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         Coordinación Área de Devoción

Organización Sri Sathya Sai Baba de Argentina
“Nos convertimos en lo que contemplamos. Mediante el pensamiento constante, se imprime un ideal sobre nuestro corazón. Cuando fijamos nuestra mente sobre las virtudes y el bienestar de los demás, nuestra mente se libera de lo malo y sólo abriga buenos pensamientos. Ningún mal pensamiento puede penetrar la mente de una persona totalmente entregada a Dios.”

Bhagavan Sri Sathya Sai Baba   
  Marzo de 2007 – Año 2, Nº 14
OM SRI SAI RAM 
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1. Editorial 

Buenos Aires, vuelve a ser el lugar elegido para el segundo retiro “Legado Divino” del año, días previos al Cumpleaños de Rama.  El DEBER DEL HOMBRE ante este raro privilegio de nacer con una forma humana, llama a ser el protagonista.
Agradecemos con infinito amor a Gabriela Wolman, quien traduce del inglés, los testimonios de amor entregados en “La Morada de la Paz Suprema” para la DevoSai; al Centro Sai Baba de Salta, por compartir el Círculo de estudios, y a Alma Berra, quien en su dulzura infinita, le puso música al canto devocional.

Que Swami nos mantenga unidos, en el huequito de Sus manos. Con gratitud y entrega a nuestro Bienamado

Eliana Bernattá, Luis Calarco y Vivi Briones

_________________________________________________________________________________________________________________
2. “¿Cuál es la necesidad especial de una Organización que lleve Mi Nombre?”
Debo decir claramente que noventa de cien entre ustedes no tienen una idea clara del propósito para el cual les he permitido formar estas Organizaciones.  No es para dar a algunas personas lugares de autoridad o poder, o para asegurarme fama y publicidad.  Es para desarrollar en la Tierra la paternidad de Dios y la hermandad de los hombres sobre bases sólidas.  Esto debe ser claramente captado por todos ustedes.  No están ocupados en el servicio social por medio de estas Organizaciones; están dedicados a su propio servicio.  Todos los trabajos están dirigidos a expandir su corazón y a purificarlo.  Este es el llamado de todos los sabios de esta Tierra y de todas las Escrituras y textos.
Bhagavan Sri Sathya Sai Baba

Fragmento del Cap. 65 de Mensajes Sathya Sai VI

_________________________________________________________________________________________________________________
3. Círculo de estudios 

Los Upanishads
Para el ejercicio de este discernimiento y para la visua​lización de la propia realidad innata, uno debe estudiar los Upanishads. De manera colectiva se les denomina Vedan​ta. Conforman el Jñanakanda de los Vedas, la parte que trata de la sabiduría superior. La liberación de las con​secuencias de la ignorancia sólo puede lograrse por medio del conocimiento o Jñana. En los Upanishads mismos se declara: “Sólo por el conocimiento puede ganarse la li​beración”. De los Vedas se dice que están "formados por tres secciones" (kandas). Estas tres secciones son Jñana, Upasana y Karma. Las mismas también se encuentran en los Upanishads, y son las que proveen la base para los sistemas filosóficos conocidos como Advaita, Visishtad​vaita y Dvaita.

El término Upanishad denota el estudio y la práctica de la verdad innata. El término Brahmavidya indica la supremacía de la contemplación espiritual. El término Yo​gashastra se refiere al esfuerzo de la mente que conduce al éxito. ¿Cuál es la actividad fundamental que se requiere de parte del hombre? ¿Qué es lo básico que debe saberse? Es sólo la propia realidad. Los Upanishads describen los diversos pasos y modalidades de la búsqueda que lleva a ese conocimiento.

El término Upanishad está lleno de significado. Upa significa el proceso de estudiar con nishta, o perseveran​cia; shad significa alcanzar la Realidad Última. Por estas razones surgió el nombre upa-nishad. Los Upanishads no sólo nos enseñan los principios del conocimiento divino, sino también señalan los medios prácticos para su rea​lización. Puntualizan no solamente los deberes y obli​gaciones que uno debe asumir, sino también los actos que debe uno realizar y los que deben evitarse.

