRHSTpaTgY BIMaYd STThadd

atmanam ca sada viddhityupade$asca vidyate

jajjhanecchatrkiyabhyas$ca hyavirbhiitam jagadbhavet

“Know eternally the Atman or the Self” is the ordinance; and from its
cognition, desire and activity has manifested the jagat or the world-process

“Conocer el Atman eterno o el Ser” es la orden; y a partir de su cognicion,
deseo y actividad se ha manifestado el jagat o el proceso del mundo

Sloka 152-153

=1 HRITTATRIS <g=ad g Hefdiom
314 fg UTa Teas qut I:
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tafica mayavisistam cetyucyate hi maharsina
anenaiva hi bhavena sadasafica tatha punah
s e qur gavgd uRead

Juddd URTg 9 dda e

mithya'mithya tatha dvaitamadvaitam paridryate

trtvaikatvam prasiddham ca tathaivatra nigadyate

It (the jagat) is encompassed by Maya (the Brahmic Shakti): the sage affirms
that owing to it, being and non-being, illusion and its reverse, duality and
unity are manifest — as also triplicity and oneness

El cosmos o jagat esta abarcado por Maya (la Shakti Brahmica): el sabio
afirma que debido a €I, el ser y el no ser, la ilusién y su reverso, la dualidad y
la unidad se manifiestan —como también la triplicidad y la unicidad

Sloka 154

JAYRMATG S qaHAnGdaa:
2 YIE T AU A g TadH

tata$ce$avasyamidam sarvamityadivedatah
1$asya sarvarupasya copasyatvamihoditam

So, it has been declared by the Veda that all this is verily s‘-‘znamﬂ ie.,
(Brahman invested with Isa, which is the Brahma-Shakti) therein is stated
emphatically the adorability of the Isa who has all forms

Asi, el Veda ha declarado que todo esto es verdaderamente g’Q'IWT[, es
decir, (Brahman investido como Isa, que es Brahma-Shakti), en él se afirma
enfaticamente la adoracion de Isa, que tiene todas las formas

Sloka 155-156

dHTegRdHd al aTRuRT:
RAGIRITR ST AGIORT Al

tasmadahametanneti sarva vakyaparah trkiyah
syustadvakyaparam jhianamiccha vakyapara mata
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Yaddy Fd {8 HagreRmR aul
TR SR WA Id JarydH

bhavatyatasSca sarvam hi bhavedvakyaparam tatha
onkaro brahmavakyam syattatra sarvam vyasthitam

Therefore all action pertains to the logion “I-THIS-NOT”: so also cognition
and desire: Everything pertains to that logion — the Pranava 31 is the
Brahmic logion wherein everything abides

Por lo tanto, toda accién pertenece a la frase “YO-ESTO-NQO”: asi también la
cognicion y el deseo: Todo pertenece a esa expresion— el Pranava 3esla
expresion Brahmica en el que todo reside

Sloka 157-158
fRdd= qur <9 uRad-a =
ATl dd HAYi Haad JUBHHHA

nirvartanam tatha caivam parivartanameva ca
vakyanam caiva sarvesam bhavedeva yathatrkamam

GYTehTS! TYUTARI JUTART JUTATH
gaid fg IRKd ddie §&id

yathakalam yathade$am yathavastu yathavidhi
idameva hi samsaraphalam cetiha budhyate

The same law of expansion and contraction (evolution and involution)
applies to every logion (to all sentences or aphorisms) in accordance with
time, place, and vastu or material: thus even is the fruitage of the samsara or
the world-process

La misma ley de expansion y contraccion (evolucién e involucion) se aplica a
cada aforismo (a todas las oraciones) de acuerdo con el tiempo, el lugar y el
vastu o material: asi es el fruto del samsara o el proceso del mundo
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Sloka 159

uRaduifor Radquifor =
fgent= yATonfa Ha=hfa = fHufa:

parivartanaparani nivartanaparani ca
akhilani pramanani bhavantiti ca nirnayah

All pramana (evidence or reliance) partakes of the nature of expansion or
contraction (evolution or involution)

Todo pramana (evidencia o confianza) participa de la naturaleza de
expansion o contracciéon (evolucion o involucion)

