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​HUI ANG VISITÓ AL REY K'ANG DE SUNG. EL REY DIO UN PISOTÓN, TOSIÓ Y DIJO CON FIEREZA: 'LO QUE ME COMPLACE ES EL VALOR Y LA FUERZA. NO ME COMPLACEN LOS HOMBRES QUE PREDICAN LA MORALIDAD. ¿QUÉ TIENES QUE ENSEÑARME?'.

"SUPONGAMOS QUE TENGO UN MODO DE HACER QUE CUALQUIERA, POR MUY VALIENTE Y FUERTE QUE SEA, FALLE CUANDO TE APUÑALA O TE GOLPEA. ¿NO LE INTERESARÍA A SU MAJESTAD?".

¡EXCELENTE! ESTE ES EL TIPO DE COSAS QUE ME GUSTA OÍR".

'PERO AUNQUE FALLE UNA PUÑALADA O UN GOLPE, SIGUE SIENDO HUMILLANTE PARA TI. SUPONGAMOS QUE TENGO UN MODO DE IMPEDIR QUE NADIE, POR MUY VALIENTE Y FUERTE QUE SEA, SE ATREVA A APUÑALARTE O GOLPEARTE. PERO UN HOMBRE QUE NO SE ATREVE A HACERTE DAÑO PUEDE SEGUIR TENIENDO LA VOLUNTAD DE HACERTE DAÑO. SUPONGAMOS QUE TENGO UN MODO DE GARANTIZAR QUE LOS HOMBRES NO TENGAN ABSOLUTAMENTE NINGUNA VOLUNTAD DE HACERTE DAÑO. PERO UN HOMBRE QUE NO TIENE VOLUNTAD DE HACERTE DAÑO PUEDE SEGUIR SIN PENSAR EN AMARTE O BENEFICIARTE. SUPÓN QUE TENGO UN MODO DE HACER QUE TODOS Y CADA UNO DE LOS HOMBRES Y MUJERES DEL MUNDO DESEEN ALEGREMENTE AMARTE Y BENEFICIARTE. ESTO ES TRES GRADOS MEJOR QUE EL VALOR Y LA FUERZA.

¿NO LE INTERESA A SU MAJESTAD?

'ESTE ES EL TIPO DE CAMINO QUE ME GUSTARÍA ENCONTRAR'.

LO QUE TENGO EN MENTE SON LAS ENSEÑANZAS DE CONFUCIO Y MO TZU. CONFUCIO Y MO TZU SE CONVIRTIERON EN PRÍNCIPES SIN POSEER TERRITORIO, SE CONVIRTIERON EN LÍDERES SIN OCUPAR CARGOS. TODOS LOS HOMBRES Y MUJERES DEL MUNDO ARQUEABAN EL CUELLO Y SE PONÍAN DE PUNTILLAS EN SU AFÁN POR SU SEGURIDAD Y BENEFICIO. AHORA TU MAJESTAD ES EL SEÑOR DE DIEZ MIL CARROS. SI DE VERDAD COMPARTIERAS LOS OBJETIVOS DE ESTOS DOS HOMBRES, TODO EL MUNDO DENTRO DE TUS CUATRO FRONTERAS DISFRUTARÍA DEL BENEFICIO. SERÍAS MUCHO MÁS GRANDE QUE CONFUCIO Y MO TZU".

HUI ANG SE APRESURÓ A SALIR. Y EL REY DIJO A SUS CORTESANOS: "¡QUÉ LISTO, CÓMO ME HA CONVENCIDO CON SUS ARGUMENTOS!

TAO SIGNIFICA TRANSCENDENCIA - trascendencia de toda dualidad, trascendencia de toda polaridad trascendencia de todos los opuestos. El Tao es la síntesis última, la síntesis del hombre y la mujer, de lo positivo y lo negativo, de la vida y la muerte, del día y la noche, del verano y el invierno.

Pero, ¿cómo se hace posible esta síntesis? ¿Cómo se llega a esa síntesis última? Hay que entender algunas cosas....

En primer lugar, el principio del yin, el principio de la feminidad, es como una escalera, una escalera entre el infierno y el cielo.

Puedes ir al infierno a través de ella y puedes ir al cielo a través de ella; la dirección será diferente pero la escalera será la misma. Esa escalera es el principio del yin, el principio de la feminidad. Nada ocurre sin la mujer. La energía de la mujer es la escalera de lo más bajo y de lo más alto, del valle más oscuro y de la cima más clara. Este es uno de los principios fundamentales del Tao. Hay que comprenderlo en detalle. Una vez que se arraigue en tu corazón, las cosas se volverán muy sencillas.

Será bueno entrar en el símbolo de Adán y Eva.

El mundo no empieza con Adán, empieza con Eva. Es a través de Eva como la serpiente persuade a Adán para que desobedezca. La serpiente no podía persuadir a Adán directamente - es como si no hubiera un camino directo al hombre. Si quiere llegar al hombre tiene que pasar por la mujer. La mujer funcionó como un medio para el mal.

Por otra parte, cuando Cristo nace, nace de la Virgen María. El Niño Jesús nace de la feminidad virginal, del yin virginal. Lo más elevado entra a través de la mujer.

Tanto el más bajo como el más alto han pasado por la mujer.

Adán significa tierra. arcilla - exactamente. tierra roja. Dios hizo a Adán de tierra roja. Adán es el principio del polvo en el polvo. El hombre es el principio exterior, el principio de la extraversión: el hombre es el cuerpo físico.

Intenta comprender estos símbolos. El hombre es el cuerpo físico y Dios creó a Eva a partir del cuerpo físico del hombre. Era algo superior. Primero tuvo que ser creado el hombre, luego la mujer. Era algo más sutil, algo más refinado, algo de mayor síntesis. Eva fue creada de una costilla, Eva no pudo ser creada directamente de la tierra.

Por ejemplo: no se puede comer barro, pero sí manzanas; las manzanas están en un plano superior. Salen del barro. El árbol crece del barro, así que la manzana no es más que tierra transformada.

Puedes comerte la manzana y digerirla, pero si intentas comerte la tierra morirás. La manzana procede de la tierra, pero es una síntesis superior, mejor, más digerible.

Dios creó a Adán y la forma en que el hombre lo ha tomado es que porque Dios creó primero al hombre él es primero.

No, el hombre es creado primero porque está muy cerca de la tierra. Luego se crea la mujer, que no está tan cerca de la tierra, se crea a partir de Adán, es una síntesis superior.

El nombre de Eva también es muy significativo. Significa el corazón. Adán significa la tierra y Eva significa el corazón. Dios le dijo a Adán que le pusiera nombre a las cosas, así que le puso nombre a todo. Cuando llegó el momento de nombrar a Eva, simplemente dijo en voz alta: 'Ella es mi corazón, Eva'. Ese se convirtió en el nombre de Eva. Eva significa el corazón.

Traducido a la jerga moderna significaría la psique. El hombre es el principio del cuerpo, la mujer es la psique. El hombre es el cuerpo, la mujer es la mente. Todo pasa por la mente.

Si haces el mal, tu mente tiene que estar convencida de ello primero; si haces el bien, tu mente tiene que estar convencida de ello primero. Todo sucede primero como una idea y luego puede realizarse. Tu cuerpo no puede ser persuadido de hacer algo a menos que tu mente esté preparada. Incluso si la enfermedad entra en tu cuerpo, lo hace a través de la mente. Todo lo que sucede, sucede a través de la mente. Ese es el significado de toda la parábola: la serpiente persuadió a Eva. Sólo la mente puede ser persuadida, convencida, seducida, y entonces la mente puede persuadir al cuerpo muy fácilmente. De hecho, el cuerpo sigue a la mente como un shaddow. Una vez que tu mente tiene un pensamiento, está destinado a traducirse en realidad.

Por Eva, Adán cayó. Por Eva, fue expulsado del jardín de Dios. Por Eva vino esta gran aventura que llamamos mundo. Por Eva, desobedeció.

Lo he oído:

Llevaron a un hombre a un tribunal y el policía dijo: 'O está loco o completamente borracho, porque estaba parado en medio de la carretera. Le dije muchas veces que se moviera, pero no quiso. Me sorprendió porque no creía que estuviera borracho ni loco.

Parecía cuerdo en todos los sentidos, le olí la boca y no había bebido. Pero no se movía del medio de la carretera".

El magistrado dijo: 'Dime. ¿Por qué estabas ahí de pie? ¿Por qué no se movió cuando el policía se lo pedía una y otra vez?

El hombre era muy pequeño, muy débil y delgado. Dijo: 'Señor, tuve que elegir entre la ley del gobierno y la ley de mi mujer'.

El magistrado dijo: "¿Qué quiere decir?".

Me dijo: 'Mi mujer me dijo que nos viéramos exactamente en ese lugar a las doce en punto. Así que tuve que elegir.

Naturalmente, elegí la ley de mi esposa".

El magistrado se rió: "Siempre ha sido así. Te vas a casa. Si ese es el problema, entonces uno tiene que elegir la ley de la esposa'.

Desde Adán ha sido así. La mujer es el principio de lo interior, no ciertamente de lo más interior, sino de lo interior. Ella está justo en el medio. Lo más interno se llama alma, lo más externo se llama cuerpo, y justo entre los dos está la psique, la mente.

Adán siguió a Eva en esta aventura por el mundo.

Por otra parte, la parábola sobre Jesús es la misma. Jesús nace de la Virgen María. ¿Por qué virgen?

Porque si entiendes bien, virgen significa una mente que es absolutamente pura, no contaminada por el pensamiento. Los pensamientos están representados por la serpiente, porque los caminos de los pensamientos son muy serpentinos. Si observas tus pensamientos entenderás por qué han sido representados por la serpiente. Son muy serpentinos, caminan sin piernas como serpientes, se retuercen dentro de ti.

Y son muy astutos, muy inteligentes y muy engañosos, como la serpiente. Se esconden en agujeros oscuros en tu inconsciente y siempre que tienen una oportunidad saltan sobre ti. Por la noche, en la noche oscura, salen; a la luz del día se esconden. Cuando estás un poco alerta esos pensamientos desaparecen; cuando no estás tan alerta salen, empiezan a influirte.

La Virgen María significa una mente en meditación; Eva significa una mente llena de pensamientos, llena de serpientes.

Jesús entra de nuevo en el mundo por la Virgen María, por la pureza, por la inocencia.

El pensamiento es astuto; la irreflexión es inocente.

Si comprendes estas hermosas parábolas te sorprenderás. No les hemos hecho justicia.

No son hechos históricos, son grandes metáforas del ser interior del hombre. Por Eva, Adán cayó, y por la Virgen María, Jesús resucitó y entró de nuevo en el mundo de Dios.

Una cosa más. Se dice que el pecado de Adán fue la desobediencia. Dios había dicho que no comiéramos del fruto de cierto árbol - el árbol del conocimiento - pero la serpiente persuadió a Eva y Eva persuadió a Adán.

