atha prathamo’dhyayah

! A partir de la version en inglés de Sw. Sivananda.

BRAHMASUTRA !

CAPITULO 1

Capitulo 1 - Secciéon 1

Los Brahma Sutras o Vedanta Sutras son llamadobidéaniShariraka
Sutras" porque tratan sobre Parabrahman, el g8ba&a (el corpéreo).

En el capitulo primero, el autor demuestra que ¢dds textos védicos se
refieren uniformemente a Brahman y que en El queuamran su
Samanvaya(reconciliacion). En el capitulo Segundo, se paueoe no
existen conflictos entre la Vedanta y los derdmastras En el tercer
capitulo se describe el modo de alcanza a BrahBragl cuarto capitulo se
describe el resultado de alcanzar a Brahman.

El Adhikari (aquel que es capaz de comprender y estudi8hastra es
aquel que tiene mente tranquila y que poseen ldsutis de Shama
(tranquilidad),Dama (autocontrol) y demas, que esta lleno de fe, que s
dedica a constantemente a tener buenos pensamieqtes se asocia con
los conocedores de la Verdad; es aquel cuyo coragtin purificado por
medio del cumplimiento adecuado de todas las ahitigas religiosas y
seculares y que no tiene ninguna idea de recompEhSambandhas la
descripcion que hace esBhastrade Brahman. EVishayao temética de
esteshastraes el supremo Brahman que es toda purez&@&r&fojana
(necesidad) de estBhastraes el de lograr la realizacion del supremo
Brahman eliminando todas las falsas nociones qyedan esa toma de
conciencia.

Este Shastra estd compuesto por varios temas 0 proposicionasla C
proposicién contiene cinco partes:

1. Tesis oVishaya
2. Duda cSamshaya

3. Antitesis oPurvapaksha
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1.1.2
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114

.. Janmadyasya yatah ..

.. §astrayonittvat ..

.. tattusamanvayat ..

4. Sintesis, es decir recta conclusié8iddhantay

5. Sangatj es decir concordancia entre la proposicion ydesas
partes deBhastra

A lo largo de todo el libro de los Vedanta Sutasashman es la tematica
central, es decir, el asunto que se discute. Cigalinterpretacion que se
haga de un pasaje no debe apartarse de ese tetral qee es Brahman.
Cada capitulo tiene por su parte un tema partiaylarle es propio. Cada
pasaje debe interpretarse pues de manera consistanel tema particular
del capitulo. Hay una relacion determinada entsedistintos topicos: un
topico conduce a otro por medio de una determiresd&iacion de ideas.
En cada una de las secciones hay muchos topicesiaestan ordenados
de manera azarosa.

La primer seccién da una mirada a vuelo de pajatdetina que tratan los
Brahma-Sutras, es decir la naturaleza del Brahmpareso o el Si-mismo
mas alto, el alma individual y el universo asi casus interrelaciones y se
dan indicios para la meditacion en Brahman.

Ahora pues, se describe la indagacion de Brahman

— Da un indicio de que el libro esta destinado @saahjuellos que estan
dotados de un real deseo de adquirir el conocimi@atBrahman.

Brahman es aquello de lo cual proceden el origen, sostén y la
disolucion del universo.

— Define a Brahman como aquello a partir de lo seabrigina el mundo
(Causa Primera)

La Escritura es la fuente del recto conocimiento

— Declara que Brahman es la fuente de los Vedasey@®rahman se lo
conoce solamente por medio del estudio de la Esanjtpor ningdn otro
medio de conocimiento.

Y Brahman no es establecido independientemente pamgun
otro medio de conocimiento, sino por ser el propdsi principal



1.15

1.1.6

1.1.7

1.1.8

1.1.9

1.1.10

1.1.11

1.1.12

.. iksaternasabdam ..

.. gaunascennatmasabdat ..

.. tannisthasya moksopadesat ..

.. heyavattvavacanacca ..

.. svapyayat ..

.. gatisamanyat ..

.. Srutattvacca ..

.. anandamayo’bhyasat ..

en gque concuerdan todos los textos vedanticos.

— prueba que Brahman es la tematica uniforme desttadatextos del
Vedanta.

Como en los Upanishad a la Causa Primera se le ditiye el
poder de ver y pensar, l&Pradhanade los Sankhyas no es tal
Causa Primera, porque no esta basada en lo que dilee
Escritura.

— Muestra que la Escritura no admite nada mas darateman como
causa del mundo. Con variados argumentos pruebasguBrahman que
los textos del Vedanta sefialan como causa delnsoies un principio
inteligente y que no se lo puede identificar coRdadhana,uno de los
principios —no inteligente e insensible- a parénas cuales se origina el
mundo segun los Sankhyas.

Si se dijera que la palabra “ver” fue usada en seitto figurado,
diremos que no es asi, pues se le aplica a la CadsdaMundo la
palabra atma— “Si-mismo”.

Y no se puede designar a IRradhanacomo un “si-mismo”,
porque para el que esté establecido en Aquello sedara que la
Liberacion es el fruto.

Y la Pradhanano puede ser designada por la expresion “si-
mismo” porque la Escritura no afirma que Aquello sa& algo que
haya que descartar.

Y el “si-mismo” no puede ser laPradhana,porque al dormir el
individuo se funde en su propio “si-mismo”.

Hay pues que aceptar a Brahman como Causa Primera,
teniendo en cuenta la uniformidad de vision de lagxtos del
Vedanta,

Y también porque asi lo afirma explicitamente la Esritura.

La expresibnanandamayase refiere a Parabrahman, teniendo en
cuenta las posteriores repeticiones donde el térnmorse refiere al



Si-mismo Supremo

— Propone la cuestion de sialandamayanencionado en el Tait.Up. 1.5
es nada mas que el alma individual o el Si-misrmpoesno. LosSutras
muestran que Brahman es la total bienaventuragze gon el término
anandamayda Escritura no indica al alma individual ni 8Headhanade
los Sankhyas, ya que el texto sagrado no hablajoésge Brahman.

1.1.13 .. vikarasabdanneticenna pracuryat .. Si se aduce que la expresicenandamaya- “consistente en
bienaventuranza” no designa al Si-mismo Supremo pque la
palabra implica una modificacién, una transformacid o
producto, diremos que no es asi, porque el sufijgmayaaqui
significa “plenitud”.

1.1.14 .. taddhetuvyapadesacca .. Y es asi porque a Brahman se lo declara la causa lde
bienaventuranza.

1.1.15 .. mantravarnikameva ca giyate .. Y es ese mismo Brahman que describen losantrasde la
Escritura al que luego se le canta comanandamayeaen la parte
de losbrahmanas.

1.1.16 .. netaro’nupapatteh .. No se trata aqui del alma individual, pues ella npodria tener
los atributos que se mencionan.

1.1.17 .. bhedavyapadesacca .. Y porque expresamente se declara la diferencia emtreste Si-
mismo que es totalidad de bienaventuranza y el almadividual.

1.1.18 .. kAmacca nanumanapeksa .. Por el uso de la palabra “desear” en el pasaje da Escritura, no
podemos inferir queanandamayasignifique aqui laPradhana.

1.1.19 .. asminnasya ca tadyogarh $asti .. Y ademas, la Escritura ensefia que hay union del abrindividual
con esa Bienaventuranza total cuando se alcanza el
Conocimiento.

1.1.20 .. antastaddharmopadesat .. § El*"Serque estaen el Soly en el ojo” es Brahmapprque en el
texto se han mencionado los atributos de Aquello.

— Muestra que la persona de oro que se ve en dabintiel Sol y la
persona que se ve en el interior del ojo, menciosad el Ch.Up. .6 no
son un alma individual de elevada eminencia simo&d alto Brahman, o
sea el Supremo Si-mismo, en una forma accesibéelpaneditacion.
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1.1.22

1.1.23

1.1.24

1.1.25

1.1.26

1.1.27

1.1.28

.. bhedavyapadesaccanyah ..

.. akagastallingat ..

.. ata eva pranah ..

.. Jyotiscaranabhidhanat ..

.. chando’bhidhananneticenna
tathaceto’rpananigadattatha hi darsanam ..
.. bhiitadipadavyapadesopapattescaivam ..

upadesabhedanneticennobhayasminnapyavirodhat

.. pranastathanugamat ..

Y porque en la Escritura ha sido declarada la disticion entre el
alma individual y Aquello Otro.

La palabra akasha tal como se la utiliza en este texto, se refiere
a Aquello, pues se mencionan sus sefiales caractirés.

— Muestra que el éterakashaa partir del cual se originan todos los seres
de acuerdo con el Ch.Up. 1.9. no es el elemento git® el Supremo
Brahman.

Por la misma razén, la palabraprana aqui se refiere también a
Brahman.

— Muestra que también ptanaque se menciona en el Ch.Up. 1.11:15 es
el Supremo Brahman.

Aqui la palabra “luz” se refiere a Brahman pues est en
conexién con un pasaje donde se mencionan los “giale
Brahman.

— Ensefian que la luz de la que se habla en el CHIUR.7 no es la luz
fisica ordinaria, sino el Supremo Brahman.

Si se dijera que en ese pasaje anterior se habld deetro Gayatri,
y no de Brahman, diremos que no es asi, pues a tés/del
Gayatri se ensefia como dirigir la mente a Brahman, ya quso
se ve también en otros pasajes.

Y entonces también debemos concluir que Brahman ektema
del pasaje en que aparece nombrado Glayatri, pues solo asi es
razonable que se hayan mencionado los “pies”.

Si se dijera que el Brahman del pasaje sobre &ayatrino se
puede reconocer en el pasaje que habla de la “lupor la
diferencia gramatical en el uso de la palabra “ci@”, diremos
que no es asi porque no hay contradiccion algunatea ambos
usos.

Aqui pranaes Brahman, cosa que puede entenderse si se
considera el pasaje conexo.



1.1.29 .. navakturatmopadesaditi
cedadhyatmasambandhabhiima hyasmin ..

1.1.30 .. $astradrstya tiipadeso vamadevavat ..

1.1.31 .. jivamukhyapranalinganneti
cennopasatraividhyadasritattvadiha tadyogat ..

iti Srimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasttresu
prathamadhyayasya prathamah padah samaptah

— Establece que @lranamencionado en el Kau.Up. 111.2 es Brahman

Si se dijera que en estos pasajes no se hace rafiera a Brahman
porque Indra se refiere a si mismo al dar la instracion, diremos
gue no es asi, pues en este capitulo hay abundamgferencias al
si-mismo interior.

Pues es factible que Indra tenga la intuicién de seno con
Brahman, como lo ensefia la Escritura en el caso ¥&madeva.

Si se dijera que aqui no se hace referencia a Bralam puesto
qgue se mencionan las sefiales caracteristicas dehalindividual
y del aliento vital, diremos que no es asi, porquesa
interpretacion estaria indicando una meditacién enres cosas a
la vez, porque ya en otro lugar de la Escritura sacept6 que
pranatiene el sentido de Brahman, y porque aqui tambiése
usan respecto dgranalas palabras que designan a Aquello.

Asi finaliza la primera seccion del primer capitale los venerables
Brahma Sutras compuestos por Krishna Dvaipayana

Capitulo 1 -Secci6n 2

En la primer seccion se demostr6 que Brahman esulaa del origen,
sustento y disolucion de todo el universo. Se ensgie el Brahman
supremo es lo que hay que indagar. También serdegl@ Brahman tiene
ciertos atributos como la eternidad, la omniscigniei omnipenetrancia, el
ser el Si-mismo de todas las cosas, etc..

En la parte final de la seccion 1 se demostré &gente que algunos
términos delSruti tales como Anandamaya, Jyoti, Prana, Akashagete.

suelen usarse en otro sentido en realidad se eefi@arBrahman. Asi se
demostré que se refieren a Brahman ciertos pasi@es Escritura que

contienen caracteristicas claras de Brahman pére $os que puede haber
dudas respecto de su sentido.

En esta seccion y en la que sigue, se inicia laudién de otros pasajes de



1.2.1.

1.2.2

1.2.3

124

1.25

1.2.6

1.2.7

.. sarvatra prasiddhopadesat ..

.. vivaksitagunopapattesca ..

.. anupapattestu na sarirah ..

.. karmakartrvyapadesacca ..

.. Sabdavisesat ..

.. smrtesca ..

.. arbhakaukastvat tadvyapadesacca neti cenna
nicayyatvadevam vyomavacca ..

sentido dudoso donde las sefiales caracteristic&ralenan no son tan

aparentes. Pueden surgir dudas respecto del sexiidto de determinadas
expresiones del ciertas expresionesSfeti, respecto de si ellas indican a
Brahman u otra cosa. En esta seccién y en la gue se toman estas
expresiones y se las discute.

En las secciones 2 y 3 se demostrara que alguresspatiabras y frases en
las cuales s6lo hay una indicacién oscura o poeciga de Brahman se
aplican también a Brahman, igual que aquellas gaeeaen en la primer
seccion.

En este texto, la palabrananomaya(consistente en mente) se
refiere a Brahman, porque en todos lospanishadse ensefia a
ese Brahman bien conocido que es la Causa del Mundo

— Muestra que el ser “consistente en mente, cuypowes el aliento,
etc.,” que se menciona en el Ch.Up. I1l.14 no edreh individual, sino
Brahman

Y ademas, las cualidades que se desean expresar Egicamente
posibles s6lo en Brahman, por lo que el pasaje sefiere a
Brahman.

En cambio no son Iégicamente posibles en el almacannada.

Y por la mencion separada del que obtiene y de adileque es
obtenido, respectivamente el alma individual y Braiman, aqui el
manomayarefiere a Brahman.

Ya que hay diferencias gramaticales que asi lo inchn.

Y ademas, porque a partir delSmriti sabemos que el alma
individual es diferente de Aquello a que se hacefarencia en el
texto.

Si se dijera que el pasaje no se refiere a Brahmaoor la
pequefiez de su habitacién en el corazon, y por latnutez que
ello implicaria, decimos que no es asi, pues ell® gara permitir



1.2.8

1.2.9.

1.2.10

1211

1.2.12

1.2.13

1.2.14

1.2.15

1.2.16

.. sambhogapraptiriti cennavaisesyat ..

.. atta caracaragrahanat ..

.. prakaranacca ..

.. guham pravistavatmanau hi taddarsanat ..

.. visesanacca ..

.. antara upapatteh ..

.. sthanadivyapadesacca ..

.. sukhavisistabhidhanadeva ca ..

.. Srutopanisatkagatyabhidhanacca ..

una meditacidén mas conveniente, y es el mismo cagee el del
espacio en relacion al ojo de una aguja.

Si se dijera que por su omnipresencia, al estar ceatado con los
corazones de todas las almas individuales tendriaig
experimentar placer y dolor, decimos que no es ash razon de
las diferencias de naturaleza entre Brahman y el ala

individual.

En este pasaje, el “comedor” es Brahman, porque tam lo
moviente como lo inmovil —es decir el universo ente-
constituyen su alimento.

Y ademds debe entenderse asi porque Brahman esearhia de la
seccion.

Los “dos que han entrado en la cavidad del corazérson en
verdad el alma individual y el Alima Suprema, eso esvidente.

Muestra que “los dos que entraron a la caverna’{gal.3.1) son
Brahman y el alma individual.

Y ademds, porque las cualidades distintivas de ambse
mencionan en textos subsiguientes.

La “persona dentro del 0jo” es Brahman, porque lostributos
mencionados son l6gicamente posibles sélo en él.

Establece que “la persona dentro del ojo” menciarsadel Ch.Up.
IV.15.1. no designa ni a una imagen reflejada aimla individual, sino a
Brahman.

Y ademas, porque otros textos le asignan una sedembre y
forma para facilitar la meditacion.

Y ademas, por el pasaje que hace mencion de Aquedjoe se
caracteriza por la bienaventuranza, que no puede senas que
Brahman.

Y ademas, por el destino que se afirma que alcanedque ha
conocido la verdad delupanishad.



1.2.17

1.2.18

1.2.19

1.2.20

1.2.21

1.2.22

1.2.23

1.2.24

.. anavasthiterasambhavacca netarah ..

.. antaryamyadhidaivadisu taddharmavyapadesat

.. na ca smartamataddharmabhipalat ..

.. $arirascobhaye’pi hi bhedenainamadhiyate ..

.. adrsyatvadigunako dharmokteh ..

.. visesanabhedavyapadesabhyam ca netarau ..

.. ripopanyasacca ..

.. vaisvanarah sadharanasabdavisesat ..

La “persona dentro del 0jo” es el Si-mismo Supremg ningun
otro, pues otros como la imagen reflejada en la pila no existen
de modo permanente, y ademas por la imposibilidaded
asignarle a nadie mas las caracteristicas enunciagla

El “Controlador Interior” de los dioses y demas eBrahman,
por los atributos que se mencionan en el texto.

— Muestra que el “Controlador Interior"antaryamindescripto en el
Br.Up. 11.7.3 como omnipenetrante, conductor dedimco elementos
(Tierra, Agua, Fuego, Aire y Eter) asi como tamtéhcielo, el Sol, la
Luna, las estrellas, etc., no es otro que Brahman.

Y no es laPradhanaque ensefan los Sankhyas, pues aqui se
mencinan cualidades contrarias a la naturaleza desta.

Y tampoco es el alma individual, porque las dos aeselas que
estudian estaupanishaddiferencian a ésta del Controlador
Interior.

Aquello que posee cualidades como la invisibilidagldemas, es
Brahman, por los atributos que se le otorgan en ébxto.

— Prueba que “Aquello que no puede ser visto...”spimenciona en el
Mu.Up. 1.1.3. es Brahman.

Y los otros dos, el alma individual y l&Pradhanano son esa
“fuente de todos los seres”, pues se mencionan atutos que lo
diferencian de ellos.

Y ademas, por la forma que se le atribuye, el pasapn cuestion
habla de Brahman.

En el texto,Vaishvanarase refiere a Brahman por los
calificativos usados, que distinguen este uso déjificado
cotidiano de “fuego digestivo”.

— Muestra que éVaishvanara Atmamencionado en el Ch.Up. V.11.6 es
brahman. Se incluyen las opiniones de distintomsatomo Jaimini y
Ashmarathya junto a la de Badari, para mostraraqueces se concibe al
infinito Brahman como un ser finito que posee cab&onco, miembros y



1.2.25

1.2.26

1.2.27

1.2.28

1.2.29

1.2.30

1.2.31

1.2.32

.. Smaryamanamanumanar syaditi ..

.. Sabdadibhyo’ntah pratisthananneti cenna tatha
drstyupadesadsambhavat purusavidhamapi
cainamadhiyate ..

.. ata eva na devata bhutam ca ..

.. saksadapyavirodham jaiminih ..

.. abhivyakterityasmarathyah ..

.. anusmrterbadarih ..

.. sampatteriti jaiministatha hi darsayati ..

.. amananti cainamasmin ..

organos para facilitar la contemplacion divina emcfén de la capacidad
del meditador.

Porque Vaishvanara,la forma cosmica del Sefior Supremo
descripta en elSmriti, permite inferir qu este es el significado del
presente texto.

Si se dijera que aquivaishvanarano es Brahman o el Sefior
Supremo porque el término tiene un significado usdalistinto, a
saber “fuego digestivo” y porque reside en el intéor, cosa que
es caracteristica propia del fuego digestivo, decms que no es
asi, pues se nos instruye que debemos meditar erfiugEgo
digestivo concibiéndolo como Brahman, porque el fg® géastrico
I6gicamente no puede tener como cabeza al cielo;.ey porque
los estudiosos de estgpanishaddescriben avVaishvanaracomo
un hombre.

Y ademas, por las mismas razone¥aishvanarano puede ser el
Dios del fuego, ni el elemento Fuego.

Jaimini dice incluso que no hay contradiccion si sema
directamente a Brahman comdvaishvanara,que
etimologicamente designa al “Hombre Universal”.

Ashmarathya dice que Brahman puede manifestarse dde
quiera, incluso en el fuego digestivo.

Badari dice que es asi para facilitar la meditaciém recuerdo
continuo.

Jaimini dice que es posible imaginar al Sefior Supneo como
idéntico a un ser de un palmo de altura, pues asi tleclara la
Escritura.

Y ademas, los Jabalas ensefian que hay que meditared Sefior
Supremo imaginandolo en el espacio que va del créama la
barbilla.



1.3.1.

13.2

1.3.3.

134

135

iti sSrimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasiitresu
prathamadhyayasya dvitiyah padah samaptah

.. dyubhvadyayatanam svasabdat ..

.. muktopasrpyavyapadesat ..
.. nAnumanamatacchabdat ..

.. pranabhrcca ..

.. bhedavyapadesat ..

Asi finaliza la segunda seccidn del primer capitlddos venerables
Brahma Sutras compuestos por Krishna Dvaipayana

Capitulo 1 - Seccion 3

En la seccion anterior se interpretd que algung®sgede sentido dudoso
hacian referencia a Brahman. En esta seccion seerd#pla discusion de
algunas otras expresiones indicadas para la cotaeidp divina en
diferentesSrutis que todavia no fueron discutidos en la seccidépa2a
demostrar que todas ellas sefialan al mismo Bralmfiaito.

En la seccién primera del primer capituloSatrakara(autor de losutrag

se ocupod de términos que hacian referencia al monadhifiesto tales como
akasha(éter), prana (energia),jyoti (luz) y demostré6 que en realidad se
referian a Brahman. En la seccion segunda el as#oocupd de los
términos que se refieren al cuerpo humano y detmgsie hacen referencia
a Brahman. Esa seccion hacia referencia al asf$sgana de Brahman.
Esta Seccion 32 se refiere al aspecto Nirguna darBan. Por lo tanto, el
tema que se discute aqui es Parabrahman, es l&ipemo Brahman
Nirguna.

La “morada del Cielo, Tierra, etcétera”, es Brahman en razén
de que el texto usa la palabrava -“propio”, que designa al Si-
mismo.

— Prueba que “Aquello en lo que estan tejidos ciaora, etc.,”
mencionado en el Mu.Up. 11.2.5 es Brahman.

También a causa de que el texto la menciona comousdjo que
logran los liberados.

La “morada...” no es laPradhanade los Sankhyas, porque no
hay ninguna palara que se refiera a ella.

Ni tampoco es el alma individual,

En razén del que el texto hace la distincion entrel alma



1.3.6

1.3.7

1.3.8

1.3.9

1.3.10

13.11

1.3.12

1.3.13

1.3.14

.. prakaranat ..

.. sthityadanabhyam ca ..

.. bhiima samprasadadadhyupadesat ..

.. dharmopapattesca ..

.. akSaramambarantadhrteh ..

.. sa ca prasasanat ..

.. anyabhavavyavrttesca ..

.. iksatikarmavyapadesat sah ..

.. dahara uttarebhyah ..

individual y la “morada...”, que son respectivameng el buscador
y lo buscado.