El Gita no es sino la esencia de los Upanishads. Por las lecciones del Gita, Arjuna ganó el fruto que se obtiene por escuchar los Upanishads. En los Upanishads se encuentra la gran declaración "Tat-Tuam-Asi": "Tú eres Eso". En el Gita le dice Krishna a Arjuna: "Entre los Pandavas, yo soy Arjuna", lo que equivale a decir: "Yo y tú somos el mis​mo". Y esto es lo mismo que decir: "Tú eres Eso", o sea, que el jiva e Ishwara son lo mismo.

Así pues, ya se trate del Gita o de los Upanishads, la enseñanza es la Dualidad ni el Monis​mo Calificado. El ojo humano no puede sondear ni lo microscópico ni lo macroscópico. No puede leer el mis​terio del virus o el átomo ni el del universo estelar. Por eso los científicos complementan su visión con el microscopio y el telescopio. Del mismo modo, los sabios tienen la capacidad de experimentar la Divinidad mediante la visión del conocimiento adquirido por medio de la observancia del dharma, o la conducta moral y la disciplina espiritual. Cuando el ojo humano tiene necesidad de un instrumento ajeno para observar hasta los insignificantes microbios y células, ¿cómo podría el hombre negarse a seguir el pro​ceso de los mantras si desea tener una vivencia del Prin​cipio trascendental omnipresente? La adquisición de la visión de la sabiduría es sumamente ardua. Para lograrla es esencial la concentración y para desarrollar y estabilizar la concentración, son muy importantes tres aspectos: la pu​reza de la conciencia, la vigilancia moral y el discer​nimiento espiritual. El ser humano, no obstante, está dotado con los ins​trumentos específicos del discernimiento, el juicio, el aná​lisis y la capacidad de síntesis, los cuales sólo él entre todos los animales posee. Por lo tanto, debe desarrollar estas cualidades y utilizarlas para el propósito más ele​vado, y por medio de ello puede alcanzar la Divinidad Inmanente.
AUTOINDAGACIÓN:

1-¿Anhelo realmente tener una vida espiritual?, ¿estoy dispuesto a hacer los sacrificios necesarios?

¿Qué considero más frecuentemente que debo “saber” para adelantar en mi camino espiritual?

2-¿Comprendo lo que es “pureza de conciencia”?, ¿escucho mi voz interna?, ¿en qué casos suelo recurrentemente “hacer oídos sordos”?, ¿tengo incorporada a mi vida una disciplina espiritual, a la que me entrego con amor y dedicación?

3-¿Estoy atento al DHARMA en los roles que ocupo?, ¿aplico el discernimiento y la voluntad para decidir y actuar en consecuencia a lo que “sé” debo hacer?, ¿en qué casos no?
Estudio 11 Upanishads, Sri Sathya Sai Baba
_________________________________________________________________________________________________________________

4. Libro recomendado 
“DIÁLOGOS CON SAI BABA que disuelven las dudas”, Sri Sathya Sai Baba

Esta serie de diálogos con Baba, publicados originariamente en la revista “El Eterno Conductor” en  idioma telugu, develan los misterios de la Verdad Espiritual, y con Amor, despejan la niebla que esconde la visión de los aspirantes.

Leídos con atención, cariño y fe, estos diálogos están destinados a clarificar, fortificar y convencer.  Que la lectura cuidadosa te conduzca más y más cerca del Objetivo.

N. Kasturi

________________________________________________________________________________
5. Nuevo Canto Devocional 
Versión en español del bhajan Nº 9 del Bhajanavali: “HE RAM BHAGAVAN…”

                                         MI               SI7

OH DIOS! MI SEÑOR!

       

                                 MI
                         LA

DULCE OCÉANO DE COMPASIÓN

 

                           DO      
        RE                         MI
INUNDAS AL MUNDO DE AMOR

  
 
                           MI

DERRAMAS TU GRACIA SOBRE TODOS TUS DEVOTOS

         
                                LA                                           MI

TE ESCONDES EN CADA CORAZÓN

                  
                   MI    

  SI7

OH REY DE LA RAZA SOLAR

        


                              MI

         LA

QUE EN PUTTAPARTHI HAS CREADO TU HOGAR

 


                   DO                  RE                     MI

TÚ MORAS EN TODO LUGAR


______________________________________________________________________________________________________
6. Sabiduría Védica
MANIFESTACIÓN DE LOS VEDAS EN FORMA HUMANA

Los Vedas son la quintaesencia de una profunda, inconmensurable e infinita sabiduría. En el Treta Yuga, la Edad de Plata, los cuatro Vedas asumieron forma física y encarnaron como Rama, Lakshmana, Bharata y Satrughna.   
El Poder Divino de los Mantras.