Sloka 160

SfEHAGINITg HasHIedD g:
dadl ARG WA fg e ftay

oo A —

tato vyakhyanamevam syanmunina hi nirapitam

Cognition and the rest result from the union of Atman (Atma) and etat (an-
atma)

El conocimiento y el resto resultan de la unién de Atman (Atma) y etat (an-
atma)

Sloka 161

SEHIAYG d Ihd dVHTRAN

dgdeRuNId afa I ARy

brahmabhavapurvakam ca sakalam cestamaptuyat
tatsarvakaranaucityam coti jieyam manisibhih

One should attains to all his desires, solely in accordance with the Brahmic
conception

Uno debe alcanzar todos sus deseos, inicamente de acuerdo con la
concepcion brahmica
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Sloka 162-163

Td IRYHY TH T dar™eH
HerarRRg e Ry

evam samsaradharmasca tatkaryam tatprayojanam
mahavakyarahasyarthavicarastadananantaram

SEIUIET GRS 9 e uay
Tar o s RAfaRefuaT:

brahmana$caiva samsarabodhyatvam ca nirtipitam
evamanye viSesarthastarange'sminnirupitah

Thus the laws of the World-system, its activity and motive, the occult
significance of the Mahavakya or the Logion and thereafter the
understanding of the Brahman and the world-process and other important
topics have been dealt with in this sub-section

Asi, en esta sub-seccién se han tratado las leyes del sistema del mundo, su
actividad y motivo, el significado oculto de Mahavakya o Aforismo y,
posteriormente, la comprension del Brahman y el proceso del mundo y otros
temas importantes

Sloka 164

daueTrdaiyy HIRSIY:
gye: U9 RgdFAICa:

tatsamgraharthabodhasca karikabhih
yaScarthah paficabhi$caiva tarangairmuninauditah

The significance of the five sub-sections has been thus explained by means of
the Deepika briefly

El significado de las cinco sub-secciones se ha explicado brevemente por
medio del Deepika
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Sloka 165

SUATIN G Y T8 TH&:

SR ¥ fagd gafaraigafoian

itthamatmopasakai$ca jianibhi§ca mumuksubhih

brahmatattvam ca vijieyam piirvacaryanuvarnitam

Thus as expounded by the ancient teachers the truth of the Brahman has to

be understood by the adorers of the Atma who are wise and desirous of
liberation

Asi, tal como lo exponen los antiguos maestros, la verdad del Brahman debe
ser comprendida por los adoradores del Atma que son sabios y desean la
liberacion

Sloka 166

IRYUGRNE AR T Yd:

JHga Hafa gday: I e

parapranavasatrasya Satrasyanyasya ca Srutah
samanvayena bhavati hyarthabodhah sa cottamah

By a comparative study of the supreme science of Pranava or the sacred word
and many other sciences and by assimilation thereof, it is declared by the
Veda that the very best understanding results

Los Vedas declaran que la mejor comprension resulta del estudio
comparativo de la Ciencia Suprema del Pranava con otras ciencias

Sloka 167

Udareaie Afd I WrsHTfd g
QT dal SHTeIa Udhd! HIfd aNTa:

aitadatmyamidam ceti jnanam syajjagati kramat
yada tada jagatsarvam prakrtau bhati yogatah
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Along with the perception that here everything is of the nature of etat comes
the perception that the entirely of the world-process is established in the
Prakriti by the process of conjunction

Junto con la percepcion de que aqui todo es de la naturaleza de etat, viene la
percepcion de que la totalidad del proceso del mundo se establece en Prakriti
mediante el proceso de conjuncion

Sloka 168

T4 e 7 fa3 S gieHus
TRATAR e g i farmera

evam yada ca vijianam jayate hyatmamandale
paramatmani tatsarvam hyaivayena hi virajate

In this manner, when such perception operates in respect of the Atma, all
that is perceived to abide in the Paramatma is in concord with it

De esta manera, cuando dicha percepcion opera con respecto al Atma, todo

lo que se percibe que permanece en el Paramatma esta en concordancia con
él

Sloka 169
3T Uit aifdl o = TaT yaq
BEERIGERHGRIGIERIUEE

atmani prakrtau ceti vijianam ca yada bhavet
sarvam brahmeti ca tada te bhato brahmani khyam