Ademas, porque el tema de la seccion es Brahman,

Y por la mencion a dos condiciones: estar desapegay comer,
de las que la primera es propia del Si-mismo Supremy la
segunda es propia del alma individual.

“El Vasto” — Bhuman es Brahman, porque se lo ensefia después
de mencionar al estado de suefio profundo, o sea pleés que
prana, gue sigue despierto incluso en ese estado.

— Muestra que “el Vasto” Bhumanque se menciona en el Ch.Up. VII.23
es Brahman.

Y porque los atributos que se le asignan son logitente
admisibles sdlo en Brahman.

“El Imperecedero” — Aksharaes Brahman, dado que lo sostiene
todo, desde la tierra hasta el éter akasha.

— Ensefia que “el ImperecederoAksharamencionado en el Br.Up.
[11.8.8 en quien esta tejido el éter, es Brahman.

Y como todo se sostiene por mandato de ese Imperees, ese
sustento no puede ser obra mas que del Si-mismo $emo, y
nunca de laPradhana.

Y ademds, porque la Escritura excluye a cualquiertca cosa que
por su naturaleza no sea Brahman.

Ese en quien hay que meditar es Brahman, porque ke
menciona como objeto de realizacion a través deVésion.

— decide que la Persona Suprema en quien ha deanseddon la silaba
Om, de acuerdo con el Pr.Up. V.5 no es el Brahmizmior sino el
Supremo Brahman.

El “pequefio éter” o Akashaes Brahman, como se ve por los
textos subsiguientes del mismdpanishad.



1.3.15

1.3.16

1.3.17

1.3.18

1.3.19

1.3.20

1.3.21

1.3.22

.. gatisabdabhyam tatha hi drstam lifigarh ca ..

.. dhrtesca mahimno’syasminnupalabdheh ..

.. prasiddhesca ..

.. itaraparamarsat sa iti cennasambhavat ..

.. uttaraccedavirbhiitasvartipastu ..

.. anyarthasca paramarsah ..

.. alpasruteriti cettaduktam ..

.. anukrtestasya ca ..

— Muestra que el “pequefio éterDaharakashajue esta en el loto del
corazdn, mencionado en el Ch.Up. VIII.1 es Brahman.

El “pequefio éter” es Brahman, porque en el texto seabla de ir
a El, y por el uso de la palabraBrahmaloka,o estado de
Brahman, pues asi se ve también en otros textos ldeEscritura
gue las almas individuales van a Brahman en el sueiprofundo,
y ese ir cotidiano de las almas a Brahman es un smgracias al
gue podemos interpretar la palabraBrahmalokacomo “Estado
de Brahman” y no como “Mundo de Brahma”, o sea el
Satyaloka.

Y ademas, en razon de la funcién que se le atribugle sostener a
los tres mundos, el “pequefio éter” debe ser Brahmaporque
semejante signo de grandeza se ve nada mas que eahBhan, de
acuerdo con otros pasajes de la Escritura.

Y ademas, por el significado bien conocido de |a [ara akasha,
que designa a Brahman, es a Este a quien se nomlagui.

Si se dijera que aqui se quiere sefialar al otro,s®a al alma
individual, porque se hace referencia a ella en upasaje
complementario, decimos que no es asi por la impb#idad que
tiene el alma individual de poseer los atributos geiaqui se
mencionan.

Si se dijera que por los textos subsiguientes lo e quiere
sefalar es el alma individual, decimos que, en todaso, a lo que
se refieren es al alma individual en tanto se mairésta en su
verdadera naturaleza, que no es diferente de Brahma

Y ademds, aqui la mencion del alma indiviudal tienetro
proposito.

Si se dijera que, por la declaracion hecha en la Eitura acerca
de su pequefiez, el éter no puede referirse a Brahmalecimos
gue eso ya fue explicado en sutral.2.7

Eso por lo que se dicen que brillan el Sol, la Lunatc., es el Si-
mismo Supremo, en razon de que el texto dicen quelan en



1.3.23

1.3.24

1.3.25

1.3.26

1.3.27

1.3.28

.. api smaryate ..

.. Sabdadeva pramitah ..

.. hrdyapeksaya tu manusyadhikaratvat ..

.. taduparyapi badarayanah sambhavat ..

.. virodhah karmaniti cennanekapratipatterdarsanat

.. $abda iti cennatah prabhavat
pratyaksanumanabhyam ..

pos de El y ademas, porque todo lo demas es ilumidwpor Su
luz.

— Prueba que “Aquel por el que todo brilla, por cligaes iluminado todo
esto”, que menciona el Ka.Uip. 11.5.15 no es urgaduminoso material,
sino Brahman mismo. También se afirma lo mismo en. 11.2.10

Y ademas elSmriti dice que Brahman es la luz universal.

Por la misma palabra “Sefior” que se le aplica en ééxto, la
“persona del tamafio...” es Brahman.

Decide que “la persona del tamafio de un pulgar'cioeada en el Ka.Up.
[1.4.12. no es el alma individual, sino Brahman.

Y es tomando en consideracion el tamafio del corazbamano
gue se dice que Brahman tiene el tamafio de un pulg&n razén
de que solo el ser humano tiene derecho a estudias Vedas, a
meditar y a alcanzar la autorrealizacion.

Aunque también los seres superiores a los hombrasrien
derecho al estudio y practica de los Vedas, dice @arayana,
pues eso seria posible.

— Aqui se aparta del tema principal, y se sospeubase trata del
agregado de un autor posterior. Afirma que lasatkid tienen iguales
derechos que el hombre a practicaBelhmavidyaal como lo prescriben
los Vedas. Ademas, se deduce como conclusion giéddas son eternos.

Si se dijera que la corporeidad de los dioses resaia
contradictoria con los sacrificios multiples en quese los invoca,
decimos que no es asi, porque en la Escritura seqge los dioses
asumen multiples formas en un mismo momento.

Si se dijera que la existencia corpérea de los diexs que incluye
su muerte, implica una contradiccion de las palabmmvédicas,
decimos que no es asi, porque es a través de laRpeas védicas
que se produce la manifestacién, como se sabe p@rgepcion
directa de lo establecido en la Escritura y por irdrencia a partir
del Smriti.



1.3.29

1.3.30

1.3.31

1.3.32

1.3.33

1.3.34

1.3.35

1.3.36

.. ata eva ca nityatvam ..

.. samananamaripatvaccavrttavapyavirodho
darsanatsmrtesca ..
.. madhvadisvasambhavadanadhikararm jaiminih ..

.. Jyotisi bhavacca ..

.. bhavam tu badarayano’sti hi ..

.. Sugasya tadanadarasravanat tadadravanat sticyate
hi ..

.. ksatriyatvagatescottaratra caitrarathena lingat ..

.. sammskaraparamarsat tadabhavabhilapacca ..

Y por este mismo motivo se deduce la eternidad desl Vedas.

Pues incluso en los ciclos de manifestacion y absidn, como de
nuevo se producen nombres y formas arquetipicas silares, no
se contradice la eternidad de las palabras védicasymo se ve en
la Escritura y en elSmriti.

Jaimini opina que los dioses no estan calificados el estudio
de los Vedas, la meditacion y el conocimiento de &rman, pues
resulta imposible para algunos ser a la vez adorady adorado
en ciertas meditaciones como &adhu Vidya.

Y ademas, esos “dioses” no estan calificados para e
Brahmavidyaporque las palabras “Sol”, “Luna”, etc., a las que
se las designa como dioses, se utilizan aqui cosehtido de
meras esferas de luz.

Pero Badarayana, al contrario, sostiene que los dies si poseen
aptitud para el Brahmavidyaporque hay pasajes de la Escritura
gue, en el caso de los dioses, indican la existende lo que
califica para obtener dicho conocimiento, como cuepo, deseos,
etcétera.

El rey Janashruti qued6 apesadumbrado cuando escuéh
palabras despreciativas de parte deRishi Raikva; Raikva lo

llam6 Shudra, porgque se le habia acercado con pesar, y ese es el
significado etimoldgico deshudra— sumido en el pesar.

— Aqui continda la digresion. Afirma que IslBudrasno tienen ningan
derecho aBrahmavidya.

Y se sabe que Janashruti era ukshatriya,y no unshudra, pues
asi lo indica el hecho de que después se lo meneifumto con
Chitraratha que era también unkshatriya.

Y dado que para los dos veces nacidos se hace ménde
ceremonias purificatorias, mientras que en cambioesmencina
su ausencia para el caso de Isbudras,



1.3.37 .. tadabhavanirdharane ca pravrtteh .. Y dado que Gautama se inclind a impartirle el conamiento a
Jabala Satyakama sélo después de verificar que nertia
condiciones deshudra,

1.3.38 .. Sravanadhyayanarthapratisedhat smrtesca .. Y dada la prohibicion en elSmriti de que losshudrasescuchen,
estudien y entiendan los Vedas, y de que realicesslritos
védicos, se concluye que Iahudrasno tienen derecho al
conocimiento de Brahman a través de los Vedas.

1.3.39 .. kampanat .. § Pranasignifica aqui Brahman, en razon de que se dice geen €l
vibra o tiembla el mndo entero.

— Se retoma el tema principal. Prueba quarahaen el que todo tiembla,
mencionado en el Ka.Up. 11.6.2. es Brahman.

1.3.40 .. Jyotirdarsanat .. § La“luz” significa aqui Brahman, pues evidentementeel tema del
pasaje en la Escritura en cuestion es Brahman.

— Prueba que la “luz” dyotimencionada en el Ch.Up. VIIl.12.3 es el
Supremo Brahman.

1.3.41 .. akaso’rthantaratvadivyapadesat .. § Aqui Akashaes Brahman, porque se lo declara algo diferente de
los nombres y formas que revela.

— Muestra que elAkashague revela nombres y formas” del Ch.Up.
VII1.14.1 no es el elemento éter, sino Brahman.

1.3.42 .. susuptyutkrantyorbhedena .. § Elvijianamayadel texto es el Si-mismo Supremo pues se lo
diferencia del alma individual en los estados de siio profundo
y en el momento de la muerte.

— Ensefa que &lijianamayaAquel que consiste en conocimiento, que se
discute en el Br.Up. 1V.3.7 no es el alma individs&o Brahman.

1.3.43 .. patyadisabdebhyah .. Y porque se le aplican epitetos como “Sefior, Contiador,
Gobernante”.
iti Srimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasttresu Asi finaliza la tercera seccién del primer capitdie los venerables

prathamadhyayasya trtiyah padah samaptah Brahma Sutras compuestos por Krishna Dvaipayana



14.1

14.2

1.4.3

.. anumanikamapyekesamiti cenna

sarirariipakavinyastagrhiterdarsayati ca ..

.. sukSmam tu tadarhatvat ..

.. tadadhinatvadarthavat ..

Capitulo 1 - Seccion 4

En el tépico 5 de la seccion primera se demoste) gomo laPradhanade
los Sankhyas no se apoya en la autoridad de latlEscy como los textos
del Sruti se refieren a un principio inteligente al menciomala causa
primera, Brahman es la causa primera.

En elsutral.1.2. se defini6 la naturaleza de Brahman. Corseslemostré
que la finalidad de todos los textos del Vedantdegar en claro la doctrina
de que Brahman es la causa del mundo, tanto natemao eficiente,
mientras que I®@radhanano puede serlo.

Esta seccion se ocupa de considerar otros texthsoga los que recurren
los Sankhyas para declarar qu@&tadhanaes la causa del universo.

La totalidad de la seccién 4 da respuestas razemabhdecuadas a todas
las objeciones que plantean los Sankhyas.

Si se dijera que en algunas versiones de los Ved&smenciona
también a laPradhana,decimos que no es asi, porque la palabra
Avyaktaque aparece en dlpanishadse menciona en una
comparacion referida al cuerpo, y significa ese miso cuerpo y

no la Pradhanade los Sankhyas, como resulta evidente a partir
de la Escritura.

— Discute el pasaje del Ka.Up. 1.3.10-11 en dondaeseciona a “Mahat”
(el grande) y “Avyaktam” (lo no desarrollado). HrSankhya Shastra,
Avyaktaes otro nombre de Rradhana,y Mahatsignifica “intelecto
(c6ésmico)”. Se muestra aqui que el térmiiwyaktadesigna al cuerpo sutil
o sukshma shariraasi como al cuerpo denso, y que el térnhitadvat
designa a Brahman, el Si-mismo Supremo.

Pero con el términoAvyaktase designa al cuerpo sultil, pues éste
es el que puede llamarse apropiadamente “no desattado”

Si se admite que depende del Sefior, entonces puadaitirse un
estado sutil previo del universo, pues asi tendrian propdsito.



1.4.4.

1.4.5

14.6

1.4.7

1.4.8

1.4.9

1.4.10

14.11

1.4.12

.. Jjieyatvavacanacca ..

.. vadatiti cenna prajfio hi ..

.. prakaranat ..

.. trayanameva caivamupanyasah prasnasca ..

.. mahadvacca ..

.. camasavadavisesat ..

.. Jyotirupakramattu tatha hyadhiyata eke ..

.. kalpanopadesacca madhvadivadavirodhah ..

.. na sankhyopasangrahadapi
nanabhavadatirekacca ..

Y como no se dice en el texto que Alryaktasea algo que haya
gue conocer, no puede ser IRradhanaque buscan conocer los
Sankhyas.

Si se dijera que el texto efectivamente menciondaPradhana
como objeto de conocimiento, decimos que no es gsirque el
tema general de la seccion es el Supremo Si-mismteligente.

Y en el texto se pregunta y se explican nada masejtres cosas,
entre las que no figura laPradhana..

Y en el texto se preguntan y se explican nada masegtres cosas,
entre las que no figura laPradhana.

Y el caso de la palabraAvyaktaes semejante al de la palabra
Mahat.

No se puede sostener que la palabrga (que quiere decir
“cabra” pero también “no nacida”) signifique la Pradhana,
porgue no se le asignan caracteristicas que permita
identificarla como tal, igual que ocurre en el casde la taza
(mencionada en Br.Up. 11.2.3.)

— Muestra que la “Cabra tricolor” de la que se hanlal Shv.Up IV.5 no
es laPradhanade los Sankhyas, sino el poder del Sefior a phatique se
origina el mundo, o la materia causal primaria greeluce dicho poder en
primer término.

Sino que la palabraAja designa a los elementos Luz, Agua y
Tierra, pues asi lo entienden a partir del texto gunas escuelas
védicas.

Y ya que se acepta que se trata de una metéafora, hay nada
ilégico en que la palabraAja designe a la materia causal, igual
que a los fines de la meditacion la miel simboliza Sol en el
Madhu Vidya(Ch.Up. Ill.1), y otros casos parecidos

Tampoco por la mencion en la Escritura del nimero €inco
veces cinco” hay que entender que el texto se refiea la
Pradhana,porque los veinticinco principios del Sankhya son



1.4.13

1.4.14

1.4.15

1.4.16

1.4.17

1.4.18

1.4.19

.. pranadayo vakyasesat .. Om

.. Jyotisaikesamasatyanne ..

.. k@ranatvena ca’kasadisu yathavyapadistokteh ..

.. samakarsat ..

.. Jagadvacitvat ..

.. jivamukhyapranalingaditi cettadvyakhyatam ..

.. anyartham tu jaiminih
prasnavyakhyanabhyamapi caivameke ..

todos diferentes, y porque en el texto se superaeasiimero al
nombrar por separado otros dos principios.

Los “cinco cincos”, o sea las cinco esntidades gferman la
péntada, son eprana, etc., tal como se deduce del texto
complementario.

En los textos de otra escuela, que omite mencionantre los
cinco al alimento, el nUmero se completa con la luque se
menciona en un verso previo.

Aunque pueda haber conflicto en los textos de Vedtnrespecto
de las cosas creadas como el éter y demas, no dasaismo con
Brahman en tanto Causa Primera, ya que asi como ke
representa en un texto se lo describe en los otros.

— Muestra que aunque haya conflictos aparentesamaal orden de la
creacion en los textos, la Escritura no se conteadispecto del punto mas
importante, esto es, Brahman: un ser cuya esesdidgedigencia, que es
Causa de este universo.

Incluso cuando se menciona Asatcomo causa primera, por la
vinculacion con pasajes que tratan de Brahman, é{sato “no-
existencia” no significa la no-existencia absolutaino sélo el
estado en que aun no habia manifestacion.

“Ese de quien todo esto es obra” es Brahman, porqua palabra
“obra” designa al mundo.

— Prueba que “El que es hacedor de estas persangsjah todo esto es
la obra”, que menciona el Kau.Up. 1V.1.19 no egrahani el alma
individual, sino Brahman.

Si se dijera que por la existencia en el texto defales que
refieren al alma individual y al prana principal no se hace aqui
referencia a Brahman, decimos que eso ya fue exgao en el
sutral.1.31.

Pero Jaimini piensa que incluso si hubiera referera al alma
individual, eso tendria otro propdsito, como se dedte de la



1.4.20

1.4.21

1.4.22

1.4.23

1.4.24

1.4.25

1.4.26

.. vakyanvayat ..

o~ -

.. utkramisyata evambhavadityaudulomih ..

.. avasthiteriti kasakrtsnah ..

.. prakrtisca pratijiadrstantanuparodhat ..

.. abhidhyopadesacca ..

.. saksaccobhayamnanat ..

pregunta y la respuesta que figuran en el texto; anas también
lo entienden asi los estudiosos de otupanishad(Br.Up. 11.1.16)

El Si-mismo que hay que ver, escuchar, etc., esS#mismo
supremo, por el significado de las oraciones conexa

— Decide que “El Si-mismo que hay que ver, escuaar;, que se
menciona en el Br.Up. 11.4.5. es el Si-mismo Sugrgmo el aima
individual. Se discuten las opiniones de JaimiaiAdhmarathya, de
Audulomi, y se acepta la de Kashakritsna.

Para Ashmarathya, el hecho de que en el texto seseiie que el
alma individual es el objeto a realizar, es una safique indica
que el alma individual es, en cierto sentido, idéita a Brahman.

Para Audulomi, a pesar de la diferencia entre el ata en estado
encarnado y Brahman, el texto deUpanishadlos identifica pues
el estado de unién se produce cuando el alma abamdoel
cuerpo.

Pero para Kashakritsna, el texto afirma eso porquel Si-mismo
supremo existe en la condicién del alma individuakiendo
idéntico con ella.

Brahman es asimismo la causa material del universpues ese
punto de vista no esté en conflicto con la proposimde que
“conociendo a Brahman se conoce todo lo demas”, con los
ejemplos ilustrativos que propone la Escritura.

— Ensefia que Brahman no sélo es la causa eficieopierativa -nimitta
del mundo, sino también su causa material. El mimdta de Brahman por
via de modificacién. Ver Ch.Up. 1.3, Mu.Up. 1.1.8y.Up. IV.5.6

Y ademds, Brahman es la causa material del universior la
afirmacion de su voluntad de convertirse a si mismen una
multiplicidad.

Y por la afirmacion explicita en la Escritura de qie tanto el
origen como la disolucion del universo tienen commausa
material a Brahman.



1.4.27 .. atmakrteh parinamat ..
1.4.28 .. yonisca hi giyate ..
1.4.29 .. etena sarve vyakhyata vyakhyatah ..

iti sSrimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasiitresu
prathamadhyayasya caturthah padah samaptah

iti prathamo’dhyayah

atha dvitiyo’dhyayah

Brahman se manifesté a si mismo experimentando una
modificacion aparente —vivarta

Y porque ademas se lo llama “La Fuente”.

Y por lo que ha sido dicho, quedan refutadas ademdsdas las
doctrinas acerca del origen del mundo que se oponerios textos
del Vedanta.

— Muestra que al refutar el punto de vista Sankleydescarta también
toda otra doctrina que hable de dos causas separaao el atomismo y
demas.

Asi finaliza la cuarta seccion del primer capitdle los venerables Brahma
Sutras compuestos por Krishna Dvaipayana

FIN DEL CAPITULO 1

CAPITULO 2

Capitulo 2 - Secciéon 1

El tema de la primer Seccion es @mriti-Nyaya-virodha-parihara El
Smriti-virodhase trata en loSutras3 y 12; y elNyayavirodhase trata en el
resto de los Sutras. La Seccién segunda atacadiféoentesDarshanaso
sistemas filosdficos volviendo contra ellos suspm® métodos. Las
secciones 3 y 4 procuran demostrar la unidad dédsee algunos
pensamientos aparentemente divergentes e inconsistsobre cuestiones
cosmoldégicas y psicolégicas que aparecen en vpasajes de la Vedanta.
Por eso, es bastante apropiado el titulo de egi¢utg A-virodha o sea



2.1.1.

2.1.2

.. smrtyanavakasadosaprasanga iti
cennanyasmrtyanavakasadosaprasangat ..

.. itaresam canupalabdheh ..

"ausencia de contradiccion”.

En el primer capitulo se demostré que el Sefior Gecrente de todo es la
causa del origen del mundo, al igual que la are#lda causa material de la
vasija y el oro lo es de la joya. También se prdbbfnitivamente en el
primer capitulo que todos los textos de la Vedapt@cupan de Brahman
como causa primera y que Brahman es el significedimdos los textos del
Vedanta. Esto fue establecido en el procesBaitranvaya

Igual que el mago es la causa de que subsistausednl magica, asi
Brahman es la causa de que subsista el universabpa de su gobierno.
Igual que las cuatro clases de criaturas se rdadsatentro de la tierra, de
la misma manera este universo proyectado finalmeamteeabsorbe en su
esencia durante plalaya, disolucion

Se demostré también que el Sefior es el Si-misnbodibes los seres.

La doctrina de que IRradhanasea la causa del mundo ya fue refutada en
el capitulo primero, pues no se basa en la autbdéda Escritura. En esta
seccién, se refutan todos los argumentos basado$a eldgica que
contradicen la doctrina que afirma que Brahmaneaesdusa primera.
Ademas se refutan en esta seccion otros argumeantesfundan su
autoridad en eSmriti para sustentar la doctrina de la Pradhana y lateo
atomica.

Si se dijera que por aceptar la doctrina de que Btaman es la
causa del mundo resultaria la falencia de tener quechazar
ciertos Smritis, decimos que no es asi; pues si no se aceptara la
mencionada doctrina habria que rechazar a otroSmritis.

— Refuta la objecion de los Sankhyas de que acepsistema del

Vedanta implica el rechazo de la doctrina Sankbyae,por constituir parte
del Smriti tiene derecho a ser considerada. El Vedanta rdspgure si se
acepta eBankhya Smrithabria que rechazar a ot@sritisque se oponen

a la doctrina de los Sankhyas, comiahu Smiriti.El Veda no confirma al
Sankhya Smritisino s6lo a aquelldSmritisque ensefian que el universo se
origina en un Creador inteligente o una Causa Ranmeeligente

(Brahman).