Fue desobediencia.

Te sorprenderá saber que el significado hebreo de "María" significa rebelión. La palabra hebrea es 'mariam'. Significa rebelión. Por la desobediencia cayó Adán y por la rebelión resucitó Jesús.

Desobediencia significa reacción, ir contra, contra Dios; rebelión significa negar lo negativo, ir contra el mundo, ir contra las serpientes. Eva escuchó a las serpientes y fue contra Dios; Jesús se rebeló contra las serpientes y escuchó a Dios.

La desobediencia es política; la rebelión es religiosa. La desobediencia sólo trae desorden; la rebelión, la verdadera rebelión, trae un cambio radical en tu ser: un giro de ciento ochenta grados, una conversión.

Pero tanto Adán como Jesús sucedieron a través del principio femenino. En el lenguaje taoísta el principio femenino se llama yin y el masculino yang. Yang es ambición, yang es agresión, yang es deseo y proyección, yang es político yin es religioso. Siempre que seas ambicioso es imposible que seas religioso; siempre que seas religioso es imposible que seas político.

No van juntos. No se mezclan. No pueden mezclarse. Su propia naturaleza es como intentar mezclar agua y aceite.

La ambición y la meditación nunca se mezclan, no pueden mezclarse. El político funciona a través del principio masculino y el sabio funciona a través del principio femenino. Por eso los sabios se vuelven tan suaves, tan femeninos, tan redondos, tan bellos. Una cierta gracia los rodea. Y, ciertamente, la belleza no es sólo del cuerpo; a veces ocurre que el cuerpo puede no ser bello en absoluto.

En el cristianismo primitivo existía el principio de que Jesús era la persona más fea del mundo. Poco a poco los cristianos abandonaron esa idea, no les gustaba. Pero tiene algo hermoso. Decía que el cuerpo era feo pero aún así, cuando te encontrabas con Jesús, te sorprendías de repente, te sobrecogía, te poseía, te abrumaba su belleza. Su cuerpo era feo. Si hubieras visto una foto, sólo verías su fealdad, pero si hubieras venido a él, si hubieras entrado en su presencia real, te olvidarías de su fealdad porque fluía tanta belleza, tanta belleza se derramaba, llovía. Ni siquiera recordarías que era feo. Por eso, los que no le habían visto pensaban que era feo y los que le habían visto decían que era la persona más hermosa.

El cuerpo no es la cuestión. El sabio no vive en el cuerpo o como el cuerpo, vive a través del cuerpo. El político no es más que el cuerpo, el extrovertido. El cuerpo es extrovertido, la psique es introvertida, y cuando trasciendes ambos, surge el Tao. Cuando no eres ni extrovertido ni introvertido, cuando no vas a lo exterior ni a lo interior, cuando no vas a ninguna parte, hay una tremenda quietud, no hay movimiento porque no hay motivación. Tu llama interior ya no vacila porque no hay dirección hacia la que ir, no hay propósito que cumplir. No hay ningún lugar donde estar y nadie más donde estar, estás absolutamente contento con el momento. Entonces has trascendido el hombre y la mujer y la polaridad. En esa trascendencia está el Tao.

Esta trascendencia se ha enseñado de diferentes maneras en todo el mundo. Se han utilizado diferentes términos. Me gustaria explicarte un termino porque te ayudara. El término es "Israel". No es el nombre de una raza determinada -desde luego no de los judíos- y no es el nombre de un individuo determinado.

Israel' es exactamente lo que es Tao.

Trata de entender. 'Israel' está hecho de tres símbolos: is-ra-el. 'Is' significa el principio femenino.

Is" procede de la palabra egipcia "isis". Isis significa la diosa de la luna, la luna es el principio femenino. Recuerda la palabra "luna" porque en las metáforas hindúes también la luna es el símbolo de lo femenino.

En Yoga dicen que hay tres pasajes en el ser humano: la luna, el sol y lo trascendental. Por una fosa nasal respiras la energía lunar, por otra fosa nasal respiras la energía solar. Y en lo profundo, cuando ambas respiraciones se detienen, entonces trasciendes. Eso se llama SUSHUMANA IDA, PINGALA, SUSHUMANA.

Israel" se compone de tres símbolos. Is" viene de "isis", la diosa egipcia de la luna, o de la diosa babilónica "ishtar", que también es la diosa de la luna. Es el principio del yin, lo femenino.

Ra" procede del dios egipcio del sol. Representa el principio masculino, yang. Y "el" viene de "elohim", la misma raíz de la que los mahometanos derivan "Allah". La palabra hebrea para Dios es "elohim"; "el" viene de ahí. Representa también el encuentro de lo femenino y lo masculino y su trascendencia Tao 'Israel significa exactamente Tao.

Si te domina el Sol, serás agresivo, locamente agresivo, ambicioso, político, ardiente, arderás en deseo y pasión. Si te domina la Luna, serás frío, no ambicioso, no agresivo, receptivo, pacífico, silencioso. Pero hay que trascender ambos, porque ambos son unilaterales. Hay que llegar a un momento en el que uno pueda decir: "No soy ni hombre ni mujer". Es entonces cuando un hombre se convierte en Buda o en Cristo o en Krishna, cuando no es ni hombre ni mujer, ni luna ni sol, ni "es" ni "es", ni yin ni yang. Simplemente es, puramente es. Todas las formulaciones han desaparecido.

Pero este acontecimiento sólo se produce poco a poco. Primero tienes que abandonar el principio de "ra" -el principio del sol, la energía masculina- y pasar a lo femenino, a lo hembra. Y desde ahí tienes que moverte hacia el más allá.

Todo pasa por el principio femenino recuérdalo, recuérdalo siempre. Es el principio medio. Así que si vas más allá o vas más abajo no hay diferencia - es la escalera.

Con el cuerpo, con la energía solar, con el macho, te conviertes en un violador violas la vida. No eres un amante. La ciencia sale de la energía solar; la ciencia está orientada hacia lo masculino. Por eso Oriente no pudo desarrollarla. Oriente ha vivido a través del principio lunar: pasivo, silencioso, tranquilo, sin tratar de conquistar, profundamente enamorado de la naturaleza, sin tratar de luchar. Oriente nunca ha sido un violador, Occidente ha violado la naturaleza. De ahí que haya surgido el problema de la ecología: toda la naturaleza está siendo destruida .

Con el principio femenino, con el principio lunar. hay amor. Se ama pero no se viola.

A veces el acto físico puede parecer el mismo, pero la cualidad más íntima es diferente.

He oído hablar de una mujer que denunciaba a un hombre ante un tribunal. El magistrado le preguntó: 'Una y otra vez dices que este hombre te violó. ¿Cuándo la violó?

Y la mujer dijo: '¿Cuándo? Enero. Febrero, Marzo. Abril, mayo, junio, julio, agosto, septiembre, octubre, noviembre, diciembre. Todo el año - violación y violación y violación y nada más'.

El magistrado se sorprendió. Dijo: "¿Cómo ha podido violarte todo el año?".

La mujer dijo: 'Es mi marido'.

Pero entonces, ¿por qué lo llamas violación? Legalmente no es violación".

La mujer dijo: 'Sigue siendo una violación. No me quería'.

Puedes violar incluso a tu mujer si no la amas. El acto físico de hacer el amor o violar a una mujer puede ser el mismo, pero la cualidad interior difiere.

Con la energía solar nace la ciencia: es la violación de la naturaleza. Con la energía lunar nace la poesía, el arte, la pintura, la danza, la música: es el amor jugando con la naturaleza. Oriente ha vivido a través del arte, de la música, la danza, el teatro. Occidente ha intentado utilizar demasiado la energía masculina. Occidente ha perdido el equilibrio, pero Oriente también. Aún no ha evolucionado ninguna sociedad que pueda llamarse "Israel", que pueda llamarse Tao, que haya trascendido ambas o sintetizado ambas en tal armonía que el antagonismo haya desaparecido.

El Tao es el objetivo: crear un ser humano plenamente integrado, totalmente integrado, y también crear una sociedad humana totalmente integrada.

Ahora esta historia. Estas pocas cosas que te he contado te ayudarán a entenderla.

HUI ANG VISITÓ AL REY K'ANG DE SUNG. EL REY DIO UN PISOTÓN, TOSIÓ Y DIJO FEROZMENTE: 'LO QUE ME COMPLACE ES EL VALOR Y LA FUERZA. NO ME COMPLACEN LOS HOMBRES QUE PREDICAN LA MORALIDAD. ¿QUÉ TIENES QUE ENSEÑARME?

Ahora fíjate en la actitud. Esta no es la actitud de alguien que quiere aprender - es la actitud del violador que quiere arrebatar.

EL REY DIO UN PISOTÓN, TOSIÓ Y DIJO CON FIEREZA: 'LO QUE ME COMPLACE ES EL VALOR Y LA FUERZA. NO ME COMPLACEN LOS HOMBRES QUE PREDICAN LA MORALIDAD. ¿QUÉ TIENES QUE ENSEÑARME?

Así no se aprende. Esto es insultante. Ningún Maestro aceptaría enseñar a este hombre. De hecho, ningún Maestro visitaría el palacio de un hombre así. Este hombre es indigno incluso de que le hablen.

Pero este Hui Ang es un confuciano. Los discípulos de Confucio solían ir a las cortes. Todo su esfuerzo era persuadir a los políticos, los ministros, los reyes, los príncipes. Pensaban que si podían persuadir al rey, podrían cambiar a toda la sociedad. Es la ilusión más antigua, la ilusión más antigua: que si puedes persuadir al político será fácil cambiar la sociedad; o, si puedes cambiar al político será fácil cambiar la sociedad; o, si cambias el partido gobernante será fácil cambiar la sociedad. Nunca ha ocurrido.

Puedes cambiar al político, puedes incluso convencerle de cosas hermosas, pero en el fondo el político sigue siendo el político. Sólo entiende un idioma: el idioma de la ambición, el idioma de la codicia, el idioma del mundo. Es extrovertido, extrovertido.

TOSIÓ, DIO UN PISOTÓN Y DIJO CON FIEREZA: "LO QUE ME AGRADA ES EL VALOR Y LA FUERZA".

En el momento en que dices eso, tienes algún prejuicio. En el momento en que dices que esto te agrada y esto no te agrada, nunca puedes aprender lo que es la verdad porque la verdad no tiene necesidad de encajar con tu placer. La verdad no tiene ninguna obligación de encajar con lo que te agrada y lo que no te agrada.

Tú tienes que encajar con la verdad, la verdad no tiene que encajar contigo.

