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El Encuentro Espiritual del Padre y los Hijos. 

 

El Padre espiritual está celebrando un encuentro con los hijos espirituales. Solo vosotros hijos podéis 

celebrar este encuentro espiritual (mela). Solo en esta edad podéis celebrar este encuentro con el único 

Padre. Todos vosotros habéis venido a celebrar el mela de Diwali. Lo primero en un mela es celebrar una 

festividad. Lo siguiente es encontrarse unos con otros. Lo tercero es dar algo y recibir algo. Lo cuarto  es 

jugar. Todos habéis hecho estas cuatro cosas. Habéis venido a este mela. Sin embargo, celebrar un 

encuentro significa tener la determinación en vuestros pensamientos de tener una vida constantemente llena 

de fervor imperecedero y de entusiasmo. Celebrar este mela espiritual y celebrar este festival eterno no es 

cosa de uno o dos días. La edad de la confluencia es un festival constante, entonces dejad que vuestro 

entusiasmo crezca constantemente.  Por tanto, no se trata de que se haya terminado Diwali, sino que ahora 

es  Diwali. Este Año Nuevo es para todo el tiempo. Cada momento es nuevo para vosotros. En el día de Año 

Nuevo, os ponéis ropa nueva, especialmente, os ponéis nuevas joyas y renováis vuestro entusiasmo. 

Celebráis ese día porque consideráis ese día como un gran día de felicidad y saludáis a todos. Endulzáis la 

boca de la gente. De la misma forma, cada día de la edad de la confluencia es para vosotros hijos 

espirituales un día para saludar a todos y también un día para endulzar la boca de todos para siempre. 

Permaneced constantemente entusiastas de esta manera y haced a los demás entusiastas. Siempre tened 

palabras dulces en vuestros labios. A esto se le llama “endulzar vuestra boca”. Endulzar la boca de la gente 

significa hacerles recordar al dulce Padre y traerlos a una relación con Él con vuestras palabras dulces. 

Entonces, ¿está siempre dulce vuestra boca? Tenéis el dulce toli (mithai) de las palabras dulces 

constantemente en vuestra boca y constantemente se lo dais de comer a los demás, ¿no es así? Tener cada 

día un estado elevado significa traer novedad al ser cada día. Al paso de cada segundo, tenéis un nuevo 

estado. Debido a que experimentáis vuestro estado de ascenso, constantemente tenéis un estado elevado y 

nuevo a cada momento. Por lo tanto crear un estado nuevo significa llevar ropa nueva, cada momento. En la 

edad de oro, la vestimenta que lleváis será siempre nueva. Los emperadores del mundo y la familia real 

nunca usan trajes que ya hayan usado anteriormente. Por lo tanto, tales almas de la realeza con todos los 

derechos se llenan con estos sanskares aquí y ahora. A cada momento, el estado es nuevo y cada vez estáis 

siendo decorados con conocimiento (gyan) y yoga (vigyan) por BapDada. Las personas más ricas siempre 

lucen nuevas joyas. Así es que el Padre más elevado, que está lleno de todo, os está decorando con nueva 

joyería y llenándoos de todo cada día, ¿no es así? Entonces, cada día es Año Nuevo, ¿o no? Tenéis nuevas 

vestimentas, nueva joyería, nuevas festividades, lo que significa nuevo entusiasmo, y un sabor 

constantemente dulce en la boca. Tenéis constantemente la dulzura del dulce toli en vuestra boca. Por esto,  

¿cómo os llama El Padre cada día? (Dulces hijos). Recordáis esto firmemente, ¿no es cierto? El Padre dice, 

“dulces hijos”, y ¿qué respondéis vosotros hijos? (Dulce Baba). Por lo tanto, ¿qué tenéis en vuestra boca? 

¿Acaso no es Año Nuevo cada día? No es sólo el día de Año Nuevo, sino que cada momento es un 

momento nuevo. ¿Lo celebráis así? ¿O es que en cuanto termina el festival, también se termina vuestro 

entusiasmo? No lo celebráis por un periodo de tiempo corto ¿no es así? Este mela espiritual de aquí es un 

mela eterno. Segundo, así como lo celebráis, también hay un encuentro. Entonces, primero celebráis un 

encuentro espiritual entre vosotros y con El Padre. Encontrarse al Padre significa hacerse igual al Padre. 

Esto no es sólo un abrazo sino un encuentro de virtudes y de sanskares. Para aquellos, “encontrarse” 

significa hacerse iguales. Por esto se recuerda, “estar coloreados por la compañía”. ¿Habéis celebrado tal 

encuentro   espiritual?  ¿O sólo os habéis dado la mano y un abrazo unos a otros? Tener un encuentro con 

las virtudes y sanskares es un encuentro para todo el tiempo, ¿no es así? Tenéis que celebrar este encuentro 

cada día. Revisad por lo tanto, si celebráis tal encuentro cuando venís a este mela. 