Y ademas, como no se mencionan en la Escritura ldemas



2.1.3

2.14

2.15

2.1.6

2.1.7

2.1.8

219

.. etena yogah pratyuktah ..

.. na vilaksanatvadasya tathatvam ca sabdat ..

.. drsyate tu ..

.. abhimanivyapadesastu visesanugatibhyam ..

.. asaditi cenna pratisedhamatratvat ..

.. apitau tadvatprasangadasamalJnjasam ..

.. na tu drstantabhavat ..

categorias del Sankhya, el sistema mencionado cagete
autoridad fundamentada en los Vedas.

Por el mismo motivo, o sea por aceptar Brakriti como causa del
universo, queda refutada la filosofia Yoga.

— Extiende la misma linea argumental para rechaagprincipios del
sistema Yoga de Patafijali.

Objecion: Brahman no puede ser la causa del mundo, porque el
efecto es de naturaleza distinta a la causa, y lagpia Escritura
afirma que Brahman y el universo son diferentes,

— Plantea posibles objeciones a la proposicion éeBgaghman es la causa
del mundo, y las refuta recurriendo a argumentgieds.

E incluso, cuando la Escritura peresenta a un senanimado
como si fuera animado, a lo que se hace referen@a a la deidad
gue lo preside, dados los adjetivos que se usarglydecir que
“penetrd” en eso inanimado.

Respuesta:Se trata de un error. Pues puede observarse que d
un hombre inteligente nacen cosas no inteligentesymo el pelo,
y de la materia sin inteligencia como el estiércase producen por
ejemplo escorpiones.

Y si se dijera que entonces, antes de la creaciéel dnundo este
no existia en absoluto, decimos que no es asi, pasa negacion
no tendria base en que apoyarse.

Objecion: Brahman no puede ser la causa del mundo porque en
el momento de la disolucion universal la causa selveria
semejante al efecto, ya que este la ensuciaria s cualidades,
por lo que semejante doctrina es absurda.

RespuestaSe trata de un error. No es asi, como puestra por
ejemplo el caso de una vasija de arcilla, que almperse y ser
absorbida en su sustancia original no convierte alarcilla en
vasijas.



2.1.10 .. svapaksadosacca .. § Y ademas la misma objecion que el Sankhya le hacéea
doctrina del Vedanta en ekutra 8 anterior, se le aplica a la
Pradhanadel sistema Sankhya.

2.1.11 .. tarkapratisthanadapyanyatha’numeyamiti Si se dijera que al decir “la razon no es conclusa/, incluso ese
cedevamapyanirmoksaprasanigah .. juicio es furto del razonamiento, no habria nunca na base de
conocimiento cierto y por lo tanto nunca se alcanze la
liberacion.
2.1.12 .. etena Sista’parigraha api vyakhyatah .. § Por estos mismos argumentos, quedan refutadas lasrdas

teorias que no aceptan aquellos que estan debidanen
instruidos en el conocimiento de los Vedas.

— Muestra que los argumentos anteriores tambiéiibderotras teorias
gue no aceptan a Brahman como causa del mundo.

2.1.13 .. bhoktrapatteravibhagascet syallokavat .. § Sisedijera que la doctrina de que Brahman es laasa del
mundo lleva a negar la distincion entre el experim@ador y lo
experimentado porque los objetos experimentados senvierten
en el experimentador, decimos que igual puede existsa
distincién desde el punto de vista mundano, como &hejemplo
del océano, las olas y la espuma.

— Ensefia que aunque las almas experimentadora®ijktes
experimentados no son en realidad otra cosa quena se los puede
diferenciar desde el punto de vista relativo.

2.1.14 .. tadananyatvamarambhanasabdadibhyah .. § LaNo-diferencia de causay efecto se deriva de paras como
“origen” y otras por el estilo,

— Explica que el efecto no es diferente de la caesta, es, que el mundo
no es mas que Brahman.

2.1.15 .. bhave copalabdheh .. Y porque el efecto se percibe sélo cuando existecusa
material
2.1.16 .. sattvaccavarasya .. Y porgue existe en la causa, aunque su manifestagisea

posterior en el tiempo.

2.1.17 .. asadvyapadesanneti cenna dharmantarena Si se dijera que, como el efecto esté descripto kanEscritura



2.1.18

2.1.19

2.1.20

2.1.21

2.1.22

2.1.23

2.1.24

vakyasesat ..

.. yukteh sabdantaracca ..

.. patavacca ..

.. yatha pranadih ..

.. itaravyapadesaddhitakaranadidosaprasaktih ..

.. adhikam tu bhedanirdesat ..

.. a$madivacca tadanupapattih ..

.. upasarhharadarsananneti cenna ksiravaddhi ..

como “no-ser”, por ello no existia antes de la cre#n,
respondemos que eso no es asi, porgue la expresido-ser”
denota otra caracteristica o atributo, segun se \econtinuacion
en el texto.

— Aclara que la Escritura usa la expresion “no-sersentido de
existencia sutil o estado no manifestado, en dU@hll.19.1

Esta relacion entre causa y efecto se fundamenta eh
razonamiento y en otro texto de la Escritura.

— Ver Ch.Up. VI.2.1.

El efecto (o0 sea este mundo) no difiere de su cayBaahman)
como un trozo de tela no es diferente de los hilos.

Y como lospranaso funciones vitales no difieren dgbrana
principal, que es su causay en el que todos se diam.

Objecion: Ya que la Escritura afirma que el alma encarnada a
es diferente de Brahman, en este Ultimo aparece adefecto, pues
él mismo crearia algo que no lo beneficia, como \ejez, la
muerte, etcétera.

RespuestaBrahman es algo mas que el alma individual, ya que
la Escritura afirma que existen diferencias entre lealma
individual y Brahman.

— Sefiala la diferencia entre Brahman como SefiorlAtis@llende placer
y dolor, y eljiva al que controla.

Y asi como de una misma tierra se producen piedrasoro, de
Brahman que es bienaventuranza y conocimiento puedeearse
un mundo de bien y mal, de modo que la objecion rmuede
sostenerse.

Si se dijera que sin instrumentos Brahman no puedger causa
del Universo, pues para construir cualquier cosa elgente tiene
gue reunir ciertos materiales, decimos que no esiapues el caso
se parece al de la leche al convertirse en cuajada.



— Muestra que a pesar de estar exento de mategiabsrumentos,
Brahman puede crear el mundo por accién de su taaun

2.1.25 .. devadivadapi loke .. Y la accion de Brahman al crear el mundo es como aste
mundo proceden los dioses y los sabios: sin ayudderna y solo
con la voluntad.

2.1.26 .. krtsnaprasaktirniravayavatvasabdakopo va .. § Objecion:Habria que admitir entonces que Brahman se
modifica en su totalidad al formar el universo puesi no se
contradice la Escritura cuando afirma que Brahman sta exento
de partes.

2.1.27 .. Srutestu sabdamtlatvat .. RespuestaEso no sucede, ya que hay pasajes de la Escritunae
afirman que la totalidad de Brahman no cambia, y Bahman se
fundamenta en la Escritura mas alla del razonamiermt I6gico.

— Explica que Brahman, aun sin tener partes, ncassforma enteramente
en el universo; se trata de un cambio aparente.

2.1.28 .. atmani caivam vicitrasca hi .. Y como en uno mismo, al sofiar, o en los dioses ygoa pueden
verse diversas creaciones sin cambios para quierslerea, asi
también es en Brahman.

2.1.29 .. svapaksadosacca .. Y porque el punto de vista de que |®radhanaexenta de
cualidades crea el mundo es pasible de esa mismaeaion.

2.1.30 .. sarvopeta ca taddarsanat .. § Ademas Brahman posee todos los poderes, segun sela@@ en la
Escritura.

— Ensefia que Brahman, aun estando exento de instrosde accion,
puede crear el universo con sus distintos pod¥ergpor ejemplo Ch.Up.
1.14.4 y VI11.7.1, Mu.Up. 1.1.9, Br.Up. 11.8.9Shv.Up. IV.10 y 111.19

2.1.31 .. vikaranatvanneti cet taduktam .. Si se dijera que Brahman no puede crear por estaixento de
organos, respondemos que eso ya se explico antes24.4 y
2.1.25

2.1.32 .. ha prayojanavattvat .. § Objecion:Brahman no puede ser el creador, pues toda actiad

tiene un motivo, y si Brahman tuviera un deseo queumplir no
seria un ser perfectamente feliz.



2.1.33

2.1.34

2.1.35

2.1.36

2.1.37

.. lokavattu lilakaivalyam ..

.. vaisamyanairghrnye na sapeksatvat tatha hi
darsayati ..

.. karmavibhagaditi cennanaditvat ..

.. upapadyate capyupalabhyate ca ..

.. sarvadharmopapattesca ..

iti Srimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasttresu
dvitiyadhyayasya prathamah padah samaptah

Respuestala actividad creativa de Brahman es sélo un juego,
como los que presenciamos en la vida cotidiana.

— Explica que Brahman no tiene motivos parar ci&ag que proyecta el
universo por un mero impulso que le es inherente.

No se puede acusar a Brahman de parcialidad o crukld, ya
que el goce o sufrimiento del alma individual estadeterminados
por sus acciones previas, tal como declara la Estnia.

— Descarga a Brahman de responsabilidades porigudétad y el
sufrimiento, ya que los dispensa en razén de mgid@mérito. Ver
Kau.Up. 111.8 y Br.Up. 111.2.13. También Bh.G. V11

Si se dijera que no es posible que Brahman tenga enenta
mérito y demérito, porque antes de la creacion noabia
distincién alguna entre mérito y demérito, decimosjue no es asi,
porque el mundo no tiene comienzo.

Y que el mundo y ekarma no tengan comienzo es cosa
razonable y ademas establecida por la Escritura.

Finalmente, dado que todas las cualidades precispara la
creacion del mundo sélo se hallan en Brahman de mera
probable, debe admitirse que él es la causa del uarso.

— Resume los argumentos previos y afirma que ldgdages de Brahman
como la omnisciencia, la omnipotencia, etc., sélo@ropias de él, y lo
capacitan a él solo para crear el mundo.

Asi finaliza la primera seccién del segundo capitlg los venerables
Brahma Sutras compuestos por Krishna Dvaipayana

Capitulo 2- Seccién 2

En la primera seccion del segundo capitulo se lesialque Brahman es el
creador del mundo, fundando esta afirmacidon en utoridad de e



Escritura y sustentdndola l6gicamente. Ademas, efataron todos los
argumentos en contra de que Brahman sea la calusaivkrso.

En la seccidén actual, 8utrakarao compositor de loSutrasexamina las
teorias sobre la creacidon que proponen otras esculd pensamiento
existentes en su tiempo. Se toman en cuenta parefigacion todas las
doctrinas de las otras escuelas, usando la pulggin referencia alguna
a la autoridad de los Vedas. Aqui se refuta meeiahtrazonamiento la
Teoria de la Materia, o sea la teoria dBradhanade la filosofia Sankhya,
la teoria atdmica de la filosofia Vaiseshika, lasitps de vista acerca de la
instantaneidad y el nihilismo de los Budistas, darita Jainista de la
existencia e inexistencia simultaneas, la doctFagupata de la dualidad
coordinada y la teoria de la energia sin guia deétigencia.

En el dltimosutra de la Seccion 1 del capitulo segundo se demosied q
Brahman, a través d®laya, posee todos los atributos de omnipotencia,
omnisciencia, etc. que lo hacen capaz de ser Eaael mundo.

Ahora, en la Seccién 2, se trata la cuestion deeRiadhanade la filosofia
Sankhya puede satisfacer todas estas condiciones.

221 .. racananupapattesca nanumanam .. § LaPradhanaala que los Sankhyas llegan por via de inferencia
no puede ser la causa del mundo, pues al ser elteiie y no
inteligente, no es posible dar cuenta de la dispogin ordenada
gue se encuentra en la creacion.

— A partir de estsutrarefuta los principios de la filosofia Sankhya de

forma logica.
2.2.2 .. pravrttesca .. Y ademas, ella no seria capaz de iniciar actividgabr si misma
2.2.3 .. payo’mbuvaccet tatrapi .. Si se dijera que laPradhanapodria modificarse

espontaneamente para dar otros productos, al iguglue la leche
o el agua, sin la guia de inteligencia alguna, respdemos que
incluso en esos casos opera una inteligencia.

— Todo es gobernado por el Sefior. Ver Br.Up. Il1y714.8.9

224 .. vyatirekanavasthitescanapeksatvat .. Y como laPradhanano depende de nada, al no haber un agente



2.25

2.2.6

227

2.2.8

229

2.2.10

2211

2.2.12

2.2.13

.. anyatrabhavacca na trpadivat ..

.. abhyupagame’pyarthabhavat ..

.. purusasmavaditi cet tathapi ..

.. angitvanupapatteh ..

.. anyatha’numitau ca jhasaktiviyogat ..

.. vipratisedhaccasamalnjasam ..

.. mahaddirghavad va hrasvaparimandalabhyam ..

.. ubhayatha’pi na karmatastadabhavah ..

.. samavayabhyupagamacca samyadanavasthiteh

externo aparte de ella, no puede ser activa.

Y no puede decirse que I®radhanase convierta en el mundo
como el pasto se convierte en leche ya que eso @aa mas que
en las hembras animales.

Incluso si admitimos la postura Sankhya respecto da
modificacion espontanea de I®radhana,esta no puede ser causa
del universo ya que no tendria motivos para produdio.

Si se dijera quePurushapuede guiar o mover a l&Pradhana
como el cojo al ciego, o como el iman al hierro,dluso asi no
desaparece la dificultad sefalada.

Y la Pradhanano puede ser activa, ya que entre la&Sunasno
puede darse una relacién de preponderancia que roragel
equilibrio.

Incluso si se infiriera que el poder de modificarses inherente a
la Pradhana,las demas objeciones a que ésta sea causa del
universo siguen vigentes, ya que esta exenta detipode la
inteligencia.

Y ademas, la doctrina Sankhya es inconsistente deloi a sus
otras contradicciones.

Asi como lo grande y lo largo pueden originarse de corto y lo
atomico, el mundo puede originarse de Brahman; nose
necesario que todas las cualidades de la causa egtéesentes en
el efecto.

— Desde aqui, refuta los principios de la filosefiamista de los
Vaiseshikas.

Ya sea que el principio no visto que causa la unide los atomos
para los Vaiseshikas sea inherente a los atomoslabna, no es
posible la actividad de los &tomos; por lo tanto nhay tal cosa
como la creacion a través de la union de atomos.

Y a causa de que ellos admiten la existencia delipcipio de



2.2.14

2.2.15

2.2.16

2.2.17

2.2.18

2.2.19

2.2.20

2221

.. nityameva ca bhavat ..

.. ripadimattvacca viparyayo darsanat ..

.. ubhayatha ca dosat ..

.. aparigrahaccatyantamanapeksa ..

.. samudaya ubhayahetuke’pi tadapraptih ..

.. itaretarapratyayatvaditi
cennotpattimatranimittatvat ..

.. uttarotpade ca piirvanirodhat ..

.. asati pratijioparodho yaugapadyamanyatha ..

afinidad, esa manera de pensar conduce a una regr@s infinita,
por lo que no se puede sostener la teoria Vaisesaik

— Samavayas el principio de afinidad de la teoria atomiEiguivale a la
fuerza que combina los atomos para formar diadas.

Y dado que la actividad o inactividad deben ser penanentes,
con lo que no podria haber creacion ni disoluciores inadmisible
la teoria atomista de los Vaiseshikas.

Y como segun ellos los atomos tienen color, etacederia lo
opuesto de lo que ellos afirman, pues los &tomosisa
impermanentes, como todo lo que puede verse.

Y como se ca en contradiccidbn en ambos casos, saa tps
atomos de distintos elementos tengan distinta cadtid de
cualidades o la misma, no se puede aceptar la temdtomista.

Ademas, hay que rechazar totalmente esta doctrinaopgue no la
aceptan las autoridades védicas como Manu, etcétera

Incluso si los dos tipos de agregados, el mundo exto material
y el mundo interno mental, provinieran de sus causasin
intervencion de un ser inteligente, no se los pueflendamentar.

— Refutacién del punto de vista Budista. Comienaaatdo la idea de la
existencia momentanea de los objetos externos.

Si se propone que los agregados y la nesciencia sbono causa
del otro, diremos que no puede ser; porque asi s@e explcia
cdmo el siguiente se forma a partir del anterior, @ro no como se
forma el conjunto.

Y tampoco puede haber relacién causal entre la nésacia y los
agregados, porque si ellos son momentaneos, al ceda existir
la cosa previa, esta ya no puede ser causa de ugente.

Si se asume que puede haber efecto sin causa, seredice un
principio fundamental de esta teoria, y si se asungue hay una
causa, esta tiene que durar mas de un instante,doe contradice



la teoria.

2.2.22 . La destruccién continua, conciente e inconcienteue proponen
pratisankhyapratisafikhyanirodhapraptiravicchedat los Budistas seria imposible, por resultar ininterumpida.

2.2.23 .. ubhayatha ca dosat .. Es tan objetable decir que el recto conocimiento dauye a
Avidyacomo decir que ésta se autodestruye.

2.2.24 .. akase cavisesat .. Ademés,akashano puede ser una no-entidad, ya que no hay
diferencia entre él y las otras sustancias elemen¢s.

2.2.25 .. anusmrtesca .. Y las cosas no tienen duracion instantanea, puesjae se las
recuerda.

2.2.26 .. nasato’drstatvat .. La existencia no puede provenir de la inexistencipues eso no es

conforme a la experiencia.

2.2.27 .. udasinanamapi caivam siddhih .. Y porque de ese modo lograrian sus fines hasta lgse son
inactivos e indiferentes.

2.2.28 .. nabhava upalabdheh .. § No puede afirmarse que no existan las cosas extesppuesto que
somos concientes de ellas.

2.2.29 .. vaidharmyacca na svapnadivat .. Y la experiencia en vigilia no es como la de losesiios, por la
diferencia de naturaleza entre los dos estados.

2.2.30 .. na bhavo’nupalabdheh .. Segun los Budistas, no seria posible que existas ianpresiones
mentales, dado que no se perciben las cosas externa

2.2.31 .. kSanikatvacca .. Y por lo momentanea que seria la conciencia egoicgla no
puede ser receptaculo de las impresiones.

2.2.32 .. sarvatha’nupapattesca .. Asi, como el sistema Budista afirma que todo es viagresulta
ilégico en todo sentido y no puede ser aceptado.

2.2.33 .. naikasminnasambhavat .. § Ladoctrina Jaina no se puede aceptar, porque es posible que
en unay la misma cosa existan al mismo tiempo abutos
contradictorios.

— Comienza la refutacién del Jainismo.



2.2.34

2.2.35

2.2.36

2.2.37

2.2.38

2.2.39

2.2.40

2241

2.242

2.2.43

.. evaJnca’tmakartsnyam ..

.. naca paryayadapyavirodho vikaradibhyah ..

.. antyavasthitescobhayanityatvadavisesat ..

.. patyurasamalnjasyat ..

.. sambandhanupapattesca ..

.. adhisthananupapattesca ..

.. karanavaccenna bhogadibhyah ..

.. antavattvamasarvajfiata va ..

.. utpattyasambhavat ..

.. na ca kartuh karanam ..

Y como proponen ellos que el alma tiene el tamafi@dcuerpo,
ésta no podria ser eterna'y omnipresente.

Y si dijeran que el alma se contrae o dilata hastacomodarse al
cuerpo, eso no evita la contradiccidn, porque esmplicaria que
el alma es cambiante.

Y como para los Jainas el estado final del alma permanente,
de ello resulta que sus tamafios inicial y final de&m ser iguales y
permanentes.

El Sefor de los Pashupatas no puede ser la causigiehte u
operativa del mundo, porque semejante doctrina es
inconsistente.

— Comienza la refutacién de la doctrirashupata Shivaita)

Ademads, no es posible fundamentar la relacion entrd Sefior y
la Pradhana.

Y ademas, al Sefior le resultaria imposible gobernax la
Pradhana.

Porque si se dijera que el Sefior gobierna a Rradhanaigual
gue eljiva gobierna a los sentidos (a los que tampoco se peed
ver), diremos que eso no puede ser, porque enton@&ssefior
también gozaria y sufriria.

Y segun esa doctrina, el Sefior estaria expuestosadestruccion o
no seria omnisciente.

La doctrina de los Bhagavatas no puede aceptarserngoe no es
posible que el alma individual se origine a partidel Sefior
Altisimo; porque si fuera creada, seria destructit# y no habria
liberacion.

— Comienza la refutacion de la doctrirancharatra(Vishnuita)

Y jamas se ha visto que el instrumento (el alma) sgigine a
partir de la sustancia del Agente (el Sefior).



2.2.44

2.2.45

.. vijianadibhave va tadapratisedhah ..

.. vipratisedhacca ..

iti sSrimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasiitresu
dvitiyadhyayasya dvitiyah padah samaptah

Y aunque se dijera que los cuatroyuhaso manifestaciones
divinas (el Si-mismo Supremo, el alma individuala mente y el
ego) poseen conocimiento infinito y demas cualidasléivinas,
aun asi no se anula la objecion planteada ensitra 42 anterior.

Y a causa de otras contradicciones internas, la dioma
Pancharatra es insostenible.

Asi finaliza la segunda seccion del segundo capttallos venerables
Brahma Sutras compuestos por Krishna Dvaipayana

Capitulo 2 - Secciéon 3

En la seccion anterior se demostré la inconsistedei las doctrinas de
distintas escuelas no Vedanticas. Después de demgsk otros sistemas
son insostenibles y no son dignos de confianza,s&yel autor de los
Vedanta Sutras, procederd a explicar ahora lasrazbotiones e
inconsistencia aparentes del sistema basado e8rigs puesto que en
éstos parece haber diversas doctrinas en relacanet origen de los
elementos, los sentidos, etc..

Ya comprendemos claramente a esta altura que @bcisnas filosoficas
carecen de valor a causa de sus contradiccionasamuRodria surgir, sin
embargo, la sospecha de que la doctrina del Vedamaoco tiene valor a
causa de sus contradicciones intrinsecas. Pomto & inicia ahora una
nueva discusién para eliminar todas las dudas gonergn aquellos pasajes
de la Vedanta que se refieren a la creacion y tiereanera eliminar las
sospechas de la mente del lector. Aqui se consaeraprimer término la
cuestion de si el éteakasha tiene origen o no.

En las secciones 3 y 4 se armonizan y reconciliallaente las
contradicciones aparentes de los textos Sielti En primer lugar se
propone el argumento del oponente, que intentaaprgbe los textos de la
Escritura se contradicen y después sigue la refutaa cargo del
Siddhantin.



2.3.1

2.3.2

2.3.3.

234

2.35

2.3.6

2.3.7

2.3.8

2.3.9

.. na viyadasruteh ..