Se dice que hay dos categorías de hombres en el mundo: una a la que le gustaría que la verdad estuviera a su lado y otra a la que le gustaría estar al lado de la verdad. La primera categoría es la del político, el agresivo, la energía solar, el ambicioso. La segunda categoría es la del religioso, el principio lunar, el no agresivo, el receptivo. Recuerda esto: nunca quieras que la verdad esté a tu lado, porque lo que esté a tu lado, lo que esté dispuesto a estar a tu lado, no puede ser verdad. Será una mentira. Sólo las mentiras están dispuestas a estar a tu lado, la verdad nunca. Tendrás que estar al lado de la verdad. Si tienes tanto coraje - coraje para dejar tus viejos prejuicios, gustos y disgustos, solo entonces puedes ir a la verdad, de otra manera no.

¿Qué dice este hombre? Mira su gesto.

DIO UN PISOTÓN, TOSIÓ Y DIJO CON FIEREZA: 'LO QUE ME COMPLACE ES EL VALOR Y LA FUERZA. NO ME COMPLACEN LOS HOMBRES QUE PREDICAN LA MORALIDAD".

Sí, ¿cómo puede un político interesarse por la moral? La moralidad proviene del principio femenino.

Mira, todos los grandes maestros del mundo han creado más feminidad en el mundo: Buda, Cristo, Krishna. Todos ellos han creado más y más de lo femenino, lo suave.

Friedrich Nietzsche criticó tanto a Buda como a Jesús: dijo que no eran hombres de verdad. Y tiene razón. Dice que han destruido la virilidad. Y tiene razón, aunque por razones equivocadas. Buda, Mahavir, Cristo, ciertamente han enseñado algo que te hará menos agresivo, que te hará menos violento. Y si los escuchas totalmente te volverás absolutamente no violento.

Naturalmente, a Nietzsche no puede gustarle. Dice que lo más bello del mundo es el soldado y que la mejor música es la música de guerra. Dice: "En toda la experiencia de mi vida, el momento que recuerdo una y otra vez, el momento que yo llamo el momento más hermoso, fue cuando un grupo de soldados marchaba por la carretera: sus piernas, sus pies cayendo al compás, sus botas haciendo un ruido rítmico, sus espadas brillando al sol, erguidas, poderosas, agresivas, ambiciosas. Cuando vi a este grupo de soldados marchando al sol fue el momento de mayor belleza que conozco".

Si un hombre así se encuentra con Buda, se preguntará cómo puede ser tan hermoso. Sentado bajo el árbol, es tan silencioso que casi puedes olvidarte de él. Está casi ausente. Su música es la del silencio. Su música es la de la receptividad. Es un fenómeno frío, sin calor, sin pasión, sin deseo. Sentado en silencio, es casi como un árbol; floreciendo, es casi como un árbol. Y en Oriente, especialmente en la India, hemos pensado en Buda como una flor de loto que ha florecido completamente, una flor de loto de mil pétalos. Sí, es casi como un árbol.

Durante quinientos años en la India no se hizo una estatua de Buda. En lugar de una estatua de Buda, la gente adoraba un árbol. Se hicieron muchas estatuas del árbol, muchos cuadros del árbol, muchas pinturas del árbol, se construyeron muchos templos, pero no había ninguna estatua de Buda, sólo el árbol Bodhi. Porque Buda estaba casi ausente, se había vuelto informe, se había vuelto como si no estuviera. Su música es la del silencio. Nietzsche no reconocería su belleza, ningún político reconocería su belleza.

Este rey dijo: 'NO ME PLACEN LOS HOMBRES QUE PREDICAN MORALIDAD'. La base de toda moral es amar y la base de toda política es odiar. El moralista dice: 'Ama incluso a tu enemigo', y el político dice: 'Odia incluso a tu amigo'. Si quieres ver un contraste puedes leer a Jesús y a Maquiavelo. O, el paralelo indio, puedes leer a Buda y Chanakya. No es sólo una coincidencia que la parte de Delhi donde viven los políticos indios se llame Chanakyapuri, sino que lleva el nombre de Chanakya, el Maquiavelo indio. Maquiavelo dice: "Ni siquiera confíes en tu amigo. No le digas a tu amigo nada que no quieras decirle a tu enemigo". ¿Por qué? 'Porque', dice, '¿quién sabe? Tu amigo puede convertirse mañana en tu enemigo. Así que no digas nada que no quieras decir a un enemigo".

Y mira a Jesús. Él dice: 'Aunque alguien te abofetee en una mejilla, dale también la otra'.

Ama a tu enemigo como a ti mismo".

Naturalmente, los políticos no pueden estar dispuestos a escuchar las enseñanzas de la moral. Moralidad significa amor y política significa odio, odio. Los políticos pueden sonreír, pero detrás de esa sonrisa se esconde un rostro horrible.

Puede que muestren una cara hermosa, pero detrás de ella se preparan para el infierno. Pueden hablar de paz, pero se preparan para la guerra. Toda su vida depende de la destrucción. El amor es creación; el odio es destrucción.

Naturalmente, al rey no le interesaba ningún tipo de moralidad. Dijo: "Lo que me agrada es el coraje y la fuerza". ¿Por qué coraje y fuerza? ¿Por qué fuerza?

Jesús dice: 'Bienaventurados los mansos, no 'Bienaventurados los fuertes', no. 'Bienaventurados los mansos, bienaventurados los humildes. bienaventurados los pobres de espíritu'. No los fuertes, no los testarudos, sino los que tienen el corazón blando; no la gente como las piedras, sino la gente como las flores - ellos son bienaventurados.

Jesús tiene razón, pero ningún político querrá escuchar esto. Esto es una tontería. El político no puede entender este lenguaje. Él tiene su propio lenguaje: el lenguaje de la astucia, del cálculo, del odio, de la dominación, de la destrucción. El político vive del mal. ¿Cómo puede escuchar la moral?

Recuerda, el lenguaje de la política no es el lenguaje de la religión y el lenguaje de la religión no es el lenguaje de la política. De hecho, están tan alejados que ni siquiera pueden traducirse el uno al otro. Imposible. No son sólo dos idiomas, son dos planos diferentes, dos mundos distintos, dos realidades separadas.

En cierto modo, el rey es sincero, está mostrando su verdadero rostro. EL REY SE PISÓ EL PIE, SE HABLÓ Y DIJO FIERAMENTE: "LO QUE ME AGRADECE ES EL CORAJE Y LA FUERZA" ¿Por qué el coraje? ¿Por qué se habla tanto de coraje? - ¿Para matar gente y ser matado? ¿Por qué se ha alabado tanto la fuerza? - porque sin fuerza es difícil violar la naturaleza, es difícil violar a otras personas, es difícil conquistar, dominar, es difícil destruir.

Cuando una persona religiosa habla de coraje, su coraje tiene un significado diferente, recuerda. Y cuando habla de fuerza, su fuerza tiene un significado totalmente diferente, recuerda. Cuando un religioso llama valiente a algo no quiere decir lo mismo que el político. Para el religioso, valentía significa ser creativo; valentía significa ser uno mismo; valentía significa ser sincero, auténtico; valentía significa no ceder a la mentira; valentía significa no permitir que la corrupción se instale en el propio ser; valentía significa resistir a todas las tentaciones de descarriarse. Coraje no significa la capacidad de matar y ser matado, no, coraje significa la capacidad de vivir y vivir tu propia vida según tu propio corazón.

Y la fuerza no significa la capacidad de violencia, la fuerza significa la capacidad de comprender, la capacidad de conocer, la capacidad de amar, la capacidad de ser abierto. Cuando alguien te pega no es fuerza devolverle el golpe, es muy sencillo, cualquiera puede hacerlo. Incluso un niño puede hacerlo. Pero cuando alguien te pega y no le devuelves el golpe, eso es fuerza.

Cuando Jesús fue crucificado y oró a Dios, 'Padre, perdona a esta gente porque no saben lo que hacen', es la fuerza - la fuerza de los mansos, el poder de los humildes.

Recuerde, la misma palabra, si la usan personas diferentes, se convierte en diferente. De hecho, debería haber diccionarios diferentes: diccionarios religiosos, diccionarios políticos. Debería haber diccionarios diferentes. En un mundo mejor los habrá, porque las mismas palabras no pueden significar lo mismo.

En un restaurante, un comensal se acerca corriendo a un hombre que está de pie junto a la puerta. Me han robado", gritó. He girado la cabeza y me han robado el abrigo marrón. Tenía botones en las mangas y cuello de piel".

Hmmmmmmm", murmuró el desconocido que estaba en la puerta. Ahora que lo pienso, he visto a un hombre salir de aquí hace unos minutos con ese mismo abrigo".

'¡Rápido, rápido!', exigió el cliente. '¿Qué aspecto tenía el tipo?'

Terrible", suspiró el hombre. Las mangas eran demasiado cortas para él".

Al ver la cara de sorpresa del asaltado, añadió inmediatamente: "Verá, soy sastre".

Tu lengua es tu lengua. Las palabras no tienen significado en sí mismas, el significado lo aporta la persona que las utiliza.

Un ganadero solicita un préstamo en un banco.

¿Cuánto quiere pedir prestado?", le preguntó el entrevistador.

"Veinticinco mil dólares".

Está bien, pero tendrás que mostrar seguridad. ¿Cuántos toros tienes en tu rancho?'

Doscientos.

'Eso debería ser suficiente garantía. El préstamo está aprobado'.

Varios meses después, el ganadero volvió al banco para devolver el préstamo.

Aquí tienes tu dinero", declaró, desprendiendo billetes de un enorme fajo.

Bueno, señor, permítame felicitarle por su repentina prosperidad", dijo el entrevistador, mirando el dinero. Y por seguridad, ¿puedo sugerirle que deposite ese dinero extra en nuestro banco?

El ganadero le miró fríamente y le preguntó: "¿Cuántos toros tienes?

Todo el mundo tiene su propio lenguaje. El político tiene . un lenguaje muy sutil, un lenguaje definido y la moralidad ciertamente no forma parte de él. Por cualquier medio o método de engaño, inmoralidad - uno tiene que cumplir su ambición. Así que incluso si un político utiliza la moralidad, la utiliza sólo como un medio. A veces un político puede parecer muy moral si cumple su propósito .

Mahatma Gandhi era un político, en absoluto un hombre religioso. Cuando la India luchaba contra los británicos, la no violencia cumplía una función. Cuando la India se hizo libre, la ideología de la no violencia dejó de tener sentido. Incluso Gandhi aprobó un ejército militar indio. Y cuando se preparaba para atacar Pakistán lo bendijo. Cuando vio aviones sobrevolando Delhi en dirección a Pakistán dijo: "Bien. Con mis bendiciones'.

¿Qué ha ocurrido ahora? Este es el mismo hombre que estaba en contra de toda violencia, pero entonces la violencia no era posible, India no estaba en situación de luchar violentamente contra los británicos. Así que la no violencia estaba a favor, y Gandhi la utilizó. Pero cuando la India se independizó, olvidó su discurso sobre la no violencia. No dijo: "Disuelvan el ejército ahora. Disuelvan la policía. Que el país sea gobernado por el amor". Se olvidó de la no violencia.