When it is perceived in the prakriti and in the Atma all is Brahman, then the
twain are known to be established in the Brahman

Cuando se percibe en la prakriti y en el Atma que todo es Brahman, entonces
se sabe que ambos estan establecidos en Brahman
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Sloka 170

I TG S ATATTRRRA
JdeRaEd g a7 9 farTerd

tatah sanatanam brahma catmanatmasariravat
taficaivatmasvarupam tu sarvatra ca virajate

Hence the eternal Brahman is, as it were, embodied with Atmic and An-
atmic vehicle or veiling; of which the atmic vehicle transcends everything

Por lo tanto, el Brahman eterno esta, por asi decirlo, encarnado con un
vehiculo o velo Atmico y An-atmico; del cual el vehiculo atmico trasciende
todo

Sloka 171-172

gy SERITeh Y FHAA faxTeTd

YA < TS URTIRH

tadrupe brahmasaktiScai samaveta virajate
nanabhutimati caiva tasmadeva paravaram

=1 d SEIUl FU Rprafd dad
dd: AT SRIRIThT: YST: il Haf=l o

tafica cai brahmano rupam $aktireveti kathyate
tatah Srestah brahmasaktah pujyah prokta bhavanti ca

Therein abides in unison the Brahmic energy or potency of manifold
elements; and as such it is said the supreme form of the Brahman is shakti.
Therefore those are deemed the most revered that are the devotees of the
Brahmic shakti

Alli reside al unisono la energia o potencia brahmica de multiples elementos;
y como tal se dice que la forma suprema del Brahman es shakti. Por lo tanto,
se considera que los mas venerados son los devotos de la shakti Brahmica
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Sloka 173

SRR AT I TIORT: U Ifcar:
e TR T: RT-aRTATIdaRT:

atmasaktastatha canye hyaparah parikirtitah
nicah prakrtasaktah syustantrasatrarthatatparah

Others are known as the devotees of the Atma and the lowest are those who
being proficient in the Tantra, are devoted to the worship of the Prakriti

Otros son conocidos como los devotos del Atma y los méas bajos son aquellos
que dominan el Tantra y se dedican a la adoracion de la Prakriti

Sloka 174

3 Fad v IFh BT R TumR
3 forefaraf Rdar yawhifey TRefam

ye kevalam brahma $aktim vina hi samupasate
te nirgatartha vijiieya bhavantiti munermatam

It is the opinion of the great sage that the devotees of the Brahman, not being
the devotees of the Shakti also, are vain of successful endeavour

La opinion del gran sabio es que los devotos de Brahman, al no ser devotos
de Shakti, se envanecen de sus esfuerzos exitosos

Sloka 175

fagMd WFuRHNY TR Ueq
Ui Y[GIay 7 dIMTadd

vidvanevam svanurupakarmabhi$ca param padam
praptoti Suddhasatvasca na tatsthanannivartate

The wise man who pure intent engaged in action appropriate to himself
attains to the supreme condition whence he doth not return

El hombre sabio que con pura intencién se dedica a una accion apropiada
para si mismo alcanza la condicién suprema de la cual no regresa
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Sloka 176
Id: H-aAATifas g Uk
HaSHIul o fRraf yorafaer

tatah samanvayenarthavijianam tu prasasyate

oo~ —

Therefore knowledge by synthesis or co-ordination is praiseworthy; and
siksha accords with knowledge only with the help of the science of Pranava

Por tanto, el conocimiento por sintesis o co-ordinacion es digno de elogio; y
Siksha concuerda con el conocimiento de la Ciencia del Pranava

Sloka 177

ddd digog I J Iod Ia:

AP TP HITY Yuia: uRepd

tayaiva tadvirudvam ca jianam samjayate yatah
samastivyastibhava$ca pranavah parikathyate

Because knowledge of that science gives insight into its reverse also, so is
Pranava said to connote the one and the many

Debido a que el conocimiento de esa ciencia también da una idea de su
reverso, se dice que Pranava connota lo uno y lo multiple

Sloka 178

YT ITdare ayar AHRHTET
yafefd fg Rigra g+ ufaurfaa:

samastaya caikarthabodho vyastaya nanarthabhavana
bhavediti hi siddhanto munina pratipaditah