Rama simbolizó el Rig Veda.  Él era la personificación de los mantras.  Lakshmana fue el que contemplaba los mantras  y quien ponía las enseñanzas de Rama en práctica. Él seguía a Rama fielmente.  Él consideraba que el nombre de Rama era el mantra de la liberación.  Él, de hecho, consideraba que Rama lo era todo: madre, padre, Gurú y Dios.  Bharata era la personificación del Sama Veda y cantaba el nombre de Rama incesantemente con sentimiento (bhava), melodía (raga) y ritmo (tala). Mientras Bharata se dedicaba a la adoración de Dios Sin Forma (Nirguna Rupa), Lakshmana se regocijaba en la adoración de Dios con Forma (Raguna Rupa).  El Atharvana Veda se manifestó en Satrughna quien seguía a sus tres hermanos mayores y conquistó no sólo el mundo secular sino que logró la victoria sobre el reino de los sentidos también.  Los Vedas así encarnaron en el Treta Yuga para impartir un precioso mensaje a la humanidad.

Si alguien le preguntaba a Vishvamitra cualquier cosa acerca de los Vedas, él respondía; “Los cuatro Vedas todos han encarnado como los cuatro hijos de Dasharatha para ponerle un ideal al mundo”.  Por ende, los Vedas no carecen de forma; tienen forma.

Los mantras contenidos en los Vedas son de inmensa significación.  Cuando el sabio Vishvamitra se dio cuenta de que los Rakshasas o demonios querían detener el canto de los mantras védicos y destruir la rectitud y la verdad sobre la tierra, él buscó la ayuda de Rama y Lakshmana quienes simbolizaban las fuerzas divinas que habían descendido a la tierra para destruir las fuerzas demoníacas y restablecer la paz en el mundo.  Con el poder de los mantras que Vishvamitra les enseñó, Rama y Lakshmana aniquilaron a los Rakshasas.  

Este incidente significa que el hombre, con el poder de los mantras védicos, puede destruir sus cualidades demoníacas.  

Al dedicarse al canto de los mantras, la gente del Treta Yuga eliminó sus cualidades demoníacas. Al simbolizar los poderes divinos de los Vedas, Rama, Lakshmana, Bharata y Shatrughna destruyeron las fuerzas demoníacas y promovieron las fuerzas divinas en el mundo.  Los cuatro hermanos así establecieron la supremacía de los Vedas como manifestación del aspecto de Dios con forma.  Cada mantra tiene una forma. También tiene su propio significado interno.  Cuando se realiza el canto con la contemplación de la forma, lo lleva uno al camino de la autorrealización.  Los visionarios védicos declararon: “He visto al Divino Ser que brilla con el resplandor de un billón de soles más allá del reino de la oscuridad”.  Los visionarios y sabios trascendieron la oscuridad de la ignorancia y visualizaron la refulgencia de lo Divino.  Cantaban los mantras, contemplaban la forma de lo Divino, llevaban a cabo sacrificios (yajnas) y alcanzaron la paz y la bienaventuranza.  Hicieron uso de los mantras (palabras de poder), tantras (fórmulas mágicas) y yantras (instrumentos) en la realización de los sacrificios los cuales aseguraron la paz y la prosperidad de la gente en el Treta Yuga.  Con la ayuda de los mantras, dominaron a los rakshasas y establecieron el reino de los dioses.

Nunca Descuiden la Enseñanza de los Vedas.

Mandodari, la reina de Ravana, se esforzó mucho para salvar a su esposo Ravana.  Ella le dio sabios consejos, pero Ravana no les puso atención.  Cuando el esposo va por malos caminos, una esposa virtuosa actúa como su sabio ministro para ponerlo en el camino correcto.  Mandodari era una esposa tal.  Una esposa no es la que provee placeres mundanos a su esposo; ella es la que le hace el bien, guiándolo por el sendero de la sabiduría y rectitud.  Mandodari era una verdadera esposa que trató de enmendar los pasos de su esposo.  Sita también le dio sabio consejo a Rama y Le aconsejó que no destruyera a todos los demonios.  Ella sugirió que sólo aquellos que habían cometido las malas acciones debían ser castigados.  La justicia no está en destruir todo el clan.  Las mujeres son grandes porque ellas muestran el camino correcto al hombre.  Son, de hecho, la luz de la sabiduría en el mundo.  Ellas, por lo tanto, merecen protección y reverencia.  Sita simboliza el principio de la sabiduría o jnana tattva.  Sita le dijo a Rama que la bondad era universal, sin importar casta, creencia y comunidad.  Es debido a mujeres como Sita que los hombres han progresado en la vida.