Por eso digo que era un político. Si hubiera sido una persona religiosa, habría tenido la oportunidad de ser no violento. El país se ha liberado, ahora él debería haber disuelto el ejército, el ejército, la fuerza policial. De hecho, debería haber abandonado el propio gobierno, porque un gobierno es una organización violenta. Pero se quedó callado.

Un político puede utilizar la moralidad cuando le sirve a SUS fines. Puede decir que "la honestidad es la mejor política", pero recuerda que es una política. Sirve a su propósito. Política significa política. ¿Y cuándo la deshonestidad es la mejor política? Cuando sirve al propósito, entonces está perfectamente bien. Un político es como una puta. Puede cambiar. Es oportunista. Lo que sirve a sus fines se convierte en su ideal y su principio. En el fondo, sólo tiene un principio: satisfacer su ambición.

El rey era en cierto modo sincero.

NO ME GUSTAN LOS HOMBRES QUE PREDICAN LA MORALIDAD. ¿QUÉ TIENES QUE ENSEÑARME?

Supongamos", dijo Hui Ang, "que tengo un modo de hacer que cualquiera, por muy valiente y fuerte que sea, falle cuando te apuñala o te golpea. ¿NO LE INTERESARÍA A SU MAJESTAD?

Ningún taoísta haría esto. Primero, el taoísta no iría al rey, el rey tendría que venir al taoísta. E incluso entonces puede que no vea al rey. porque sabe que el político es el peor hombre posible.

En las clasificaciones budistas han dividido al hombre en tres categorías. A la primera la llaman ADAMPURUS, el más bajo, el peor hombre. A la segunda la llaman madyampurus, el hombre medio, y a la tercera la llaman MAHAPURUS, el gran hombre. MAHAPURUS es aquel que vive naturalmente, religiosamente, sin ninguna ambición y sin ninguna mente. Es sólo una parte de este cosmos, sin luchar, sin luchar. Simplemente flota con él, fluye con él. Está en un profundo let-go. Ese ES MAHAPURUS, el gran hombre.

A su lado viene el hombre intermedio, que no está totalmente en el flujo, pero a veces hay momentos en los que fluye. A veces se congela, a veces empieza a luchar y a veces se relaja. Tiene un doble vínculo. Está en el medio. A veces se mueve hacia abajo, a veces hacia arriba. Sigue vacilando. Aún no se ha vuelto decisivo.

Su integración aún no se ha completado.

Y luego viene el tercero, el más bajo, ADAMPURUS, el peor. Está instalado en lo más bajo y no quiere moverse de ahí.

El político es ADAMPURUS, el peor; el artista es MADYAMPURUS, el hombre medio; y el religioso es MAHAPURUS, el gran hombre. Y más allá de los tres está el cuarto, turiya - aquel que ha ido más allá de todas las categorías, el no categorizado. Está en el Tao. Está más allá de la política, más allá del arte, incluso más allá de la religión. Simplemente está más allá.

Ningún taoísta irá a enseñar a un rey. Eso es una tontería, una estupidez. El discípulo tiene que venir al Maestro.

¿Por qué? Porque a menos que el discípulo venga y busque, no está preparado para aprender.

El discípulo tiene que ser humilde. Si un discípulo da pisotones, tose y dice ferozmente: "¿Qué tienes que enseñarme?", entonces es mejor no enseñarle. Es incurable.

Pero ahí está la diferencia entre el confuciano y el taoísta. Confucio y sus seguidores iban constantemente a ver a los reyes y a los ministros y a la gente poderosa y trataban de convertirlos, de convencerlos. Ellos pensaban que esa parecía ser la manera más fácil de cambiar el mundo.

Siempre se ha pensado que si se quiere cambiar la humanidad lo mejor es ir a la capital.

No, ha demostrado ser erróneo, absolutamente erróneo.

Desde hace cinco mil años por lo menos, sabemos bien que el camino para transformar al hombre no pasa por el capital; pasa por el corazón, no por el capital. Y sólo se puede cambiar a una persona que está dispuesta a ser cambiada, que está dispuesta a ser cambiada, que es cooperativa, que está dispuesta a aprender y a inclinarse y a rendirse, a recibir.

Pero Hui Ang lo intentó. Dijo: "Supongamos que tengo un modo de hacer que cualquiera, por muy valiente y fuerte que sea, falle cuando te apuñala o te golpea. ¿NO LE INTERESARÍA A SU MAJESTAD?

Ahora intenta persuadir al rey en su propio idioma. Nunca hagas eso, porque cuando llevas la religión al nivel del peor de los hombres, la religión se destruye.

El Tao no puede traducirse al lenguaje de la codicia, aunque eso es lo que hace Hui Ang. Intenta traducir la falta de deseo en codicia.

El rey se interesó. Dijo: "¡Excelente! Fíjate en el cambio. Un momento antes estaba dando pisotones, tosiendo y diciendo con fiereza: '¿Qué tienes que enseñarme? No quiero escuchar nada sobre moral". "¡EXCELENTE! DIJO. ESTE ES EL TIPO DE COSAS QUE ME GUSTA OIR".

Ahora esto se acerca. No le va a cambiar porque la religión ha bajado para ajustarse a él, no ha subido para ajustarse a la religión. Esto es muy irreligioso. Hacer tal cosa es irreligioso.

Este hombre, Hui Ang, está cayendo en la trampa del político en lugar de ayudar al político a salir de su encarcelamiento. Él mismo está cayendo en la trampa: para persuadir al rey está llevando la verdad casi al nivel de la mentira.

¿Qué es lo que dice? Dice que puede hacer que alguien... POR MUY VALIENTE Y FUERTE QUE SEA, FALLE CUANDO TE APUÑALE O TE GOLPEE''. Esto le parece bien al ego, al ego codicioso, porque si puede hacerlo, se volverá inconquistable. Esto vale algo. Ahora esto se acerca a la ambición. Esto se convierte en una política, en una estrategia.

¡EXCELENTE! ESTE ES EL TIPO DE COSAS QUE ME GUSTA OÍR".

Recuerda siempre, el tipo de cosa que te gusta escuchar es siempre incorrecta porque siendo el tipo de hombre que eres. ¿cómo te puede gustar escuchar lo correcto? Es muy difícil estar dispuesto a oír la verdad. Te destroza, te confunde, te desarraiga, te conmociona, te desmonta, destruye tus prejuicios, te golpea con fuerza. De hecho, intenta matarte tal y como has existido hasta ahora. Por eso muy pocas personas están dispuestas a escuchar la verdad.

Si hablara en términos de mentiras, encontrarías millones de personas por aquí. Hablaba a miles y miles de personas, se reunían grandes multitudes. Pero entonces me di cuenta de que no se reunían para oír lo que yo decía, sino para oír lo que querían oír. No estaban allí para ser transformados, estaban allí para ser consolados, estaban allí para ser convencidos. Estuvieran donde estuvieran y fueran como fueran, querían saber que tenían razón. En cuanto empecé a decir la verdad empezaron a desaparecer. Ahora sólo en contadas ocasiones acuden a mí algunas personas, porque no hago concesiones. Sólo digo lo que es verdad. Si quieres estar de acuerdo con ello, bien, pero si quieres que esté de acuerdo contigo entonces este no es el lugar para ti.

PERO AUNQUE FALLE UNA PUÑALADA O UN GOLPE, SIGUE SIENDO HUMILLANTE PARA TI".

Ahora persuade más. Dice: 'Puedo enseñar cierto arte para que nadie pueda apuñalarte o, aunque lo haga, fallará'. Ahora ve que el rey está listo. persuadido. El rey dice: "¡Excelente!

Este es el tipo de cosas que me gusta oír". Dice: "Pero aunque falles una puñalada o un golpe, sigue siendo humillante para ti. Si alguien intenta matarte, aunque falle, el esfuerzo que supone para tu vida es humillante. Yo también puedo hacer algo al respecto".

'SUPONGAMOS QUE TENGO UN MODO DE IMPEDIR QUE NADIE, POR MUY VALIENTE Y FUERTE QUE SEA, SE ATREVA A APUÑALARTE O GOLPEARTE. Puedo hacer algo más. Puedo crear una situación tal que ni siquiera se atreva a apuñalarte o a atentar contra tu vida. ¿Qué le parece, señor?

PERO UN HOMBRE QUE NO SE ATREVE A HACERTE DAÑO PUEDE TENER LA VOLUNTAD DE HACÉRTELO. Puede que no se atreva a hacerte daño, pero tiene la idea de que es humillante que alguien piense siquiera en destruirte'.

SUPONGAMOS QUE TENGO UNA MANERA DE ASEGURAR QUE LOS HOMBRES NO TENGAN ABSOLUTAMENTE NINGUNA VOLUNTAD DE HACERTE DAÑO. PERO UN HOMBRE QUE NO TIENE VOLUNTAD DE HACERTE DAÑO PUEDE NO TENER NINGÚN PENSAMIENTO DE AMARTE O BENEFICIARTE. Un hombre puede no tener ningún pensamiento de hacerte daño, pero eso no asegura que quiera beneficiarte o que tenga una actitud amorosa hacia ti'.

SUPONGA QUE TENGO UN MODO DE HACER QUE CADA HOMBRE Y MUJER DEL MUNDO DESEE CON ALEGRÍA AMARLE Y BENEFICIARLE. ESTO ES TRES GRADOS MEJOR QUE EL VALOR Y LA FUERZA. ¿NO LE INTERESA A SU MAJESTAD?

'ESTE ES EL TIPO DE CAMINO QUE ME GUSTARÍA ENCONTRAR', dijo el rey.

Ahora la verdad es llevada al nivel del ADAMPURUS, el hombre más bajo. Al llevar la verdad al hombre más bajo, la verdad pierde su cualidad de ser verdadera. Se convierte en falsedad. Ahora es una mentira. Ahora es un argumento ingenioso. Ya no es una declaración de la verdad, es una astuta estratagema. Es sofistería. Sí, esa es exactamente la palabra para ello. Este hombre no es un sabio, es un sofista.

Seguro que has oído hablar de los sofistas. Existían en Atenas, en Grecia. Antes de Sócrates había un gran poder en manos de los sofistas. Viajaban por todo el país. Convencían a todo el mundo, eran los mejores argumentadores pero no tenían principios. Te convencían de lo que quisieras. Era una especie de prostitución. Les pagaban y se hicieron muy ricos porque estaban dispuestos a apoyar cualquier cosa. Decían: "Dime de qué quieres que te convenza". Y te convencían, te daban bonitos argumentos. Tenían escuelas para enseñar a la gente argumentación .

Gracias a Sócrates desaparecieron del mundo. Sócrates tuvo un gran impacto en la mente griega y destruyó toda esa prostitución.

