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PREFACIO

Los articulos de este volumen proceden de varias fuentes. Se presentan por el valor intrinseco que tienen
para los estudiantes de teosofia. Se han reunido segun el lugar donde fueron publicados inicialmente: las
revistas Theosophist, Lucifer, Path y otras fuentes, siguiendo el orden cronoldgico. La prueba interna
sugiere, fuertemente, que algunos de ellos proceden de un “adepto” y asi se presentan, ademas se incluyen
algunos articulos de H.P.B. y W.Q.J. que fueron omitidos, de modo no intencional, de sus colecciones de
escritos. Hay otras contribuciones cuyos autores no se han identificado, sin embargo, siendo de buena
calidad, es apropiado volverlos a publicar aqui. Por eso englobamos articulos, respuestas y notas que
aparecieron en el Theosophist y el Lucifer, también material de Damodar K. Malavankar y dos articulos
firmados por “Murdhna Joti”, procedentes del Path. El motivo por el cual se ha incluido la “Vision de
Escipion” se debe a las breves notas informativas de H.P.B. El articulo: “Notas sobre el Bhagavad Gita”
de Judge, aparecié en el Path y no fue incluido en el libro homdélogo. Finalmente, se insert6 material
proveniente del libro EI Mundo Oculto de A.P. Sinnett y algunos apuntes, encontrados entre las
pertenencias de la Condesa Wachtmeister, que H.P.B. aparentemente le dicto.

El valor de los escritos aqui presentados sera evidente para los estudiantes y los lectores teoséficos.

Los Editores



ARTICULOS DE LA REVISTA “THE THEOSOPHIST”



LAS CASTAS EN INDIA

Si un hombre sincero y moralmente valiente leyera La Profesion de Fe de G. C. Whithworth, segln se
ha resefiado en la revista Theosophist de Abril, se sentiria inducido a recibir el respeto de quien profesa
tales sentimientos honorables. Se me pide que yo también exponga mis creencias personales,
dirigiéndolas a mi familia y a mis compafieros de casta, a fin de informarles por qué abandonég,
intencionalmente, mi casta y otras consideraciones de indole mundana. Por lo tanto, si se formara un
abismo entre ellos y yo, es mi deber declarar que elegi esta alienacién y mi aislamiento no dependié de
mala conducta. Me encantaria poder tomar conmigo, en mi nueva vida, los deseos carifiosos y buenos de
mis amigos. Sin embargo, si esto es imposible, soportaré su desagrado, en cuanto estoy obedeciendo a
una trascendental conviccion del deber.

Naci en la familia de la casta brahmina de Karhad Maharashtra, segun indica mi apellido. Mi padre me
educd detenidamente en nuestras doctrinas religiosas, facilitindome, ademas, la adquisicion de una
educacion inglesa. A partir de los diez afios de edad hasta los catorce, entrené mi mente en el tema de la
religién, dedicandome con gran ardor a nuestras practicas religiosas ortodoxas. Con el tiempo, mis
estudios escolasticos hicieron a un lado las observancias religiosas, sin embargo, hasta los ultimos nueve
meses, mis pensamientos y aspiraciones religiosas no se habian modificado. En aquel entonces tuve la
inestimable suerte de leer “Isis sin Velo, una Clave de los Misterios de la Religion y la Ciencia Antigua y
Moderna” y unirme a la Sociedad Teosofica. No es una exageracion decir que he empezado a ser un
hombre vivo s6lo en estos Ultimos meses, puesto que se ha abierto un abismo insondable entre la vida
como me aparece ahora y la que comprendia antes. Por primera vez siento que columbro lo que el ser
humano vy la vida son: la naturaleza y los poderes de una, las posibilidades, los deberes y los gozos del
otro. En el pasado, a pesar de mi ardor ritualista, no era feliz ni tenia paz mental. Simplemente practicaba
mi religion sin entenderla. EI mundo me afligia profundamente y también a los demas, sin poder tener una
vision clara del futuro. Lo Unico real me parecia ser la rutina diaria; en el mejor de los casos, el horizonte
gue se extendia ante mi consistia en las tareas de una vida ocupada que agotaba mi cuerpo y las
ceremonias de obsequio que mis amistades me rendian. Mis aspiraciones tendian hacia mas Zamindaries,
posicion social y gratificacion de los apetitos. Sin embargo, mis posteriores lecturas y reflexiones me han
mostrado que tales aspiraciones eran, simplemente, los vapores de un suefio, pues, el titulo de hombre se
lo merece s6lo quien ha dominado su capricho, volviendo, la perfeccion de su ser espiritual, un gran
objetivo de sus esfuerzos. Puesto que en mi casta no podia gozar de estas convicciones ni de mi libertad
de accion, decidi dejarla.

Quiero aclarar que: he tomado dicho paso no por ser un tedsofo sino porgue, al estudiar la teosofia he
aprendido y oido acerca del antiguo esplendor de mi pais, la tierra estimada de Aryavarta. Unirse a la
Sociedad Teoso6fica no interfiere con las relaciones sociales, politicas o religiosas personales y ahi cada
individuo tiene el mismo derecho a sus propias opiniones. Madame Blavatsky y el Coronel Olcott, en
lugar de persuadirme a dar ese paso me han fuertemente aconsejado esperar mas para concederme un
lapso mayor de reflexion. El vislumbre que tuve de la pasada grandeza de mi pais me entristecio al ver su
degradacion. Por eso siento que es mi profundo deber dedicar todos mis humildes poderes para
restablecerla. Ademas, las historias de varias naciones nos proporcionan muchos ejemplos de jovenes que
han entregado todo para el bien de su pais, logrando, finalmente, alcanzar su meta. Sin patriotas, ningin
pais puede elevarse. Este sentimiento de patriotismo ha venido creciendo gradualmente dentro de mi,
preparando mi mente a anular toda consideracién personal por el bien de mi tierra natal. No soy ni un
revolucionario ni un politico, sino un simple paladin de la buena moral y los buenos principios segun se
practicaban en la antigliedad. El estudio de la Teosofia ha irradiado luz en mi acerca de mi pais, mi
religion y mi deber. Me he convertido en un ario mejor de lo que he sido alguna vez. También he oido, a
mis hermanos parsis, decir que han sido mejores zoroastrianos desde que se unieron a la Sociedad
Teosofica. Ademas he visto a los buddhistas escribir a la Sociedad Teosofica diciendo que el estudio de la
Teosofia les ha permitido apreciar mas su religion. Entonces, este estudio induce, a cada ser, a respetar
mas su religion. Le otorga una vision capaz de penetrar la letra muerta, viendo el espiritu claramente.



Ahora puede leer todos sus libros religiosos entre lineas. Si consideramos las religiones en su sentido
popular, parecen tener detalles muy antagénicos y no concuerdan entre ellas. Sin embargo, sus
representantes dicen que el estudio de la teosofia les explica el contenido de su religion, haciéndoles
sentir mayor respeto por ella. Entonces, debe haber una base comin en la cual se han erigido todos los
sistemas religiosos y ésta es la verdad que subyace tras cada uno de ellos. S6lo puede existir una verdad
absoluta, sin embargo las diferentes personas la perciben en modos distintos. Esa verdad es la moralidad.
Si quitamos los dogmas que se adhieren a los principios de cada religion, constataremos que en cada una
se predica la moralidad. Con el término religion no me refiero a las sectas menores e innumerables que
estan en todo el mundo, sino a las principales, las fuentes de estas sectas diferentes. Por eso es apropiado
que cada persona acate los principios de la moralidad, segun los cuales: considero que el deber de cada
ser consiste en hacer lo mejor posible para que el mundo sea mejor y mas feliz. Lo anterior puede
proceder de un amor por la humanidad. Sin embargo: ¢cémo puede un hombre amar a la humanidad, si no
ama a sus compatriotas? ¢Quién no ama a una parte, puede, acaso, amar el entero? Por lo tanto, si deseo
dedicar al mundo mis humildes servicios debo comenzar, primero, trabajando a favor de mi pais; pero no
podia llevarlo a cabo permaneciendo en mi casta. He constatado que, observar la distincién de casta,
induce a odiar incluso el propio vecino, si pertenece a otra, en lugar de fomentar el amor hacia todos los
compatriotas. Tal injusticia es insoportable para mi. ;Qué culpa tiene uno por haber nacido en una casta
particular? Respeto a un hombre por sus cualidades y no por su nacimiento, es decir, para mi un individuo
superior es aquel que ha desarrollado su ser interno o esta en el proceso de desarrollo. Pues: este cuerpo,
esta riqueza, los amigos, las relaciones y todos los otros goces mundanos que los hombres tanto aprecian,
son impermanentes. Sin embargo, el historial de nuestras acciones se lega de generacién a generacion; por
lo cual nuestras acciones deben ser tales que nos hagan dignos de nuestra existencia en este mundo,
mientras que estamos aqui y también después de la muerte. No podria hacer esto si observara las
costumbres de casta, porque me volvid egoista y desinteresado en las necesidades de mis hermanos, los
seres humanos. He sopesado dichas circunstancias en mi mente, concluyendo que no creo en la casta
como necesidad religiosa asi como no creo que una palma pueda dar mangos. Me di cuenta de ello y si no
fuera por esa distincion, India no se encontraria en tal degradacion; pues, dicha distincion ha engendrado
el odio entre sus hijos: induciéndolos a odiarse y pelearse. La paz del pais quedé perturbada: las personas
no podian unirse para buenos propdsitos. Libraron guerras entre ellos, en lugar de combinar todas sus
energias a la causa para el mejoramiento de la condicion del pais. Asi se asentd la base para la
inmoralidad, alcanzando, ahora, un nivel tan infimo que si no se detiene, pronto los tambaleantes pilares
de la India se vendran abajo. Con lo anterior no quiero culpar al ancestro original que instituyd ese
sistema. Para mi su objetivo parecia distinto, basandose en las cualidades de cada persona; pues, en aquel
entonces, la casta no era hereditaria como hoy. Esto trasparece de los varios libros antiguos y sagrados,
pletéricos de ilustraciones en las cuales los Kshatriyas, incluso los Mahars y los Chambharas,
considerados los méas infimos, no sélo se consideraban y respetaban como brahmines, sino se adoraban
como semi-dioses simplemente por sus cualidades. Si éste es el caso, ¢por qué adherirnos a ese habito que
ahora no s6lo no es practico sino dafiino? Ademas noté que: si observara externamente eso en que no
creia internamente, practicaria la hipocresia. Constaté que me habia convertido en un esclavo al no gozar
la libertad de la conciencia y actuaba de modo inmoral. La teosofia me ha ensefiado que a fin de gozar la
paz mental y el auto-respeto, debo ser honesto, candido, pacifico y considerar a todos los seres como mis
hermanos, a pesar de la casta, el color, la raza o el credo. Me doy cuenta de que ésta es una parte esencial
de la religion. Debo tratar de poner en practica estos problemas teéricos. Las convicciones mencionadas
fueron eso que al final me apuraron a salir de la casta.