Hay numerosas especies en este mundo. Cada una de ellas tiene un propósito definido que cumplir en la creación de Dios.  Pero las virtudes son más importantes que la belleza física.  Observando lo bueno y lo malo en el mundo, deben desarrollar el discernimiento necesario para escoger lo primero. Deben esforzarse  por cultivar las virtudes. Rama brilla en el Ramayana debido a Sus maravillosas virtudes. 
Deben hacer el uso correcto de los ojos, de los oídos y de la lengua que Dios les ha dado.  El que logra controlar estos tres logra grandeza. Hablen siempre dulce y suavemente.  El que cultiva estas tres virtudes de verdad se volverá divino. Aquellos que carecen de estas virtudes son virtualmente demonios.  Esta es la esencia y el mensaje del Ramayana.  Los cuatro Vedas y las otras escrituras exhortan al hombre a seguir estos principios.  

Nunca descuiden las enseñanzas de los Vedas.  Son para la emancipación y la redención de la humanidad. Pónganlas en práctica en sus vidas. 

Fragmentos de Divino Discurso de Bhagavan  Sri Sathya Sai Baba, 30/03/04; “Día de Rama”
_____________________________________________________________________________________
7. El Poder del Nombre Divino
Más dulce que el azúcar, más sabroso que la mantequilla,

más dulce en verdad que la miel, es el Nombre de Rama.

La constante repetición de este dulce Nombre,

nos dan el sabor del mismo néctar Divino. 

Por lo tanto, contemplen incesantemente el Nombre de Rama.
Hay tres razones por las que nace el hombre: el pecado, un deseo o experiencia insatisfechos y la ignorancia.  Valmiki señaló en su Ramayana que el pronunciar el Nombre de Rama nos permitirá liberarnos de estas tres cadenas que nos impelen a renacer.  También entregó el significado de Rama dividiendo el Nombre en tres partes: Ra, Aa y Ma.  “Ra” representa la letra básica para Agni o el fuego; “Aa” representa al Sol, y “Ma” a la luna.  El fuego incinera todos los pecados, el Sol irradia luz y elimina la ignorancia, y la luna enfría las agitaciones de la mente.  De este modo, la pronunciación del Nombre de Rama, elimina vuestros pecados, vuestra ignorancia y vuestra agitación, y remueve la posibilidad de que renazcan.

En el Treta Yuga, cuando los sabios y los videntes se dedicaban al canto del Divino Nombre de Rama, Ravana, Kumbhakarna y otros demonios trataron de ponerles obstáculos.  Pensaron que si raptaban a Sita, que simbolizaba el Conocimiento de Brahman, Rama perdería Su poder.  El Nombre perdería su potencia sin el conocimiento, lo mismo que la caña de azúcar pierde su dulzura sin el jugo.  Hanuman resolvió traerle de nuevo a Rama esta esencia y se regocijaba bebiendo la ambrosía del Nombre de Rama (ramarasa).  
En lugar de saborear la deliciosa dulzura espiritual del Nombre de Rama, la gente de hoy devora dulces mundanos, y se exponen al riesgo de volverse pacientes diabéticos.  Los dulces mundanos causan enfermedades mientras que el delicioso dulce del Nombre de Rama lo libra a uno de toda enfermedad.

Bhagavan Sri Sathya Sai Baba
_____________________________________________________________________________________
8. Testimonio de Amor
Mi primer Darshan

Soy una profesora retirada de una universidad norteamericana, que vive desde hace un año en Prashanti Nilayam.  Como trasfondo a la historia: yo había escuchado por primera vez sobre Sai Baba 7 años antes; había tenido Su darshan “inadvertidamente” mientras vivía en  Delhi y había ido a un Centro Sai en Estados Unidos por varios años antes de finalmente tener la posibilidad y el deseo de ir a visitarlo. Y aunque había tenido algunas visiones, no era para nada intuitiva. Pero esas son otras historias...