Bertrand Russell solía contar una pequeña historia una y otra vez. No sé de dónde la sacó, pero la historia es hermosa, así que no hay por qué preocuparse.

Solía contar una y otra vez que un día vino a ver a Sócrates un sofista. Llevaba consigo un hermoso perro y Sócrates lo miró y le preguntó: "¿Es éste tu perro?".

Y el sofista dijo: "Sí".

Sócrates dijo: "¿El perro es macho o hembra?".

Y el sofista dijo: 'Una hembra'.

Sócrates preguntó: "¿La perra es madre o aún no lo es?".

Y el sofista dijo: "Sí, el perro es una madre".

Sócrates se rió y dijo: 'Tú eres el hijo de ella, hijo de puta'.

No sé de dónde lo sacó Bertrand Russell, pero los sofistas eran ese tipo de gente. No tenían principios, no tenían verdad. Eran oportunistas. Y estaban dispuestos a argumentar por cualquier cosa - mal o bien no era la cuestión. Simplemente disfrutaban argumentando. Eran como abogados.

Vas al abogado y no importa si tienes razón o no, él está dispuesto a apoyarte, está dispuesto a luchar por ti.

Mulla Nasrudin fue a ver a un abogado y le contó toda la historia. El abogado le dijo: "No te preocupes, tu victoria es absolutamente segura, cien por cien segura. Confía en mí. Confía en mí. Vas a ganar'.

Pero Mulla Nasrudin se levantó y empezó a salir del despacho. El abogado le dijo: "¿Adónde vas?

No has dicho nada.

Mulla respondió: "No es necesario, ya te he contado la historia del otro hombre, la historia de la otra parte. Ahora no hay necesidad de pelear".

Pero esta no es forma de juzgar. Cuentas cualquier historia y el abogado dice: 'Sí, vas a ganar'. Y te apoyará y argumentará a tu favor. No le interesan las verdades: su único interés es que le paguen bien, entonces todo está bien. Entonces, ¿a quién sirve? ¿A la verdad o a la mentira? No importa, es irrelevante. Sirve al dinero, al prestigio, al poder, a la respetabilidad. Si estas cosas llegan, está dispuesto a apoyar a cualquiera. No está en contra de la delincuencia; está dispuesto a protegerla si así se gana dinero.

Ahora este hombre es un sofista, no es un sabio, no es un Maestro - ni siquiera es un maestro, ni siquiera un maestro honesto. Es un sofista. Pero ha persuadido al rey: "ESTE ES EL TIPO DE CAMINO QUE ME GUSTARÍA ENCONTRAR" Pero no hay nada que encontrar.

'LAS ENSEÑANZAS DE CONFUCIO Y MO TZU SON LAS QUE TENGO EN MENTE'.

Hui Ang es discípulo de Confucio y Mo Tzu. Mo Tzu es discípulo de Confucio. Al igual que Lao Tzu y Chuang Tzu eran los dos taoístas más importantes, Confucio y Mo Tzu eran los dos confucianistas más importantes.

'CONFUCIO Y MO TZU SE CONVIRTIERON EN PRÍNCIPES SIN POSEER TERRITORIO.... '

Ahora halaga aún más al rey, lo apuntala más.

LO QUE TENGO EN MENTE SON LAS ENSEÑANZAS DE CONFUCIO Y MO TZU. CONFUCIO Y MO TZU SE CONVIRTIERON EN PRÍNCIPES SIN POSEER TERRITORIO, SE CONVIRTIERON EN LÍDERES SIN OCUPAR CARGOS. TODOS LOS HOMBRES Y MUJERES DEL MUNDO ARQUEABAN EL CUELLO Y SE PONÍAN DE PUNTILLAS EN SU AFÁN POR SU SEGURIDAD Y BENEFICIO. AHORA VUESTRA MAJESTAD ES EL SEÑOR DE DIEZ MIL CARROS. SI DE VERDAD COMPARTIERAS LOS OBJETIVOS DE ESTOS DOS HOMBRES, TODO EL MUNDO DENTRO DE TUS CUATRO FRONTERAS DISFRUTARÍA DEL BENEFICIO. SERÍAS MUCHO MÁS GRANDE QUE CONFUCIO Y MO TZU".

Ahora está reforzando el ego del rey todo lo posible. Dice: "¡Mira! Confucio y Mo Tzu no eran reyes, pero eran casi como reyes sin corona. No tenían territorio pero eran tratados en todas partes como grandes reyes. Eran hombres de carácter, moralidad, conocimiento. Eran respetados en todas partes. Se convirtieron en líderes sin ocupar ningún cargo.

TODOS LOS HOMBRES Y MUJERES DEL MUNDO ARQUEABAN EL CUELLO Y SE PONÍAN DE PUNTILLAS EN SU AFÁN POR SU SEGURIDAD Y BENEFICIO".

Pero si eso es cierto, ¿por qué crucificaron a Jesús? Si es así, ¿por qué envenenaron a Sócrates? Si eso es cierto, ¿por qué mataron a Mansoor al-Hillaj? No, Confucio y Mo Tzu no son verdaderos Maestros.

Eran hombres de carácter, de gran disciplina, pero un hombre de carácter no es más que un hombre que sigue las reglas y normas de la sociedad. No es rebelde, es conformista. La sociedad ciertamente lo respeta, pero es porque él respeta las reglas de la sociedad.

Jesús tuvo que ser crucificado porque se rebeló. Mansoor tuvo que ser asesinado porque se rebeló. La sociedad se venga si no sigues las reglas de la sociedad, si empiezas a hablar de formas que sabotean las estúpidas reglas de la sociedad. Las reglas son estúpidas, no tienen sentido, pero millones de personas creen en ellas. Una vez que un hombre como Jesús, Sócrates o Mansoor está ahí y empieza a hablar de la verdad y esa verdad va en contra de las llamadas verdades de la sociedad, están obligados a vengarse.

Pero Confucio era respetado. No era un hombre rebelde, era simplemente conformista, tradicional.

Seguía al pie de la letra las reglas neuróticas de la sociedad.

Sí, era moral, pero no religioso. Un hombre religioso ha encontrado su propia ley. Si encaja con la sociedad, bien. Si no encaja con la sociedad, sigue viviendo su propia ley. Un hombre religioso es libre; un hombre religioso es libertad. Vive a través de su núcleo más íntimo. No se impone ninguna disciplina externa, no vive en una jaula. Vive como un ser libre, cueste lo que cueste. Incluso si su vida tiene que pagarse por ello, está dispuesto a pagar, pero no está dispuesto a reducir su libertad. La libertad es su valor supremo, su valor último. Puede perderlo todo, pero no la libertad.

Un hombre tradicional está dispuesto a perder la libertad por cosas baratas: respetabilidad, honor social. Sí, Confucio y Mo Tzu fueron honrados, fueron realmente honrados, pero el honor se debía a que no eran hombres libres, no eran hombres de Tao.

'AHORA SU MAJESTAD ES EL SEÑOR DE DIEZ MIL CARROS. SI REALMENTE COMPARTIERAS LOS OBJETIVOS DE ESTOS DOS HOMBRES, TODO EL MUNDO DENTRO DE TUS CUATRO FRONTERAS DISFRUTARÍA DEL BENEFICIO. SERÍAS MUCHO MÁS GRANDE QUE CONFUCIO Y MO TZU".

Ahora dice: 'Puedes convertirte en el hombre más grande del mundo, porque Confucio es la última palabra, puedes llegar a ser incluso más grande que Confucio'.

Mira... así es como la sociedad persuade a todo el mundo. Nace un niño y los padres empiezan a decirle: sé moral, ten carácter, haz esto y aquello y serás respetado y toda la sociedad te respetará. Te convertirás en un gran hombre, famoso, conocido y respetado. ¿Qué están haciendo? Están creando el ego, están ayudando a crear el ego en el niño.

El ego es el principio de la inmoralidad y tu supuesta moralidad pende del principio del ego. Se basa en la inmoralidad. Pero te han enseñado a ser así: sé como la sociedad quiere que seas y la sociedad te respetará. Si quieres el respeto, nunca te rebeles; si quieres el respeto, inclínate ante el orden de la sociedad.

¿Y quién es esta sociedad? La turba, la multitud. La mayoría consiste en gente estúpida que ellos controlan.

La sociedad significa la mafia más baja: lo controlan todo. Sí, la sociedad te respetará si la sigues, pero siguiéndola tú mismo te volverás estúpido. Si quieres ser respetado entonces tendrás que volverte estúpido, si quieres ser inteligente, olvídate de la respetabilidad. Una persona inteligente vivirá, vivirá tremendamente, vivirá enormemente, vivirá alegremente, pero no debe anhelar el respeto.

La falta de respeto es más posible que el respeto; el veneno es más posible que el prestigio. Es más posible que te decapiten a que te honren, porque la sociedad aún no ha llegado al punto de crecimiento, aún no ha evolucionado tanto como para poder respetar a las personas reales.

Eso tiene que entenderse.... Si Sócrates volviera sería envenenado de nuevo. Si Jesús volviera, lo crucificarían de nuevo. El tiempo no ha cambiado mucho: la sociedad sigue siendo la misma.

La sociedad aún no ha evolucionado hasta el punto de poder respetar a una persona de verdad. Respetar a una persona de verdad significará que la sociedad se ha vuelto inteligente.

El objetivo parece estar muy lejos. ¿Sucederá o no? Parece que sería casi una utopía que llegara un día en que Sócrates fuera venerado. ¿Recuerdas a los que mataron a Sócrates? ¿Sabes el nombre de alguien? Eran la gente respetable, eran los guardianes de la moralidad en la sociedad. ¿Recuerdas el nombre del juez que condenó a Sócrates, que ordenó que fuera envenenado? ¿Sabes quiénes eran esas personas? ¿De dónde venían? Eran personas respetables, eran los guardianes de la moral, eran los protectores de la sociedad, eran los líderes y los políticos y los sacerdotes. Nadie sabe adónde han ido, pero Sócrates permanece.

El hombre que era el oponente, que había presentado el caso contra Sócrates en la corte, dijo que estaba corrompiendo las mentes de los jóvenes. Ese era el crimen que estaba cometiendo. Él estaba corrompiendo las mentes de los jóvenes - ese es el crimen que dicen que estoy haciendo. Yo corrompo las mentes de los jóvenes. Me gustaría corromper las mentes de los ancianos, ¡pero ellos no tienen ninguna! Así que, naturalmente, tengo que corromper las mentes de los jóvenes, sólo ellos las tienen.

Cuando el hombre había ganado el caso -Sócrates había sido sentenciado y se había declarado que sería envenenado- miró a Sócrates y le dijo: "¿Qué dices?" Sócrates se rió y dijo: "Recuerda una cosa: durante miles de años la gente pensará en mí, pero recordarán tu nombre sólo porque tú pusiste el caso contra mí, eso es todo. Conocerán tu nombre sólo porque fuiste el hombre que movió al tribunal a matar a Sócrates. Nada más se recordará de ti. Y exactamente eso ha sucedido. Nadie recuerda nada de ese hombre.