..astitu ..

.. gaunyasambhavat ..

.. Sabdacca ..

.. syaccaikasya brahmasabdavat ..

.. pratijhahaniravyatirekacchabdebhyah ..

.. yavadvikararm tu vibhago lokavat ..

.. etena matarisva vyakhyatah ..

.. asambhavastu sato’nupapatteh ..

Objecion: El éter no fue creado a partir de Brahman, porque le
Sruti no lo dice.

RespuestaHay un texto que asi lo afirma.

— Se alude a la creacion del éter en el Tai.Up. II.1

Objecion: El texto del Sruti citado tiene un sentido figurativo,
pues el éter no puede ser creado ya que tiene pate

Y ademds hay textos déebruti que afirman que el éter es eterno
y, por lo tanto, no puede tener origen.

— Por ejemplo, Br.Up. 11.3.3.

Y una de las palabras del texto mencionado en &litra 2 anterior
se presta a ser tomada tanto en sentido primario ow figurado,
igual que la palabra Brahman.

RespuestaPara no contradecir la proposicion que dice “Porle
conocimiento de lo Uno se llega a conocer todo lerdas”, hay
gue concluir que en el mundo todo es un efecto degBman,
como lo enuncian los propios textos déruti.

— Hace referencia a Ch.Up. VI.1.4. Aparte de Brahmarhay nada que
tenga existencia independiente. Ver también BrllUp6.

Y ademas, donde haya un efecto habra separaciénco se
observa en la vida cotidiana, y el éter esta sepatade los demas
elementos.

— Respecto de que no hay nada como Brahman, y daetea cosa es
menos, ver Shv.Up. IV.19 y Br.Up. II.4.2.

Por lo anterior, es decir por la explicacion de quel éter es un
producto, se explica también el hecho de que el aies un efecto.

Mas no hay originacién de Aquello-que-Es (o sea Bnaan),
debido a la imposibilidad de que algo asi tenga g@en.



2.3.10

2.3.11

2.3.12

2.3.13

2.3.14

2.3.15

.. tejo’tastatha hyaha ..

.. apah ..

.. prthivyadhikarartipasabdantaradibhyah ..

.. tadabhidhyanadeva tu tallingat sah ..

.. viparyayena tu kramo’ta upapadyate ca ..

.. antara vijiianamanasi kramena tallingaditi
cennavisesat ..

— Brahman no tiene progenitor, ver Shv.Up. V1.9.dwe no es, no puede
ser causa, ver Ch.Up. VI.2.2. Para evitaegtessus ad infiniturtiene que
haber una causa primera, ver Br.Up. 1V.4.25

El fuego se origina a partir de éste (del aire), ms asi
verdaderamente lo declara ebrulti.

— Que el fuego procede del aire se afirma en Taillup.

El agua se origina a partir del fuego.

— Ver Tai.Up. Il.1 y Ch.Up. VI.2.3.

La tierra se origina a partir del agua. A la tierra se la llama
“anna” (alimento) a causa de su color y por el tema que sata
en otros textos semejantes déruti.

— Ver Tai.Up. II.1 y Ch.Up. VI.2.3. Sobre la equigatia de la tierra'y
anna,ver Ch.Up. VI.4.1. Ver también Br.Up. 1.2.2.

Pero habida cuenta de la sefial que significa el Hexde que a los
elementos se les atribuye capacidad reflexiva, dlipcipio
creativo es el Sefior que actla viviendo dentro ded elementos.

— Ver Br.Up. II.7.5; también Tai.Up. 11.6 y 1.7, fasomo Ch.Up. VI.2.3.

Y el orden en que los elementos son reabsorbidos Brahman
durante el pralayaes inverso a aquel en que fueron creados, lo
gue resulta razonable.

Si se dijese que en &ruti se menciona al intelecto y a la mente, y
que por esa razén hay que incluir en algun lugar de serie la
originacion y la reabsorcién de los mismos, por Ique habria un
signo para inferir la ruptura del orden propuesto para la

creacion, diremos que no es asi, porque el intelegt la mente no
son cosa distinta de los elementos.

— La duda se plantea por lo que afirma Mu.Up. Il.Ef3Butramuestra que
€s0 no genera contradiccion. El argumento surgehddp. VI.6.5.



2.3.16

2.3.17

2.3.18

2.3.19

2.3.20

2.3.21

.. caracaravyapasrayastu syat tadvyapadeso
bhaktastadbhavabhavitvat ..

.. natma’sruternityatvacca tabhyah ..

..jio’taeva ..

.. utkrantigatyagatinam ..

.. svatmana cottarayoh ..

.. nanuracchruteriti cennetaradhikarat ..

La mencién del nacimiento y la muerte sélo es adeada con
referencia a los cuerpos de los seres movientesimoviles. Si se
aplican al alma tales términos, su sentido es sealario o
metaforico, pues la existencia de esas palabras @éggle de que
existan tales cuerpos.

— Acerca del nacimiento y la muerte como fendmemopips del cuerpo
ver Ch.Up. VI.11.3 y Br.Up. IV.3.8

El alma individual no es un producto, porque no st estipula
asi en la Escrituras y ademas, segun ellas, es eter

— Dado que Brahman es “Uno sin segundo” — Ai.Up.dllalma en
esencia es Brahman y no es creada: Br.Up. IV.42%)p. 1.2.18.
Brahman aparece como alma individual: Tai.Up. ICB,Up. V1.3.2 y
Br.Up. 1.4.7. El alma es Brahman: Ch.Up. VI1.8.7,y. 1.4.10 y 11.5.19.
Las “almas” no estan esencialmente separadas: ghvil1l

Por esa misma razén de no ser creada, el alma indival es en si
inteligencia.

— Brahman es inteligencia en si: Br.Up. 111.9.28.[¥/y5.13; Tai.Up. II.1.
El alma individual tiene naturaleza de inteligen&aUp. 1V.3.11, 1V.3.14
y IV.3.30; también Ch.Up. VIII.12.4. Al dormir n@ pierde la conciencia
sino que no hay objetos: Br.Up. 1V.3.23.

Objecion: En funcion de las declaraciones de la Escritura,edque
el alma sale, se va y vuelve, no puede ser de taradfiinito, sino
gue deberia ser atbmica.

— Por ejemplo, ver Mu.Up. 111.1.19, Kau.Up. 111.31y, y Br.Up. IV.4.6.

Y como ese ir y volver estan relacionados con elage de la
accion, o sea el alma, esta ha de tener tamafio aiém

Si se dijera que el alma no es atdbmica porgue la &#ura afirma
por contrario que es omnipenetrante, diremos que nes asi
porgue el tema tratado en esos pasajes es otro,absr, el
Brahman supremo o el Si-mismo mas alto, y no el ahm
individual.



2.3.22

2.3.23

2.3.24

2.3.25

2.3.26

2.3.27

2.3.28

.. svasabdonmanabhyarm ca ..

.. avirodhascandanavat ..
.. avasthitivaisesyaditi cennabhyupagamaddhrddhi

hi ..

.. gunad va’.alokavat ..

.. vyatireko gandhavat tatha ca darsayati ..

.. prthagupadesat ..

.. tadgunasaratvattu tadvyapadesah prajiavat ..

— Respecto de la omnipresencia de Brahman, ver $hvild1, Br.Up.
IV.4.22, Tai.Up. II.1

Y el alma es de tamafio atdbmico porque hay textosIdgruti que
lo afirman, en tanto otros predican su medida infiftesimal.

— Por ejemplo, Mu.Up. lIl.1.9 y Shv.Up. V.9.

Y como ocurre con la pasta de sandalo, que aplica@sa un punto
hace vibrar de placer a todo el cuerpo, el alma pde ser atbmica
y a la vez sentir en todo el cuerpo.

Si se dijera que no existe un paralelo entre los d@asos porque
no existe el equivalente a un punto en el que resiél alma,
diremos que no es asi, pues la Escritura reconoce lugar
especifico para el alma, que es el interior del cazon.

— Que el alma reside en el corazén se afirma erpPtlB, Ch.Up.
VII1.3.3., Br.Up. IV.3.7.

Y también por su cualidad inteligente que es comaona lampara
y puede iluminarlo todo desde un punto.

La cualidad de la inteligencia inherente al alma pede
extenderse ademas como el perfume, que se espanteerredor
del objeto fragante.

Y ademas la Escritura muestra que el alma impregnal cuerpo
con su cualidad inteligente,

— Por ejemplo, Kau.Up. IV.20, Br.Up. 1.4.7.
Habida cuenta de una ensefianza especifica &Lt que dice
gue el alma impregna al cuerpo con su cualidad inligente.

— Se podria interpretar que la inteligencia es akarado del alma en
Kau.Up. Ill.6 y Br.Up. 11.1.17

Respuesta:Se piensa que el alma es atomica debido a una
limitacion que, en realidad, es propia del intelect cuyas
cualidades comparte mientras esté ligada a €l enrfoa ficticia;



2.3.29

2.3.30

2.3.31

2.3.32

2.3.33

2.3.34

2.3.35

.. yavadatmabhavitvacca na dosastaddarsanat ..

.. pumstvadivattvasya sato’bhivyaktiyogat ..

nityopalabdhyanupalabdhiprasafigo’nyataraniyamo
va’nyatha ..

.. karta sastrarthavattvat ..

.. viharopadesat ..

.. upadanat ..

.. vyapadesacca kriyayam na

es lo mismo que imaginar al Sefior Omnipresente lin@do por
una forma.

Y este argumento no tiene falla porque dicha conexi dura sélo
mientras el alma individual no alcanza el recto coscimiento,
como lo muestra la Escritura.

— La conexién comuddhino cesa con la muerte, sino sélo con el
conocimiento de lo Real. Ver Br. Up. IV.3.7. Sieidificacion no hayiva:
Shv.Up. 111.8

Y esa conexion subsiste en forma sutil durante aleafio profundo
o la disolucion del cuerpo, igual que la virilidadesta latente en el
nifio varon.

— Asi debe interpretarse Ch.Up. VI.8.1

Y es necesario afirmar la existencia del intelecto, de lo
contrario se percibiria constantemente o no se pdhiria nunca;
y si no, tendriamos que aceptar que el alma o losrgidos tienen
poderes limitados.

— El intelecto, 0 mas generalmeatetahkaranags el que puede hallarse
en varios estados: Br.Up. 1.5.3.

El alma es un agente, lo que es necesario para dadescritura
tengan sentido.

— Respecto del alma como agente, ver Pr.Up. IV.9

Y ademas, porque eBruti ensefa que en los suefios, ella se
mueve por doquier.

— Ver al respecto Br.Up. IV.3.12 y 11.1.18.

Y porque usa a los sentidos y se los lleva consigo.

— Ver Br.Up. 11.1.18-19, y también Bh.G. XV.8

Ademas, es un agente porgue asi se la designa daa®n con las



2.3.36

2.3.37

2.3.38

2.3.39

2.3.40
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2.3.42

cennirdesaviparyayah ..

.. upalabdhivadaniyamah ..

.. Saktiviparyayat ..

.. samadhyabhavacha ..

.. yatha ca taksobhayatha ..

.. parattu tacchruteh ..

.. krtaprayatnapeksastu
vihitapratiseddhavaiyarthyadibhyah ..

.. ams$o nanavyapadesadanyatha capi
dasakitavaditvamadhiyata eke ..

acciones; de otro modo, se usaria otro caso grancl.

— Se refiere a Tai.Up. 1.5

Y al igual que con la percepcion se capta lo agrable y lo
desagradable, tampoco existe una regla que haga gelealma
deba realizar sélo lo beneficioso y evitar lo nociv

Y porque si el alma no fuera el agente, el inteleztejaria de ser
un instrumento para convertirse en agente, con lowp seria
autoconciente, lo que no es el caso.

Y ademds seria imposible ébamadhipues el alma no podria
practicar la escucha, el razonamiento, la reflexioy la
meditacion que llevan a este estado.

— Se nos ensefa que busquemadstmanen Br.Up. 11.4.5., Ch.Up.
VIII.7.1. y Mu.Up. 11.2.6.

El alma es un agente a la manera del carpintero. ps igual que
éste actla por medio de sus herramientas, ella aetg6lo a
través de la mente y los sentidos; y asi como éfreumientras
trabaja y esta contento cuando termina, el alma st en el suefio
y la vigilia, y es dichoso en el suefio profundo.

Ahora bien, ese caracter activo del alma esta sulginado y
controlado por el Sefior Supremo segun afirma &ruti.

— El Sefior es el Controlador Interno: Kau.Up. [IBB.Br. XIV.6.7.30

Pero el Sefior hace actuar al alma solo en funcior dias acciones
buenas o malas que hizo en nacimientos previos, pug no fuera
asi, las prohibiciones y preceptos de la Escriturserian inutiles,

y el Sefior seria injusto, cruel y caprichoso.

El alma es una parte del sefior, ya que en algunaxtos de la
Escritura se afirma que hay diferencias entre ambqgg/ en otros
textos se afirma lo contrario. Son diferentes desdsd punto de
vista relativo, pero idénticos desde el punto destia absoluto.



— La diferencia relativa se establece en Ch.Up..¥NIBr.Up. IV.4.22,
[11.7.23 y 11.4.5; la identidad se predica en Shy.Wv.3.

2.3.43 .. mantravarnat .. § Y ademas se sabe que el aima es una parte del Sefpar las
palabras de la Escritura que lo afirman directameng,

— Ver al respecto Ch.Up. 111.12.6.

2.3.44 .. apl smaryate .. Como asi también lo establece &mriti.

— Ver Bh.G. XV.7

2.3.45 .. prakasadivannaivar parah .. El Sefior no experimenta el placer y el dolor comd & sucede al
alma individual, igual que la luz no se afecta alnuando su
reflejo oscile, pues El no se identifica con un cym ni se
imagina que siente dolor,

2.3.46 .. smaranti ca .. Cosa que también establece 8mriti.

2.3.47 .. anujiapariharau dehasambandhajjyotiradivat .. Los preceptos y prohibiciones éticas son aplicables tanto el Si-
mismo se halla conectado con el cuerpo.

2.3.48 .. asantatescavyatikarah .. Y como el alma individual no se extiende mas alléedsu propio
cuerpo limitado, la afectan las acciones de esteiga cuerpo y no
las acciones hechas por otros cuerpos, por lo que hay
confusion entre agentes.

2.3.49 .. abhasaevaca .. El alma individual es sdlo un reflejo de Brahman ea mente;
asi como son distintos los reflejos del mismo sal distintos
recipientes de agua, los reflejos del Alma Supremen distintas
mentes son diferentes.

2.3.50 .. adrstaniyamat .. La suposicion de que existe una pluralidad real dalmas
individuales y omnipresentes si lleva a confusiéredacciones y
efectos, pues aunque para evitarlo se recurra a yrincipio
como laPradhana,no habria una regla que fije qué accion
corresponde a cada alma individual.

2.3.51 .. abhisandhyadisvapi caivam .. Y lo mismo sucederia con las motivaciones o decisés, con lo
qgue habria superposicion o conflicto entre las vohtades.



2.3.52 .. pradesaditi cennantarbhavat .. Si se dijera que los placeres, dolores, etc., podni distinguirse si
la conexion del alma con la mente ocurrriera séloahde esta el
cuerpo, diremos que eso no puede ser, porque com@kna es
infinita, impregnaria a todos los cuerpos.

iti sSrimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasiitresu Asi finaliza la tercera seccién del segundo capitig los venerables
dvitiyadhyayasya trtiyah padah samaptah Brahma Sutras compuestos por Krishna Dvaipayana

Capitulo 2 - Seccion 4

En la tercera seccion se demostré que el éter yldnsds elementos se
producen a partir de Brahman, reconciliandose dato$ aparentemente
contradictorios debrutien que se trata su origen. Se ha demostrado que no
hay tal conflicto entre los pasajes védicos quddmatel origen del éter,
etcétera. En esta seccion se hace ahora lo mismtmspranasy con los
sentidos. Se toman y se discuten los textos quentrdel origen de los
pranasy de los sentidos. Esta seccion establece quaires vitales y los
sentidos reciben su origen de Brahman.

2.4.1. .. tatha pranah .. § LosPranasoIndriyas se producen a partir de Brahman igual
que la creacion de los cinco elementos, segun lorag la
Escritura.

— Describe la creacidn de lpsanas.Al respecto ver Mu.Up. 11.1.3.1. y
11.1.8, Br.Up. 11.1.20 y Pr.Up. IV.4

24.2 .. gaunyasambhavat .. Porque es imposible tomar los textos en sentido €igativo, o Si
no, habria que rechazar el principio que dice quecobnociendo lo
Uno se conoce todo lo demas”.

— Se refiere a Mu.Up. 1.1.3.

243 .. pratijianuparodhacca ..



2.4.4.

245

2.4.6

247

2.4.8

249

2.4.10

2411

.. tatprakchhrutesca ..

.. tatptirvakatvad vacah ..

.. sapta gatervisesitatvacca ..

.. hastadayastu sthite’to naivam ..

.. anavasca ..

.. Sresthasca ..

.. na vayukriye prthagupadesat ..

.. caksuradivattu tatsahasistyadibhyah ..

Y porque en la Escritura se usa la palabra “nace” especto del
pranaantes que respecto del éter y demas elementos.

— Se refiere a Mu.Up. 11.1.3.

Ademas, la Palabra y los demamdriyas aparecen después que el
fuego y los demés elementos.

— Como afirma Ch.Up. VI.5.4.

Se podria afirmar que lospranaso indriyas son siete, porque esto

es lo que dan a entender los pasajes de la Escridiiy porque son
detallados asi en los mismos.

— Se especifican siete 6rganos en Mu.Up. I1.1.8rgsaextos proponen
entre 8y 12.

Pero ademas de los siefanasmencionados estan las manos,
etc., por lo que no debemos quedarnos con la considn
anterior. Los 6rganos son pues, once: los cinco s$ielos, la
mente, la palabra, las manos, los pies, los gengaly el ano.

— La opinién definitiva corresponde al Br.Up. I149.

Y son diminutos, o sea sutiles, y de tamario limitad porque de
ellos se dice que se mueven, entran y salen delrpae

Y el prana principal también tiene su origen en Brahman.

— Brahman en si no est& cualificado papraina: Mu.Up. 11.1.2. Se le dice
“principal” de acuerdo con Ch.Up. V.1.1. y Br.Up.2/13.

El prana principal o energia vital no es el aire ni las fuciones de
los once 6rganos, pues se lo menciona por separaoéstos.

— Ver al respecto Ch.Up. 111.18.4 y Mu.Up. 11.1.3.
Pero no es independiente del alma, ya que se lo emera junto

con los demas 6rganos; reside en el cuerpo comaslly también
es insensitivo o inconciente por si mismo, y tiempartes.
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2.4.13

2.4.14

2.4.15

2.4.16

2.4.17

2.4.18

.. akaranatvacca na dosastatha hi darsayati ..

.. palncavrttirmanovad vyapadisyate ..

.. anusca ..

.. jyotiradyadhisthanam tu tadamananat ..

.. pranavata sabdat ..

.. tasya ca nityatvat ..

.. ta indriyani tadvyapadesadanyatra sresthat ..

— Se refiere a Br.Up. VI.1.7-14

Por lo dicho recién, no se puede conlcuir que ptana principal
sea un instrumento, como los demas 6rganos, porqlae
Escritura declara que elprana principal tiene unas funciones
superiores.

— Sobre la superioridad detana Pr.up. 1.3, Br.Up. IV.3.12. Sobre la
fuerza nutritiva depranaver Br.Up. 1.3.18-19. Bbranapermite que el
alma se mueva: Pr.Up. VI.3.4.

Se ensefia que posee una funcion quintuple (respiiae,
evacuacion, asimilacion, circulacion y deguluciénge manera
parecida a la mente, que también tiene cinco funadies.

Y es dimituo, o sea sutil y de tamafio limitado.

Los érganos no funcionan por su cuenta sino por pbder de las
deidades que los presiden, ya que asi lo afirma®iuti.

— Ver Ai.Ar. 11.4.2.4,

Pero los dioses son sus activadores, y no los gazagd de las
experiencias. El gozador es el alma individual pudgs 6rganos
estan conectados con aquél que los posee, cosasgiEmos por
la Escritura;

— Ver Ch.Up. VIII.12.4

Los dioses no necesitan las experiencias de los tates, y por
eso es el alma individual, que permanece conectaalacuerpo, la
gue goza delas experiencias.

— Sobre la superioridad de los dioses, ver Br.Up20. Sobre la conexion
de los 6rganos con el alma, Br.Up. 1V.4.2.

Los once érganos no son funciones o modos @ehna principal,
sino que pertenecen a otra categoria segun lo muest algunos
textos de la Escritura.



2.4.19

2.4.20

24.21

2.4.22

2.4.23

.. bhedasruteh ..

.. vailaksanyacca ..

.. samjnamurtiklrptistu trivrtkurvata upadesat ..

.. marhsadi bhaumam yathasabdamitarayosca ..

.. vaigyattu tadvadastadvadah ..

iti sSrimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasiitresu
dvitiyadhyayasya caturthah padah samaptah

iti dvitiyo’dhyayah

atha trtiyo’dhyayah

— Se refiere a Mu.Up. 11.1.3.

Y en ellos se establece que son distintos de aquél.

— Se deduce de Br.Up. 1.3.2., 1.5.3 y 1.3.7.

Y también por las diferentes caracteristicas: gbranano se cansa
y los 6rganos si, y su pérdida es muerte, a diferegia de la
pérdida de los 6rganos.

El alma individual no tiene poder para crear el mumo de
nombres y formas; eso es obra del Supremo Sefior ghizo el
fuego, el agua y la tierra, pues asi lo estable@eHlscritura.

— Se podria dudar de ello a partir de Ch.Up. VIZ3.gero queda aclarado
en Ch.Up. VII.14 y VI1.3.3.

Segun lo afirma la Escritura, la carne proviene déa tierra, la
sangre del agua, y la médula del fuego.

— Ver Ch.Up. VI.5.1.

Y los elementos densos reciben el nombre del elerteesutil que
prepondera en ellos.

Asi finaliza la cuarta seccion del segundo capitlddos venerables
Brahma Sutras compuestos por Krishna Dvaipayana

FIN DEL CAPITULO 2

CAPITULO 3



3.1.1.

3.1.2

.. tadantarapratipattau ramhati samparisvaktah
prasnaniriipanabhyam ..

.. tryatmakatvattu bhiyastvat ..