Me gustaria pedir a mis compatriotas que quienes comparten mi opinion se declaren abiertamente a
favor de su pais. Entiendo los aparentes sacrificios necesarios en adoptar tal actitud; yo también tuve que
hacerlos, sin embargo son sacrificios s6lo a los ojos de quien esta interesado en el mundo de la materia.
Una vez que un ser humano se ha liberado de tal fijacion y cuando el sentido del deber hacia su pais y si
mismo impera en su corazon, estos no seran sacrificios para él. Eliminemos, entonces, la distincion que
nos separa a los unos de los otros, unamonos en un comin acuerdo, combinando nuestras energias para el
bien de nuestro pais. Sintdmonos arios y probemos, para nosotros mismos, que somos dignos de nuestros
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ancestros. Se me podra decir que mi sacrificio es indtil e insensato, que me estoy aislando de toda relacion
social, corriendo el riesgo de perder un modo decente de eliminar mi cadaver por quienes nuestras
costumbres imponen tal deber y que nadie, excepto un visionario, aun cuando fuera el principal de los
brahmines, podria imaginar restablecer la grandeza de su pais y la iluminacién de toda una nacién tan
grande como la nuestra. Sin embargo estos son los argumentos del egoismo y de la cobardia moral. Un
solo hombre ha salvado naciones anteriormente y si bien mi vanidad ni me hace sofiar que pueda realizar
un resultado tan glorioso, todavia, un buen ejemplo nunca es sin valor e incluso la persona mas
insignificante puede darlo. Cierto esta que sin ejemplo ni auto-sacrificios, no puede haber reforma alguna.
Mi visién del mundo me impone un deber y pienso que la causa méas poderosa y la Unica permanente de la
felicidad es estar consciente de que estoy desempefiando tal deber.

En el caso de que lo anterior no haya sido muy claro, quiero que se entienda lo siguiente: no me he
convertido en un materialista ni en un cristiano. Soy un ario, tanto desde el punto de vista religioso como
en cualquier otra cosa, sigo el Ved, creyendo que es el padre de todas las religiones humanas. Como la
teosofia explica las religiones humanas secundarias, asi aclara el significado del Ved. Las ensefianzas de
los Rishis adquieren un nuevo esplendor y una nueva majestad, por eso las reverencio cien veces mas que
antes.

Damodar K. Malavankar

Theosophist, Mayo, 1880



UNA RESPUESTA A NUESTROS CRITICOS

(Nuestra Respuesta Final a Varias Objeciones)

En el diario vivir el lenguaje puede ser plata, mientras “el silencio es oro.” En el caso de los editores de
periodicos dedicados a un objetivo especial, “el silencio” a veces equivale a cobardia y a falsas
pretensiones. Este no va a ser nuestro caso.

Estamos perfectamente conscientes de que la simple presencia de la palabra “Espiritismo™ en la primera
pagina de nuestro periodico “le hace perder el 50% de su valor, a los ojos del materialista y del
escéptico”. Esto es lo que nuestros mejores amigos nos repiten continuamente, algunos de los cuales nos
prometen que tendriamos méas popularidad y por ende un aumento de suscriptores, si sélo quitaramos el
“despreciable” término, reemplazandolo con algin sinénimo menos fonéticamente ofensivo para el
publico en general. Lo anterior implicaria actuar bajo falsas pretensiones. La presencia intocada de la
palabra impopular indica nuestra respuesta.

El siguiente hecho demuestra que no incluimos el “espiritismo”, entre los otros temas que nuestro
periddico considera, “en la esperanza que los espiritistas le dieran la bienvenida”, pues, desde el primer
namero de nuestro Prospecto hasta hoy, los suscriptores espiritistas no son mas que el 4%. Sin embargo,
nos causa alegria notar que la prensa y nuestros adversarios nos tildan, constantemente, de “espiritistas.”
A pesar de que ellos desconozcan intencional o no intencionalmente nuestras opiniones, nos atribuyen
una creencia en los Espiritus. Tampoco queremos objetar contra tal titulo, pues existen muchas personas
mas dignas y sabias que nosotros que creen firmemente en los Espiritus, sin embargo, esto implicaria
actuar, de nuevo, bajo “falsas pretensiones.” Entonces, nos tildan de “Espiritistas” quienes consideran
bobamente el titulo como un “estigma’; mientras los espiritistas ortodoxos, sabiendo que atribuimos sus
fendmenos a toda otra energia que los espiritus, se resienten de nuestras opiniones particulares por
considerarlas como un insulto a su creencia y, a su vez, nos ridiculizan y antagonizan.

Este hecho deberia ser suficiente para probar que nuestra revista persigue una politica honesta: se fundé
con el Unico objetivo de irradiar la luz de la verdad, por impopular que fuera, permaneciendo fiel a su
primer principio, el de absoluta imparcialidad. Lo anterior contesta, plenamente, a otra acusacion, la de
publicar puntos de vista de corresponsales que, con frecuencia, discrepan con los nuestros. Una carta
presenta la queja de que “nuestra revista pulula de articulos que sostienen supersticiones ridiculas y
absurdas historias de fantasmas”; mientras otra dice: “en sus editoriales se olvidan enfatizar,
suficientemente, la necesidad de discernir entre hechos y errores y en la seleccion de los temas que sus
contribuyentes someten.” Una tercera carta nos acusa de no elevarnos, suficientemente, “de los supuestos
hechos a los principios, los cuales probarian, a nuestros lectores, que los primeros son simples ficciones.”
En otras palabras, segun entendemos, ¢se nos acusa de descuidar la induccion cientifica? Quiza nuestros
criticos tengan razon, pero tampoco nosotros estamos totalmente equivocados. Ante los muchos
experimentos cruciales y rigurosamente cientificos que nuestros sabihondos més eminentes han llevado a
cabo, haria falta un ser mas sabio que el Rey Salomon para poder decidir, ahora, entre hecho y ficcion. Es
mas dificil contestar a la pregunta: “;Qué es la verdad?”, en el siglo XIX, que en el primero de nuestra
era. La aparicion que Bruto tuvo de su “genio malo”, en forma humana monstruosa, el cual entré en su
casa de campafa en la oscuridad y el silencio de la noche, prometiéndole encontrarlo en la planicie de
Philippi, era un hecho para Bruto y un suefio para sus esclavos que no vieron ni escucharon nada en esa
noche. La existencia de continentes antipodales y el sistema heliocéntrico eran hechos para Col6n y
Galileo, afios antes de que pudiesen demostrarlos. Hace algunos siglos se negaba, con vehemencia, la
existencia de América y de nuestro sistema solar, asi como ahora se niegan los fendbmenos espiritistas.
Los hechos existian en el “pasado pre-cientifico” y en nuestro presente cientifico hay numerosos errores.
Entonces: ¢a quién deberiamos dejar el criterio de la verdad? ¢ Deberiamos abandonarlo a la merced y al
juicio de una sociedad llena de prejuicios, constantemente dispuesta a subvertir eso que no entiende y
transformar la impostura y la hipocresia en sinonimos de “propiedad” y “respetabilidad”? ;O deberiamos
dejarlo, ciegamente, a la llamada ciencia moderna exacta? Sin embargo, la ciencia no ha pronunciado su



Gltima palabra y tampoco sus varias ramas de conocimiento pueden gozar de su calificacion de ser
exactas, mientras que las hipotesis de ayer no sean refutadas por los descubrimientos de hoy. “La ciencia
es ateista y fantasmagoérica, en continua gestacion de conjeturas. Nunca podrd convertirse en
conocimiento en si. EI no saber es su pinaculo”, dice el profesor A. Wilder, nuestro vicepresidente de
Nueva York gue es, seguramente, un hombre de ciencia mas que muchos otros cientificos de renombre en
el mundo. Ademas, los letrados representantes de la Sociedad Real tienen muchos intereses y, como
cualquier mortal, no estan libres de prejuicios ni de ideas preconcebidas. ¢ Tal vez en nuestra blsqueda
por la verdad deberiamos dirigirnos humildemente a la religion y a su asistente, la teologia, con sus “siete
veces siete” sectas, reivindicando, cada una, sin probarlo, el derecho a declarar la verdad? Uno de
nuestros severos aréopagos cristianos expresa su temor que “la revista Theosophist ha dado la bienvenida
incluso a algunas de las absurdas historias de los Puranas.” Que nos diga: ;tiene la Biblia menos
“historias absurdas de fantasmas” y “milagros ridiculos” que los Puranas hindues, los Maha Jatakas
budistas o incluso una de las “publicaciones mas vergonzosamente supersticiosas” de los espiritistas?
(Citamos de su carta) y tememos que se puede resumir en;

“La fe, la fe fanatica, una vez adherida
A una amada falsedad, la abraza hasta el final [...]”

Sin embargo, nosotros nada aceptamos por fe. Analogamente a la mayoria de los periodicos, en cada
namero del Theosophist recordamos a los lectores que ““sus editores no son responsables por las opiniones
que los contribuyentes expresan”, pues, no concordamos con algunos de ellos. Esto es todo lo que
podemos hacer. Nunca dimos origen a nuestro periddico como maestros, sino como humildes y fieles
amanuenses de las innumerables fes, creencias, hipétesis cientificas e incluso “supersticiones” corrientes
en las eras pasadas y sin embargo todavia vigentes en la nuestra. No habiendo sido, nunca, sectarios, es
decir, partidarios de algin interés particular, sostenemos que, ante la situacion presente, en la cual los
credos antiguos y las nuevas doctrinas, las escuelas y las autoridades conflictivas, los renacimientos de la
fe ciega y los incesantes descubrimientos cientificos, luchan y compiten para la supervivencia del mas
apto, tragandose y destruyéndose mutuamente, seria un verdadero valiente quien asumiera la tarea de
decidir entre ellos. Por lo tanto preguntamos: ¢quién, en presencia de los logros maravillosos e
inesperados de los grandes quimicos y fisicos, correria el riesgo de trazar la linea de demarcacion entre lo
posible y lo imposible? ;Ddénde estd el hombre honesto que, conociendo las Gltimas conclusiones de la
arqueologia, la filologia, la paleografia y especialmente la asiriologia, emprenderia probar la superioridad
de las “supersticiones” religiosas de los europeos civilizados sobre las de los “paganos” e incluso de los
salvajes adoradores de fetiches?