Sócrates será recordado y rememorado.

¿Quiénes fueron los hombres que mataron a al-Hillaj Mansoor? Sus nombres se han olvidado. Y eran los pináculos de la moralidad, eran los dechados de la moralidad, eran las personas que temían que al-Hillaj Mansoor estuviera destruyendo la moralidad, la religión; que era un hombre peligroso y que había que proteger a la sociedad de él. Pero, ¿quién recuerda sus nombres? Ni siquiera se conocen sus nombres.

Mansoor vivirá. Mientras la humanidad siga aspirando a ir más allá, mientras la humanidad tenga metas de trascendencia, mientras la flecha de la conciencia humana se mueva hacia Dios, Mansoor será recordado. Algún día, cabe esperar, en algún lugar del futuro llegará un tiempo en el que el hombre REAL será respetado.

Confucio no es un hombre de verdad. Mo Tzu no es un hombre de verdad. Son personas convencionales, conformistas, tradicionales, muertos. Y dice Hui Ang, 'Tú SERÍAS MUCHO MÁS GRANDE QUE CONFUCIO Y MO TZU'.

Este es todo el truco; así es como te han distraído de tu centro. Te han dicho que no seas tú mismo, de lo contrario no obtendrás ningún respeto, ningún honor. Si quieres ser tú mismo nadie te respetará, así que no seas tú mismo, sé lo que la sociedad quiere que seas. Así es como os habéis distraído de vuestro centro y os habéis convertido en pseudo-seres, falsos, irreales. No sois más que una máscara. No tenéis alma, la habéis perdido. El alma sólo surge cuando declaras: "Voy a ser yo mismo". Respeto o falta de respeto, sociedad o no sociedad, honor o no honor, eso es irrelevante, he decidido ser yo mismo porque esta es mi vida y tengo que vivirla a mi manera. Cueste lo que cueste, viviré como un hombre libre". Una vez que declaras eso te centras.

En eso consiste todo el esfuerzo de sannyas, en eso consiste sannyas: en devolverte a tu centro. Por eso no te doy ninguna disciplina exterior, sólo una conciencia interior, un conocimiento; ningún deber, sólo una responsabilidad; ningún patrón exterior, ningún estilo del exterior, sino un flujo interior, un resplandor interior. Vivir en ese resplandor, moverse en ese flujo y permitir que tu vida tenga libertad, estar en un let-go - eso es lo que es sannyas. Y eso es el Tao.

HUI ANG SE APRESURÓ A SALIR. Y EL REY DIJO A SUS CORTESANOS: "¡QUÉ LISTO, CÓMO ME HA CONVENCIDO CON SUS ARGUMENTOS!".

No es inteligente, es astuto. Parece inteligente porque toda astucia parece inteligente. Recuerda, la astucia y la picardía no te ayudarán, sólo la inteligencia, la conciencia y el estado de alerta lo harán.

Este hombre ha engañado al rey, pero mi sensación es que sólo puedes engañar a alguien si tú mismo estás engañado. Este hombre no es un Maestro, de lo contrario, ¿cómo puede engañar a alguien?

Permítanme contarles otra historia que es exactamente paralela. Un gran sabio llegó a China, su nombre era Bodhidharma. El emperador Wu de China fue a recibirlo a la frontera. El emperador había estado esperando durante años porque Bodhidharma había estado yendo y viniendo desde la India. Tuvo que cruzar todo el Himalaya; tardó años. Luego llegó. El emperador se quedó un poco perplejo al verle porque parecía un hombre muy extraño. Lo más extraño era que tenía un zapato en uno de sus pies y el otro lo llevaba en la cabeza. ¿Estaba loco este hombre?

Pero el Rey era un hombre muy educado, culto por supuesto. Trató de no verlo porque eso sería demasiado.... Simplemente intentó no verlo y no decir nada al respecto. Eso sería demasiado descortés y éste era el primer encuentro con este gran sabio -¿y qué tipo de hombre era?

¿Pero cuánto tiempo puedes evitarlo? Estaba allí de pie con el zapato en la cabeza. Y el rey le dijo: "Señor, puede dejarlo. ¿Por qué lo llevas en la cabeza? En primer lugar, ¿por qué lo llevas en la cabeza? Es para el pie'. Bodhidharma dijo: "Quiero dejar claro desde el principio que soy este tipo de hombre. Puedes pensar que estoy loco o que soy un iluminado, pero soy extraño. Y tened claro desde el principio que os vais a encontrar con un hombre extraño. Soy absurdo, ilógico. Soy tan absurdo como este zapato en mi cabeza. No hay razón para ello, simplemente sucedió. Me ha gustado. Y el pobre zapato siempre me ha llevado, así que ¿por qué no puedo llevarlo yo?".

Esto era sólo un gesto Zen. Intentaba comprender a ese hombre, el emperador Wu, que le había invitado desde la India. Intentaba ver si sería capaz de comprender la ilógica de la verdad.

La verdad no tiene argumentos que la prueben; es una afirmación, recuérdalo. Bodhidharma estaba allí de pie: era una afirmación, ilógica, absurda. Miles de personas se habían reunido para recibirle y todos se sentían desconcertados.

Pero él decía: 'No voy a discutir. Si vas a escucharme tienes que olvidarte de toda argumentación. No voy a persuadir. No estoy aquí para convencerte de nada. Soy una simple afirmación, una afirmación absurda, sobre la verdad. No voy a darte razones, no las hay".

Entonces Bodhidharma miró al Rey. El Rey estaba perplejo, transpiraba. Y Bodhidharma dijo: "¿Tiene algo que preguntar, señor? Me has llamado desde la India y he tardado muchos años en llegar aquí. ¿Para qué me has llamado? Wu respondió: "Tenía muchas preguntas, pero me has confundido. Pero lo intentaré. La primera pregunta: He construido muchos templos para Buda -miles-, he alimentado a miles de monjes budistas, he construido muchos monasterios para monjes budistas y monjas budistas, he hecho mucho trabajo virtuoso. ¿Qué ganaré en el otro mundo? Bodhidharma respondió: "¡Nada! ¡Nada de nada! Si puedes escapar del infierno, eso será suficiente".

Bodhidharma dijo: "La idea misma de hacer algo por ganancia es irreligiosa, mundana. No lo has hecho porque amas, lo has hecho porque eres codicioso. La codicia te llevará al infierno.

Escucha, Wu, estos monasterios y estos miles de monjes que se han reunido aquí no van a ayudarte. Sé que te dicen una y otra vez: "Gran Rey, grande es tu virtud. Dios estará listo para recibirte en el cielo" - pero yo te digo que irás al infierno porque la codicia es la puerta al infierno y tú eres codicioso y ambicioso. Mira tu fea avaricia. Si quieres hacer un templo, hazlo, pero hazlo por amor. Si quieres alimentar a alguien, aliméntalo, pero aliméntalo por amor. ¡Acabado! Has obtenido el beneficio. No hay ningún otro beneficio más allá de él. Disfrutas alimentando a un hombre, ¿qué más necesitas? El valor es intrínseco. Actúa por amor".

Así es un Maestro, un verdadero Maestro.

Entonces Bodhidharma se apartó, no entró en el reino. Y Wu dijo: '¿Por qué te alejas?' Él dijo: 'Si tú no puedes entenderme, ¿qué pasa con los demás? Ellos no me entenderán. Me quedaré fuera del reino. Los que me quieran, que me busquen y vengan'. Y se quedó fuera del reino. No quiso entrar. Dijo: "Si ni siquiera el rey puede entenderme, ¿qué hay de las masas? Tus cortesanos están aquí desconcertados y no pueden entenderme, así que ¿qué pasa con las masas? Y estos monjes tontos que están aquí reunidos no pueden entenderme. Así que no entraré en tu reino. Esperaré fuera. Aquellos que realmente lo deseen, que vengan a mí".

Luego se sentó durante nueve años fuera del reino mirando a un muro. La gente venía y le decía: "Señor, ¿por qué miras a la pared? ¿Por qué no nos miras a nosotros? Y él respondía: "Da igual".

Que te mire a ti o que mire a la pared es lo mismo. Sólo me volveré para mirarte cuando haya venido la persona que quiere conocer la verdad".

Entonces llegó Hui Nang, su primer discípulo. Se puso detrás y dijo: "Señor, he venido. Vuélvete hacia mí'. Y Bodhidharma dijo: "Muestra el signo". Hui Nang se cortó la mano, se la dio a Bodhidharma y le dijo: "Si no te das la vuelta, me cortaré la cabeza". Y Bodhidharma se volvió inmediatamente. Dijo: "¡Así que has venido!

La verdad hay que pagarla con la vida. ¿Qué pasa con la respetabilidad, el prestigio? Todo son tonterías. Hay que darlo todo, sólo entonces se es capaz de conocer la verdad.
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Un mazo de mil libras
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La primera pregunta:

Pregunta 1:

ME PARECE QUE LA PREGUNTA DE GRAMYA DEL MARTES ERA PRACTICAMENTE LA MISMA QUE LA MIA DEL DOMINGO, SOLO QUE REDACTADA DE FORMA DIFERENTE. PERO TU LE RESPONDISTE A ELLA CON MUCHO AMOR Y DELICADEZA Y A MI CON UN MAZO DE MIL LIBRAS.

MAESTRO,

PERDONE QUE LE PREGUNTE ESTO, PERO YO TAMBIÉN QUIERO PREGUNTAR CON CARIÑO. ¿POR QUÉ TE HAS VUELTO TAN DURO CON LOS VIEJOS DISCÍPULOS? Y, MAESTRO, ¿YA NO ME QUIERES? ESTOY CONTIGO SEA COMO SEA.

LA PREGUNTA es de Ananda Prem.

Lo primero, Ananda Prem, es que no puedes hacer una pregunta que Gramya hace. Nadie más puede hacer la pregunta que tú haces. Incluso si utilizas exactamente las mismas palabras, la pregunta será diferente y obtendrás una respuesta diferente de mí.

No estoy respondiendo a la pregunta, estoy respondiendo al que pregunta, eso hay que entenderlo. Puedes escribir una pregunta exactamente igual que Gramya y yo no responderé de la misma manera. Tú no eres Gramya, Gramya no eres tú. Todo el mundo es único, todo el mundo es individual; nunca antes ha habido nadie como tú, nunca más habrá nadie como tú. Tú eres simplemente tú, sólo hay un tú, no hay nadie más como tú.

¿Cómo puede otra persona hacer una pregunta como tú? ¿Cómo puedes hacer una pregunta como otra persona? La redacción, el lenguaje, la formulación de la pregunta no es importante en absoluto, surge de tu conciencia, de tu mente. Y tú tienes una mente diferente y una conciencia diferente, un carácter diferente, un pasado diferente. Surge de tu pasado.