La noche previa a partir hacia India para ver a Swami, me quedé con una pareja india cuyas familias habían sido devotas por muchos años. Todos nos quedamos despiertos hasta tarde viendo películas de Baba. La última película tenía varías escenas de Baba dando darshan. En ese momento escribí “Baba caminó al lado de una fila de devotos occidentales que estaban parados para tener Su darshan. Elsie Cowan, una devota americana de larga data, estaba a lo último. Cuando Baba la miró, en el centro de Sus ojos usualmente oscuros, apareció de repente un círculo fulminante de luz blanca. La luz blanca parecía estirarse hacia Elsie.”  Yo entendí -quien sabe por qué, nunca antes lo había visto- que lo que veía era amor divino saliendo de los ojos de Baba, gatillado por la visión de Su antigua devota. Quizás, -reflexioné- por la forma de vivir su vida, con los años, ella se ganó el derecho de ser mirada de esa manera. Y deseé algún día lograr el derecho de que Baba me mire así.

Todos llegan a Baba con preguntas. Dos de mis preguntas eran: ¿Existe Dios?, y si así fuera, ¿puede Él caminar por la Tierra, y Sos Vos un ejemplo de esto? La mañana que abandoné Bangalore con mis padres y dos furgonetas de otros devotos para ir al ashram de Baba, estaba insoportablemente emocionada por la posibilidad de verlo, con mucha ignorancia y confusión sobre si Él era Dios (aunque anhelando, anhelando); y también petrificada de que Él me rechazara.

Siguen fragmentos de una autobiografía espiritual para dar un panorama de lo que fue esa mañana:

En la mañana mientras me preparaba, me atrapó el miedo por la perspectiva de ver a Baba. Me disculpé con Él mentalmente (aunque nunca antes había hablado con Él de esta manera), pero no pude quitarme el temor.  Sabía que derivaba del perfeccionismo, y la anticipación de que conocer a Dios cara a cara fuera como el día del Juicio.

Como tenía baja autoestima, esperaba obtener una amonestación  del Señor asumiendo, por supuesto, que este Baba resultase ser el Señor. Debo haber pensado que había buenas posibilidades de que esto sucediera, porque el miedo era paralizador.

De algún modo me las arreglé para seguir “hablando” con Baba durante este episodio de miedo, y  sentí paz esparciéndose a través de mí, como si fuera Su respuesta.  El seguir hablando y dirigiéndome a Baba, en lugar de alejarme y cerrarme, fue un nuevo patrón de relación para mí, y de este episodio aprendí luego que no importaba qué sintiera o pensara, era crucial siempre acercarse a Baba con mis problemas. Aún cuando mis problemas eran con Él, Él quería que yo nunca me alejase. Con los años este nuevo patrón contribuyó con la más genuina intimidad que yo haya jamás experimentado, y me proveyó de un patrón para encarar todas mis relaciones.
Partimos hacia el ashram esa mañana en tres taxis.  En las cercanías del ashram, pensaba sobre nuestro arribo, y de la nada surgió un presuroso anhelo del corazón de que Baba estuviera en la puerta para saludarme.  Después me reté por ser tan egoísta.  Baba tenía tanto que hacer y tantas personas que atender…  ¿Cómo pude pensar que Él podría o querría tomarse el tiempo de saludarme? Pero así fue, yo había tenido el deseo.

Olvidé el pedido en la anticipación de acercarnos al ashram.  A medida que nos acercábamos a uno de los portones rosa, celeste y crema de la ruta, nuestro auto patinó en una abrupta detención.  Vimos que los otros dos autos habían frenado también.  Miré para ver si había en la ruta animales o niños, pero no vi nada.  Miré a los ocupantes de los otros dos autos.  Ellos estaban con las palmas juntas, sonriendo y mirando hacia adelante de nosotros.  Miré hacia allí, y vi el Mercedes blanco detenido en medio de la ruta, justo frente al portón.  En medio del vidrio trasero había un halo  de suave cabello negro.

“¡Es Baba!” grité asombrada.  Advertí que Baba ya había  girado y saludado a los ocupantes de los otros dos autos.  Luego simplemente se sentó, mirando hacia delante.  Mientras yo gritaba “¡Es Baba!”, aunque Él no podía oírme, giró y me observó durante lo que se sintió eterno.