 

En tercer lugar, hay dar y recibir. En la forma mundana cuando vais a un mela dais dinero y recibís algo a 

cambio como retorno. Sin duda, recibís algo. Antes de recibir algo, debéis dar algo. Por lo tanto, ¿estáis 

constantemente recibiendo?  Incluso entre vosotros, estáis siempre recibiendo las especialidades y virtudes 

de unos y otros, ¿no es así? Las recibís constantemente, ¿no es cierto?  Recibir especialidades y virtudes 

significa embeberlas dentro de vuestro ser y como resultado de esto, termináis con todo aquello que es 

corriente y ordinario dentro de vosotros automáticamente. Al embeber una virtud, la debilidad causada por 

su carencia termina automáticamente. Esto se convierte en una forma de dar. Por lo tanto, aquellos de 

vosotros de Gujarat, ¿habéis dado o recibido?  ¿Habéis recibido y dado?  Este recibir y dar, continúa a cada 
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momento y continuará todo el tiempo. Recibís y dais a cada segundo, dado que dar esta fundido con recibir. 

¿Sois generosos al dar?  ¿O sois avaros?  Sois generosos, ¿no es cierto? En todo caso, ¿qué es lo que dais? 

Sólo aquello que estáis obligados a dar. 

 

El Padre solo viene cuando vosotros hijos estáis completamente vacíos. Sin ninguna fuerza física ni fuerza 

mental ni financiera. Vacíos de fuerza física, sin fuerzas en el cuerpo. ¿Cómo se ha pintado la procesión de 

Shiva? ¿Cual es el memorial de la pérdida de toda la fuerza de la mente? El memorial de esto es la 

“constante invocación”. Clamasteis cada día, ¿no es así? ¿Cuál es el signo de no tener ninguna riqueza? 

Mirad como el  Gobierno constantemente tiene su visión en el poco oro que aún queda. Lo usáis con temor. 

Si tenéis algo de riqueza, ¿cómo se le llama? ¡Dinero negro! No importa cuán rico se reconozca a alguien, el 

90% de esa riqueza sería dinero negro. ¿Puede entonces usarse ese dinero o existe sólo en nombre? Es 

cuando ya no tenéis nada y sólo queda el arroz crudo de Sudama, que El Padre viene. Comer arroz crudo 

puede ser dañino. Sólo dais arroz crudo, pero ¿qué es lo que recibís a cambio? Todas las virtudes, todos los 

poderes y todos los tesoros. Más de treinta y seis variedades. Entonces ¿es esto dar o recibir? Hasta el arroz 

seco que traéis está mezclado con polvo. Sólo veíais polvo. Ahora habéis cambiado, pero cuando vinisteis al 

Padre, estabais cubiertos de polvo. Veíais polvo y jugabais en el polvo. ¿Qué otras cosas hacíais? Ahora 

jugáis con joyas. Por lo tanto el dar y recibir continuará constantemente. En vuestro dar, sólo había arroz 

polvoriento y seco. Sin embargo, algunos hijos son juguetones cuando dan, guardan algo, lo esconden bajo 

sus brazos. Hoy dicen que han dado todo lo que tienen como Sudama, pero aún esconden algo bajo sus 

brazos. El Padre podría tomar esto, ¿pero podría el que está dando tener la fortuna de aquello que no da? Si 

Baba os lo arrebatase porque no lo habéis dado vosotros en su momento, perderíais la posibilidad de recibir 

algo. Dais uno y recibís muchos millones. Por lo tanto dar voluntariamente, es decir, con determinación, 

significa recibir muchos millones. Tenéis que dar, ya que sólo en dar hay beneficio. ¿Entendéis lo que es dar 

y recibir? 

 

Después de celebrar, después de reuniros y después de dar y recibir, ¿qué sucede a continuación? Jugáis 

constantemente con El Padre en felicidad. Os columpiáis constantemente en el columpio de la dicha supra 

sensorial. ¿Habéis celebrado tal encuentro? Continuad disfrutando constantemente de este mela espiritual. 

Cada día es un mela. ¿Comprendeis? Achcha. 

 

A aquellos que celebran un encuentro a cada segundo, a los que constantemente endulzan su boca y 

endulzan la boca de los demás, a los que siempre renuevan su entusiasmo al celebrar constantemente este 

festival, a aquellos que al ascender renuevan su estado cada segundo, a los que usan ropa nueva y son 

decorados con joyería nueva, a los que constantemente juegan con El Padre en felicidad, a los que disfrutan 

constantemente celebrando un mela espiritual, a las almas elevadas, amor, recuerdos y namaste de 

BapDada. 