Con todo lo dicho esperamos haber aclarado la razén por la cual, no creyendo en la infalibilidad de
mortal alguno ni de nosotros, abrimos nuestras columnas a la discusion de cada punto de vista y opinion,
siempre que no se haya probado su naturaleza totalmente sobrenatural. Ademas, cuando dejamos espacio
a contribuciones “no cientificas”, es porque tratan temas que no entran en el campo de la ciencia fisica.
Por lo general son asuntos que el cientifico dogmatico ordinario rechaza a priori sin examinarlos; sin
embargo, el verdadero hombre de ciencia no sélo considera la cuestion posible, sino que, después de la
debida investigacion, con frecuencia la proclama un hecho innegable. En cuanto a la mayoria de temas
trascendentales, el escéptico tiende a invalidar el punto, mientras el creyente lo comprueba. EI HECHO es
el solo tribunal al cual nos sometemos, reconociéndolo sin apelar. Ante tal tribunal un Tyndall o un
ignorante son tratados imparcialmente. Estando conscientes de la verdad banal que cada sendero
eventualmente conduce a la via maestra, asi como cada rio, al océano, nunca rechazamos una
contribucion simplemente por no creer en el tema o por no concordar con sus conclusiones. Sélo el
contraste nos permite apreciar las cosas en su verdadero valor y a no ser que un juez compare los dos
puntos de vista, oyendo a ambos, dificilmente podra llegar a una decision correcta. Nuestro adagio es: Los
insensatos, para evitar los vicios, caen en los errores contrarios®: por eso tratamos de caminar, con

! Dum vitant stulti vitia in contraria currunt (Horacio, sétiras).
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prudencia, entre los varios desfiladeros, sin precipitar en ninguno. Pedir a un ser humano que crea lo
mismo que uno, ya sea en el &mbito religioso o cientifico, es una actitud injusta y muy déspota, ademas de
ser absurda. Equivale a exigir que los cerebros del converso, sus érganos de percepcion, es decir, todo su
organizacion, se reconstruyan siguiendo el modelo de los de su maestro, teniendo, ademas, su mismo
caracter y facultades mentales. Entonces: ¢por qué no su nariz y 0jos? La esclavitud mental es la peor
clase de esclavitud. Es un estado sobre el cual la fuerza bruta, al no tener poder real alguno, denota
siempre una horrible cobardia o una gran debilidad intelectual [...]

Entre las numerosas criticas, se nos acusa de no ejercer, lo suficiente, nuestro derecho editorial de
seleccion. No concordamos con tal imputacion y la contradecimos. Como cualquier persona bendita con
un cerebro, en lugar de puras escorias, ciertamente tenemos nuestras opiniones referentes a los asuntos
generales y especialmente los temas ocultos, ateniéndonos muy firmemente a algunas de ellas. Sin
embargo, estos son nuestros puntos de vista personales y aunque tenemos el derecho a ellos como
cualquier otro ser, no tenemos el de imponerlos a los demas. Nosotros no creemos en la actividad de los
“espiritus de los difuntos”, pero otros si, entre los cuales muchos miembros de la Sociedad Teoséfica;
entonces, es nuestro deber respetar sus opiniones siempre que ellos respeten la nuestra. Si a cada articulo
de un contribuidor le siguiera una Nota del Editor que corrigiera “las ideas erréneas”, implicaria
transformar nuestra revista, rigurosamente imparcial, en un érgano sectario. Rechazamos este oficio de
“Sefior Oraculo.”

El Theosophist es una revista de nuestra Sociedad, en la cual cada miembro es totalmente libre de
expresar sus opiniones. Ademas, el cuerpo entero representa, colectivamente, casi cada credo,
nacionalidad y escuela de filosofia y todo miembro tiene el derecho de pedir espacio, en el 6rgano de su
Sociedad, para defender su particular credo y punto de vista.

Siendo nuestra Sociedad una Republica de la Conciencia, absoluta e intransigente, no hay espacio en
ella para las ideas preconcebidas y la estrechez mental, tanto cientifica como filoséfica. Para nosotros son
tan despreciables y denunciables como el dogmatismo y el fanatismo en la teologia. Lo anterior lo hemos
repetido hasta la nausea.

Después de haber explicado nuestra posicién, cerramos con estas palabras de despedida para nuestros
amigos y criticos fanaticos. A los materialistas y a los escépticos que nos reprenden en el nombre de la
ciencia moderna, la dama que siempre sacude su cabeza y dedo para despreciar eso que todavia no ha
descubierto, queremos recordarles las palabras sugestivas, sin embargo muy suaves, del gran Arago:
“Quien pronuncia la palabra ‘imposible’, fuera del ambito de las matematicas, es un incauto.” A la
teologia, que bajo sus multiples méascaras ortodoxas nos tira fango de cada esquina segura, le contestamos
con la celebre paradoja de Victor Hugo: “En el nombre de la RELIGION, protestamos contra todas las
religiones y cada una de ellas.”

Theosophist, Julio, 1881



MEDIUMS Y YOGUIS

¢Cual es la diferencia entre los dos?
Por > * *

Un yogui es un hombre que se ha preparado por medio de una larga disciplina corporal y espiritual,
volviéndose capaz de lidiar con los fendmenos y recibir comunicaciones ocultas a voluntad. La teoria al
respecto es: él paraliza, por asi decir, su cerebro fisico, reduciendo su mente a una completa pasividad por
medio de uno de los modos que domina, entre los cuales, la magnetizacion del segundo grupo de
facultades que pertenecen al hombre interno o espiritual que es capaz de ejercerlas. El alma es instruida
por el cuerpo y, a su vez, se usa para liberar el espiritu que asi se coloca en relacién directa con el objeto
deseado. Por ejemplo, una linea telegréfica en las estaciones A, B, C, D, E, envia mensajes de A a B, de B
a C, etc., sin embargo, cuando las varias estaciones estan conectadas, el mensaje puede recibirse,
directamente, de A a E, sin que las estaciones intermedias se den cuenta. De manera analoga, cuando los
nervios son pasivos, el poder “Yog” controla las otras facultades y el espiritu es receptivo a una
comunicacion, que, en el otro caso, no lo seria, debiendo actuar a través de varios medios.

Puesto que el poder magnético se dirige a una facultad particular, ésta forma, inmediatamente, una linea
de comunicacién directa con el espiritu® que, al recibir las impresiones, vuelve a transmitirlas al cuerpo
fisico.?

El espiritu no puede aferrar las comunicaciones que desea recibir, sin la asistencia de la organizacion
fisica; asi como ocurre en el caso de un lunatico: el espiritu esta presente, sin embargo se ha perdido la
facultad razonadora, por eso el espiritu no puede volver sano al hombre. También en el caso de un ciego,
el espiritu y los poderes razonadores son firmes, pero la capacidad de ver estd destruida y el alma del
ciego no puede darse cuenta de las impresiones que el nervio éptico y la retina le transmiten.

El espiritu es un éter inmortal (¢ principio?), que es intocable y si bien podemos decir que hasta cierto
punto estd subordinado al cuerpo y a sus facultades durante el lapso de vida del cuerpo al cual esta
apegado, por medio de su actividad puede liberarse a un grado mas o menos elevado, actuando de manera
independiente de los otros principios. Lo anterior es alcanzable a través del poder magnético o nervioso,
si prefieren, entonces, el hombre espiritual puede recibir comunicaciones de otros espiritus, puede
atravesar el espacio, producir varios fendmenos, asumir cualquier forma y aparecer en la que quiera.

2 Sexto principio: alma espiritual.

® En el estado normal o natural, las sensaciones se transmiten del cuerpo fisico inferior al cuerpo espiritual superior:
del primer principio al sexto (no siendo, el séptimo, un cuerpo organizado o condicionado, sino un principio o un
estado infinito y por ende, incondicionado). Entonces, las facultades de cada cuerpo deben despertar las del préximo
superior, a fin de transmitir el mensaje en sucesion, hasta alcanzar el ltimo, (el alma espiritual) que, al recibir la
impresion, vuelve a enviarla al cuerpo, siguiendo el orden inverso. De aqui que las facultades de algunos de los
“cuerpos” (usamos este término por falta de uno mejor), siendo menos desarrolladas, no logran transmitir el mensaje
correctamente al principio superior, malogrando, asi, producir la impresién correcta sobre los sentidos fisicos, como
sucede con un telegrama que pudo haber comenzado sin error y sin embargo, algin operador, a lo largo de la
transmision, al no haberlo entendido, lo mal interpreto, confundiendo el contenido. Esta es la razén por la cual
algunas personas, aun teniendo grandes poderes intelectuales y facultades perceptivas, con frecuencia no pueden
apreciar las bellezas de la naturaleza o alguna cualidad moral particular, por perfecto que su intelecto fisico sea. La
percepcion espiritual serd siempre imperfecta a menos que el material original o la aproximada impresién fisica
transmitida, haya pasado en un circuito por el tamiz de cada “principio”: (desde 1, 2, 3, 4, 5, y 6, hasta el 7, para
bajar de nuevo del 7 al 6, 5, 4, 3, 2, y 1); ademas, cada “tamiz” debe funcionar bien. El yogui que, por medio de un
entrenamiento constante e incesante vigilancia, mantiene su instrumento septenario bien afinado y cuyo espiritu es
capaz de dominarlo todo, puede comunicarse directamente de cuerpo a espiritu y viceversa, a voluntad y paralizando
las funciones de los cuatro principios intermedios. Ed. Theosophist.
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He aqui el secreto de la teoria: el yogui, poseyendo el poder de auto-mesmerismo y teniendo perfecto
control sobre todos sus principios internos, ve lo que quiere ver, rechazando las influencias elementales
que tienden a contaminar su pureza.

En cambio, el médium recibe sus comunicaciones de manera distinta. El desea el contacto con los
“espiritus” y ellos se sienten atraidos hacia él, sus influencias magnéticas controlan las facultades del
médium proporcionalmente a la fuerza de sus respectivos poderes magnéticos y la pasividad del sujeto. El
fluido nervioso transmite sus impresiones al alma o espiritu de la misma manera que el yogui y con
frecuencia se producen resultados idénticos, con la importante diferencia que no son eso gque el médium o
el espiritista desea, sino lo que los espiritus (influencias elementarias) producen. Por eso, a veces, (en el
espiritismo), se pregunta algo sobre un tema y se recibe una respuesta de diferente indole, que no tiene
relevancia con el asunto y mas o menos sigue la disposicion del “elementario.” El espiritista no puede, a
voluntad, producir un resultado especifico, mientras el yogui si. El espiritista corre el riesgo de influencias
malas que obstruyen las facultades que el alma debe controlar, siendo, dichas facultades, rapidamente
influenciadas por estar mas propensas al mal que al bien (en cuanto todo tiene un gran porcentaje de
materia impura en si.) El yogui supera esto, logra controlar sus facultades y el alma adquiere un propésito
mas amplio porque las trabaja y las domina; pues: si bien el alma es su regente, queda subordinada a ellas.
He aqui una ilustracion familiar: una bateria genera electricidad, los cables transportan la corriente y el
mecanismo se activa. De manera analoga: el alma es el generador o bateria, los nervios son los cables y
las facultades el mecanismo activado. El yogui plasma una conexién directa entre su alma espiritual y
cualquier facultad y, mediante el poder de su voluntad entrenada, es decir, la influencia magnética,
concentra todos sus poderes en el alma, lo cual le permite entender el tema de su investigacion para
volverlo a transmitir a los drganos fisicos a través de los varios canales de comunicacion.*

Si el yogui desea tener una vision, sus nervios 6pticos reciben el fluido magnético; si quiere recibir una
respuesta sobre algun asunto, carga las facultades del pensamiento y de la percepcion, etc. Si quiere
atravesar el espacio en espiritu, lo realizara facilmente transfiriendo la facultad de la voluntad,’ pues: la
capacidad de producir resultados mayores o menores dependerd de su adquisicion de mayor o menor
poder.