Así que nunca compares las preguntas de los demás. Cuando te respondo, te respondo a ti, por eso insisto en que escribas tu nombre en la pregunta. De lo contrario, la pregunta se vuelve general y entonces la respuesta es en abstracto, no va dirigida a nadie. Y la respuesta, para que tenga sentido, tiene que ser particular. Tiene que dirigirse a un individuo concreto de una manera específica: sólo entonces se aplica a ti, de lo contrario no.

ME PARECÍA QUE LA PREGUNTA DE GRAMYA ERA PRÁCTICAMENTE LA MISMA QUE LA DEL DOMINGO - no, ni prácticamente la misma ni teóricamente la misma sólo que redactada de forma diferente. No se engañe. Estaba redactada de forma diferente, cierto, pero aunque no hubiera estado redactada de forma diferente mi respuesta hubiera sido la misma.

Incluso cuando utilizamos las mismas palabras no queremos decir lo mismo. El significado no está en las palabras, sino en la mente que las utiliza.

Medita sobre esta anécdota.

El médico le informó de que padecía una enfermedad cardiaca. El mismo día le avisaron por correo de que, si no hacía frente a un fuerte pago hipotecario, le embargarían la vivienda.

Conduciendo nervioso por la autopista en un coche nuevo del que vencían cinco cuotas, embistió el compacto de uno de sus mejores clientes y lo convirtió en una lata de sardinas. Siguiendo hacia su oficina, llegó a la fábrica justo cuando los bomberos estaban apagando las brasas. Allí, su contable le entregó una nota en la que le informaba de que todas sus pólizas de seguro habían caducado.

Disgustado, cogió un taxi a casa, entró despacio en el salón y fue recibido alegremente por su mujer. Cariño", le dijo entusiasmada, "espero que me perdones, pero tengo que irme; esta noche es mi noche de puente".

Dame la oportunidad de cambiarme de camisa", respondió el marido, "y saltaré contigo".

Su noche de puente. ¿Pero cómo puede significar lo mismo para el marido? En ese estado no puede significar lo mismo. Usted habla las mismas palabras pero aún así transmite significados diferentes. El significado es dado por la mente. La palabra es una cosa exterior, el significado es una cosa interior.

A causa de la niebla, el avión estaba en serios apuros. Todos los pasajeros estaban entumecidos por el miedo, excepto el ministro de a bordo. Él tomó el control total de la situación.

Arrodillémonos y recemos", sugirió a los pasajeros, y todos se arrodillaron excepto un corredor de apuestas de poca monta.

¿Por qué no rezas con nosotros?", preguntó el ministro.

Porque", confesó el corredor de apuestas, "no sé cómo hacerlo".

En ese caso", aconsejó el ministro, "compórtate como si estuvieras en una iglesia".

Así que el corredor de apuestas pasó por el pasillo e hizo una colecta.

Eso es lo único que el corredor de apuestas puede entender, eso es lo único que le interesaría de una iglesia.

Recuerda siempre que eres tú quien se expresa alto y claro en tus preguntas. No me interesa mucho cómo están redactadas, cómo están formuladas. Te busco, te busco a tientas en tu pregunta y, a menos que te encuentre, no respondo, porque entonces no tiene sentido.

No sientas celos de Gramya. Parece que Ananda Prem se ha puesto celoso de Gramya. Eso muestra de nuevo su mente. En vez de entender lo que le he dicho ella está más preocupada sobre porqué he contestado a Gramya tan cariñosamente y a ella no tan cariñosamente. Ella no estaba tan interesada en la respuesta, ella estaba más interesada en el amor que se le muestra. Eso muestra de nuevo su mente.

La pregunta no se hizo por la respuesta, la pregunta era sólo un truco para que yo pudiera mostrar mi amor a ella. Entonces, ¿por qué dar tantas vueltas? ¿Por qué no escribir simplemente: 'Maestro, di algunas cosas bonitas sobre mí'? Eso sería fácil, sencillo, ¿por qué enviar preguntas tan grandes? Entonces sé directo: 'Necesito ser apreciado, aplaudido'. Pero la mente es tramposa. Puede que preguntes algo pero que no te interese en absoluto ni la pregunta ni la respuesta. Puede que haya algún deseo secreto detrás.

Viendo ese deseo tuve que usar el mazo de mil libras.

Pero fallaste. Te agachaste. Deberías haberte inclinado ante ese martillo de mil libras, deberías haberlo recibido, aceptado, acogido. Te habría dado una visión tremenda.

Pero fallaste. En lugar de escuchar lo que te dije, escuchaste más lo que le dije a Gramya y ahora te sientes celoso: ¿por qué no te he dicho lo mismo a ti?

No era tu necesidad. Cuando vienes a mí, tengo que darte la medicina que necesitas. No puedes decir: "¿Por qué le has dado a Gramya una medicina muy dulce y a mí algo muy amargo?". La necesitas. La medicina dulce puede matarte: no es lo que necesitas. Soy médico, intento ayudarte a salir de tus enfermedades. Puede que no estés muy interesado en salir de tus enfermedades, pero ese es mi único interés. No me interesa nada más. Puede que simplemente estés deseando simpatía. La simpatía es veneno y debe usarse sólo cuando se necesita veneno. A veces una persona enferma también necesita veneno - toda la alopatía depende del veneno.

Pero no debes decirle al médico qué medicina debe darte, no debes recetarte a ti mismo. No sólo has venido con una enfermedad, ¡también has venido con una receta! Si quieres que te la firme, serás muy feliz. Si puedes curarte a ti mismo, no me necesitas. Si no puedes curarte a ti mismo, entonces escucha lo que digo, medita sobre ello, todos sus matices, todos sus significados, sutiles y burdos. Deberías haber meditado. Ese martillo te habría ayudado enormemente.

Un martillo de mil libras tuvo que ser utilizado porque. Ananda Prem, tienes una cabeza muy gruesa. Es casi una roca. De hecho, ¡cuando uso el martillo siempre me preocupa si el martillo va a sobrevivir o no!

Y tú preguntas: ¿POR QUÉ TE HAS HECHO TAN DURO CON LOS ANTIGUOS DISCÍPULOS? Para eso está el viejo discípulo. Te has graduado. Ananda Prem. Gramya también se graduará - ¡espera! Cuanto más viejo seas, más duro seré; porque espero que te hayas vuelto más capaz. Espero que ahora seas capaz de recibir mayores golpes.

Naturalmente, cuando viene un nuevo discípulo, no puedo pegarle muy fuerte. Tengo que ser muy cauteloso, voy despacio. Cuanto más se acerca el discípulo a mí, más puedo estar seguro de cuándo es el momento y se le puede golpear con fuerza. Porque en el fondo toda la función de un Maestro es decapitarte. El Maestro es una espada. Dice Jesús. No he traído paz al mundo, he traído una espada.

Los budistas le han dado un nombre especial, la han llamado 'la espada de Manjushree'. Manjushree era un gran discípulo de Buda, que funcionaba como la espada de Buda. Cuando Buda veía que alguien necesitaba un verdadero shock, lo enviaba a Manjushree. ¡Manjushree era realmente terrible!

Simplemente te aplastaría. No se hacía ilusiones. Era tan duro en sus golpes que en cuanto Buda prescribía: "Ve a Manjushree", la gente se echaba a temblar. ¿Manjushree? Eso significaba casi la muerte. Pero Manjushree era realmente un Buda grande y compasivo, y se hizo famoso en tiempos de Buda que cuando un discípulo había crecido de verdad, Buda lo enviaba a Manjushree el carnicero.

Cuando seas mayor espero que seas capaz de ser mucho más comprensivo. El día que seas muy mayor y te hayas acercado mucho a mí, te cortaré la cabeza. Y eso tiene que hacerse tan de repente, tan rápido, que no salga ni una gota de sangre. Tiene que hacerse muy rápido. Pero para eso tienes que estar cada vez más preparado.

El trabajo del Maestro no es consolarte. Si has venido aquí en busca de consuelo, te has equivocado de compañía. Vete a otra parte. Si has venido sólo por transformación, entonces quédate aquí, de lo contrario no soy la persona adecuada para ti. Sé que tus deseos secretos no son de transformación, tus deseos secretos son de mejora. Y la mejora y la transformación son diametralmente opuestas. Mejora significa que sigues siendo el mismo, pero te vuelves más y más rico, tu ego se vuelve más y más decorado. Tú sigues siendo el mismo - cualquier cosa que ocurra se convierte en una nueva capa sobre ti pero tú sigues siendo el mismo. Lo nuevo es una adición a ti, pero sigues con lo viejo. Buscas mejorar. Quieres ser más hermoso, quieres ser más dichoso, quieres ser más sabio, quieres convertirte en un Buda - esto y aquello.

La enfermedad de Buda....

No estoy aquí para mejorarte; si la base sigue siendo errónea toda mejora te va a llevar a más y más problemas. La base tiene que ser transformada; desde las raíces tienes que ser cortado.

Naturalmente va a ser duro, arduo.

El otro día te hablaba de la palabra hebrea "mariam", el nombre de la madre de Jesús. Significa rebelión. También tiene otro significado; ambos significados son hermosos. Uno es "rebelión", el otro es "arduo, duro". El camino es el filo de una navaja. Es duro y arduo. Jesús viene a través de ese arduo camino, a través de Mariam - es rebelde y arduo.

La mayor dificultad a encontrar es el ego. Ananda Prem hizo la pregunta y ella debe haber estado escuchando con la idea de que yo decoraré su ego un poco aquí y allá, le daré nuevo entusiasmo. Y le quité el mismo suelo bajo sus pies. Eso la conmociono.

Si eres uno de los viejos que me rodean, espera muchos sobresaltos. Sólo así podré demostrarte mi amor.

Tú preguntas: Y, MAESTRO, ¿NO ME QUIERES MÁS? Ahora he empezado a amarte, Ananda Prem, de ahí el mazo de mil libras. Y cuando te ame aún más tendré que coger martillos aún más pesados. ¿Si no por qué debo molestarme en golpearte? ¿Para qué beneficio? Al golpearte sólo hay dos posibilidades: o lo recibes y te vuelves más comprensivo, o escapas de mí. ¿Qué voy a ganar con ello? O tú vas a ganar o yo voy a perderte -no hay ganancia alguna para mí en ello. Las alternativas son dos: o escapas de mí y te vuelves muy temeroso, entonces he perdido un discípulo; o te iluminas, entonces también he perdido un discípulo. Entonces, ¿cuál es la ganancia? Al menos para mí, no hay ganancia. Voy a ser un perdedor de cualquier manera.

Y finalmente dice entre paréntesis: ESTOY CONTIGO SEA COMO SEA. Eso lo sé - conozco tu terquedad.