 

BapDada se encuentra con parejas: 

¿Conocéis vuestras especialidades? ¿Cuál es la especialidad de este grupo? Este grupo hará que los 

sannyasis y mahatmas se inclinen. Los sannyasis son las grandes almas de hoy. Así pues, a través del  

ejemplo de vuestras vidas, los mahatmas de hoy recibirán la presentación del Padre. Si dais cada paso en la 

conciencia de vuestra especialidad, cada acción que realizáis se convierte en una acción divina, así como 

cada acción que realizó el padre Brahma se recuerda como una acción divina. Habéis venido a Madhuban 

porque sabéis que esta es la tierra en la que el padre Brahma realizó actividades divinas. Así como cada 

acción realizada por el padre Brahma fue una acción elevada, se recuerda como actividad divina, así 

también la especialidad de este grupo  es que cada acción que llevéis a cabo, será como una actividad divina 

porque ahora os habéis convertido en los hijos espirituales del Padre espiritual. Tenéis la relación espiritual 

de ser Brahma Kumars y Kumaris. Así es que ahora está el padre alokik, los hijos alokik, y las acciones 

alokik. Las acciones alokik se llamarían acciones divinas. Por lo tanto a lo largo del día, desde amrit vela 

hasta la noche, que cada acción que llevéis a cabo sea divina. Que vuestras acciones sean alokik, no 

corrientes u ordinarias. Los que viven una vida alokik no pueden realizar acciones corrientes. 

 

Las dos ruedas de vuestros carruajes ruedan bien juntas, ¿no es así? ¿O es que hay alguna indisposición 

entre las ruedas algunas veces? ¿Ocurre que alguna rueda vaya más rápido que la otra? La especialidad de 
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todos vosotros es que cada uno se mantiene delante del otro y pone al otro por delante. Poner al otro delante 

es avanzar  hacia adelante. No es que uno piense “yo soy el hombre” y que el otro piense “yo soy la Shakti”. 

Si sois las Shaktis, los Pandavas no son menos; las Shaktis tampoco sois menos que los Pandavas. Ambos 

cooperáis con El Padre y no podéis decir que los Pandavas van delante o las Shaktis van delante.  Se dice 

que las Shaktis son el escudo porque ellas se han considerado inferiores durante mucho tiempo. Entonces, 

para alentarlas, se las pone al frente. Es sólo porque se pone delante a las Shaktis que los Pandavas se 

pueden beneficiar. Si las shaktis se quedaran atrás,  ellas también tirarían a los Pandavas hacia atrás, porque 

ellas tienen más poder de atracción. Por eso, cuando las Shaktis se ponen delante, significa que vosotros 

también avanzáis. En cualquier caso, las Shaktis son un escudo para los Pandavas. Si los Pandavas tuvieran 

que dar esas conferencias ¡les apalearían! Incluso cuando inauguráis un Gita Pathshala, invitáis a una 

hermana. Una madre es considerada como un gurú y es por esto que la gente fácilmente tiene sentimientos 

devocionales hacia una madre. El padre Brahma también permaneció como la espina dorsal y puso a las  

Shaktis adelante, y vosotros sois iguales a Brahma. Así como el padre logró el éxito colocando a las Shaktis 

delante, y debido a que vosotros también ponéis a las Shaktis delante, también lográis éxito. 

 

¿Hay algún conflicto en algunas de las familias? ¿O chocan las cacerolas y sartenes algunas veces unos 

contra otros haciendo ruido? ¿Qué es lo que se diría si hubiera cualquier ruido en alguna parte? Estos son 

los hijos de Dios y sin embargo ¡las olla se golpean contra las ollas! Por lo general cuando las cacerolas y 

los sartenes se golpean unas con otras hacen ruido. Sin embargo aquí no debiera haber ningún ruido. ¿Por 

qué? Porque el Padre está entre medio de vosotros. ¿Puede haber algún ruido cuando el Padre está entre 

medio? Si sacáis al Padre de entre medio, entonces habrá conflicto y ruido. Por tanto, mantened al Padre 

constantemente con vosotros. Si el Padre está con vosotros, aún cuando ocurriera algo, se arreglaría. 

Generalmente, cuando algo ocurre entre dos personas y una tercera interviene, el problema se resuelve. De 

la misma forma, poned al Padre entre medio, y la situación no empeorará; todo se resolverá. 

 

Mientras viváis con vuestra familia, permaneced constantemente desapegados de esas relaciones corporales, 

ya que sólo entonces podréis desempeñar vuestro papel del cabeza de familia en un hogar puro. No 

permitáis que la conciencia de “yo soy el hombre y ella es la mujer” entre ni siquiera en vuestros sueños. 

Las almas son hermanas ¿cómo puede haber la conciencia de “hombre” o “mujer”? Vosotros hacéis pareja 

con El Padre. Por lo tanto ¿cómo podéis decir que ésta es mi “esposa”?  Sólo se dice en nombre para efectos 

del servicio. La forma combinada es de vosotros y el Padre. BapDada sigue felicitándoos por vuestro coraje. 