El alma del médium no se convierte en el generador, no es la bateria. Es una jarra de Leyden, cargada
con la influencia magnética de los “espiritus”. Las facultades son activadas asi como los llamados
espiritus las hacen trabajar de la jarra que han cargado con sus corrientes, las cuales, siendo magnéticas,
asumen el aspecto de la disposicién buena o mala de los invisibles. La influencia de un espiritu muy
bueno no queda en la tierra después de la muerte, por eso, en verdad, no hay espiritus buenos, aunque
algunos pueden no ser traviesos, otros pueden ser muy malvados. Entonces surge la pregunta: ;,cémo es
posible que las influencias de los malos se queden atras, cuando el alma ya no existe en la tierra después
de la muerte? Como la luz del sol ilumina un objeto que refleja ciertos rayos invisibles y activos que,
concentrados en una camara, producen una imagen latente en una plancha fotografica, de manera analoga,
las propensiones malas del hombre se desarrollan y forman a su alrededor una atmoésfera tan embebida de
su influencia magnética, que este cascardn externo, retiene las impresiones latentes de las acciones buenas
o malas, las cuales, después de la muerte, se apegan a ciertas localidades, viajando de modo tan rapido
como el pensamiento, dondequiera que se ejerza, con intensidad, una influencia atractiva. Son menos
peligrosas para la humanidad en general que las atrae menos; los espiritistas las atraen mas a causa de su
poder erratico de voluntad: su poder magnético mal gobernado. ¢Acaso muchos no se han topado con un
desconocido cuya apariencia suscité repulsion y, al verlo, nacieron sentimientos espontaneos de
desconfianza y desagrado, a pesar de no saber nada de él? En cambio, con frecuencia encontramos
alguien hacia el cual nos sentimos atraidos desde el comienzo y con el cual podriamos anudar una amistad
y por si acaso lo conocemos, apreciamos su compafiia aun mas. Sus palabras nos atraen y entre nosotros
se establece una simpatia inexplicable. ;Qué es esto, si no nuestro cascarén externo que entra en contacto

* O directo, que, segn creemos, es el caso més frecuente. —Ed. Theosophist.
® Segtin entendemos: desde el cuerpo fisico al espiritual, concentrandola ahi. —~Ed. Theosophist.
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con el del desconocido, participando en la influencia magnética de ese cascaron o estableciendo una
comunicacion entre ellos?

A veces, también el médium es influenciado por su espiritu y la reaccion de sus nervios magnetiza
algunas facultades accidentalmente, mientras los espiritus elementarios estan magnetizando los otros
sentidos; o una corriente errante alcanza alguna facultad intocada por el magnetismo de los elementarios,
dando lugar a estos mensajes incomprensibles que no tienen relevancia con lo que se esperaba, una
ocurrencia frecuente que ha siempre sido un obstaculo en todas las sesiones espiritistas.

Theosophist, Mayo, 1882.
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DE DONDE PROCEDE EL TERMINO “LUNATICO”

Es consabido que los rayos lunares tienen una influencia muy perniciosa y recientemente este asunto fue
el tema de una discusion muy animada entre algunos cientificos en Alemania. Finalmente, los médicos y
los fisidlogos empiezan a percibir que los poetas los habian engafiado. Esperemos que pronto descubran
gue los ocultistas orientales tenian una informacién mas real acerca del cardcter genuino de nuestro
satélite traicionero, que los astrbnomos occidentales con sus grandes telescopios. En verdad, la “hermosa
Diana”, la “Reina de la Noche”, aquella que con “majestuosidad velada”

“[...] devela su luz sin paralelo,
Lanzando sobre la oscuridad su manto plateado [...]”

es la peor enemiga, porque secreta, de su reino y de los hijos pertenecientes a este reino: los vegetales, los
animales y también los seres humanos. Sin penetrar en sus funciones y atributos ocultos, generalmente
desconocidos, basta enumerar los que la ciencia e incluso los profanos conocen.

La luna influencia negativamente la constitucion mental y corporal humana de muchas maneras. Ningun
capitan experto permitird a sus marineros dormir en la cubierta durante el plenilunio. Recientemente, una
larga y atenta serie de experimentos ha probado, sin sombra de duda, que ninguna persona, incluso una
con nervios muy fuertes, podia sentarse, acostarse o dormir por un largo lapso, en un cuarto iluminado por
la luz lunar, sin perjudicar su salud. Cada ama de casa 0 mayordomo atento, sabe que cualquier clase de
provisiones se pudren mas rapidamente bajo la luz de la luna que en la completa oscuridad. Ya se ha
desacreditado la teoria segln la cual la causa de esto no reside en la nocividad de los rayos lunares, sino
en el hecho conocido que cualquier rayo refrangible y reflejo ejerce una influencia perniciosa. Tal
hipétesis no es coherente para nuestro caso. El 21 de Enero de 1693, durante el eclipse lunar, muri6é una
cantidad triple de enfermos que en los dias previos y siguientes. Bacon solia desmayarse completamente a
comienzos de cada eclipse lunar, recobrando su conciencia s6lo después. En 1399, Carlos VI. se convertia
en un lundtico durante cada luna nueva y al principio del plenilunio. Se descubri6 que el origen de un
nimero de enfermedades nerviosas coincidia con ciertas fases lunares, especialmente la epilepsia y la
neuralgia, siendo, su Unica cura, el sol, como todos saben. Después de una discusion que se prolongd por
varios dias, los sabios de Alemania no llegaron a mejor conclusion que la siguiente: “Aun siendo un
hecho bien establecido de que existe una conexion misteriosa y nefasta entre la luminaria nocturna y la
mayoria de las enfermedades humanas, animales y vegetales, no podemos, actualmente, determinar donde
resida la causa de tal conexion.”

Por supuesto que no. ;Quién, de entre estos grandes doctores y fisiélogos no sabia, desde su infancia,
gue en la antigua Grecia habia una creencia muy esparcida segun la cual los magos, especialmente los
encantadores y los hechiceros de la Tesalia, tenian un poder incontrolable sobre la luna, bajandola a
voluntad del firmamento, valiéndose de la fuerza de sus encantos, produciendo, asi, los eclipses? Sin
embargo, lo anterior era todo lo que sabian, a no ser que agreguen su conviccion de que la estlpida
supersticion era totalmente insignificante. Quiza tengan razén y, en su caso, es posible que la ignorancia
sea dicha. Sin embargo, los ocultistas no deberian olvidar, de todos modos, que la Isis de los egipcios y la
griega Diana o Luna, eran idénticas. Ambas eran la media luna o los cuernos de buey que llevaban
puestos en sus cabezas, siendo, el simbolo del novilunio. Los “velos” de Isis y Diana cubren mas que un
profundo misterio de la naturaleza, siendo, ambas, simbolos antropomorfizados o Diosas de esta Ultima,
cuyos sacerdotes eran los adeptos mas grandes y mas poderosos de las tierras que las adoraron. Para un
estudiante de ocultismo es muy sugestivo el hecho de que el sacerdote que servia el templo de Diana en
Aricia, tenia que matar, siempre, a su sucesor; lo cual muestra que: el iniciador, habiendo develado la
diosa 0 mostrado al nedfito la verdad desnuda, debia morir. Las mismas iniciaciones misteriosas tenian
lugar en los templos de Diana, la diosa més grande y reverenciada de todas en Roma y en Grecia; en los
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de Efesos, una de las siete maravillas del mundo, hasta el mencionado templo de Aricia y los templos
sagrados de la Isis egipcia.
Theosophist, Abril, 1883
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DEVACHAN

La Constriccion Occidental y la Version Oriental

[El sexto capitulo de la serie “Fragmentos de Verdad Oculta”, que aparecio en la revista Theosophist de
Marzo de 1883, suscitd la critica de un tedsofo britnico segun el cual, la explicacion referente a la
condicién devachénica, era inadecuada o describia un “engafio” de la naturaleza, en cuanto parecia no
haber un verdadero trato entre las almas en ese estado después de la muerte, sino s6lo una relacién
imaginada o “sonada.” Un memorandum que H.P.B. publicé ampliamente en el Theosophist de agosto de
1883, contenia el comentario y las objeciones del lector, seguidas por tres respuestas que, como ella dijo,
procedian de “tres fuentes distintas.” —Editores.]

LO REAL Y LO IRREAL

RESPUESTA |

Estar perfectamente consciente de que “soy Brahman”,
Disuelve las falsas apariciones que la ignorancia proyecta.
[...] Sabe que eso es, en verdad, Brahma.

Nada mas existe excepto Brahma; cuando algo mas aparece
Es como un espejismo: falso.

Atma Bodha (Conocimiento del Alma)
Sankaracharya

El “malentendido” nace de una concepcion errénea natural del sentido en que ciertos términos se
emplean, en lugar de un uso “incoherente del lenguaje.” El estudiante europeo de filosofia Oculta que
comienza su estudio antes de conocer el modo de pensar técnico y la peculiaridad de expresion de sus
maestros, encara la alternativa de quedar atrapado en un circulo vicioso. Su primera necesidad consiste en
conocer los puntos de vista esotéricos sobre la naturaleza ultima del Espiritu, la Materia, la Fuerza y el
Espacio; las teorias fundamentales y axiomaticas relativas a la Realidad y a la Irrealidad, la Forma y la
no-Forma (rupa y arupa), el estado de suefios y de vigilia.® Deberia dominar, en especial modo o por lo
menos de manera aproximativa, la distincién entre lo “objetivo” y lo “subjetivo” en las percepciones
sensorias humanas vivas y también como aparecen a las percepciones psiquicas de una entidad
desencarnada (Devachano). Su posicion no se fortalecera al objetar: “la relacion ocurre de manera tal que,
por el momento, no es reconocible por la experiencia”, es decir, mientras que uno no se convierta en un
“devachano” no podra entrar en simpatia con sus sentimientos o percepciones. Pues: teniendo la
individualidad desencarnada la misma naturaleza que la triada superior del ser humano vivo, cuando el
adepto logra liberarla, como resultado de la evolucion del ser, fruto del pleno desarrollo de la voluntad
consciente entrenada, entonces, a través de dicha triada, él podra aprender todo en lo referente al
devachano: vivird su vida mental, sentira lo que él siente, compartiendo profundamente sus percepciones
sensorias, reconduciendo consigo a la tierra la memoria de esto sin que los engafios mayavicos las
tergiversen y por ende no pueden ser contradichas. Lo anterior es cierto si suponemos la existencia de este

® La filosofia Vedanta ensefia, como también la filosofia oculta, que nuestra ménada, durante su vida en la tierra
como triada (séptimo, sexto y quinto principios), tiene tres condiciones, ademas de las de inteligencia pura, que son:
vigilia, suefios y sushupti, un estado de suefio sin ensuefios, desde el punto de vista de las concepciones terrestres;
mientras, desde el punto de vista oculto, es una real vida del alma. Cuando el ser humano se encuentra dormido en
un estado sin ensuefios o en un trance, la triada (Espiritu, Almay Mente) entra en perfecta unién con Paramatma, el
Alma Universal Suprema. —Editores.