Capitulo 3 - Seccion 1

En este tercer capitulo se determinan cuales sosafthanaso practicas
gue sirven como medio para alcanzar lo Infinito,desir al Supremo
Brahman. En las secciones 1 y 2 de este capitumsefian dos cosas, a
saber: un ferviente anhelo o un deseo quemanteeaizar a Brahman
(Mumukshutvad lo que es lo mismo, de alcanzar la emancipaanah, fasi
como un disgustoMairagyd igualmente fuerte hacia todos los objetos que
no son Brahman ya que estas son las dos cosasfantides entre todas
lassadhanas

Para hacer aparec®iragya o sea el desapasionamiento, en la primera
seccién losSutras muestra las imperfecciones de toda la existencia
mundana y para eso se basan dPagichagni-Vidyaes decir la doctrina de
los cinco fuegos del Chandogya Upanishad, en da®leensefia que
después de la muerte el Alma pasa de una condicidira.

La seccion 1 ensefia la gran doctrina de la reeaciém la salida del Alma
del cuerpo fisico, su viaje &handralokaque se encuentra en el tercer
plano y su regreso a la tierra. Todo esto se hace generaVairagya o
sea indiferencia a los goces sensuales tanto emestdo como en el mas
alld. En la seccion 2 se describen todos los atribgloriosos del Brahman
supremo, Su omnisciencia, omnipotencia, hermosetra, para atraer al
Alma hacia El, de forma tal que se convierta enstroelnico objetivo a
alcanzar.

El alma individual deja su cuerpo previo junto conlos pranas,la
mente y los drganos, y asi pasa a otro cuerpo, cosurge de la
pregunta y de la explicacion que aparece en la Esras.

— La pregunta aparece en Ch.Up. V.3.3., y la respuess$a en la seccion
V, 3-10CHEQUEAR

En razén de que el agua (densa) es en realidad uc@mbinacion
de agua, aire y fuego, los tres ultimos elementosweielven al
alma, si bien en el texto se menciona solo al ageiarazén de su
preponderancia en el cuerpo humano.



3.1.3

3.14

3.15

3.1.6

3.1.7

3.1.8

.. pranagatesca ..

.. agnyadigatisruteriti cenna bhaktatvat ..

.. prathame’sravanaditi cenna ta eva hyupapatteh

.. asrutatvaditi cennestadikarinam pratiteh ..

.. bhaktarm va’natmavittvat tatha hi darsayati ..

.. krtatyaye’nusayavan drstasmrtibhyarm
yathetamanevarm ca Om

Y las esencias sutiles de los elementos acomparfihalma
cuando esta abandona el cuerpo, porque con ellase elprana
principal y los 6rganos.

— Al respecto ver Br.Up. IV.4.2.

Si se dijera que los 6rganos pranasno siguen al alma porque
hay textos de la Escritura que afirman que ellos vaa Agni,
diremos que eso no es asi, pues eso se dice endeesecundario
0 metaforico

— [dem anterior.

Si se alegara que en el texto referido en glitra 1 anterior no se
menciono al agua en la primer oblacién, diremos quen realidad
el texto hace referencia al agua con la palabrahraddha”, ya
gue ese es el significado mas apropiado para est@abra en el
contexto del pasaje.

Si se dijera que en el texto se menciona so6lo auagy no al alma,
por lo que el alma no partiria junto con el agua, t., diremos
gue no es asi, porque a partir de la Escritura senéende que
aguellosjivas que hacen sacrificios son los que van al cielo,
llevandose en forma sutil los liquidos que se usar@omo
ofrendas.

— El texto en discusion es el Ch.Up. V.3.3. La oigjese contesta sobre
la base de Ch.Up. V.3.10.

Pero cuando se dice que el alma es el alimento de Hioses en el
cielo, hay que entender esto en sentido metaforiqnjes el que no
conoce su Si-mismo hace sacrificios a los dioseasy los
satisface, como dice la Escritura.

— Ver Br. Up. 1.4.10
Cuando se agotan las buenas acciones que le peraritin al alma

guedarse en el cielo, ella regresa a la tierra cama carga
remanente dekarma segun puede deducirse de la afirmacion



3.1.9

3.1.10

3.1.11

3.1.12

3.1.13

3.1.14

3.1.15

3.1.16

3.1.17

.. caranaditi cenna tadupalaksanartheti karsnajinih

.. anarthakyamiti cenna tadapeksatvat ..

.. sukrtaduskrte eveti tu badarih ..

.. anistadikarinamapi ca srutam ..

.. samhyamane tvanubhiiyetaresamarohavarohau
tadgatidarsanat ..

.. Smaranti ca ..
.. api sapta ..

.. tatrapi ca tadvyaparadavirodhah ..

.. vidyakarmanoriti tu prakrtatvat ..

explicita del Sruti y del Smriti. Su regreso sigue en parte la
misma ruta por la que ascendio, y en parte otra ru distinta.

— Sobre el efecto délarmapasado, ver Ch.Up. V.10.7; sobre el camino
de ida, ver Ch.Up. V.10.5 y sobre el de vueltag\61

Si se alega que la Escritura dice que el renacimignesta en
funcion de la previa conducta y que no es necesasaponer la
existencia de un remanente dkarma, diremos que no es asi,
porgue en opinion de Karshnajini, la palabra “condicta” se
emplea para referirse indirectamente a ese remanest

Si se dice que este uso de la palabra “conducta” te.que no
tenga sentido tener una buena conducta en vida, émos que no
es asi, porque la buena conducta apoya la fructificion del
karma meritorio, pero no causa el futuro nacimiento.

Y ademas, segun opina Badari, la palabra “conductaho
significa otra cosa que el conjunto de buenas y n@d acciones.

Se podria decir que eBruti declara que quienes no hacen
sacrificios, etc., también ascienden al plano de laina;

— Asi pareceria afirmarlo Kau.Up. 1.2

Pero esto no es asi, pues estos Ultimos se dirigda morada de
Yama, y luego de experimentar alli los resultadosedsus malas
acciones, descienden a la tierra. Asi lo sefialaSxuti,

— Ver Ka.Up. 1.2.6.
Y también lo declaran distintos textos deSmrriti.
Ademas, hay siete infiernos en donde padecen los limechores,

Que estan bajo control directo o indirecto de Yamapor lo que
no se contradice lo afirmado en edutra 13 anterior.

Ademas, la referencia escritural citada en edutra 12 anterior se
aplica solo a los que practican el bien a través dies dos



3.1.18

3.1.19

3.1.20

3.1.21

3.1.22

3.1.23

3.1.24

3.1.25

.. na trtiye tathopalabdheh ..

.. sSmaryate’pi ca loke ..

.. darsanacca ..

.. trtiye sabdavarodhah sarmsokajasya ..

.. tatsabhavyapattirupapatteh ..

.. naticirena visesat ..

.. anyadhisthate ptrvavadabhilapat ..

.. aSuddhamiti cenna sabdat ..

senderos, el del conocimiento y el de la accién,rgae de estos
dos se trata la discusion que da el Chandogya Upahiad, y no
habla de los malhechores.

La regla de que el ser humano nace después de cirtaciones
no se aplica a los que van por el tercer senderd (&l mal),
segun se declara en la Escritura.

— La quinta oblacién es cuando el varén introducesperma en la mujer.

Y ademas elSmriti refiere casos de nacimiento en este mundo sin
las cinco oblaciones.

Como también se observa que algunos géneros de sereos
nacen sin mediar relaciones sexuales.

Entre ellos, los nombrados en tercer lugar incluyea las plantas
y a los que nacen del calor y la humedad.

Al descender de la esfera de la Luna, el alma va tiandose
parecida al éter, al aire, al humo, a la niebla, & nube y a la
lluvia, pero no idéntica a éstos, pues eso no serégzonable.

— Asi afirma Ch.Up. V.10.5-6

El alma atraviesa las etapas de su descenso en i@mpo no muy
largo, pues se afirma posteriormente que el paso gsigue es
relativamente mas dificil.

El alma que desciende entra en plantas comestiblegie ya estan
animadas por otras almas, y en ese estado pasaj@empierde su
identidad, como tampoco sucede durante el descereaterior,
segun lo establece la Escritura.

— Se deduce de Ch.Up. V.10.7.
Si se afirmara que realizar sacrificios no es cosanta porque

hace que el alma renazca como planta, diremos que Bs asi;
pues la Escritura afirma que hacer sacrificios es gritorio.



3.1.26

3.1.27

.. retah sigyogo’tha ..

.. yoneh sariram ..

iti sSrimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasiitresu
trtiyadhyayasya prathamah padah samaptah

Luego el alma queda conectada con aquel que comeldglanta
y lleva a cabo el acto de procreacion,

Y un nuevo cuerpo brota asi en la matriz. El sential de estas
ensefianzas, es despertar el desapego al cuerpo gesleo de
emancipacion de este proceso que se repite incesanente.

Asi finaliza la primera seccién del tercer capitde los venerables
Brahma Sutras compuestos por Krishna Dvaipayana

Capitulo 3 - Seccion 2

En la seccion anterior, se explico el pasaje deladpor las distintas esferas
y su retorno con el fin de generar desapasionam@udisgusto en aquellas
personas que realizan sacrificios para alcanzaciedd. Si logran una
comprension clara del destino del alma, ellos podiésarrollaVairagya
naturalmente y se esforzaran por alcamtaksha es decir la emancipacion
final.

Esta seccion arranca explicando los diferenteslestdel alma, es decir la
vigilia, el suefio y el suefio profundo. Se demoatcare los tres estados del
alma son meramente ilusorios y se establecera datiithd del alma
individual con el Alma Suprema.

Para los estudiantes del Vedanta es muy necesamdo tonocimiento de
los tres estados, es decir la vigilia, el suefid suefio profundo. Eso los
ayuda a entender la naturaleza del cuarto estaddearTuriya, o sea el
estado de supra-conciencia. Para el estudianteediarita, el estado de
vigilia es tan irreal como el estado onirico. Hads de suefio profundo
hace presentir que la naturaleza de el Alma SupestBienaventuranza y
gue Brahman es uno sin segundo y que el mundoead. iLos Vedantistas
realizan un estudio muy cuidadoso de los cuatradest no ignoran al
suefio y al suefio profundo, mientras que los ciensifsacan conclusiones
solamente sobre la base de las experiencias @eloede vigilia. Por eso su
conocimiento es limitado, parcial e incorrecto.

En la seccion anterior, se tratd plenamente edestle vigilia del alma.
Ahora se pone en discusion el estado onirico.



3.21

3.2.2.

3.2.3

3.24

3.2.5

.. sandhye srstiraha hi ..

.. nirmatararh caike putradayasca ..

.. mayamatram tu
kartsnyenanabhivyaktasvariipatvat ..

.. sticakasca hi sruteracaksate ca tadvidah ..

.. parabhidhyanattu tirohitarh tato hyasya
bandhaviparyayau ..

Para que los estudiantes comprendan el significaetdladero de la
Mahavakyao gran afirmacién deUpanishad“Tat-Tvam-Asi” (TU eres
Aquello), esta seccién explica la naturaleza vezdade "Aquello” y "Tu".

Podria pensarse que en el estado onirico se da wraacion
verdadera, porque asi lo afirma elSruti.

— Asi podria deducirse de Br.Up. 1V.3.9-10

Y ademas, los seguidores de una rama particular des Vedas
dicen gue es el Sefior Supremo el que en los sueéi@a cosas
gueribles como hijos, etc., por lo que el mundo ordo seria real.

— Se refiere a los Kathakas, por el Ka.Up. 11.5.8.

Pero el mundo onirico no es mas que una ilusion, es su
naturaleza no se manifiesta con todos los atributate la
realidad, como tiempo, espacio y causalidad, y adés el suefio
suele ser autocontradictorio.

— Los suefios suceden dentro del cuerpo: Br.Up18.Es el alma
individual la que crea los suefios: Br.Up. IV.3.9.

Ahora bien, a pesar de que el mundo onirico es ilago, puede
dar sefiales sobre el futuro, pues asi lo declara®duti, y también
los que saben interpretar los suefios.

— Al respecto, ver Ch.Up. V.2.8.

El alma individual es diferente del Sefior a causaeda
ignorancia y por eso sus creaciones son irrealeerp al meditar
sobre el Sefior Supremo se manifiesta aquello qua&subierto
por la ignorancia, esto es, la igualdad entre elmla y el Sefior,
porque por El viene la atadura y la liberacion debaima.

— Ver Shv.Up. I.11



3.2.6

3.2.7

3.2.8

3.2.9

3.2.10

3.2.11

3.2.12

.. dehayogad vaso’pi ..

.. tadabhavo nadisu tacchruteratmani ha ..

.. atah prabodho’smat ..

.. sa eva ca karmanusmrtisabdavidhibhyah ..

.. mugdhe’rdhasampattih parisesat ..

.. na sthanato’pi parasyobhayalifgarm sarvatra hi ..

.. na bhedaditi cenna pratyekamatadvacanat ..

Y la ocultacién del poder del alma procede tambiéde su
vinculo con el cuerpo.

El estado de suefio profundo sucede cuando el almasviesa los
nadiso corrientes psiquicas y llega a reposar en el Biismo,
segun se sabe por las afirmaciones de la Escritura.

— Acerca del suefio profundo hay referencias en ChMUp6.3 y VI.8.1;
Br.Up. 11.1.19, IV.4.22; IV.3.21 y I.1.17; tambiém Kau.Up. IV.20.

Por lo tanto, despertar es salir de ese estado deidn con
Brahman, sin conciencia de haber estado alli.

— Ver Ch.Up. VI.10.2 y Br.Up. I1.1.16 y 20

Debe entenderse que es la misma alma la que regresa
Brahman luego del suefio profundo, porque contintal que
empez0 antes de dormir y recuerda su propia identatl; ademas
asi lo afirma la Escritura, y de otro modo los preeptos no
tendrian sentido.

— Al respecto ver Br.Up. IV.3.16 y Ch.Up. VI.10.2411.3.2.

Respecto del desmayo o coma, se trata de un estagtermedio
entre el suefio profundo y la muerte, ya que esa kastnica
alternativa que queda para no introducir un quintoestado de
conciencia.

El Supremo Brahman no puede tener una doble naturaka, con
y sin atributos, pues unay la misma cosa no puetener
simultdneamente dos naturalezas contradictorias ydemas, en
todas partes la Escritura ensefia que esté exento dgibutos.

—Sobre la naturaleza de Brahman, ver Br.Up. lll.8.Ra.Up. 1.3.15.

Si se dijera que la Escritura ensefia que Brahmandne
determinados atributos, diremos que no es asi; poug respecto
de cada forma atribuida a Brahman, elSruti declara también su
opuesto.



3.2.13

3.2.14

3.2.15

3.2.16

3.2.17

3.2.18

3.2.19

.. api caivameke ..

.. artipavadeva hi tatpradhanatvat ..

.. prakasavaccavaiyarthyam ..

.. aha ca tanmatram ..

.. darsayati catho api smaryate ..

.. ata eva copama siiryakadivat ..

.. ambuvadagrahanattu na tathatvam ..

— Muestran a Brahman con atributos: Ch.Up. 111.38\.11.2; Pr.Up.
VI.1; Ka.Up. V.3 y Br.Up. 1.3.22. En cambio, Br.Up.5.1 sefala la unidad
bajo la aparente diversidad.

Ademas, algunas ramas de los Vedas ensefian directate que
la multiplicidad de Brahman no es verdadera.

— ver Ka.Up. 1.4.11, Br.Up. IV.4.19 y Shv.Up. 1.12.

Y decididamente Brahman es sin forma, pues ese dpepoisito
principal de todas las ensefianzas de la Escritura.

— Muestran a Brahman sin atributos: Br.Up. 111.8.B.§.19; Ka.Up.
[.3.15, Ch.Up. VIII.14.1 y Mu.Up. 11.1.2.

Brahman, que carece de forma, parece tenerla debidolos
agregados con los que se pone en contacto, comoge& hacerlo
la luz; sin embargo, como adorar a Brahman con forra permite
purificarse relativamente, los textos que le atribyen forma a
Brahman no son indtiles.

Pero la Escritura declara que Brahman es solamente
inteligencia, sin forma interna o externa que lo aacterice.

— Ver Br.Up. IV.3.13.

La Escritura demuestra que Brahman no tiene atribubs al
ensefarlo mediante negaciones, y de la misma forrmaensefian
los textos delSmriti.

— Enseflanzas negativas: Br.Up. 11.3.6 (“Neti-netk§.Up. 1.4, Tai.Up.
1.9, Bh.G. XIl1.12 y I1.25.

Por esta razon se utilizan respecto de Brahman lamparacion
con el Sol y sus distintos reflejos en diferentesserficies, y otros
ejemplos parecidos.

Tal vez esta comparacion parezca inapropiada, porgual no ser
Brahman una cosa material, y al equivaler al todo @ habria
nada donde pudiera reflejarse.



3.2.20

3.2.21

3.2.22

3.2.23

3.2.24

3.2.25

3.2.26

3.2.27

\}:rddhihrésabhéktvamantarbhévédubhayasﬁmaJnj as
yadevam ..

.. darsanacca ..

.. prakrtaitavattvam hi pratisedhati tato braviti ca
bhiyah ..

.. tadavyaktamaha hi ..

.. api sarhradhane pratyaksanumanabhyam ..

.. prakasavaccavaisesyam ..

.. prakasasca karmanyabhyasat ..

.. ato’nantena tatha hi lingam ..

Pero no hay que tomarla como una equivalencia totasino solo
en el sentido de que Brahman pareggarticipar de las
modificaciones de sus adjuntos, igual que el Sol @pe
modificarse cuando se agita la superficie del aguge lo refleja.

Y ademas la Escritura ensefia que Brahman entra er euerpo y
los otros adjuntos.

— Por ejemplo Br.Up. I1.5.18 y Ch.Up. VI.3.2.
Lo que la Escritura venia diciendo hasta este puntdo niega con
las palabras “No es esto, no es esto”, refiriéndoadas dos

formas de Brahman, la densa y la sutil, pero no ngg al propio
Brahman, ya que luego dice mas cosas sobre él.

— Las dos formas de Brahman se mencioan en Br.l311ISe las niega
en I1.3.6.

Se podria decir que ese Brahman no es manifiestorpaos
sentidos o la mente, ya que asi lo afirma la Esauita,

— Asi lo indicarian Mu.Up. 1.1.6, Br.Up. 111.9.26,F%ai.Up. I1.7

Pero en verdad se lo experimenta en la meditaciomgiunda y
devota, como lo afirman elSruti y el Smriti.

Y no hay diferencia entre Brahman y su manifestaciden
accion, igual que la luz Una s6lo parecdiferenciarse en funcién
de aquello que la refleja, pues la Escritura ensef@sto repetidas
veces.

— por ejemplo, la ensefianza “Tu eres Aquello” apareeve veces en
Ch.Up.

— Por ejemplo en Mu.Up. 111.2.9 y Br.Up. IV.4.6.

Al realizar a Brahman, el alma individual se identfica con



3.2.28

3.2.29

3.2.30

3.2.31

3.2.32

3.2.33

3.2.34

3.2.35

.. ubhayavyapadesattvahikundalavat ..

.. prakasasrayavad va tejastvat ..

.. plirvavad va ..

.. pratisedhacca ..

.. paramatah

setiinmanasambandhabhedavyapadesebhyah ..

.. darsanattu ..

.. buddhyarthah padavat ..

.. sthanavisesat prakasadivat ..

Brahman y se aniquila la ignorancia, pues asi lo dtara la
Escritura.

Dicen que como la Escritura ensefia a la vez queatina es
diferente y no diferente de Brahman, para que ambotipos de
declaraciones tengan validez hay que entender estdacion
como la que hay entre la serpiente y sus anillos.

— La diferencia (relativa) se ensefia en Mu.Up. 1I.11.1.8 y Ill.2.1; la
no diferencia se afirma en Ch.Up. VI1.8.7 y Br.U4.10, 111.4.1 y 111.7.15.

O se podria decir que es como la relacion que hagtee la luz y
el sol, que son ambos luminosos pero difieren entemsion.

Pero en verdad estas dos posturas no son correctésyelacion
entre el alma individual y Brahman es que no son flirentes,
como ya se dijo en ebutra 25 anterior.

Y porque ademas ebBruti niega que haya separacion real entre
Brahman y el resto del universo.

— Ver Br.Up. 111.7.23, 11.3.6 y 11.15.19.

Se podria decir que hay algo superior a este Brahmaya que
Este, en la Escritura, aparece unido a palabras que presentan
como algo limitado, como “orilla”, y que aluden a 8 tamafio,
vinculos y diferencias.

— Brahman es una orilla: Ch.Up. VIII.4.1; tiene cogties o cuartos:
Ch.Up [11.18.2; esta unido: Ch.Up. VI.8.1 y Br.Up..3.21.

Pero a Brahman se lo llama “orilla” porque se paree a una
orilla, en el sentido de que limita o contiene al omdo.

Y las afirmaciones de que Brahman tiene tamafio o guiene
cuatro pies, son para facilitar la meditacion del dvoto que
necesita una imagen en qué pensatr.

Y las afirmaciones sobre sus vinculos o diferencias hacen
respecto de los adjuntos; metaféricamente, cuandesa la
conexion de Brahman con éstos, se dice que se proéudia union



3.2.36

3.2.37

3.2.38

3.2.39

3.2.40

3.2.41

3.2.42

.. upapattesca ..

.. tatha’nyat pratisedhat ..

.. anena sarvagatatvamayamayasabdadibhyah ..

.. phalamata upapatteh ..

.. Srutatvacca ..

.. dharmam jaiminirata eva ..

.. purvam tu badarayano hetuvyapadesat ..

con el Si-mismo, igual que la misma luz puede difenciarse
entre la que esté fuera de una habitacién y la guesta dentro, y
decimos que “ambas se unen” al demoler la habitaaid

Porque solo una conexién metaférica seria razonabéui, ya
gue el alma individual y Brahman son la misma natualeza
esencial.

Ademaés, la Escritura niega expresamente que existéra entidad
cualquiera aparte de Brahman; por lo tanto, Brahmanes Uno
sin segundo.

— Ver Ch.Up. VII.25.1.2. y VII.25.2; Br.Up. 11.4.6Y.4.19 y 11.5.19;
Mu.Up. 11.2.11 y Shv.Up. 111.9

Por lo dicho, queda demostrada la omnipresencia d&rahman,
de acuerdo con las afirmaciones escriturales refalas a su
extension.

— Ch.Up. VIII.1.3, Sh.Br. X.6.3.2 y Bh.G. 11.24

Los frutos de la accion le llegan al hombre a trawede Dios, ya
gue no es razonable suponer otra cosa.

Y ademas eso es lo que ensefia la Escritura.

— Ver Br.Up. IV.4.24.

Sobre las mismas bases, Jaimini piensa que lo queguce el
fruto de las acciones es una forma sutil del mériteeligioso.

Pero Badarayana sostiene que el Sefior es el quepdissa el
fruto de las acciones porque ebruti declara que El es incluso el
agente causal de todas las acciones, si bien palla gene en
cuenta elkarma propio de cada criatura.