Pasó tanto en esos primeros pocos minutos…  Mientras miraba la parte posterior de la cabeza de Baba, casi no podía con la chispeante, blanca y vibrante energía que lo rodeaba.  Aún luego de que Él giró, yo estaba más consciente del poder pulsante a Su alrededor que de la forma humana del centro.  Mientras miraba a este poder blanco y chispeante,  sabía  que jamás había visto algo así antes, y supe instantáneamente que Dios existe, que Dios puede caminar sobre la Tierra, y que aquí había un ejemplo de eso.  No hizo falta esperar para tener respuesta a estas preguntas.

Mientras Baba me miraba a los ojos, en el centro de Sus ojos negros apareció un círculo de luz blanca y fulminante, y supe que lo que estaba viendo era amor divino hacia mí vertiendo de los ojos de Baba. El miró y miró.  Yo lo miraba, absorbiéndolo, pero comencé a sentirme autoconsciente y no supe qué hacer en respuesta a esta prolongada mirada.  Eventualmente estiré mi mano hacia Él y eso pareció detener la mirada.  Él miró a mis padres, giró nuevamente hacia delante y Su auto arrancó.  Todos seguimos en ardua búsqueda, con vértigo por la sorpresa y la alegría.  Sólo luego advertí que Baba me había encontrado en el portón, justo como lo había anhelado.  Yo había olvidado mi deseo, pero Él lo recordó y no sólo eso sino que honró mi deseo.

Baba envuelve tantas enseñanzas en cada momento, ya sea que estemos físicamente presentes con Él o nos enseñe desde dentro, dondequiera que estemos. Este incidente muestra tantas cosas…

Una enseñanza fue que Dios responde a todo pedido puro y desde el corazón. Consideraciones del tipo lógico y racional no juegan ningún rol en Su amor. Él también estaba diciendo, supongo, que ninguna persona es más o menos especial para Dios. Todos tienen derecho a Su gracia.  Él tiene tiempo para todos, y ama a todos por igual y desde el principio.  No hay nada que uno deba hacer para “ganar” este Amor incondicional y todo abarcante.  De hecho, no importa qué hagamos, aunque nos enojemos con Él o Lo dejemos de lado, Él nunca nos deja ir.  Es la naturaleza de Dios amar y proteger; no es necesario que le pidamos Su amor, o que temamos no tenerlo, o nos preocupemos por perderlo algún día.  Pidamos humildemente porque venimos a amarlo tan total e incondicionalmente ¡como Él no ama a nosotros!

De regreso en el presente, les deseo Su Amor y Protección siempre, aunque sé que ya los tienen.  Estamos descansando en un océano infinito de amor, dentro de nosotros fuera de nosotros, cubriendo todo a nuestro alrededor.

Somos Amados.  Somos Amados.

Dra. Sue Evans

7 de septiembre de 2006, Prashanti Nilayam

 (Testimonio de Amor entregado para la DevoSai)

____________________________________________________________________________________________
9. Swami nos cuenta

Después de que Ravana murió en la batalla, Hanuman fue hacia Sita y le dio las buenas nuevas. Ella se puso tan alegre que empezó a elogiarlo: "¡Oh Hanuman!, tú eres el valiente que entró a la ciudad de Lanka enfrentando todos los peligros, eres el autor de hazañas  que cruzó el océano de un sólo salto y la joya de la corona del clan de los monos, quien ha cumplido todas las órdenes de Rama". A Hanuman, sin embargo, no le agradaron estos títulos que le dio Sita. Ella continuó: "¡Oh Hanuman!, no he visto a nadie tan virtuoso como tú, no hay nadie en este mundo que iguale tu fuerza física". Ella le dio otros grandes títulos a Hanuman, pero ninguno de ellos le agradó a éste. Al final Sita bendijo a Hanuman diciendo: "Deseo que Rama te ame para siempre y se instale en tu corazón". Entonces Hanuman dio un salto de alegría y le dijo: "¡Oh madre, no hay nada más grande que el amor de Dios en este mundo! Yo no deseo ningún otro título, sólo rezo por el amor de Rama; si me falta el amor de mi Señor Rama, no seré feliz aun si el mundo entero está bajo mi control. Mi vida encontrará la realización, sólo cuando reciba Su amor". 
El amor divino se origina de Hiranyagarbha.  Este amor divino vive de dar y perdonar, mientras que el amor egoísta vive de recibir y olvidar.  Este amor divino es esencial para el hombre.
____________________________________________________________________________________________
Loka Samastha Sukhino Bhavanthu
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