15



ser atipico como un “adepto”, que tal vez los objetores reconozcan en gracia al argumento. Ademas,
debemos pedir que no se compare, a detrimento del adepto, los poderes perceptivos de su triada, una vez
libre del cuerpo, con los de la ménada semi-liberada del sonambulo en trance o el médium, cuya vision
nebulosa penetra los “arcanos celestiales.” Los suefios de una mente encarnada, por culta y metafisica que
sea, podré calibrar, aln menos, tales poderes, en cuanto no tiene dato alguno para efectuar su elaboracién,
excepto las deducciones y las inducciones que nacen de su propia actividad normal.

Si bien muchos estudiantes europeos parecen haber superado las creencias rudimentarias de sus primeros
afios, todavia es indispensable un estudio especial de las tendencias mentales asiaticas, para que sean
calificados en aferrar el significado de las expresiones asiaticas. En pocas palabras: pueden haber
superado, lo suficiente, sus ideas hereditarias para poderlas criticar, sin embargo esto no los califica para
determinar lo que es un “lenguaje incoherente” o coherente en el caso de los pensadores orientales; siendo
muy importante tener presente la diferencia en la manera de expresarse. Una buena ilustracion de lo
anterior es la supuesta respuesta que dio un oriental de visita a Europa, cuando le preguntaron que
comparara al cristianismo con el buddhismo: “Se necesita un indice o un glosario, pues el cristianismo no
tiene las ideas para nuestras palabras, ni las palabras para nuestras ideas.” Toda tentativa para explicar las
doctrinas del Ocultismo, usando la escasa terminologia de la ciencia y la metafisica europeas, a
estudiantes que desconocen nuestros términos, podra dar lugar a mal entendidos desastrosos, a pesar de
las buenas intenciones de las personas involucradas. Es indudable que las expresiones como: “la vida real
en un suefio”, pareceran incoherentes a un dualista para el cual el alma individual es eterna, existe de
modo independiente, distinta del Alma Suprema o Paramatma y la naturaleza del Dios (personal) es una
realidad. Por ende, el pensador occidental, cuyas inferencias proceden de una manera de pensar muy
distinta, es natural que se sienta sorprendido al decirle que la vida devachanica es “realidad”, a pesar de
ser un suefio; mientras la vida terrena es sélo un “suefo fugaz”, aunque se imagine como una realidad. Es
cierto que el profesor Belfour Stewart, a pesar de ser un gran fisico, no comprenda el significado de
nuestros filésofos orientales, puesto que sus hipGtesis de un universo invisible, sus premisas y
conclusiones, estriban en la suposicion enféatica de la existencia real de un Dios personal, el Creador
personal y el Gobernador moral personal del universo. Tampoco los comprendera el filésofo musulman,
con sus dos eternidades: azl, la eternidad sin principio y abd, la otra eternidad con comienzo, pero sin fin;
tampoco el cristiano, para el cual la eternidad de cada ser humano inicia en el momento en que el Dios
personal insufla un alma personal en el cuerpo personal. Ninguno de estos tres representantes de sus
creencias podra concordar, sin la maxima dificultad, en la perfecta razonabilidad de la doctrina de la vida
devachénica.

Cuando se usa el vocablo “subjetivo”, en conexion con el estado de aislamiento del devachano, no se
refiere al concepto Gltimo de subjetividad, sino a ese grado que es inteligible a la mente occidental, no
oriental. Para esta Ultima todo es subjetivo sin distincion, lo cual evade las percepciones sensorias. El
ocultista, sin embargo, postula una escala ascendente de subjetividad que va haciéndose continuamente
mas real al paso que se aleja, mas y mas, de la objetividad ilusoria terrestre y se acerca a su Realidad
Gltima, Parabrahm.

Sin embargo, siendo el Devachan “solo un suefio”, deberiamos coincidir en una definicion de los
fendmenos de los suefios. ¢ Tiene la memoria algo que ver con ellos? Segun ciertos fisilogos, si. Las
fantasias oniricas, basandose en memoria durmiente,’ se desarrollan y se determinan, en la mayoria de los
casos, por medio de la actividad funcional de algun érgano interno, “cuya irritacion induce a la accion esa
parte del cerebro con la cual el 6rgano esta en simpatia especifica.”

El ocultista, contestando a lo anterior con completo respeto para la ciencia moderna, dice: hay suefios y
suefios. Existe una diferencia entre un suefio producido por causas fisioldgicas externas y uno que
reacciona y se convierte, a su vez, en el productor de percepciones y sentimientos super-sensorios. El
ocultista divide los suefios en fenomenales y noumenales, distinguiéndolos; ademas, el fisi6logo no esta
preparado para comprender la constitucion Gltima del Ego desencarnado, de aqui, la naturaleza de sus

" Una de las paradojas de la fisiologia moderna parece ser que: “mientras mas segura y perfecta se vuelve la
memoria, mas inconsciente llega a ser.” (Véase Cuerpo y Mente por H. Maudsley, M.D.)
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“suenos.” El ocultista hace lo anterior por varios motivos, uno de los cuales merece ser notado: el
fisilogo rechaza una VOLUNTAD a priori, el factor principal e indispensable del hombre interno. Niega
reconocerla, aparte de actos volitivos particulares y declara conocer sélo la volicion que para él es una
simple reaccion o un deseo de determinacion de energia externa, después de [...] “la compleja red y
combinacion de ideas en los ganglios de los hemisferios.” De aqui que el fisiologo debera rechazar, a la
vez, la posibilidad de la conciencia, sin la memoria; entonces, el devachano, no teniendo 6rganos,
ganglios sensorios, “centros educados” ni “idiotas™® y tampoco células nerviosas, no podria poseer eso
que el fisidélogo considera y define memoria. Si no fuese por las trabas del Ego personal, la conciencia
devachanica, libre de las sensaciones personales manasicas, se convertiria, ciertamente, en conciencia
universal o absoluta, sin pasado ni futuro, fundiéndose, los dos, en un eterno PRESENTE. Sin embargo,
incluso el Ego personal, una vez separado de sus 6rganos corporales, no podra gozar la clase de memoria
definida por el Profesor Huxley, el cual atribuye su paternidad a “las moléculas sensogenas™ cerebrales,
engendradas por la sensacion y que permanecen cuando ésta ha desaparecido, por ende se nos dice que
eso constituye la base fisica de la memoria y también de los suefios. ;Qué tienen que ver esas moléculas
con los 4&tomos etéreos que actlian en la conciencia espiritual de la ménada durante su dicha, totalmente
basada y dependiente del grado de su conexién con solo la esencia del Ego personal?

Entonces se nos pregunta: ;Cual puede ser la naturaleza del suefio devachanico? Y ¢cdmo define el
ocultista el suefio del hombre todavia encarnado? Para la ciencia occidental un suefio es una serie de
pensamientos de actos conectados o mejor dicho, “estados”, que s6lo se imaginan ser reales. En cambio,
el metafisico no iniciado, lo describe, exotéricamente, como el pasaje del sentido de la oscuridad a luz: el
despertar de la conciencia espiritual. Sin embargo, el ocultista sabe que el sentido espiritual,
perteneciendo a lo inmutable, nunca puede dormir ni estar durmiente en si, encontrandose siempre en la
“Luz” de la realidad, por eso dice que, durante ¢l estado onirico, Manas (el centro de la inteligencia fisica
y personal) puede percibir esa realidad en el mundo subjetivo que se le ocultaba en las horas de vigilia, en
cuanto el vehiculo que manas contiene: Kama, la VOLUNTAD, goza de la completa libertad de accion
consciente, porque la volicion se ha vuelto pasiva e inconsciente a causa de la temporal inactividad de los
centros sensorios. La realidad mencionada no se vuelve menos real porque, al despertar, las “moléculas
sensogenas” y los “centros no educados” proyectan y confunden en la luz mayavica de la vida real, el
recuerdo e incluso la remembranza de ello. Sin embargo, la participacion de manas en la dicha
devachénica nada agrega, sino que quita la realidad que le corresponderia a la ménada si estuviese libre
de la presencia de manas. La dicha de la ménada es un resultado de Sakkayaditthi: la ilusion o la “herejia
de la individualidad”, la cual, unida a la cadena attavadica de las causas, es necesaria para el nacimiento
futuro de la ménada. Lo anterior induce al ocultista a considerar la asociacion o la “relacion” entre dos
entidades desencarnadas en Devachan como una ilusién, por mas real que sea de la vida, y, desde su
punto de vista es, por asi decir, todavia un “suefio”; mientras eso que sus criticos aman llamar,
desafortunadamente, suefios, “los interludios de la fantasia”, son, para el ocultista, simples vistazos de la
Realidad.