— Ver Ka.Up. 1.2.23, Kau.Up. lIl.8 y Bh.G. VII.21-22



iti sSrimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasiitresu
trtiyadhyayasya dvitiyah padah samaptah

Asi finaliza la segunda seccion del tercer capitiddos venerables
Brahma Sutras compuestos por Krishna Dvaipayana

Capitulo 3 - Seccion 3

En la seccion anterior se demostré quegiva (que es el "TU" de la
MahavakydTat-Tvam-Asi”) es idéntico con Brahman (el "Agleglde esa
expresion).. Se demostré que Brahmartkarasa(es decir de naturaleza
homogénea e inmutable). Asi, queda explicada laraaza del objeto que
hay que conocer, es decir Brahman.

A continuacion el autor de los Brahma-Sutras seicded definir la
finalidad y el objetivo de losVidyas (meditaciones,Upasana¥ que
prescriben loSrutis

Los Srutis prescriben distintas clases dédyas o meditaciones para
permitir que el aspirante alcance el conocimiergdadidentidad. Para el
hombre comdn es extremadamente diffed mas bien imposible lograr
una comprension abarcativa del Infinito que es ceaadente,
extremadamente sutil y que esthd més alla del alcdados sentidos y del
intelecto denso e indisciplinado. Por lo tanto, Brutis y la literatura
sagrada prescriben métodos sencillos para la mo&ditSaguna que
permite aproximarse a lo Infinito o Absoluto. Ellggoponen varios
simbolos de Brahmanpiatikag tales como Vaishvanara, Virat, Sol,
Akasha, Alimento, Prana y Mente, para que el neditprincipiante se
ejerciten en la contemplacién. Estos simbolos smy@s de los cuales la
mente puede sujetarse al principio. A través dasdstrmas de meditacién
Saguna, la mente densa se vuelve sutil, agudaogahd.

Estos distintos métodos de acercarse al absolyterganal se conocen con
el nombre dé&/idyaso Upasanas

Esta seccion discute estos distiniilyas mediante los cuales @la o
alma individual alcanza a Brahman, el Alma suprefa.las distintas
ediciones de los Vedas, logidyas parecidos se describen de modo
diferente. Por lo tanto, surge naturalmente laymtgsobre si éstdddyas
similares son uno y el mismo, o si son distintéd)ayy que combinar los
Vidyasparecidos en una Unit#pasanao forma de meditacién, o si deben
tomarselos por separado. Aqui se decide clétbsmsson iguales y deben
combinarse en uno solo y cualgglyas son diferentes a pesar de que



tengan algunas caracteristicas en comun.

La finalidad y el objetivo de todos ld&dyases el logro de Brahman, es
decir de lo Imperecedero. Solamente Brahman esnlaa(Realidad
viviente. Solamente Brahman es la Verdad. Brahn@aBat es decir la
Existencia absoluta. Por lo tanto, puede ser vestagombinar los detalles
del mismoVidya que aparecen en distintas edicioneSathasya que los
seguidores de esasSakhas los han encontrado muy eficaces e
inmensamente beneficiosos.

Por ejemplo, aquel que medita en Brahman compal@ram la mente,
segln indica el Taittiriya Upanishad enBirigu Valli, debe reunir todos
los atributos de la mente, no sélo los que se emien su propiGakha
védico, sino también de otr@&akhasen los que se ensefia a meditar en
Brahman con la forma de la mente. Al meditar erhBran como la forma
de la mente, no debe adjuntarle atributos que memezcan a la mente,
como por ejemplo los que pertenecen al alimenfeesar de que en otra
parte se ensefia también a meditar en Brahman cadtpat alimento. En
verdad, sélo hay que agregar atributos que se ptraneen otrosSakhas
cuando éstos se relacionan con el tema particelanatlitacion, pero no se
deben agregar atributos cualesquiera en general.

En esta seccion, Vyasa el compositor de los BraBuies llega a la
conclusion de que la mayor parte de \Gigyas prescritos en loSrutis
tienen como objetivo el conocimiento de Brahmardexsr brahma-jfiana
Ellos difieren sélo en la forma, pero no en laansia. Su objetivo final es
el logro de la paz perdurable, de la bienavent@raeterna y de la
inmortalidad. Una meditacion tJpasanao Vidya es tan buena como
cualquier otra para alcanzar la emancipacion final.

El Sruti nos ensefia a meditar en Brahman sea directamemier o
intermedio de algunopratika o simbolos, por ejemplo el S#kasha el
Alimento, la Mente, elPrana el Purusha que vive dentro del ojo, el
espacio vacio del interior del corazddapara-akashy la silabaOm o
Pranava etcétera.

Hay que buscar a Brahman y adorarlo en los simhokdravés de ellos,
pero esos simbolos no deben usurpar Su lugar. tkaganpcentrarse y fijar
la mente en esos simbolos y pensar en los atriloigd@rahman, como la
omnipotencia, omnisciencia, omnipresenc@&at Chit Ananda,pureza,
perfeccion, libertad, etc..

Los Vidyasparecen distintos so6lo desde el punto de vistagidiferencias
entre los simbolos y la finalidad no es la mismaastos ellos. Hay que



331 .. sarvavedantapratyayam codanadyavisesat ..
3.3.2 .. bhedanneti cedekasyamapi ..
3.3.8. .. svadhyayasya tathatvena hi samacare’dhikaracca

salilavacca tanniyamah Om

3.34 .. darsayati ca ..

recordar siempre esto y tenerlo constantementeegiem

Algunos atributos de Brahman se encuentran ensaléolosVidyas No
hay que considerar que somos una entidad disten@rdhma; este es un
punto fundamental o vital.

En todos lo¥/idyashay tres cosas en comun. La meta final es el Idgra

bienaventuranza eterna y la inmortalidad a travéslad realizacion de
Brahman, con o sin la ayuda de los simbolos. Lobutibs que se
encuentran en comun en todos Mglyas tal como bienaventuranza,
pureza, perfeccion, conocimiento, inmortalidad,eftad absoluta o
Kaivalya la independencia absoluta, la satisfaccion eteet@ deben
asociarse invariablemente con la concepcion quéese de Brahman. El
meditador debe pensar que él es idéntico con Brahmdebe venerar a
Brahman como su propio Atman inmortal.

Las meditaciones simbdlicas que ensefan los dististtextos del
Vedanta no son diferenes entre si, ya que coinciden el objetivo
aungue puedan diferir en su forma.

— Aqui se hace referencia a Mglyasidénticos 0 muy similares que
aparecen en diferentes textos sagrados.

Si se dijera que hay diferencias, diremos que no asi; porque
incluso dentro de una misma meditacién se pueden@mtrar
diferencias menores en dos variantes del mismo text

No es cierto que las meditaciones del Atharva Vedean
distintas a las de los demés Vedas, pues el ritqpesial de llevar
fuego sobre la cabeza no es parte de la meditaci@omo indica
el texto Samacharasino una cualificacién necesaria para los
estudiantes del Atharva, como ocurre también con &siete
oblaciones que ellos realizan.

— La referencia a este ritual es de Mu.Up. 111.2.11

Ademas la Escritura ensefa la identidad de estas dligaciones,
puesto que Saguna Brahman es uno y no varios, y §una



3.3.5

3.3.6

3.3.7

3.3.8

3.3.9

3.3.10

.. upasamharo’rthabhedad vidhisesavat samane ca

.. anyathatvarh sabdaditi cennavisesat ..

.. na va prakaranabhedat parovariyastvadivat ..

.. samjfiatascet taduktamasti tu tadapi ..

.. praptesca samalpjasam ..

.. sarvabhedadanyatreme ..

Brahman es uno y no varios.

— Ver por ejemplo Ka.Up. 1.2.15 y Ai.Ar. 111.2.3.12.

Y las meditaciones de la misma clase que aparecendiferentes
textos escriturales deben combinarse sumando lostdkes de
cada una, igual que se hace con los distintos ritascesorios que
cada escuela indica para el mismo sacrificio prinpal, porque la
finalidad y el fruto son idénticos.

Dado que losUdgitha Vidyasde los doaupanishad difieren en
sus textos, por lo tanto son diferentes; alguien gdda negar esto
aduciendo que no serian diferentes respecto de Isemcial.

— Discute el caso de las meditaciones que tienenedife tema aln
cuando se parecen en su texto. Se trata dgdgiha Vidyaslel Ch.Up.
[.1.3. y del Br.Up. 1.3.1.

Sin embargo, estas dos meditaciones no son idénsigaorque
tienen temas distintos, ya que la meditacion sobed Om
equiparado apranaen el Chandogya es distinta de la meditacion
sobre el himno completo equiparado aranaen el
Brihadaranyaka.

Si alguien dijera que estas dos meditaciones soréitticas, por
llevar el mismo nombre, diremos que no es asi pas ticho en el
sutra anterior y porque ademas en el propio Chandogya lyados
meditaciones diferentes que llevan el mismo nombre.

— Aqui se refiere a ddddgitha Vidyasque estan en el mismo Ch.Up. (1.6
y 1.9.2)

Aqui, como el Om aparece en la totalidad de los Ved, lo
apropiado es entender que el “canto”{dgitha) es un caso
particular del Om.

Dada la similaridad del tema en todos los textos dde aparece
la meditacién sobre eprana, hay que insertar en uno de los
textos las cualidades que se le dan@anaen los otros dos
textos.



3.3.11

3.3.12

3.3.13

3.3.14

3.3.15

3.3.16

3.3.17

.. anandadayah pradhanasya ..

.. priyasirastvadyapraptirupacayapacayau hi bhede

.. itare tvarthasamanyat ..

.. adhyanaya prayojanabhavat ..

.. atmasabdacca ..

.. atmagrhitiritaravaduttarat ..

.. anvayaditi cet syadavadharanat ..

— Los atributos d@ranasefialados en Ch.Up. y en Br.Up. deben incluirse
en Ka.Up. 11.14.

La bienaventuranza y demas atributos que describela
naturaleza real de Brahman, que pueden observarsa @istintas
meditaciones de los textos sagrados, deben usared@ma
combinadal

En cambio aquellas cualidades como que “la alegris su
cabeza, etc.” estan sujetas a aumento y disminucigoor lo que
so6lo son posibles en algo capaz de tener variacisneno en
Brahman, en el que no existen diferenciaciones.

— El ejemplo es de Tai.Up. II.5.

Pero si hay que combinar aquellos atributos como
bienaventuranza, conocimiento, omnipenetrancia, etcporque
ellos tienen el mismo propdsito, que es sefialar adBman mas
gue meditar en él.

El texto s6lo procura mostrar que el Si-mismo es kupremo, ya
gue en este contexto no reporta utilidad alguna sab acerca de
la serie de entidades de las que se afirman que eagha es
superior a la otra,

— Se refiere al Ka.Up. 1.3.10-11

Y porque al usar la palabra “Atman” el texto pone atodas las
otras entidades en la categoria de lo que no es Aim si bien el
texto no es totalmente inutil ya que sugiere praatar la
introspeccion.

El texto hace referencia al Si-mismo supremo, contzurre con
otros textos que hablan de la creacion, pues luede “El

pens6”, frase que en otros pasajes d8tuti refiere a Brahman.

— Se refiere al Ai.Up. I.1.

Como el texto habla de la creacion de los mundo® podria



3.3.18

3.3.19

3.3.20

3.3.21

3.3.22

3.3.23

.. karyakhyanadaptrvam ..

.. samana evaJncabhedat ..

.. sambandhadevamanyatrapi ..

..nava visesat ..

.. darsayati ca ..

.. sambhrtidyuvyaptyapi catah ..

pensar que alude a otra entidad creadora como Hiraragarbha,
pero en realidad apunta al Si-mismo Supremo porquel texto
declara positivamente que en el principio solo Atmaexistia.

En la meditacion sobre epranase indica pensar que se lo
envuelve con el agua al enjuagarse la boca. El eague ya lo
prescribe elSmriti, por lo que elSruti solo indica pensar en el
agua como la vestidura deprana.

— Hace referencia a un punto menro acerca de lataogth erprana
segun indican Br.Up. VI.1.14 y Ch.Up. V.2.2.

Dentro de una misma rama de los Vedas, las meditacies que
refieran a un mismo tema deben combinarse, o misnmgue se
dijo en elsutra5 anterior, respecto de las que estan en diferemste
ramas de los Vedas.

— Por ejemplo, el Si-mismo en su aspecto de mempeeahacen referencia
dos textos de los Vajasaneyines: Sh.Br.Madh. 12 §.8r.Up. V.10.6

Se podria decir segun esto que habria que combinembién los
dos nombres de Brahman: “Sol” @har) en el plano cosmico y
“Yo” ( aham) en el plano individual, porque aparecen conectago
en la misma meditacion,

— se refiere a Br.Up. V.5.1-2.

Pero no corresponde hacerlo asi, ya que el “Sol”s} “ojo
derecho” son nombres para Brahman en tanto condicitado por
estos diferentes lugares, lo que constituye dos ehys de
meditacion diferentes.

Y ademas la Escritura confirma esto al comparar ldpersona
gue esté en el sol” con “la persona que esta enogd”, por lo que
las considera diferentes.

Por la misma razon que en esutra anterior, no deben incluirse
en otras meditaciones acerca de Brahman las cualides de
“Sustentador del mundo” y de “Impregnador de los celos” que



3.3.24

3.3.25

3.3.26

3.3.27

3.3.28

.. purusavidyayamapi cetaresamanamnanat ..

.. vedhadyarthabhedat ..

.. hanau tlipayanasabdasesatvat
kusacchandastutyupaganavat taduktam ..

.. samparaye tartavyabhavat tatha hyanye ..

.. chandata ubhayavirodhat ..

se le dan en eRanayaniya Khila;estas imagenes constituyen por
si solas un objeto de meditacion aparte.

Y como las cualidades que se mencionan en la meditan sobre
el Purushaen el Chandogya no se mencionan en la meditaciéon
del mismo nombre que esta en el Taittiriya, las daweditaciones
son diferentes y no hay que combinarlas.

Ciertos mantrasque en algunos textos aparecen conexos a las
meditaciones sobre Brahman no forman parte de éstaga que
tienen otro sentido pues estan relacionados con &mtes de
sacrificio.

Asi como ensefia Jaimini en éburvamimamsague cuando un
texto del Sruti no especifica un detalle se debe proceder como lo
indica el texto de otra rama delSruti, y da ejemplos relacionados
con el tipo de madera, de metro ritmico, de horaripetc., los
textos que dicen que quien logra la sabiduria secade encima
buenas y malas acciones, deben complementarse cbtegto que
dice que otros reciben esas buenas y malas acciosagas.

— Sobre los textos del Ch.Up. VIII.13 y Mu.Up. 1131 la opinién es que
deben complementarse con lo que indica Kau.Up. 1.4.

El que conquista el Conocimiento se libera de susiénas y malas
acciones en el momento de morir, pues ya no le quedada por
realizar o lograr en su viaje alBrahmaloka, porque asi lo
declaran otros textos,

— El Kau.Up. propone que el alma deja sus accionerds y malas al
cruzar el rio Viraja (Kau.Up. 1.4), pero Ch.Up. V113.1 opina que eso
ocurre al morir.

Y ademds es razonable pensar que el alma individuglie
practica Yamay Niyamaa su gusto se deshace de las buenas y
malas acciones mientras vive, porque si estd madulacausa no
tiene por qué retrasarse el efecto, cosa que tamhiée aplica al
caso sefialado en elutra anterior.



3.3.29

3.3.30

3.3.31

3.3.32

3.3.33

.. gaterarthavattvamubhayatha’nyatha hi virodhah

.. upapannastallaks§anarthopalabdherlokavat ..

.. aniyamah
sarvesamavirodhacchabdanumanabhyam ..

.. yavadadhikaramavasthitiradhikarikanam ..

.. aksaradhiyam tvavirodhah
samanyatadbhavabhyamaupasadavat taduktam ..

El viaje del alma por el sendero de los dioses debplicarse al
caso del adorador de Brahman con atributos; para etaso de los
gue meditan en Brahman sin atributos no tiene serdb hablar
de un “viaje” puesto que su alma ya logré la uniomon el
Supremo Brahman. Afirmar otra cosa iria en contradccion con
la Escritura.

— Se refiere al texto del Mu.Up. I11.1.3.

Este punto de vista diferenciado se halla justifia#o porque en el
primero de los casos el viaje tiene un propositopmo ocurre con
los viajes en la vida cotidiana.

Aunque el viaje por el sendero de los dioses se no@ma sélo en
algunas de las meditaciones en Brahman con atribugplos que
adoran a Brahman con atributos van tdoso por ese sdero al
morir, sin importar cual meditacion practicaron, y no hay en
esto ninguna contradiccion, como puede deducirseldgruti y del
Smriti.

— Al respecto ver Ch.Up. V.10.1, Br.Up. VI.2.15 y.Bh VIIl.26

Por lo general una persona no vuelve a nacer despguée
alcanzar el conocimiento de lo Absoluto, pero el sa de los que
tienen que cmplir una mision divina es diferente, § que pueden
nacer varias veces hasta cumplirla, y luego ya naglven a
renacer.

Las concepciones del Imperecedero Brahman que ensef
distintos textos a través de atributos negativos en combinarse
en una unica meditacion porque son similares al desbirlo a
través de negaciones y porque tienen el mismo temal como
explica Jaimini en elPurvamimamsaacerca de la
complementariedad de los distintos textos para un ismo rito.

— Ensefianza de Brahman por negaciones en Br.Ug38li. Mu.Up.
1.1.5-6



3.3.34

3.3.35

3.3.36

3.3.37

3.3.38

3.3.39

.. ilyadamananat ..

.. antara bhitagramavaditi cet taduktam ..

.. anyatha bhedanupapattiriti cennopadesavat ..

.. vyatiharo visimsanti hitaravrat ..

.. saiva hi satyadayah ..

.. kamaditaratra tatra ca’yatanadibhyah ..

Estos dos textos forman una Unica meditacion, porgutratan de
la misma cosa a la que describen de una forma y dé&a.

— Se refiere a Mu.Up. II.1.1. (y Shv.Up. 1V.6), gse deben unir con
Ka.Up. 1.3.1

También forman una sola meditacion las dos secciahée este
texto, ya que afirman que el Si-mismo esta dentrcedodas las
cosas, incluyendo al conjunto de todos los elemesto

— Se refiere a Br.Up. 111.4.1 y I11.5.1.

Si se dijera que ambas meditaciones son distintasngue de otra
manera no se explicaria por qué se reptien, diremagie no es
asi, porque es el mismo caso que en otra ensefiadpade se
busca lograr mayor claridad con distintos ejemplos.

— Recordar al respecto que la ensefianza “Tu eresllafse repite nueve
veces en el Ch.Up, dando distintos ejemplos.

En el caso de este texto, hay que practicar las doditaciones,
porgue como ocurre en otros casos el texto marcadsstincion
entre ambas al nombrarlas.

— Se refiere al texto del Ai.Ar. 11.2.4.6: “Lo que oy, Ello es, y lo que
El es, yo lo soy”.

En este texto se ensefia la misma meditacion sobaeverdad en
los dos lados, porque en ambos aparecen atributosmsejantes.

— Se refiere a Br.Up. V.4.1y V.5.3.

Las cualidades que se mencionan en el texto del Clugya,
como ser el verdadero deseo, etc., deben agregaateexto del
Brihadaranyaka, y a al inversa, se deben insertaak del
Brihadaranyaka en el Chandogya, a causa de que tomal
corazon como residencia de Brahman, etc., si biehtexto es
para glorificar a Brahman y no para usarlo en la méitacion.

— Se refiere a Br.Up. 1V.4.22 y Ch.Up. VIII.1.1.



3.3.40

3.341

3.3.42

3.3.43

3.3.44

3.3.45

.. adaradalopah ..

.. upasthitestadvacanat ..

.. tannirdharanarthaniyamastaddrsteh
prthagdhyapratibandhah phalam ..

.. pradanavadeva taduktam ..

.. lingabhiiyastvat taddhi baliyastadapi ..

.. purvavikalpah prakaranat syat kriyamanasavat ..

Se podria decir que por la importancia que €bruti le da al
Pranagnihotrano deberia omitirse este acto aun cuando se esté
practicando ayuno,

— Se refiere a la costumbre de ofrecgprahalo primero que se come,
diciendo“Svaha”, segun ensefia el Ch.Up?19.1

Pero en verdad solo hay que ofrecer este saludopshna con el
primer alimento ingerido, pues asi lo declara ebruti.

No es de regla que haya que hacer las meditaciometacionadas
con ciertos sacrificios en el transcurso de éstaxysa que puede
verse por el propioSruti, ya que el fruto de estas meditaciones,
que es la ausencia de obstruccion de los resultadie sacrificio,
es distinto de los frutos propios del sacrificio.

— Esto se deduce de Ch.Up. 1.1.10

Igual que en el ritual se mantienen separadas lagrendas, en las
meditaciones hay que separar ¥ayuy aPrana, a pesar de que
Su naturaleza es semejante porque se diferencian sm lugar de
residencia: Pranaesté en el cuerpo, ¥ayu opera a nivel
cosmico. Asi lo ensefia Jaimini en ®lurvamimamsa.

— Se refiere a las meditaciones soBranay Vayuen el Br. Up. 1.5.21 y
en Ch.Up. IV.3.1. y IV.3.3.

A causa de la abundancia de sefiales que muestraredgos fuegos
de la mente, de la palabra, etc., déignirahasyade los
Vajasaneyines no forman parte del sacrificio, hayug
considerarlos una meditacion independiente, porquias sefales
indicativas son mas fuertes que el tema principat;omo también
lo explica Jaimini en elPurvamimamsa.

— Se refiere a un sacrificio desarrollado eBlehtapata Brahmanaue
pertenece al mismo veda que el Br.Up.

Se podria decir que los fuegos mencionados reci@ngormas
alternativas del fuego del sacrificio a causa debatexto en que
aparecen, y que deben ser parte del sacrificio conab beber



3.3.46

3.3.47

3.3.48

3.3.49

3.3.50

3.3.51

3.3.52

.. atidesacca ..

.. vidyaiva tu nirdharanat ..

.. darsanacca ..

.. Srutyadibaliyastvacca na badhah ..

.. anubandhadibhyah prajfiantaraprthaktvavad
drstisca taduktam Om

.. na samanyadapyupalabdhermrtyuvannahi
lokapattih ..

.. parena ca sabdasya tadvidhyam
bhiiyastvattvanubandhah ..

imaginariamente la copa en el sacrificio dSoma.

Y porque ademas en el texto se le adscriben las eateristicas
del feugo real a los fuegos imaginarios.

Pero esos fuegos constituyen una meditacién simlsaiporque el
propio Sruti dcie que “estan hechos puramente de
conocimiento”.

Y porgue en el texto se encuentran sefales que kEsindican.