It has been pointed out by the great sage that limited perception leads to the
notion of many-ness and that transcendent perception results in the
realization of unity
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El gran sabio ha senalado que la percepcién limitada conduce a la nocién de
multiplicidad y que la percepcién trascendente da como resultado la
realizacion de la Unidad

Sloka 179

TSTANTRIR[GH 99T S d Il
faq = Hddd RuTfeRdcRad
rajayogasuSuddhena tapasa samskrtam yada

vijhanam ca bhavedevam parapraptistadocyate

That is said to be the supreme achievement which results in the perception
chastened by Raja-Yoga

Se dice que este logro supremo resulta en la percepcion por el Raja-Yoga

Sloka 180

T GIHIRIAG ST Scirfd
gl W I U1 aRedd

tacchuddhatmopasanaiva rajayoga itiryate
yattadvrahma param tafica paiicadha paridrSyate

The meditation upon the absolute Atman is said to be Raja-Yoga; that which
is the Brahman is evident in five-fold manner

Se dice que la meditacion sobre el Atman absoluto es Raja-Yoga; lo que es
Brahman se manifiesta quintuplemente

Sloka 181

EARRAIDRT: Hd dadd i§
TBY: TRATATS SHT SHaSaTeRTql

Suddhacaryaistatprakarah kathyante caivameva hi
purusah paramatma''tma jivaScaivaksarastatha
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Of which the detail declared by the Suddhas thus: the Purusha, the
Paramatma, the Atma, the Jiva and the Akshara

De lo cual los Suddhas declaran en detalle lo siguiente: el Purusha, el
Paramatma, el Atma, el Jivay el Akshara

Sloka 182

3fa 9 9 91T T39: U9H: WR:
T IRATHT DRI TSP

iti tatra ca sarvebhyah purusah paficamah parah

turlyah paramatma syattatiya$catmasamjnakah

Of these, the fifth, the Purusha, is the highest, the fourth os the Paramatma
and the third is the Atma

De éstos, el quinto, el Purusha, es el mas elevado, el cuarto es Paramatma y
el tercero es el Atma

Sloka 183

fechay Siasy TUHTER) A:
YORIUR §el I WIS UrBH:

dvitiyo jivasamjnasca prathamascaksaro matah
samsaropahitam brahma caivam syadgunakarmabhih

The second is known as the Jiva and the first as Akshara; the Brahman
conjoined with the Samsara or the world-process thus abides with qualities
and action

El segundo se conoce como Jiva y el primero como Akshara; el Brahman
unido con el Samsara o el proceso del mundo, permanece asi con cualidades
y accion
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Sloka 184

[T 8 AI: 0 Sersafc: STy,
YT YHRIHT Wde GgUNId

Suddha hi yoginah sarve brahmajyotih sanatanam
pancadha prathasamanam svadehe samupasate

The Suddhas who are all Yogins do perceive in their own bodies the eternal
splendour of the Brahman thus five-fold

Los Suddhas, que son todos Yogis, perciben en sus propios cuerpos el eterno
quintuple esplendor de Brahman

Sloka 185

SANTAY YT SRTIRAAART

eI AN I WrefHaifay

rajayogatapas$caiva brahmopasanatatparam
sahatmana yobhilena sangam syadabhivarnitam

By Gobhila has been described in detail the Raja-Yoga devoted to the
Brahman

Gobhila ha descrito en detalle el Raja-Yoga dedicado a Brahman

Sloka 186-187

AU HATATH S 1o

SITHT o URHTHT I IATHT o dYISUR:

gargyayanastu bhagavanatra brahma sanatanam
atma ca paramatma ca sutratma ca tatha'parah

JIATTT I STl JedTg URH 9 dq

framinm gdfemaad THsy

pratyagatma ca jivatma cetyaha paramam ca tat
vicaryamane sarvasminbhavetsarvam samanjasam
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But Gargyayana herein says that the eternal Brahman abides as Atma, the
Paramatma, the Sutratma, prathyagatma and the Jivatma

Pero Gargyayana dice que el eterno Brahman permanece como Atma,
Paramatma, Sutratma, prathyagatma y Jivatma

Sloka 188

UehHd TR ST§1 PRI ORI

MAFTHTGRY T fauraafa fofa:

ekameva param brahma Suklakrsnasvariipavat
atmanatmasvarupam ca vibhatyeveti nirnayah