He aqui un ejemplo: un hijo pierde el amado padre, pudiéndolo ver y conversar con él sélo durante los
suefios, donde es feliz e inconsciente de su muerte, como si el padre nunca hubiese dejado la tierra. Sin
embargo, al despertar, el hijo considerara eso como un simple suefio transitorio y sufrira por ello. ;Esta en
lo correcto en considerarlo asi? Para el ocultista no, en cuanto el hijo desconoce el hecho segun el cual: su
espiritu, siendo de la misma esencia y naturaleza que el del padre y de todos los espiritus, la muerte no
podra cortar la asociacion psiquica entre dos seres que estan ligados por el amor espiritual, pues: la
propiedad inherente de atraccion y asimilacion mutuas quedan fortalecidas por el amor paterno y filial de
sus Egos personales, los cuales nunca se han separado de verdad. En este caso, el “suefio” era la realidad
y ésta, una maya, una falsa aparicion fruto de avidya (nociones falsas). Por eso es mas correcto y
apropiado tildar de “suefo” e “ilusion” a la ignorancia del hijo, durante sus horas de vigilia que el real
intercambio. Pues: ;qué ha sucedido? Un espiritista diria: “durante las tranquilas horas del suefio, el
espiritu del padre descendi0 a la tierra para entrar en comunion con el del hijo.” El ocultista contesta: “No

8 Expresiones del profesor Maudsley.
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es asi: ni el espiritu del padre descendi6 ni la triada del hijo ascendié (si queremos hablar de manera
rigurosa y correcta).” El centro de actividad devachanica no es localizable, siendo, nuevamente, avidya.
Durante ese tiempo, las moénadas, aun cuando estén conectadas con sus cinco koshas finitos (vainas o
principios), no conocen espacio ni tiempo, sino que se difunden en el espacio, siendo omnipresentes.
Manas, en su aspecto superior, es dravya: una “sustancia” eterna, como también Buddhi, el alma
espiritual. Cuando dicho aspecto se ha desarrollado y unido al Alma, Manas se convierte en auto-
conciencia espiritual: Vikara (una produccién) de su “productor” original, Buddhi.” Manas es inseparable
de Buddhi a no ser que sea totalmente no apto en volverse uno con Buddhi por haberse mezclado y ligado,
sin esperanza, con sus Tanmatras inferiores. Entonces, la triada humana superior, atraida, por sus
afinidades, hacia las triadas que mas amd, con la ayuda de Manas en su aspecto superior de auto-
conciencia (totalmente desconectado del 6rgano interno o sentido fisico llamado antah-karana,™ por no
necesitar tal canal), esta siempre asociado y goza de la presencia de los seres queridos, tanto en la muerte
como en la vida. La relacion es real y genuina.

El critico duda si tal relacion pueda definirse “realmente” como tal. Quiere saber “si las dos entidades
desencarnadas se influencian reciprocamente o simplemente si una imagina la presencia de la otra”; pues,
tal relacion no corresponderia a algin hecho “que la otra personalidad (encarnada o no) podria conocer.”
Mientras ¢l duda, niega su “postulacion de una incongruencia” al rechazar la realidad de esta relacion,
siendo “un simple sueno”; por eso dice que “puede concebir un real intercambio, consciente entre ambas
partes, donde hay una verdadera accion y reaccién que no se aplica sélo a la relacion mutua de la
existencia fisica.” Si puede realmente, ¢dénde esta la dificultad de que se queja? Una vez que el ocultista
ha explicado el real significado que da a los términos suefio, realidad e irrealidad, ;donde esta el problema
en entender dicha doctrina especifica? Ademas se le podria preguntar al critico: cdmo concebiria una
verdadera relacion consciente para ambos lados, si no entiende la peculiar reaccion e interrelacion
intelectual entre los dos, que para él todavia queda desconocida. [Esta reaccidén simpética no es una
hipétesis fantasiosa, sino un hecho cientifico que se conocia y ensefiaba en las iniciaciones, aunque la
ciencia moderna lo desconozca y algunos metafisicos: los espiritistas, perciban vagamente.]*! ;O acaso,
alternativamente, antropomorfiza el Espiritu, en el sentido erroneo espiritista? Nuestro critico acaba de
decirnos que “la manera de relacionarse es tal que por el momento no puede reconocer mediante la
experiencia.” Entonces: ;cual es la relacion que puede concebir?

LA VIDA DE LOS SUENOS
SEGUNDA RESPUESTA

El Apéndice al cual se alude en el sexto Fragmento en la revista Theosophist del mes de marzo no es,
absolutamente, incoherente. Si se entiende de modo correcto, a la luz de nuestras doctrinas, presenta eso
que profesa explicar sin dejar duda alguna; mientras el Fragmento en si quizé tenga algunas expresiones
que podrian desviar sélo a quienes no prestaron suficiente atencion a lo que antecedia. Por ejemplo: “el
amor, la fuerza creativa, ha colocado la imagen viva de los asociados ante el alma personal que anhela su

° A Manas se le considera maha-bhdtica y finita, en su conexién con ahankara, la facultad personal que “crea el
yo0”, s6lo cuando el Ego se convierte en Ego-ismo, una nocion engafiada de existencia independiente, como el
productor, a su vez, de los cinco Tanmatras. Por ende: Manas es eterno y no eterno; eterno en su naturaleza atbmica
(paramanu rupa), finito (o karya-rupa), cuando esta ligado, como diada, a Kama (volicién), una produccién inferior.
—Ed.

19 Antah-karana: el sendero de comunicacion entre alma y cuerpo, totalmente desconectado de la primera, pues
existe, pertenece y muere, con el cuerpo. —Ed.

1 A los ocultistas se les demuestra con el siguiente hecho: dos adeptos, distantes centenas de millas, dejan sus
cuerpos en sus respectivas habitaciones, mientras sus cuerpos astrales los vigilan (es decir, el manas inferior y la
volicion, kama) y todavia pueden encontrarse en algin lugar lejano para conversar, percibiendo e incluso sintiendo
el uno al otro por horas, como si ambos estuviesen ahi personal y corporalmente; mientras incluso sus mayavi-rupas
inferiores estan ausentes.
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presencia y tal imagen nunca se disipard.” Es inexacto usar el término “alma personal” en conexién con la
moénada. Como ya dijimos: el “alma personal o animal” es el quinto principio y no puede entrar en
Devachan, puesto que el estado mas elevado que se le permite en la tierra es samadhi. Sélo su esencia
sigue a la monada en Devachan, para servirle de tono-raiz o como el trasfondo sobre el cual fluira su
futura vida de suefio y desarrollos; su entidad o reliquia es el “cascarén”, la escoria que queda atrds como
un elementario que con el tiempo se desvanecera. Eso que esta en Devachan ya no es la persona, la
mascara, asi como el aroma de la rosa no es la flor misma. La rosa se deshace volviéndose polvo; pero su
aroma es inmortal: puede recordarse y resucitarse eras después. La correcta expresion de la frase deberia
ser: “[...] la imagen viva, ante el Alma Espiritual, estando ahora saturada con la esencia de la
personalidad, ha cesado de ser Arupa (sin forma o, mejor dicho, exenta de toda sustancia), por su
duracion Devachénica y anhela la presencia de ellos, etc.” El periodo de gestacion ha terminado y el
nuevo ego renace del viejo, sin embargo, antes de ser introducido en una nueva personalidad, cosechara
los efectos de las causas sembradas en su nacimiento previo en uno de los estados de Devachan o Avitchi,
segun el caso, si bien muy distantes entre ellos. Avas’vam eva bhoktavyam kritam karma
Shubhashubham. * Si consideramos la condicién Devachanica desde el punto de vista de nuestra
conciencia presente y objetiva cuando nos encontramos en el estado de vigilia, es indudable que sea, en
todos sus aspectos, andloga a un estado de suefio. Sin embargo, para el Devachano (entidad en el
Devachan), es real asi como lo es la vigilia para nosotros. Por lo tanto, cuando se pregunta: “;Es el
Devachan un estado correspondiente a nuestra vida de vigilia aqui o a nuestro sueflo con ensuefios?” se
contesta que no es similar a ninguna de estas condiciones, sin embargo es analogo a la condicion de
suefios de quien no tiene estado de vigilia, si es posible suponer la existencia de tal ser. En Devachan una
monada tiene s6lo un estado de conciencia y mientras que permanezca en tal condicion, nunca se le
presenta la comparacion entre estado de vigilia y de suefios. Otra objecidn es la siguiente: si un
Devachano pensara que un objeto o una persona estuviesen presentes ante él, mientras en verdad no es asi
(segun el juicio de las ideas comunes de percepcion objetiva), entonces, la “naturaleza lo engafaria.” Si
asi fuera realmente, “la naturaleza lo engafiaria” siempre y la sugerencia de la carta precedente, relativa al
posible modo de comunicacion entre un Devachano y un terrestre, no lo salvaria de la ilusién. Dejando a
un lado, por un momento, la naturaleza de la comunicacion de un Devachano con otra moénada en
Devachan o fuera de ahi, examinemos la naturaleza de sus ideas en cuanto estan relacionadas con los
objetos, entonces, se percibira facilmente la verdad de la declaracion mencionada. Supongamos, por
ejemplo, que Galileo en Devachan se dedicara, subjetivamente, a su ocupacion intelectual favorita. Es
natural inferir que su telescopio entre en el ambito de su conciencia Devachanica y que el Devachano lo
dirija, subjetivamente, hacia algun planeta. Segun las ideas generales de la objetividad, claro esta que
Galileo no tiene telescopio alguno ni su manera de pensar afectara el telescopio que dejé en la tierra. Si el
razonamiento del objetor es correcto: “la naturaleza ha engafiado a Galileo” y la sugerencia mencionada
previamente no lo ayudara para nada.

Es inevitable, de nuevo, inferir que no es correcto ni filos6fico hablar de que “la naturaleza engafia” a un
Devachano. Tales palabras como engafiar, ilusion y realidad son siempre relativas. Un estado particular
de conciencia puede definirse real o ilusorio s6lo comparandolo con otro; ademas, dichos vocablos cesan
de tener significado cuando el mentado estado de conciencia no puede cotejarse con otro. Supongamos
gue, desde el punto de vista presente del ser humano terrestre, uno esté justificado en considerar la
experiencia Devachéanica como ilusion. ¢Entonces, qué? No logramos entender como se pueda usar tal
inferencia. Por supuesto: segun las observaciones previas, el lector no debe suponer que la conciencia de
un Devachano jamas podra afectar o influenciar el estado de conciencia de otra ménada en Devachan o
fuera de ahi. Si éste es el caso o0 no: la realidad o la irrealidad de la experiencia Devachénica, con respecto
al Devachano, no depende de alguna influencia comunicativa como las mencionadas.

Es evidente que, en algunos casos, se puede decir que el estado de conciencia de una ménada en
Devachan o en la tierra se combina e influencia la ideacion de otra monada también en Devachan. Esto
sucede donde hay una fuerte simpatia afectiva entre dos egos que participan en los mismos sentimientos o

12 |nevitablemente debe comerse el fruto del arbol de la accién buena o mala.
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emociones elevados o en similares busquedas intelectuales de aspiraciones espirituales. Como los
pensamientos de un mesmerizador distante, se comunican a su sujeto por medio de la emanacion de una
corriente de energia magnética, atraida prontamente hacia el sujeto, asi el flujo de ideas de un Devachano
se comunica a otro Devachano a través de una corriente de fuerza magnética o eléctrica, debido a la fuerte
simpatia existente entre las dos moénadas, especialmente cuando dichas ideas tienen un nexo con eso que
esta subjetivamente asociado con el Devachano en cuestion. Sin embargo no se puede inferir que en otros
casos, donde tal accion y reaccién no ocurren, un Devachano se da cuenta de que su experiencia subjetiva
es una mera ilusion, porque no es asi. Ya se ha mostrado que el asunto de la realidad o irrealidad no
depende de tal comunicacion o transmision de energia intelectual.