Durante una inundación en un pueblecito, una niña estaba encaramada en lo alto de una casa con un niño pequeño.

Mientras estaban sentados mirando, vieron pasar flotando un sombrero derby. El sombrero se giró y regresó.

Luego volvió a girar y fue corriente abajo y una vez más giró y regresó de nuevo.

La niña dijo: '¿Qué te parece ese derbi? Primero va río abajo, luego gira y vuelve'.

El chico respondió: "Ah, es mi padre. Dijo: "Pase lo que pase, hoy voy a cortar la hierba"'.

Y sé que Ananda Prem es de ese tipo. Ella es absolutamente terca. Puedo confiar en ella tanto. Ella no se irá, así que solamente queda una posibilidad. Si ella llega a ser capaz de volver a recibir los choques que voy a dar - esto es sólo el principio - entonces hay una.posibilidad de que una nueva luz amanezca en su alma.

La segunda pregunta:

Pregunta 2:

¿QUÉ QUIERE DECIR "REFLEXIONAR" O "MEDITAR" SOBRE UNA PARÁBOLA?

¿CUÁL ES EL PROCESO? PS. APENAS RECUERDO LA PARÁBOLA DESPUÉS DEL DISCURSO.

ESO significa que el discurso ha tenido éxito. No me refiero a que lo memorices. Si lo has entendido la fragancia entra en tu alma. No se trata de memorizar. Esto no es una universidad. Y nadie va a examinar tu memoria, nadie va a preguntarte cuanto has recordado.

Cuando digo que reflexiones sobre ello no quiero decir que lo repitas, que lo recuerdes, que lo memorices, no. Cuando digo meditar sobre ello quiero decir: deja que su fragancia se libere en tu alma.

Buda ha dicho que hay tres pasos para escuchar a un Buda: tres pasos. Primero, escuchar; segundo, reflexionar; tercero, vivir. Oír significa que, cuando me escuches, debes limitarte a escuchar, sin pensar en ello. No sigas comentando en tu interior: correcto, incorrecto, bueno. malo. Ningún comentario por tu parte es necesario, todo comentario será una distracción. Y te perderás.

Cuando digo "escucha" no quiero decir que te concentres, porque si te concentras te pondrás muy tenso.

En una mente tensa la meditación no es posible. Así que cuando digo "escucha" el primer paso - significa: simplemente estate relajado, abierto, disponible. Te estoy cantando una canción, deja que esta canción llegue y vibre en ti. No debes preocuparte por si serás capaz de recordarla o no, no se trata de eso. Una vez que hayas vibrado con ella, algo de ella habrá penetrado en tu ser, formará parte de ti. De hecho, lo que se convierte en parte de ti es conocimiento real y no necesitas memorizarlo. El conocimiento irreal es el que has atiborrado y no se ha convertido en parte de ti.

Cuando un estudiante va a un examen recuerda mil y una cosas, pero al cabo de tres meses, si le preguntas, el noventa y nueve por ciento se ha ido por el desagüe. De alguna manera se las arreglaba, con mucha tensión y esfuerzo. Lo guardaba, lo retenía, para el examen. Una vez terminado el examen, perderá ese control y las cosas desaparecerán.

¿No lo observas en tu propia vida? ¿Cuánto recordáis de aquello que empollasteis en vuestra época universitaria? Si os volvéis a examinar, suspenderéis. No seréis capaces de recordar. Incluso los profesores que enseñan en las universidades fracasarán si son examinados de nuevo porque el examen fue sólo un esfuerzo momentáneo. Pero el verdadero conocimiento nunca se olvida porque el verdadero conocimiento nunca se recuerda. Lo que se recuerda se olvidará: lo que no se recuerda no se puede olvidar, no hay forma de olvidarlo.

Hay algunas cosas que no puedes olvidar, por ejemplo, la natación. No puedes olvidarlo. Puede que no hayas ido a un río en cincuenta años, pero no puedes olvidarlo porque nunca lo has recordado, ha entrado en tu ser, se ha convertido en parte de ti. Este es el verdadero conocimiento. Todo lo que es real se convierte en parte de ti y permanece disponible para siempre. No hay forma de olvidarlo. Lo que yo llamo conocimiento es lo que no se puede olvidar. Incluso si te esfuerzas en olvidarlo, fracasarás, no puedes olvidarlo.

Observa en la vida - y encontrarás dos categorías, diferentes categorías. Una es aquello que tienes que recordar pero que olvidas una y otra vez. Otra es aquello que no recuerdas pero que simplemente está ahí, no como un recuerdo sino como parte de tu ser. No hay necesidad de retenerlo, simplemente está ahí. Aunque quieras desecharlo, no puedes. Ése es el verdadero conocimiento.

Así que cuando digo "escucha" no estoy diciendo "estate atento", porque en la atención hay tensión. La propia palabra "fuera de tensión", "atención", significa "en tensión". Tu mente está estrecha. Cuando digo "escucha", quiero decir que estés relajado, abierto; que te conviertas en una esponja. Absorbe todo. Deja que se hunda en ti. Escúchame como escuchas el canto de los pájaros en los árboles o el sonido del agua al correr. No hay significado en ello. O escúchame mientras escuchas música. La música no tiene significado intelectual. La escuchas, simplemente la bebes, la dejas entrar, la introduces en lo más profundo de tu ser. Y la disfrutas. Si más tarde alguien te pregunta si recuerdas qué música has escuchado, no podrás decir nada. Dirás: "La disfruté, era hermosa, fue algo que me emocionó hasta lo más profundo. Me refrescó. Me dio más vida, sentí una alegría repentina en el corazón". Pero estos son los impactos que te producen: no hay nada que decir sobre la música. Escúchame como escuchas música.

Así que no te preocupes. Si lo olvidas, bien. No digo estas cosas para que me recuerden. No estoy aquí para convertirles en expertos profesionales, no. No estoy aquí para darles un entrenamiento de memoria. Pero puede producirse un aumento de la comprensión. Pueden responder. A todo lo que digo podéis responder, podéis vibrar con ello. Y eso será escuchar de verdad. Ese es el primer paso.

El segundo paso es reflexionar. El primer paso, oír, es a través de la puerta de la mente, porque tienes que usar los oídos y tienes que usar el dispositivo mecánico de la mente. Pasa por la mente. Si no estás pensando, la mente lo permite. Si la mente está pensando, la mente obstruye, distorsiona. y le hace muchas cosas. Si la mente no está pensando, entonces la mente se convierte simplemente en un puro pasaje, una receptividad.

Escuchar es a través de la mente, reflexionar es a través del corazón. Cuando la mente lo ha permitido, todo lo que escuchas en silencio, en amor, en compenetración con mi ser - cae en tu corazón y se acumula allí.

Recuerda la diferencia. Si quieres recordarlo, se retendrá en la cabeza. El recuerdo existe en la cabeza. Si no quieres retenerlo, si no te interesa recordarlo, entonces va al corazón; cae, se vierte en el corazón y se acumula allí.

Pero entonces tiene un impacto totalmente diferente en tu ser. No lo recordarás, pero te envolverá como una fragancia. Cuando digo "reflexionar" quiero decir: deja que llegue a tu corazón. No escuches a través del pensamiento, escucha a través del sentimiento: ése es el significado de ponderar. Reflexionar significa: deja que se despierte tu sentimiento, no tu pensamiento, no tu lógica, sino tu amor. Deja que tu amor responda. Esa es la diferencia.

Cuando un forastero viene a escucharme sólo como forastero, como mucho podrá acumular algo en la cabeza. Cuando te conviertes en sannyasin la cosa cambia, cambia completamente. Entonces escuchas de una manera totalmente diferente. Entonces no estás peleando conmigo, no estás discutiendo conmigo - entonces simplemente estás disfrutando de la canción. Bailas conmigo, cantas conmigo, estás conmigo, entonces llega al corazón y sientes conmigo.

Lo que te digo no tiene nada que ver con mi cabeza. Sale del corazón. Lo digo porque lo siento por ti, lo digo porque te quiero, lo digo porque hay una gran compasión, lo digo porque quiero compartir mi corazón contigo. No es un sermón. No te estoy sermoneando, no soy tu enemigo.

¿Por qué debería sermonearte? Simplemente abro mi corazón, te permito entrar en mí, te invito a ser mi huésped, te invito a participar de algo de mi ser. Eso es lo que Jesús quiere decir a sus discípulos: "Comedme, bebedme". Bebed de mí". Esto es una fiesta. Cuando digo "reflexionad

También quiero decir: cómeme, bébeme, siénteme. Deja que tus sentimientos se emocionen, se agiten. Deja que tu corazón baile.

Alegraos conmigo. Es una gran noticia. Os traigo un evangelio.

Y la tercera es vivir. Primero escucha, sin que el pensamiento interfiera; luego siente, entra en sintonía conmigo; y luego vívelo. No se trata de empollar, de recordar. Vivir, sí, vivir es la cuestión.

Ya me oyes. Si entra en tu corazón será muy fácil vivirlo. porque desde el corazón ¿a dónde más puede ir? Irá a tu ser. Estas son las tres capas. La primera capa es el pensamiento, la cabeza. Más profundo que la cabeza está el corazón, el sentimiento. Y más profundo que el corazón está el ser. Así que si empapa la cabeza llega al corazón. Si empapa el corazón, llega a tu ser. Y de ahí surge la vida.

No digo que lo practiques. La práctica sólo ocurre cuando algo no ha llegado a tu corazón sino que ha sido retenido por la cabeza. Y entonces intentas practicarlo. Practicar significa que estás evitando el corazón, manteniéndote en la cabeza, y ahora estás pensando en qué hacer, cómo gestionar, cómo practicar, cómo crear un personaje sobre la base de ello. Si te llega al corazón, entonces puedes relajarte. Con el tiempo empezará a afectar a tu vida.

Entonces, ¿qué hay que hacer con el tercer punto? Sólo hay que no forzarlo y no obstaculizarlo cuando llegue. No obstaculizarlo. A mucha gente le está ocurriendo todos los días. Algo que te dije seis meses antes, que habías olvidado por completo, de repente está ahí cuando surge una situación: empieza a funcionar y te comportas en consecuencia.

No es que lo intentes -si lo intentas eso no es lo real. eso es pseudo- pero de repente, un día, sientes que no te comportas según el patrón habitual, la gestalt ha cambiado. Alguien te insulta y no te sientes herido. Tú mismo te sorprendes. ¿Qué ha ocurrido? Si esto ocurre, deja que ocurra, apóyalo, coopera con él; es muy nuevo y frágil, necesitará tu apoyo. A veces ocurre pero tú lo impides porque piensas: "Este hombre me está insultando y no es el momento de reflexionar sobre grandes cosas. Si le permito que me insulte, me insultará más. Hoy me insultará, pero mañana empezará a pegarme".
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