Por medio de vuestro coraje, seguís progresando y continuaréis haciéndolo. ¡Felicitaciones por vuestro 

coraje!  

 

Encuentro con los Kumars: 

¿Os consideráis constantemente “raj rishis”? Tener todos los derechos y ser un rishi significa ser un tapaswi. 

Cuando tenéis soberanía sobre el ser, os convertís automáticamente en un tapaswi. Vuestra tapasya es la 

soberanía sobre el ser que pertenece al Padre. Cuando un alma pertenece al Padre, se convierte en un 

tapaswi. Por lo tanto tenéis un reino y sois un rishi. ¿Tenéis todos vosotros un derecho a la soberanía del 

ser? Ninguno de vuestros sentidos físicos os debiera atraer. Debéis permanecer constantemente atraídos por 

El Padre. No seáis atraídos por las cosas o la gente. ¿Sois tales kumars tapaswis con un derecho a vuestra 

soberanía? Debido a que la atmósfera aún es de la edad de hierro y dado que la compañía que tenéis es de 

cisnes y cigüeñas, debéis haceros completamente victoriosos. Sólo siendo auto soberanos podéis 

permanecer a salvo  en tal atmósfera. No os permitáis ninguna atracción hacia las vibraciones mundanas. 

Sin quejas y siempre completos. Hay quejas de los kumars. Si vosotros kumars fuerais victoriosos seríais 

los más grandes de todos, ya que hasta el Gobierno está poniendo a la juventud delante. Allí también hay 

más kumars. Los kumars pueden hacer lo que quieran dado que tienen mucha energía. Sin embargo vosotros  

no estáis gastando esa energía, ¿no es cierto? Sólo cuando no tenéis a nadie sino al Padre en vuestros 

pensamientos y en vuestros sueños se os puede llamar kumars número uno. Cuando vosotros kumars os 

liberéis de obstáculos, podréis liberar a todos los demás de obstáculos. Los kumars tienen el título de 

“destructores de obstáculos”. No permitáis que ningún obstáculo os influencie, no importa qué tipo de 

obstáculo sea: de pensamiento, palabra o acción. Por eso, hijos, tenéis el título de “destructores de 

obstáculos”. Ganesh era un hijo, ¿no es así? Este título  de “destructores de obstáculos”, que es muy 

conocido, es en vuestra memoria. Se ha creado el memorial porque vosotros lo conseguisteis de manera 
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práctica. Cuando os convertís en un destructor de obstáculos, el servicio tiene lugar automáticamente a 

través de vuestra mente. Incluso la atmósfera se hará libre de obstáculos. Así como la atmósfera cambia de 

acuerdo a las estaciones, de la misma forma, la atmósfera irá cambiando por los hijos “destructores de 

obstáculos”. Permitid que este movimiento de “destructores de obstáculos” se esparza por todos los lugares. 

Debéis estar siempre conscientes de que tenéis que crear una atmósfera victoriosa. El sol es poderoso: 

esparce luz por todas partes con su poder. ¡Haceos así de poderosos! Los kumars deben encontrar siempre 

algo que hacer ya que un kumar desocupado significa conflicto. Cuando los kumars permanecen ocupados  

no solo se benefician ellos, sino que también traen beneficio al mundo. Por lo tanto, manteneos ocupados 

creando tal atmósfera convirtiéndoos en destructores de obstáculos. Utilizad vuestra especialidad en esta 

tarea. Cada kumar es un mahavir que puede dar la hierba donadora de vida a todos. Podéis revivir a los que 

se han vuelto inconscientes. Por lo tanto, recordad constantemente vuestra ocupación. No os olvidáis de 

vuestra ocupación mundana y de igual forma no debéis olvidar vuestra ocupación espiritual. Mantened 

siempre en vuestra conciencia los títulos que os ha dado El Padre en la edad de la confluencia. Al recordar 

vuestros títulos, automáticamente recordáis el conocimiento y al Otorgador del Conocimiento. Achcha. 

 

Bendición:  Que seáis las estrellas afortunadas que os liberáis del ciclo de ir y venir, invocando vuestro 

estado completo y perfecto. 

Ahora, invocad vuestro estado y forma completos y perfectos, y entonces esa forma 

permanecerá siempre en vuestra conciencia. Así os liberaréis de la fluctuación de a veces 

estar en un estado elevado o a veces en un estado bajo, del ciclo de recordar y olvidar. La 

gente quiere liberarse del ciclo de nacimiento y muerte, terminar con todo el desperdicio y lo 

inútil y convertirse en brillantes estrellas afortunadas.  

Eslogan:  Estar influenciado por cualquier obstáculo, significa crear una imperfección en el diamante. 

 

* * * O M  S H A N T I * * *  

 