Se nos pregunta: “Si algunos de los seres queridos del Devachano no son aptos para el Devachan, ;qué
sucede?” Contestamos: “La ideacion de una monada en Devachan puede afectar la de un ser que vive en
la tierra o incluso que sufre en Avitchi, si entre las dos hay una intensa simpatia como indicamos
previamente.'® Sin embargo, el Devachano no se dara cuenta del sufrimiento mental del otro.”

Es més razonable dejar las doctrinas ocultas y el Devachan en paz si a esta generosa disposicion de la
naturaleza, que nunca castiga al inocente fuera de nuestro mundo ilusorio, se le continuara tildando de un
“engafio de la naturaleza”, oponiéndose a ella por no ser “un simbolo honesto” de la presencia de la
personalidad del otro. Para esta clase de mentes las nobles verdades, la meta méas grandiosa en la vida del
alma, seguiran siendo un libro cerrado. ElI Devachan, en lugar de aparecer tal como es: un descanso
dichoso, un oasis celestial, durante el laborioso viaje de la Moénada hacia una evolucion superior, se
presentara, en verdad, como la culminacion, la esencia de la muerte. Hay que sentir intuitivamente su
necesidad l6gica para percibir en ello, sin que se ensefie ni guie, el resultado y la perpetuacién de esa
justicia muy rigurosa, totalmente en armonia con la ley universal, si no perdiésemos tiempo sobre su
significado profundo. Lo anterior no se ha expresado con animo poco amable, sin embargo, al ver que
algunas mentes occidentales se oponen a la exposicion de nuestra doctrina, (que nadie es obligado a
aceptar), nos vemos obligados a recordar a nuestros adversarios que son libres de escoger. Entre las
grandes filosofias del mundo mas recientes, hay dos: las mas modernas, los retofios de las mas antiguas,
cuyos “estados después de la muerte” se definen de manera clara y la aceptacion de una u otra es
bienvenida: una, por millones de espiritistas, la otra, por la porcién mas respetable de la humanidad: la
sociedad occidental. En esta ultima no hay equivoco ni engafio de la naturaleza pues, a sus Devachanos,
los fieles y puros, se les promete, de modo franco y caritativo, el éxtasis inefable de ver, por la eternidad,
a quienes mas amaron en la tierra, sufrir las torturas de los condenados en las profundidades de Gehenna.
Estamos dispuestos a presentar, y presentamos, algunos de nuestros hechos. Sélo la filosofia oculta y el
buddhismo no han producido, hasta la fecha, un Tertuliano para que imparta la nota clave de un infierno
ortodoxo,™ por ende no podemos ofrecer ficciones para satisfacer todo gusto y fantasia.

No existe tal lugar de tortura para el inocente, ni tal estado en que, bajo el pretexto de recompensa y
necesidad para los “simbolos honestos”, los candidos deberian presenciar o incluso darse cuenta de los
sufrimientos de los seres queridos. De lo contrario, la simple vista de lo anterior convertiria la dicha
activa de los mismos Dhyan Chohans en un océano ilimitado de hiel. Aquel que quiso: “Que todos los
pecados y los males procedentes de la corrupcion del kaliyug, nuestra edad degenerada, caigan sobre mi,
dejando al mundo redimido”, hubiera querido en vano y pudiera haber dado preferencia a las maravillas
del mundo visible en lugar del invisible. Suponer que un “Alma” que se escapa de este planeta embebido
de maldad, donde los inocentes lloran, y los malos se regocijan, tendria el mismo destino, incluso en el
refugio pacifico del Devachan, seria un pensamiento muy exasperante y tremendo. Pero nosotros decimos

3 En esta conexion queremos recordar al lector que el Devachan y Avitchi no son lugares, sino estados que afectan
directamente al ser que esta ahi; y a todos los demas sélo por reaccién. —Ed.

1 Es probable que aqui el escritor se refiera al monélogo muy inspirador en el Capitulo XXX de Despectae de
Tertulinao. Este caracter patristico, un Padre de la Iglesia Cristiana, entra en un estado de arrobamiento a la
prospectiva de ver, algin dia, “quemar, en el fuego infernal mas cruel” a todos los filésofos “que han perseguido el
nombre de Jesus” y entonces exclama: “jQué maravilla seria esta escena! jQué risas soltaria! jCuanto gozaria!
jComo triunfaria!”, etc. —Ed.
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gue no es asi. La dicha de un Devachano es completa y la naturaleza se la asegura, incluso corriendo el
riesgo de ser acusada de engafio por los pesimistas de este mundo, incapaces de distinguir entre Vastu, la
Unica realidad y Vishaya, las “mayas” de nuestros sentidos. Consiste en presumir, exageradamente, que
nuestra consideracion de lo objetivo y subjetivo deberia ser el criterio para las realidades y las irrealidades
del universo, es decir, nuestro parametro de verdad y honestidad es el Unico pilar universal. Si
siguiéramos tales principios, deberiamos acusar a la naturaleza de engafiar incesantemente tanto a su prole
humana y animal. Cuando nuestros objetores tratan los hechos de la historia natural, los fenGmenos de la
vision y el color, ;quién de entre ellos se atreveria a observar que la “naturaleza engafia” incluso a las
hormigas, no pudiendo ver y distinguir los colores como los seres humanos (por ejemplo el rojo no existe
para ellas)? En las concepciones de una monada no existe la personalidad ni la objetividad como las
conocemos. Y, si por algun milagro, un ser humano pudiese entrar en el campo visivo Devachanico, el
Devachano lo percibiria poco, asi como nosotros no vemos, con nuestros ojos naturales, los elementales
gue pululan en el aire a nuestro alrededor.

El critico comete otro error, pues, segin su impresién: si alguien tiene una concepcion del estado
Devachanico de conciencia subjetiva durante esta vida, sabra que es ilusoria una vez que esté ahi de
verdad; entonces, para él, todas las bellezas Devachéanicas habrén perdido su realidad. No hay razon para
postular tal catastrofe ni es muy dificil percibir la falacia que sostiene el argumento. Supongamos que A
viva, ahora, en Lahore y sabe que su amigo B esta en Calcuta. El suefia que ambos se encuentran en
Bombay para llevar a cabo algun negocio. ;Acaso A sabe que mientras esta sofiando, el suefio es una
ilusién? EIl hecho de que él sepa, s6lo en el estado de vigilia, que su amigo se halla realmente en Calcuta,
¢como puede ayudarle en averiguar la naturaleza ilusoria de su suefio, cuando esta realmente sofiando?
Incluso cuando A ha experimentado los suefios varias veces durante su vida, sabiendo que son, por lo
general, ilusorios, no sabra que esta sofiando cuando se encuentra de veras en esa condicion.

De manera analoga: un ser humano puede experimentar la condicion devachanica mientras esta vivo y
definirla ilusién, si quiere, cuando regresa a su estado de conciencia objetiva y ordinaria, comparandola
con la devachénica. Sin embargo no sabrd que es un suefio cuando lo vive por segunda vez
(momentaneamente), mientras esta vivo o cuando muere y va al Devachan.

Lo anterior es suficiente para cubrir el caso, incluso cuando el estado bajo discusion fuera realmente un
“suefio” en el sentido que entienden nuestros adversarios. Sin embargo: no es un “suefio” ni siquiera un
“engafio”. Quiza asi sea desde el punto de vista del diccionario Johnson; pero, la relacion entre ménadas
es real, mutua y tan verdadera en el mundo de la subjetividad como lo es en el nuestro de realidad
engafosa, segln el punto de vista del hecho independiente de toda definicién humana y para quien sabe
algo de las leyes que gobiernan los mundos invisibles. Es la antigua historia del hombre de Zollner que,
de la region bidimensional discutia sobre la realidad de los fendmenos del mundo de tres dimensiones.

LOS VARIOS ESTADOS DEL DEVACHAN
RESPUESTA 11

¢Coémo explicar las extrafias fantasias de los estudiantes europeos de esoterismo, en cuanto al Devachan:
los estados después de la muerte? Esta es la pregunta principal que surge en la mente del ocultista nacido
en Asia al notar las multiples dificultades que ellos encuentran. Es natural que se midan las operaciones
intelectuales ajenas segun las propias y, con esfuerzo, uno puede ponerse en el lugar del préjimo, tratando
de ver las cosas conforme a su punto de vista. En el caso de Devachan, parece que nada sea mas claro que
la doctrina esotérica expresada por el “Chela Laico”, por incompleta que ésta fuera. Sin embargo, es
evidente que no se ha comprendido, lo cual debe atribuirse, creo, a las diferencias habituales con las que
vemos los asuntos, mas bien que a los defectos mecanicos de la manera de expresion. Para un ocultista de
Asia seria muy dificil elaborar una fantasia como la de Swedenborg, que hace de los &ngeles nuestros
“inquisidores” post-mortem, obligados a evaluar los méritos y los deméritos que un alma acumuld,
inspeccionando fisicamente su cuerpo: comenzando por las puntas de los dedos de las manos y de los pies
para reconducirlos al centro. Igualmente desconcertante seria intentar hacer remontar a un ciudadano de la
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Tierra de Verano de los Espiritus americanos por los viveros, los grupos de discusion y las asambleas
legislativas de ese optimista Eden Arcadio. Parece que un hilo de antropomorfismo se desliza a lo largo
del tejido de la metafisica europea. La pesada mano de una deidad personal y sus ministros personales,
parece comprimir los cerebros de casi todo pensador occidental. Si dicha influencia no se manifiesta de
una manera, lo hace de otra. ¢Es una cuestion acerca de Dios? Se inserta una diapositiva metafisica y el
proyector manifiesta, ante nosotros, una imagen de la Nueva Jerusalén pavimentada de oro y con puertas
de perlas, con su salén de Durbar, el trono de pavo real, Maharajah, Dewans, cortesanos, trompeteros,
escribas y el séquito general. ¢Se esta poniendo en discusion la relacidn entre los espiritus desencarnados?
La tendencia de la mente occidental no concibe tal cosa sin algin grado de conciencia mutua, una
presencia objetiva de clase corporea: una especie de platica psiquica. Espero no representar mal a nuestros
corresponsales occidentales, sin embargo no logro llegar a alguna otra conclusion, considerando el
contenido del memorandum del tedsofo britanico. Por etéreo que su concepto sea, sigue siendo,
esencialmente, materialista. Podriamos decir que el punto germinal de la evolucién metafisica es de
derivacion biblica y, a través de su vapor opalescente, centellean las torrecillas de la “Nueva Jerusalén.”

Es cierto que los sistemas asiaticos tienen un exoterismo muy fantasioso, quiza igual o mas que el
occidental y nuestras filosofias son muy heterogéneas. Sin embargo, ahora no nos ocupamos de lo
externo, en cuanto nuestro critico procede de una base metafisica y trata de esoterismo. Su dificultad
consiste en reconciliar el “aislamiento”, tal como €l lo concibe, y nuestro entendimiento de la palabra
“relacion.” Si bien la moénada no es como una semilla caida de un é&rbol, siendo su naturaleza
omnipresente y omnipenetrante, en el estado subjetivo, el tiempo, el espacio y la localidad no son factores
de su experiencia. En sintesis: todas las condiciones mundanas estan invertidas y lo que ahora es
concebible, se convierte en lo que era inconcebible y viceversa. Sin embargo, el amigo londinense sigue
razonando como si esto no fuera asi.