Ademas, este punto de vista no se puede contradegorque la
enunciacion directa osruti, la sefial indicativa dinga y la
conexion sintactica ovakyatienen mas fuerza de prueba que el
tema oprakarana.

Ademas, a causa de la conexion, etc., dichos fuegoaginarios
forman parte de una meditacion independiente del saificio, de
la misma forma que la meditacion llamad&handilya Vidyay se
ve claramente que incluso un sacrificio se trata
independientemente del otro a pesar del contextopimo lo
explica Jaimini en elPurvamimamsa.

A pesar de la semejanza entre los fuegos imaginasig la bebida
imaginaria citados en elsutra 45 anterior, los fuegos no
constituyen parte del acto del sacrificio ya que amas de las
razones esgrimidas y de la fundamentacion d8lruti sobre que
son un tema de meditacion aparte, ocurre como en @so en que
al mundo y al fuego se los llama “muerte” en dos xo0s donde
hay ciertas semejanzas, pero eso no hace que el marse
convierta en fuego.

— “El ser que esta en el sol el Muerte”: Sh.Br. X.3; “El fuego es
Muerte”: Tai.Samh. V.1.10.3

Ademas se sabe que el texto en discusion es una itaaibn
simbdlica por elBrahmanaque viene a continuacién. La relacién
0 conexion de los fuego simaginarios con el feugeat se debe a
gue muchas caracteristicas de éste se usan para rit@den los



3.3.53

3.3.54

3.3.55

3.3.56

3.3.57

3.3.58

.. eka atmanabh sarire bhavat ..

.. vyatirekastadbhavabhavitvanna ttpalabdhivat ..

.. angavabaddhastu na sakhasu hi prativedam ..

.. mantradivad va’virodhah ..

.. bhiimnah kratuvajjyayastvarm tatha ca darsayati

.. nana sabdadibhedat ..

fuegos imaginarios.

Algunos sostienen que no existe un Si-mismo sepaocadel
cuerpo, pues solo se ve la existencia de la conciammientras
hay un cuerpo.

— Este es el punto de vista de la esc@larvakao Lokayatika
(materialistas)

Pero no es asi; existe un alma o Si-mismo separati cuerpo
porque aunque el cuerpo muerto exista, no hay en ébnciencia,
y la conciencia no es una cualidad del cuerpo.

Las meditaciones conectadas con partes de los actlessacrificio
no estan limitadas a la rama particular de los Vedaen que se
encuentra, sino que son validas para todas las ramagporque el
texto las indica de manera general.

— Se refiere a las meditaciones que prescirbe Ch.Ufi. y 11.2.1.

Es lo mismo que con logmantrasy otras partes de diferentes
ramas de los Vedas, pro lo que no hay contradicciéon

Se considera importante meditar en la forma completdel Sefior
en su aspecto cosmicd/@isvanarg, al igual que en el caso de los
sacrificios, pues asi lo indica ebruti.

— Se refiere a la meditacion del Ch.Up. V.11.8 grgumento a que se
acude esta en Ch.Up. V.11.1.

Las formas de meditacién como ebhandilya Vidyagel Satya
Vidya, el Dahara Vidyao elVaishvanara Vidyason diferenes por
la diferencia de nombres y procesos, palabras indidoras y
atributos. Ensefian a venerar al mismo Sefior, peroafo un
aspecto particular.

— Las meditacionesadyasmas importantes so8handilya Vidya,
Bhuma Vidya, Sat Vidya, Dahara Vidya, Upakosalay®jd/aishvanara
Vidya, Udgitha Vidya, Anandamaya Vidy&kshara Vidya.



3.3.59 .. vikalpo visistaphalatvat .. § Se puede elegir una cualquiera de las varias medtianes y
practicar esa sola hasta alcanzar la meta, porqué eesultado de
todas ellas es el mismo: la realizacion de Brahman.

3.3.60 .. kamyastu yathakamar samucciyeran na va § Pero las meditaciones conectadas con deseos patécas pueden
purvahetvabhavat .. combinarse a voluntad, ya que no vale en estos cada razon
anterior.
3.3.61 .. afigesu yatha’.asrayabhavah .. § Se podria decir que las meditaciones conectadas das partes

de las acciones de sacrificio podrian combinarsegmo puede
hacerse con esas partes mismas.

3.3.62 .. Sistesca .. Y ademas, porque eBruti ensefia que hay que hacerlo asi,
3.3.63 .. samaharat .. Asi como porque el sacerdote de un Veda puede rdidiar los
errores cometidos por el cantor del otro Veda.
— Se refiere a Ch.Up. I1.5.5.
3.3.64 .. gunasadharanyasrutesca .. Y porque en elSruti se declara que el Om es parte inseparable

de todos los sacrificios, por lo que todas las mediones que se
apoyan en él serian comunes.

— Se refiere a Ch.Up. I.1.9.
3.3.65 .. na va’tatsahabhavasruteh .. Pero las meditaciones conectadas con las partesldg acciones

de sacrificio no deberian combinarse porgue &ruti no estipula
gue deban ir juntas.

3.3.66 .. darsanacca .. Y ademas la Escritura permite inferir que no hay po qué
juntarlas.
iti Srimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasttresu Asi finaliza la tercera seccion del tercer capitd®los venerables Brahma

trtiyadhyayasya trtiyah padah samaptah Sutras compuestos por Krishna Dvaipayana



3.4.1

3.4.2

3.4.3

.. purusartho’tah sabdaditi badarayanah ..

.. Sesatvat purusarthavado yatha’ nyesviti jaiminih

.. acaradarsanat ..

Capitulo 3 - Seccién 4

En la seccion anterior se discutieron \6dyaso Upasanagmeditaciones)
gue son el medio de lograr el conocimiento de Beahm

En esta seccion el compositor de fitrascomienza a la indagacion de si
el conocimiento de Brahman se halla vinculado canatcion ritual,
mediado por aquel que tiene la prerrogativa deasfestas acciones, o si es
un medio independiente de alcanzar el objetividhdeibre.

Badarayana, el autor, comienza afirmando lo segendal primeisutrade
esta seccion. El opina que el proposito de la Yidimana se consigue a
través del conocimiento independiente de Brahmguarséo describen los
textos del Vedanta.

En esta seccion se demostrard que el conocimieatdBrhman es
independiente d&karma y que no estd subordinado a las acciones de
sacrificio.

Badarayana establece que el logro de la emancipéicdl es el resultado
directo delbrahma-vidya el conocimiento de Brahman; que las obras o
sacrificios no son mas que ayudas indirectas mareohtemplacion que
purifica el corazén; que édarma no conduce directamente a la beatitud
final, que el buscador de Brahman puede inclusardig lado eKarmay
alcanzar la libertad nada mas que contempland@laniBan, pero incluso en
tal caso no debe abandonar los deberes que peesriifscritura.

Al alcanzar el conocimiento de Brahman se logra ehas alto fin
del ser humano, porque asi lo afirma la Escrituragdice el sabio
Badarayana

— Se basa en textos como el Ch.Up. 111.4.1, Mu.U®.D, Tai.Up. II.1,
Ch.Up. VI.14.2 y VIII.7.1, y Br.Up. IV.5.6-15

Jaimini piensa que como el Si-mismo es un complenterde la
accion del sacrificio, los frutos que se indican oo logros del
conocimiento de si mismo serian simplemente un elogle quien
hace sacrificios,

Porque encontramos ejemplos en la Escritura de quauchos



3.4.4

3.4.5

3.4.6

3.4.7

3.4.8

3.4.9

.. tacchruteh ..

.. samanvarambhanat ..

.. tadvato vidhanat ..

.. niyamacca ..

.. adhikopadesattu badarayanasyaivarm taddarsanat

.. tulyam tu dar§anam ..

hombres realizados siguieron haciendo sacrificiosedpués de
iluminarse,

— Como fue el caso de Janaka y Ashvapatti.
Y porque un texto delSruti afirma directamente que el

conocimiento de Brahman esta en subordinacién a lasciones
de sacrificio.

— Ver Ch.Up. 1.1.10
Porque tanto el conocimiento como las acciones vamtos con el

alma que deja este mundo, por lo que el conocimieny la accidén
dependerian uno del otro.

— Se basa en Br.Up. IV.4.2.

Porgue la Escritura manda realizar la accién sacritial sélo a
los que comprenden la finalidad de los Vedas.

— Se basa en Ch.Up. VIII.15.7

Y por las reglas que prescriben hacer sacrificioota la vida.

Por estas razones el conocimiento estaria subordohaa la
accion.

— Por ejemplo, ver 1.Up. 2, Sh.Br. X11.4.1.1.
Pero como la Escritura ensefia que el Si-mismo Supne es

diferente del ser actuante, la posicion de Badaraya es la
correcta, pues asi se lo constata en la Escritura.

— Los textos del Vedanta ensefian al Si-mismo SuprstadJp. 1.1.9,
Tai.Up. 11.8, Ka.Up. 11.6.2, Br.Up. 111.8.9, Ch.UjNI.2.3.

Y también hay ejemplos en la Escritura de sabios qu
renunciaron a toda accion, por lo que ebruti apoya por igual
ambos puntos de vista.

— como Yajfiavalkya o los Kavaseyas.



3.4.10

3.4.11

3.4.12

3.4.13

3.4.14

3.4.15

3.4.16

3.4.17

.. asarvatriki ..

.. vibhagah satavat ..

.. adhyayanamatravatah ..

.. navisesat ..

.. Stutaye’numatirva ..

.. kamakarena caike ..

.. upamardar ca ..

.. urdhvaretassu ca sabde hi ..

Y el texto de la Escritura citado en egutra 4 anterior sélo se
aplica en ese caso y no tiene validez general.

El conocimiento y las acciones mencionados enseitra 5
anterior deben tomarse en sentido distributivo: etonocimiento
corresponde a las almas que buscan la emancipacignia accion
(ritual) a las otras.

— La refutacion se basa en Br.Up. 1V.4.6.

Respecto dekutra 6 anterior, la Escritura manda realizar
acciones a los que leyeron los Vedas, pero no akguosee
conocimiento de Brahman.

La orden de hacer sacrificios toda la vida esta daden términos
generales, sin hacer especificaciones, por lo que se le aplica al
conocedor de Brahman.

O mas bien es un permiso para hacer acciones queigfica al
conocedor de Brahman, pues solo él puede hacer amgés sin
gue lo afecten los efectos.

Algunos incluso abandonaron la accion por su propigusto, por
lo que el conocedor de Brahman no tiene la obligasi de actuar
o de no actuar.

— Como propone Br.Up. 1V.4.22.

Ademas la Escritura ensefia que al alcanzarse el amimiento de
gue “Todo es Brahman”, ya no queda razén alguna paractuar.

— Ver Br.Up. IV.5.15

Y ademas para losannyasinegjue renunciaron a toda accién se
recomienda la via del conocimiento, ya que ese edtees
mencionado por la Escritura como de celibato perpeb, y para
hacer sacrificios es preciso estar casado. Por lanto, el
conocimiento es independiente y no esta subordinadda accion.



3.4.18

3.4.19

3.4.20

3.4.21

3.4.22

3.4.23

.. paramarsam jaiminiracodana capavaditi hi ..

.. anustheyam badarayanah samyasruteh ..

.. vidhirva dharanavat ..

.. stutimatramupadanaditi cennapiirvatvat ..

.. bhavasabdacca ..

.. pariplavartha iti cenna visesitatvat ..

— Sobre losannyasineser Mu.Up. 1.10.11, Br.Up. 1V.4.22, Ch.Up.
11.23.1-2

Jaimini considera que el texto del Chandogya citaden elsutra
anterior no dice nada que ordene al hombre practiaael estado
de sannyasay que el del Brihadaranyaka sélo dice que algunos
lo practican y que ademas hay textos d&ruti que condena dicho
estado.

— Sobre la posible critica ahnnyasaJaimini propone Tai.Up. 1.11.1y
Tai.Br. VI1.13.12.

Pero Badarayana sostiene que todos deben pasar mdrestado
de sannyasaporque el texto del Chandogya hace mencién por
igual de los cuatroashramaso fases de la vida.

E incluso ese texto ordena ese estado, de la mismanera que
Jaimini interpreta que es una orden llevar la lefigrara el
sacrificio sobre la cabeza aunque el texto no logh literalmente.

— Usa el mismo argumento que usa Jaimini paraigesti€ierto sacrificio
agnihotragque no aparece prescrito directamente en la Bexrit

Si se dijera que textos como el que trata deldgitha son simples
elogios porque hacen referencias a partes del sdaio en vez de
directivas para la meditacion, diremos que no es aporque lo
que ensefan es nuevo,

— Los pasajes en disputa son Ch.Up. .1.3, .6HBISX.1.2.2. y
AiLAr.1.1.2.1.

Y ademds hay palabras en ébruti que son indicativas de
precepto.

— se refiere a Ch.Up. I.1.1.

Algunos pueden decir que las historias que se naman los
upanishadson como las demas historias que se deben relagar
los sacrificios, pero no es asi, porque 8kruti detalla cudles se
utilizan con ese fin.



3.4.24

3.4.25

3.4.26

3.4.27

3.4.28

3.4.29

3.4.30

.. tatha caikavakyopabandhat ..

.. ata eva cagnindhanadyanapeksa ..

.. sarvapeksa ca yajiiadisruteh asvavat ..

.. Samadamadyupetah syat tatha’pi tu
tadvidhestadangataya tesamavasyanustheyatvat ..

.. sarvannanumatisca pranatyaye taddarsanat ..

.. abadhacca ..

.. api smaryate ..

— Ejemplos son la historia de Yajfiavalkya y Maitregiel Br. Up.
IV.5.1., la de Pratardana en Kau.Up. Ill.1 y laJdeashruti, en Ch.Up.
IvV.1.1.

Por eso, su finalidad es ejemplificar las ensefiarzaercanas en
el texto, y son parte esencial defidya(ensefianza).

Como el conocimiento de Brahman es el fin mas elal@del
hombre, el buscador no necesita encender el fuegtual ni
hacer otros tipos de accion.

Pero las acciones son necesarias porque ayudanagro del
conocimiento, como el caballo que nos ayuda a llegadestino
pero al que no usaremos para arar la tierra.

— La accidén ayuda al conocimiento: Br.up. IV.4.28,p. VIII.5.1,
Ka.up. 1.2.15.

De todas maneras, si bien el texto no indica que yeaque
realizar sacrificios para alcanzar el conocimeintoigualmente
hay que poseer serenidad, autocontrol, indiferenciante el
mundo, resistencia a los opuestos, etc., porque@sson medios
auxiliares de lograr conocimiento, y por eso hay @
practicarlos.

— se refiere a Br.Up. 1V.4.23.
El texto sefialado no es un precepto; s’lo en el cade que peligre

la vida esté permitido comer cualquier cosa, puese declara el
Sruti.

— Se refiere al texto del Ch.Up. V.2.1, que parecpeirmitir cualquier
tipo de alimentacion.

Y ademas de esta forma no se contradicen otras afiaciones de
la Escritura respecto de la pureza alimentaria.

— ver Ch.Up. VII.26.2

También el Smriti apoya esta idea,



3.4.31

3.4.32

3.4.33

3.4.34

3.4.35

3.4.36

3.4.37

3.4.38

.. Sabdascato’kamakare ..

.. vihitatvacca’sramakarmapi ..

.. sahakaritvena ca ..

.. sarvatha’pi tu ta evobhayalingat ..

.. anabhibhavarm ca darsayati ..

.. antara capi tu taddrsteh ..

.. apl smaryate ..

.. visSesananugraham ..

Y hay textos de la Escritura que prohiben darse ajusto con
alimentos prohibidos, como las bebidas alcohdlicas.

Si bien los deberes propios de cada modo de vidansayudas
para el conocimiento, el hombre que no desea la en@pacion
debe cumplirlos también porque asi lo manda la Esitura.

Y los deberes deben realizarlos también como fornde lograr
conocimiento aquellos que buscan la emancipacion.

En cualquiera de los dos casos mencionados, lasianes del
sacrificio son las mismas y corresponde realizarlagal como lo
sefalan por partida doble elSruti y el Smrit.

— Ver Br.Up. IV.4.22 y Bh.G. VI.1

Ademas la Escritura declara que el que practicerahmacharya
no queda dominado por la pasion, la célera, etcg ljue refuerza
la idea de que la accién coopera con el desarroliiel
conocimiento.

— Ver Ch.Up. VIIL.5.3.

Los que no pertenecen a alguno de los cuatro modds vida
también estan calificados para recibir el conocimigo porque
asi lo muestra la Escritura.

Y ademas asi lo afirma eBmriti.

— Por ejemplo Raikva (ver Ch.Up. IV.1) y Gargi, hija Vachaknavi (ver
Br.Up. 111.6.8). También Vidura (en el Mahabharatania estas
condiciones, al igual que Bishma y Samvarta.

Para éstos, el avance en el conocimiento es el &rate acciones
especiales como la oracion, el ayuno,japa, que pueden
practicarse aungue uno no se halle en alguno de logatro
modos de vida, o es fruto de las buenas accionesimacladas en
vidas anteriores.



3.4.39

3.4.40

3.4.41

3.4.42

3.4.43

3.4.44

3.4.45

.. atastvitarajjyayo lingacca ..

.. tadbhiitasya tu tadbhavo jaiminerapi

niyamatadriipabhavebhyah ..

.. na cadhikarikamapi patananumanat tadayogat ..

.. upapiirvamapityeke bhavasamanavat taduktam

.. bahistiibhayathapi smrteracaracca ..

.. svaminah phalasruterityatreyah ..

.. artvijyamityaudulomistasmai hi parikriyate ..

— Ver por ejemplo Bh.G. VI.45.

Pero pertenecer a alguno de los cuatro modos de gi@s mejor,
como lo dan a entender ebruti y el Smriti.

— Ver al respecto Br.Up. IV.4.9y1V.4.22.

Para el que se ha vuelto usannyasino es posible volver a los
modos de vida anteriores, a causa de las restricoes que
prohiben ese retroceso o descenso a un modo de vilrior. Lo
mismo opina Jaimini.

— Ver Ch.Up. 11.23.1

Uno que adopto el voto de celibato perpetuo y congetina
inmoralidad no puede expiarla, porgue en su caso geiede
inferir a partir del Smriti que se ha degradado, y porque en su
caso la ceremonia expiatoria es ineficaz.

— Ver Agneya Purana XVI.5.23.

Si bien algunos maestros consideran que éste sanfapecado
menor, al igual que el comer alimentos prohibidosegun se
explica en elPurva Mimamsa,porque elSruti no lo menciona
entre los pecados mortales.

Pero en cualquier caso hay que apartar de la socied al
transgresor, pues tanto eBmriti como la costumbre los
condenan.

Atreya sostiene que quien debe practicar las meditanes
ligadas a las partes del sacrificio es el propio edficador, pues el
Sruti indica que las mismas tienen su fruto propio.

— Discute a quién incumbe realizar estas meditasiseeundarias. La
referencia es al Ch.Up. 11.3.2.

Pero el punto de vista de Audulomi es que esta esautarea
propia del sacerdote oficiante ya que para eso sepaga, para



3.4.46

3.4.47

3.4.48

3.4.49

3.4.50

3.4.51

3.4.52

.. sahakaryantaravidhih paksena trtiyam tadvato
vidhyadivat ..

.. krtsnabhavattu grhinopasamharah ..

.. maunavaditaresamapyupadesat ..

.. anaviskurvannanvayat ..

.. athikamaprastutapratibandhe taddarsanat ..

.. evam

muktiphalaniyamastadavasthavadhrtestadavasthava
dhrteh ..

gue lleve a cabo todo el sacrificio.

Y porque el Sruti declara que asi debe ser, y que el futo de estas
meditaciones igualmente va para el sacrificador.

— Ver Sh.Br. 1.3.1.26 y Ch.Up. 1.7.8.

En el caso debannyasique posee conocimiento pero todavia no
el conocimiento perfecto, ademas de tener simpli@d de nifio y
conocimiento de la Escritura, el texto indica queretercer lugar
se precisa la meditacion que colabora con el conogento.

— Se refiere a la practica deounao nididhyasangmeditacion constante
en Brahman) que indica indirectamente Br.Up. I1.5.

El texto finaliza hablando del amo de casa porqueilvida
doméstica abarca todos los deberes juntos.

— Explica por qué el Ch.Up. VIII.15.1 termina enuameo los deberes del
amo de casa.

Y asi como encomienda el estado dednnyasi,encomienda
también los otros estados: el de estudiante religio y el de
anacoreta en el bosque.

El “ser como un nifio” al que se refiere esutra47 anterior, por
el contexto significa el no manifestarse, el permaxer
desconocido, como ocurre con el nifio que es purGiy pasiones.

— Obviamente no se trata de proceder segun su aoluodmo también
hacen los nifios.

El conocimiento supremo se puede alcanzar en estéasma vida
sin 0 existen obstrucciones, pues asi se dice e&zritura.

— Es decir, de no interpornerse karmapoderoso. Ver Bh.G. VI.43 y
VI.45.

Pero una vez logrado, ya no hay obstaculos a la ent@pacion,
pues segun ebruti este estado es inmutable.



iti Srimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasttresu
trtiyadhyayasya caturthah padah samaptah

iti trtiyo’dhyayah

atha caturtho’dhyayah

4.1.1. .. avrttirasakrdupadesat ..

4.1.2 .. lingacca ..

Asi finaliza la cuarta seccion del tercer capitdie los venerables Brahma
Sutras compuestos por Krishna Dvaipayana

FIN DEL CAPITULO 3

CAPITULO 4

Capitulo 4 - Seccion 1

En el capitulo tercero, se discutieron laadhanaso medios de

conocimiento correspondientepara-vidya(el conocimiento elevado) y a
apara-vidya(el conocimiento inferior). El capitulo 4 trataeaca del fruto

que trae el logro de Brahman, es decir la bienaventa suprema.
También se tratan en este capitulo otros topicesp gin embargo al
principio aparece una discusién separada coneatadalos medios de
conocimiento que ocupa unos pocos topicos. El msta discusién sobre
la sadhana iniciado en el capitulo 3 se continGxomhienzo de este
capitulo.

Es necdesaria una practica frecuente y repetida qumonsiste en
oir, reflexionar y meditar en Brahman, ya que al rgpecto hay
repetidas instrucciones en ebruti.

— Ver al respecto Br.Up. 11.4.5 y IV.4.21, asi co@b.Up. VIII.7.1.

Y porque ademas existe una sefial que asi lo indige que varias
ensefianzas se le repitieron al discipulo mas de unez.



4.1.3

414

4.1.5

4.1.6

4.1.7

4.1.8

4.1.9

4.1.10

.. atmeti tiipagacchanti grahayanti ca ..

.. na pratike na hi sah ..

.. brahmadrstirutkarsat ..

.. adityadimatayascanga upapatteh ..

.. asinah sambhavat ..