One only is the supreme Brahman veiled, as it were, in white and sable forms
(perhaps in light and darkness) shining verily as Atma and An-atma

S6lo Uno es el supremo Brahman, por asi decirlo, en formas blancas y negras
(en luz y oscuridad) brillando verdaderamente como Atma y An-atma

Sloka 189

JYTSERa®Y 9 faem: gaf wafa i
YIRS Faui faeny fHadm

yathabrahmasvarupam ca vidyah sarva bhavanti hi
yathadhikaram sarvesam vidyata niyata matah

As is the form or embodiment or the manifestation of the Brahman, so are
the Vidya or sciencias; such studies are ordained in respect of persons in
accordance with their authority and responsability

Como es la forma o encarnaciéon o manifestacion de Brahman, asi son los
Vidya o ciencias; tales estudios son ordenados con respecto a las personas de
acuerdo con su autoridad y responsabilidad
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Sloka 190

Thbagh Hd 9 AdaTesH
IR IGYATH A TUraHITH

ekatvanekatvayuktam sarvam ca tritayatmakam
avastha catustayatma ceti pranavabhasitam

Thus in the exposition of the Pranava the totality or the whole conjoined into
unity or many-ness is triplenatured; and four are the states of consciousness

Asi, en la exposicion del Pranava, la totalidad o el todo unido en la unidad o
multiplicidad es de triple naturaleza; y cuatro son los estados de conciencia

Sloka 191-192

@ﬁﬁﬁﬁﬁﬂ@ PSIEE g-:

qAAMAIRIAG §& FATTTH

evamevantimairatra tarangaih paficabhih punah
sarvasatraparijianacedyam brahma sanatanam

T Afqyeh 9 R gyl

SeIfIgd UH R I T3 fa

pancadha samvibhaktam ca vyakhyatam syanmaharsina
brahmavincaiva paramam sthanam yogena gacchati

In this manner through the last sub-sections the eternal Brahman cognizable
by study of all sciences has been explained to be five-fold by the great sage;
the knower of the Brahman by means of Yoga ever attains unto the supreme
state

De esta manera, a través de las tltimas sub-secciones, el gran sabio ha
explicado que el eterno Brahman, reconocible mediante el estudio de todas
las ciencias, es quintuple; el conocedor de Brahman por medio del Yoga
siempre alcanza el estado supremo
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I 3f i< Rt Uuraarerd e

Il iti $ratiyoganandaviracitayam pranavavadarthadipikayam I

| STRRG=g-R=gU} TH |

Il brahmasvartupaniripanam nama |
| TS EATE: I

Il panicamo'dhyayah I

THUS THE FIFTH CHAPTER OF THE
PRANAVA VADARTHA DEEPIKA ENTITLED
“THE BRAHMA- SWAROOPA-NIRUPAM

BY YOGANANDA”

ASI ES EL QUINTO CAPITULO DEL
PRANAVA VADARTHA DEEPIKA TITULADO
“THE BRAHMA-SWAROOPA- NIRUPAM

POR YOGANANDA”
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é E Shrauta: cognition, unity = Atma

Y[ Smarta: action, separateness B An-atma

941:13 d Dharma: desire, positive or negative

E &I Siddhanta: synthesis

Shastras or revealed True include: cognition, action, desire & synthesis

Shastras or Verdad revelada incluye: conocimiento, action, deseo & sintesis
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va — Invocation to Sri daraswati
o e 7 3 3

Jaga Saraswati, Jaga Saraswati,

Jaga Saraswati, Pahiman
Glory to Saraswati, Glory to Saraswati,
Glory to Saraswati, Save me ...
4.7
Sri Saraswati, Sri Saraswati,

Sri wati, Rakshamam

leady Saraswati, bady daraswati,

2

N W SR A T 1. Y .i.;':‘\"l : . .
of Wisdom, sound arts & musizal tnéerdments- lady Saraswati, Protgct me ...

Invocation to Sri Saraswati, Gnana Shakti, power of knowledge, Goddess of Wisdom, sound & arts

Invocacion a Sri Saraswati, Gnana Shakti, poder del conocimiento, Diosa de sabiduria, sonido & arte
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