.. dhyanacca ..

.. acalatvam capeksya ..

.. Smaranti ca ..

— Recordar que “Tu eres aquello” se repite nuevesieéer también
Tai.Up. lll.2.

Ahora bien, los textos deBruti reconocen que Brahman es
idéntico al Si-mismo del que medita, de modo quertdbién
ensefian que es asi como debe contemplérselo.

— Por ejemplo, Br.Up. 1.4.10 y lll.4.1y 111.7.3,@n.Up. 111.18.1

Pero no hay que contemplar a los simbolos de Brahmaomo
idénticos al Si-mismo, es decir como si ellos fueraosotros,
porque no lo son.

— Un ejemplo de simbolo de Brahman es la mente, amoh.Up.
11.18.1

Al meditar en los simbolos, hay que pensar que éhsbolo es
Brahman, pero no que Brahman es el simbolo, puesabjetivo
es glorificar al simbolo y no rebajar a Brahman.

En las meditaciones relacionadas con los sacrifigpopor la
misma razén hay que pensar que las partes del sdicio son la
deidad, y no a la inversa, porque so6lo asi resultmnsistente la
afirmacion de la Escritura.

— Por ejemplo, como en Ch.Up. 1.6.1. La afirmaciéryee estas
meditaciones aumentan el fruto del sacrificio, Gh.lUL.10

Hay que meditar en posicidn sentada, porque no esgible
concentrarse bien en otras posturas.

Y estar sentado favorece la meditacion, o sea el ntaner
continuamente el flujo de la misma idea.

Y ademas, al hablar de la inmovilidad, la Escrituraafirma que
la Tierra misma medita, por su quietud.

También afirman lo mismo algunos pasajes d&mriti.

— Por ejemplo, ver Bh.G. VI.11



4.1.11

4.1.12

4.1.13

4.1.14

4.1.15

4.1.16

4.1.17

.. yatraikagrata tatravisesat ..

.. 4 prayanat tatrapi hi drstam ..

.. tadadhigama uttarapiirvaghayoraslesavinasau

tadvyapadesat ..

.. itarasyapyevamasamslesah pate tu ..

.. anarabdhakarye eva tu ptirve tadavadheh ..

.. agnihotradi tu tatkaryayaiva taddarsanat ..

.. ato’nyadapityekesamubhayoh ..

Cualquier lugar donde se consiga concentrar la meates
conveniente para practicar, ya que no se especifiocada especial
en elSruti.

Hay que repetir la meditacion toda la vida (hastad muerte o el
logro de la liberacidn), pues asi lo recomienda Bscritura.

— Ver al respecto Sh.Br. X.6.3.1, Bh.G. VIII.6 y V10, Ch.Up. lll.17.6 y
Pr.Up. IV.2.10.

Cuando se logra a Brahman, ya no se nos adhierepelcado y se
destruyen las faltas pasadas y futuras, pues asidasefa la
Escritura

— Por ejemplo, ver Ch.Up. 1V.14.3 y V.24.3, Mu.Up218.

Y de la misma forma no se nos adhieren los méritasbuenas
acciones que obstruirian la liberacion al igual qudas faltas, y
resulta cierta la liberacién en el momento de morir

— Se refiere atideha mukti.

Pero solo se destruyen con el Conocimiento las amoés cuyos
efectos aln no se han manifestado, pues la Escrituafirma que
el plazo de la liberacion es la muerte del cuerpo.

— Se refiere a Ch.Up. VI.14.2

Ahora bien, las disciplinas obligatorias no se destyen ya que
ellas contribuyen a producir el mismo efecto (la lieracién), pues
asi se ve en la Escritura, y por eso no se las deltmandonar.

— Se refiere a loeitya karmascomo el sacrificio al fuego, etcétera. La
referencia es al Br.Up. IV.4.22.

Pero ademés hay otra clase de buena obras, las @meerealizan
en pos de ciertos fines, segun afirman algunos. Amd maestros,
Jaimini y Badarayana, concuerdan en que estas Ultias no
contribuyen al nacimiento del conocimiento.



4.1.18 .. yadeva vidyayeti hi .. § Porgue asi lo da a entender el texto “Todo lo quealga con
conocimiento (tendra potencia)”.

— Se refiere a Ch.Up. 1.1.10.

4.1.19 .. bhogena tvitare ksapayitva’tha sampatsyate .. § Y finalmente las otras dos clases de acciones (basry malas)
gue ya comenzaron a dar frutos, se agotan al experéentar estos
altimos, con lo que finalmente es posible volversso con
Brahman.

iti sSrimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasiitresu Asi finaliza la primera seccidn del cuarto capitde los venerables
caturthadhyayasya prathamah padah samaptah Brahma Sutras compuestos por Krishna Dvaipayana

Capitulo 4 - Seccién 2

En la seccion anterior se demostré que se llegestaldo delivanmukti
cuando quedan aniquilados I&anchitta-Karmases decir las acciones
acumuladas que todavia no comenzaron a dar froiesitras que se logra
Videhamuktial momento de morir, cuando se destruyePerabdha-
Karma

Esta seccion se ocupa del modo en que se van eégbacuas almas
iluminadas y las que no lo estan a la hora de larfrauSe describe aqui el
camino de los dioses, Elevayana que es el que recorre después de la
muerte el conocedor de Saguna Brahman.

El autor comienza explicando los pasos sucesivogjoe el alma sale del
cuerpo al morir, sobre la base de afirmacionesdestritura. En el caso de
aquel que posee el conocimiento inferior y el deé qarece de todo
conocimiento, la salida del Alma es la misma.

4.2.1. .. vangmanasi darsanacchabdacca .. § Enel momento de la muerte la funcion del érgano da palabra
se disuelve en la mente, pues eso es lo que sewvgigcamente, y
ademds hay afirmaciones al respecto en la Escritura



4.2.2.

4.2.3

4.2.4

4.2.5

4.2.6

4.2.7

4.2.8

.. ata eva ca sarvanyanu ..

.. tanmanah prana uttarat ..

.. so’dhyakse tadupagamadibhyah ..

.. bhiitesu tacchruteh ..

.. naikasmin darsayato hi ..

.. samana casrtyupakramadamrtatvam canuposya

.. tadapiteh sammsaravyapadesat ..

— Se refiere a Ch.Up. VI.6.1.

Y por idéntica razén, todas las funciones de los od&s 6rganos
de los sentidos hacen lo mismo y se disuelven emiante.

— Ver por ejemplo Pr.up. 111.9.

Las funciones de la mente se disuelven &nana, como se ve por
la frase siguiente del texto.

— Se refiere otra vez a Ch.Up. VI.6.1.

EsePranase funde en el gobernante (el alma individual), gén
afirman los textos que logpranasse dirigen a ésta, etcétera.

— Ver al respecto Br.Up. IV.3.38 y IV.4.2.

Y el alma se disuelve en los elementos sutiles, jarcon los
pranas,segun se dice en la Escritura.

— Hace referencia a Br.Up. IV.4.5.

El alma y elpranano se disuelven anicamente en un elemento,
sino en la parte sutil de todos ellos, ya que asidleclaran a la vez
el Sruti y el Smriti.

El modo en que el alma sale del cuerpo es comun pael
conocedor de Saguna Brahman y el hombre ordinaricAmbos
pasan a través de los mismos estados hasta la edaan losnadi
del alma junto con los elementos sutiles, etc.ételza
inmortalidad del conocedor de Saguna Brahman es rativa,
pues no ha aniquilado su ignorancia.

— Sobre losadio corrientes nerviosas, ver Ch.Up. VIII.6.6. y K.
11.3.16

Ese cuerpo sutil perdura hasta que se alcance a Braan sin
atributos mediante el conocimiento, porque la Eschira declara
gue hasta ese momento dura el estado de existenaikativa.



4.2.9

4.2.10

4.2.11

4.2.12

4.2.13

4.2.14

4.2.15

4.2.16

.. sik§marh pramanatasca tathopalabdheh ..

.. nopamardenatah ..

.. asyaiva copapatterisma ..

.. pratisedhaditi cenna $arirat ..

.. spasto hyekesam ..

.. Smaryate ca ..

.. tani pare tatha hyaha ..

.. avibhago vacanat ..

— ver Ka.up. 11.5.7.

Este cuerpo es de naturaleza sutil y tamafio diminat pues es
capaz de atravesar los finisimosadi sin que lo detengan las
sustancias densas, y ho logran verlo los presentes.

Por lo tanto este cuerpo sutil no se destruye al skeuir al cuerpo
denso.

Y solo a él pertenece el calor corporal, ya que &sUnica
alternativa posible.

Si se dijera que logpranasdel que conoce a Brahman no se van,
alguien podria estar en desacuerdo alegando queHacritura
niega la salida de lopranasdel alma individual, no su salida del
cuerpo, o de lo contrario ese cuerpo no moriria jads.

— Puede interpretarse asi Br.Up. 1V:4.6.

Pero en los textos de algunas escuelas queda clgue lospranas
no se van del cuerpo del conocedor de Brahman.

— En la version de los Vajasaneyines del Br.Up2lll1 se da a entender
esto.

Y ademas elSmriti dice lo mismo.

— por ejemplo, Mhb. XI1.270.22

Las funciones sensoriales y los elementos que formal
conocedor del Supremo Brahman se disuelven en Espeies asi
lo afirma la Escritura.

— Esto se expone desde el punto de vista relativdiebp. 111.2.7 y
desde el punto de vista absoluto en Pr.Up. VI.5

Y se produce asi una indistincion absoluta entre $apartes
disueltas (los sentidos y los elementos sutilesBsahman, segin
lo afirma el mismo texto.



— Se insiste sobre Pr.Up. VI.5.

4.2.17 .. tadoko’grajvalanam tatprakasitadvaro § Cuando el alma del conocedor de Saguna Brahman egtér
vidyasamarthyat tacchesagatyanusmrtiyogacca dejar su cuerpo, se ilumina la parte delantera dealmorada del
hardanugrhitah satadhikaya .. alma, o sea el corazon; con esa luz se ilumina lagsta por la

que saldrd, por el poder del conocimiento y el emgb de la
meditacion en esa puerta que forma parte del conauento. El
Alma, a la que Brahman le muestra su favor en el cazén, sale
hacia arriba por esenadi que supera a los otros cien.

— Ver Br.Up. IV.4.1-2. Sobre lasadiver Ch.Up. VIII.6.5.
4.2.18 .. tfaSmyanusari .. § Cuando muere el conocedor de Saguna Brahman, su arsigue
a los rayos del sol.
— Segun Ch.Up. VIII.6.5.
4.2.19 .. nisi neti cenna sambhandhat Si se dijera que el alma no sigue a los rayos saardurante la
yavaddehabhavitvaddarsayati ca Om noche, afirmamos que no es asi, pues loadi y los rayos siguen

conectados mientras perdure el cuerpo sutil, cosalg ademas
declara elSruti.

— Idem anterior
4.2.20 .. atascayane’pi daksine .. § Y porla misma razon, el alma que ha partido sigueambién a
los rayos del sol durante el recorrido del sol haaiel sur.

4221 .. yoginah prati ca smaryete smarte caite .. Y los momentos y detalles de la partida segun lotaptea el
Smriti sélo se refieren a logogis,ademas de que los dos sistemas
Sankhya y Yoga se cuentan sélo con8mritis.

— Se refiere a los momentos adecuados para mori@.BHII.23-25.

iti sSrimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasiitresu Asi finaliza la segunda seccion del cuarto capitiddos venerables
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4.3.1.

4.3.2

4.3.3.

4.3.4

4.3.5

.. arciradina tatprathiteh ..

.. vayusabdadavisesavisesabhyam ..

.. tatito’dhi varunah sambandhat ..

.. ativahikastallingat ..

.. ubhayavyamohat tatsiddheh ..

Capitulo 4 - Seccion 3

En la seccion anterior se describié la partida aelocedor de Saguna
Brahman a través del sendero de los dioggsvdyany. La presente
seccion se ocupa de ese camino. Describe el vijalcha liberada en su
camino hacia eBrahmalokay retoma el hilo de la historia en el punto en
que quedd en la seccion anterior.

Después de la muerte, el alma del conocedor de Sagu
Brahman se dirige hacia eBrahmaloka por el sendero de la luz,
como bien se sabe por &rulti.

— Varios textos dan diferentes detalles: Ch.Up. 818, Kau.Up. 1.3,
Br.Up. V.10.1, Mu.Up. I.2.11.

Segun algunos textos refieren brevemente, y otrosrcdetalle, el
camino pasa por los rayos del Sol, los dias, la gqoena clara, el
semestre, el afo, el mundo de los dioses, el mumt# Viento, el
Sol, la Luna, el relampago, el mundo de Varuna, ehundo de
Indra, el mundo de Prajapati y el mundo de Brahma.

— A partir de Kau.Up. 1.3, Ch.Up. V.10.1, Br.Up. ¥.1y VI.2.15.
Se afirma que luego de llegar a la deidad del relgmago el alma

alcanza a Varuna por la conexién que hay entre latos
deidades.

Todas las anteriores son deidades que conducen a eéma por
el sendero de los dioses, pues hay sefales quédcaisidican en la
Escritura.

— Ver Ch.Up. IV.15.5y V.10.1

Queda confirmado que estos guias divinos son losduictores,
porgue tanto el sendero como el viajero quedan inoscientes.



4.3.6

4.3.7

4.3.8

4.3.9

4.3.10

4.3.11

4.3.12

4.3.13

4.3.14

.. vaidyutenaiva tatastacchruteh ..

.. karyam badarirasya gatyupapatteh ..

.. visesitattvacca ..

.. samipyattu tadvyapadesah ..

.. karyatyaye tadadhyaksena sahatah
paramabhidhanat ..

.. smrtesca ..

.. paramh jaiminirmukhyatvat ..

.. darsanacca ..

.. na ca karye pratipattyabhisandhih ..

Una vez llegadas al mundo del relampago, las almasn guiadas
hasta elBrahmalokapor un ser sobrehumano, segun ensefa el
Sruti.

— Br.Up. VI.2.15.

El sabio Badari opina que las almas son llevadas a
Hiranyagarbha o Saguna Brahman, ya que siendo unaettad
positiva se puede “llegar” a ella.

Y ademas, por la determinacién que se hace respede
Brahman en otro texto, al hablar de sus “mundos” ermlural.

— Br. Up. VI.2.15.

Se le dice Brahman Supremo a Saguna Brahman por su
cercania a Parabrahman, el Inmanifestado.

Al final de un ciclo universal, cuando se disuelvel Brahmaloka,
las almas que estan ahi y el propio gobernador deseemundo
alcanzan lo que es todavia més alto, el Parabrahmapues asi lo
declara elSruti.

— Ver Ch.Up. IV.15.6 y VIII.6.5, también Br.Up. VII5.

Y ademdas hay textos debmriti que confirman este punto de
vista.

Jaimini opina en cambio que las almas seria llevadaa
Parabrahman, pues ese es el significado primario da palabra
“Brahman”.

Y ademas asi lo declara la Escritura, porque no six posible
lograr la inmortalidad en el plano relativo.

— Esto es lo que puede entenderse a partir de CRIU@.6, VIII.24.1y
Ka.Up. 11.6.16.

Y el deseo de alcanzar a Brahman no puede estar igjiido a
Saguna Brahman, pero no tiene sentido decir que S&ega” o se



4.3.15

4.3.16

441

4.4.2

.. apratikalambanannayatiti badarayanah
ubhayatha ca dosat tatkratusca ..

.. viSesarh ca darsayati ..

iti Srimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasttresu
caturthadhyayasya trtiyah padah samaptah

.. sampadyavihaya svena sabdat ..

crA -

“logra” algo que es nuestra propia naturaleza, potto que la
opinion de Jaimini no es valida.

Badarayana piensa que aBrahmalokavan solamente los que no
utilizan simbolo alguno para meditar en Brahman. E® no se
contradice con lo afirmado en ebutrak 3.3.31 anterior, y se basa
en la doctrina de que uno se convierte en aquello gue medita.

Y la Escritura declara que hay diferencia en el casde la
meditacion sobre simbolos.

— Por ejemplo Ch.Up. VII.1.5. y VII.2.2.

Asi finaliza la tercer seccidn del cuarto capitdielos venerables Brahma
Sutras compuestos por Krishna Dvaipayana

Capitulo 4 — Seccién 4

En la seccion anterior se traté de como alcanzaraimalokaaquellos
que adoran a Saguna Brahman. Esta seccion se deugamo alcanzan la
realizacion del Brahman Supremo sus adoradores.

Cuando el alma individual ha alcanzado la luz supmaa,
manifiesta su naturaleza verdadera, divina y eserdli
anteriormente cubierta por la ignorancia, como se educe de la
palabra “propia” que emplea el texto de la Escritua.

— Se refiere a Ch.Up. VIII.12.3.
El Si-mismo, cuya verdadera naturaleza se ha puesasi de

manifiesto, queda liberado de acuerdo con la promagjue hace
la Escritura.



4.4.3

4.4.4.

445

4.4.6

4.4.7

4.4.8

4.4.9

.. atma prakaranat ..

.. avibhagena drstatvat ..

.. brahmena jaiminirupanyasadibhyah ..

.. citimatrena tadatmakatvadityaudulomih ..

.. evamapyupanyasat pirvabhavadavirodham
badarayanah ..

.. sanikalpadeva tu tacchruteh ..

.. ata eva cananyadhipatih ..

— Se refiere a Ch.Up. VIII.7.1, VIII.L12.1y 3

Esa luz en la que entra el alma individual no es elemento
luminoso sino el Si-mismo Supremo, como se deduad ttma
gue trata el capitulo en cuestion.

— Atma es “luz”; Ch.Up. VIII.3.4., y también Br.Up/.4.16.

El alma en estado de liberacién existe en forma ieparable de
Brahman pues asi se ve a partir de la Escritura.

— “T0 eres Aquello”: Ch.Up. VI1.8.7. Ver también \24.1. “Yo soy
Brahman”: Br.Up. 1.4.10, y ver 1V.4.6; ademas, er.Up. 11.4.15.

Jaimini opina que el alma liberada existe unida ahspecto de
Brahman con atributos, a causa de la referencia queace el
texto a su omnisciencia, etcétera.

— La descripcién de Saguna Brahman de Ch.Up. V1Il.7.

A su vez Audulomi opina que el alma liberada existe6lo como
pura conciencia o inteligencia, ya que esa es suttmaleza o
esencia verdadera.

— Se basa en textos como Br.Up. I1V.5.13.

Al respecto la opinion de Badarayana es que no hay
contradiccion entre las posturas anteriores; la prnera esta
hecha desde el punto de visa con el que comprendBrmhman
un alma todavia ligada, en tanto que la otra estédeha desde el
punto de vista del alma liberada.

El alma que ha llegado a Saguna Brahman realiza saeseos con
su sola voluntad, pues asi lo afirma la Escritura.

— Ver Ch.Up. VIII.2.1.

Y por esa misma razon, el alma liberada no tiene ns&Sefior que
ella misma.



4.4.10

4411

4412

4.4.13

4.4.14

4.4.15

4.4.16

4.4.17

.. abhavarm badariraha hyevam ..

.. bhavam jaiminirvikalpamnanat ..

.. dvadasahavadubhayavidharm badarayano’tah ..

.. tanvabhave sandhyavadupapatteh ..

.. bhave jagradvat ..

.. pradipavadavesastatha hi darsayati ..

.. svapyayasampattyoranyatarapeksamaviskrtar hi

.. Jagadvyaparavarjam prakaranadasannihitattvacca
Om

Badari afirma que esa alma que llegé érahmalokano tiene
cuerpo ni érganos, segun lo que dice la Escrituraunque utilice
una mente.

— Se refiere a Ch.up. VIII.12.5.

En cambio Jaimini sostiene que esa alma liberada pee cuerpo
y 6rganos, porque la Escritura declara que esa alnmizene
capacidad de adoptar diversas formas.

— Se apoya en Ch.Up. VII.26.2.

Por este motivo Badarayana opina que la persona kpada
puede existir de las dos maneras, con y sin cuergmmo el caso
del sacrificio de doce dias que puede ser tantatracomoahina.

El alma puede realizar sus deseos aunque no tengeego, lo
gue resulta razonable como ocurre en el caso de legefios.

Y cuando tiene cuerpo, el alma puede experimentan$ objetos
deseados, como ocurre con una persona en estadoviglia.

El alma liberada que reside en eBrahmalokapuede poseer
varios cuerpos simultaneamente, igual que la llamde una
lampara se multiplica al encender a varias, pues & declara la
Escritura.

— Interpreta asi a Ch.Up. VII.6.2; lo mismo afirniarega Shastra.

El alma puede tener experiencias en @rahmaloka; cuando la
Escritura habla de que ella no conoce ni toma coremicia de
nada, se refiere a los estados de suefio profundde/unién
absoluta con Nirguna Brahman.

— Se refiere a Br.Up. 11.4.14 y IV.3.30 y 32
El alma liberada posee todos los poderes divinosaepto el de

originar una creacion, pues todos los textos en qe habla de la
creacion hacen referencia al Sefior, pero no al alrmierada.



4.4.18 .. pratyaksopadesaditi Si se dijera que la Escritura ensefia explicitamentgue el alma
cenna’dhikarikamandalasthokteh .. liberada logra poderes absolutos, diremos que no asi; porqu
ese mismo texto declara que el alma liberada alcama Aquel
que le encarga sus funciones al Sol y demas deidsdg que
reside en esas esferas.

— El texto en discusién es Tai.Up. 1.6 y ssig.

4.4.19 .. vikaravarti ca tatha hi darsayati .. Y ademas existe una forma del Sefior Supremo que &shas alla
de todas las cosas creadas, pues la Escritura deal&u
existencia en una forma doble: manifiesta y no mafiesta.

— Ver Ch.Up. 111.12.6.

4.4.20 .. sthitimaha darsayatascaivarh pratyak§anumane Como lo demuestra la percepcion a traves d8lruti y la
inferencia a partir del Smriti.

— En Mu.Up. 11.2.10 y Bh.G. XV.6.

4421 .. bhogamatrasamyalingacca .. Y ademas, porque la Escritura da indicaciones de guel alma
liberada y el Sefior son iguales tan solo respecte du goce.

— Ver Br.Up. 1.5.20 y 23.

4.4.22 .. anavrttih sabdadanavrttih sabdat .. Pero aunque su poder sea limitado, estas almas liadas no
deben regresar a este mundo, en razén de la afirmaao que hace
la Escritura en este sentido.

— Ver Ch.Up. VIII.6.6., IV.15.6, VII.15.1 y Br.Up. M2.15.

iti sSrimatkrsnadvaipayanakrtabrahmasiitresu Asi finaliza la cuarta seccién del cuarto capitdiwlos venerables Brahma
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iti caturtho’dhyayah FIN DEL CAPITULO 4
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