Ahora bien, desde el punto de vista buddhista el Devachan tiene maltiples estados y grados, en cada uno
de los cuales el héroe principal, a pesar de eso que para nosotros es su aislamiento objetivo, esta rodeado
por una serie de actores con los cuales, durante su vida terrestre, habia creado y elaborado las causas de
esos efectos que se producen, primero, en el campo de la subjetividad devachanica o de avitchi, para
usarlas a fin de fortalecer el karma que le seguird en el plano objetivo (¢?) del renacimiento sucesivo.
Podriamos decir que la vida terrestre es el prélogo del drama (o quiza deberiamos llamarle el misterio)
que se representa en los lokas rupicos y artpicos. Tal vez podriamos evitar la extrafia acusacion segun la
cual “la naturaleza engana” en Devachan, si dijéramos que la misma, respetando la personalidad y las
leyes de objetividad segun se entienden en exoterismo, “constituye una verdadera relacién” entre los
héroes devachanicos y los actores; entonces, en lugar de disociar las ménadas, no sélo con respecto a la
“asociacion personal corpdrea”, sino también astral, establece “una real amistad” entre ellas como
sucedia en el plano terrestre. Sin embargo, al gratificar las objeciones emotivas, seria inevitable colocar a
nuestros chelas europeos en un dilema aun mas inextricable: tener que encarar un problema de ubicuidad
personal post-mortem, proyectando el de la deidad occidental lejos, en el trasfondo del absurdo ilégico.
Supongamos, por un momento, un padre que estad en Devachan y que se ha casado dos veces, amando a
ambas esposas y a sus hijos, mientras la madrastra no ama a la progenie del marido ni a la madre de sus
hijos, reinando, entre las dos, la mas fria indiferencia y real aversion. En este caso, la “compania efectiva”
y la “real relacion personal” (aplicandola incluso a sus cuerpos astrales), implicaria dicha para el padre e
irritacion para las dos mujeres y los hijos, todos merecedores de la dicha devachanica. Ahora imagina la
verdadera madre que, por medio de su intenso amor, atrae a los hijos en su estado devachanico, privando
al padre de su legitima porcion de dicha. Previamente se dijo que la mente devachanica es capaz sélo de
la ideacion espiritual méas elevada, por ende no incluye los objetos de los sentidos més burdos ni algo que
provoque desagrado, de lo contrario, el devachan se fusionaria con Avitchi y el sentimiento de dicha
pristina quedaria destruido por siempre. (Cémo puede la naturaleza reconciliar el problema, en el caso
mencionado, sin sacrificar su deber a nuestro sentido terrestre de objetividad y realidad o sin poner a
riesgo su estado, ante nuestro criterio de verdad y trato honesto? Por un lado: los hijos deberian duplicarse
o triplicarse al infinito, en cuanto pueden tener objetos devachanicos desencarnados de apego espiritual
que claman su presencia en otro lugar, entonces, el proceso de ubicuidad no corresponderia con nuestras
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nociones personales, la presencia efectiva, en el mismo momento y en varios lugares distintos; por otro
lado, siempre habria alguien, en algin lugar, “engafiado por la naturaleza.” Unir las moOnadas sin
discernimiento, como una familia feliz, seria fatal para la verdad y el hecho. Cada ser humano, por
insignificante que pueda haber sido en la tierra, es particular desde el punto de vista mental y moral en
cuanto a sus concepciones de dicha y deseos, por ende tiene el derecho y una absoluta necesidad para un
devachan especifico, personal y “aislado.”

Hasta ahora, las especulaciones de la mente occidental no han logrado describir una vida futura superior
a la de kama loka (mundo del deseo) y rupa loka (mundo de la forma) o los “mundos de los espiritus”
inferiores, intra-terrestres. En el Apéndice D se sugieren muchos estados y esferas. Incluso segun la
filosofia buddhista exotérica, a los seres desencarnados se les divide en tres clases:

1. Kamawachera: quienes se hallan, todavia, bajo el dominio de las pasiones en Kamaloka.

2. Rupawachera: quienes han adelantado a un estado superior, sin embargo conservan
vestigios de su antigua forma en Rupa loka.

3. Arupawachera: quienes se han convertido en entidades sin forma en los arupa lokas del

Devachan maés elevado.

Todo depende del grado espiritual de la ménada y sus aspiraciones. El cuerpo astral del cuarto principio,
Ilamado Kama, siendo inseparable de Kama loka, (mundo del deseo), estd siempre sujeto a la atraccion
del magnetismo terrestre; y la monada debe liberarse, incluso, de las potentes atracciones, sin embargo
mas finas, de su Manas, antes de poder alcanzar las altas regiones arupicas en su serie de estados
devachanicos. Por ende, hay multiples grados de devachanos. En los arupa-lokas las entidades son muy
subjetivas y, en verdad, “ni siquiera tan materiales como el etéreo cuerpo-sombra llamado Mayavirupa.”
Sin embargo, también ahi afirmamos que hay, aun, “una verdadera compaiiia.” Pocos son quienes llegan
ahi saltando los grados inferiores. Algunos hombres de maximo calibre moral y bondad cuando vivian en
la tierra, son devachanos que, debido a su simpatia por las antiguas investigaciones intelectuales y
especialmente a causa del trabajo mental inconcluso, permanecen por siglos en los Rupa-lokas en un
riguroso aislamiento devachanico. Es asi realmente, en cuanto los hombres y los parientes amados han
desaparecido ante esta intensa pasioén puramente espiritual por la basqueda intelectual. Como ejemplo de
alguien absorto en la condicion de estudio (disculpen este neologismo por el bien de su expresividad),
tomaremos a Berzelio a punto de morir, cuyo Gltimo pensamiento fue de desesperacion porgue la muerte
interrumpio su trabajo. Esta es Tanha (la Trishna hindud) o un anhelo insatisfecho que debe agotarse antes
de que la entidad pueda moverse a una condicion puramente artpica. En cada caso hay una disposicion
fruto del ultimo deseo axial del moribundo. El letrado, cuya vida transcurrié principalmente bajo la égida
de manas, quedando absorto en los misterios del universo material, por el placer de desarrollar su
inteligencia fisica superior, desarroll6 atracciones mentales que lo mantendran unido, magnéticamente, a
los eruditos y a su obra, influenciando y siendo influenciado por ellos subjetivamente (aunque de una
manera muy distinta de la conocida en la sesiones espiritistas y por los médiums), hasta que la energia se
haya agotado y que Buddhi sea la Unica influencia imperante. La misma regla se aplica a todas las
actividades, ya sean pasionales o sentimentales, las cuales atrapan la ménada viajera (la Individualidad),
en las relaciones de cada nacimiento. El desencarnado debe, consecutivamente, ascender por cada peldafio
de la escalera del ser: desde lo subjetivo terrestre a lo absolutamente subjetivo. Al alcanzar el Devachan,
ese estado Nirvanico limitado, la entidad se regocija de él y de sus realidades nitidas, si bien espirituales.
Una vez satisfecha esa fase karmica, la atraccion fisica para la proxima vida terrestre se establece. Por lo
tanto, en Devachan, la entidad es afectada y al mismo tiempo afecta, el estado psiquico de cualquier otra
entidad cuya relacion es tan cercana que sobrevivid, como observamos anteriormente, a la evolucion del
purgatorio o de las esferas inferiores de los estados después de la muerte. Su relacién se sentira
espiritualmente y sin embargo, cada una estara “disociada de la otra”, en cuanto a la relacion que los
pensadores occidentales postulan. Quien formula la pregunta podrd contestarsela si logra imaginar la
condicion de la ménada como espiritu puro, la entidad mas subjetiva concebible: sin forma, color o peso,
siquiera tan grande como un 4tomo, una entidad cuyos recuerdos de la Gltima personalidad (o nacimiento
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terrestre) se derivan de la unién de Manas con los cinco principios inferiores. Segin la Doctrina
Esotérica: esta evolucién no se considera como el agotamiento de la conciencia individual, sino su infinita
expansion. La entidad no queda destruida, sino unida a la entidad universal y su conciencia, no sélo podra
recordar las escenas de una de sus Personalidades desarrollada en la tierra, sino cada una de la serie entera
del Kalpa y las de cada otra Personalidad. Entonces, pasa de ser conciencia finita a infinita. Sin embargo
esto sucede sélo al final de todos los nacimientos, en el gran dia de la Resurreccién absoluta. Mientras la
moénada va de nacimiento en nacimiento, pasando por las esferas inferiores y devachanicas, después de
cada nueva existencia terrestre, los enlaces mutuos plasmados en cada nacimiento deben irse debilitando,
volviéndose, finalmente, inertes, antes de que pueda renacer. El historial de dichas relaciones perdura, de
modo imperecedero, en Akasha y se podrd siempre considerar cuando, en algin nacimiento, el ser
desarrolle sus poderes espirituales latentes hasta la “cuarta etapa de Dhyana.” Sin embargo, su influencia
sobre el ser va relajandose gradualmente. Esto se realiza en cada Devachan inter-natal y él seré libre de
moverse en su sendero ciclico cuando se hayan agotado los enlaces personales: magnéticos o psiquicos,
segun prefieren llamarlos, que atan al devachano a otras entidades de esa préxima vida previa, ya sean
parientes, amigos o familias. Si la aniquilacion de los vinculos personales no fuese un hecho, cada ser
viajaria a lo largo del Kalpa atrapado en las redes de sus relaciones pasadas con sus miriadas de padres,
madres, hermanas, hermanos, esposas, etc., de sus innumerables nacimientos, un verdadero caos. La
ilusion ignorante de la hipdtesis geocéntrica engendré todas las teorias exotéricas con sus dogmas
absurdos. De manera analoga, la teoria ignorante de la mono-génesis o una vida terrestre para cada ser,
constituye un obstaculo para que los metafisicos europeos descifren el enigma de nuestra existencia y
comprendan la diferencia entre la individualidad de la ménada y su apariencia fisica en una serie de vidas
terrestres como muchas personalidades diferentes y totalmente distintas. Europa sabe mucho acerca de
pesos atdmicos y simbolos quimicos, sin embargo tiene poca idea sobre el Devachan.

Theosophist, Agosto, 1883
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LA PROYECCION DEL DOBLE

En un nimero de 1878 del N. Y. World, un periddico influyente de la gran metrpolis americana, se
describieron los eventos de una tarde transcurrida en la que era la sede central de nuestra Sociedad en
Nueva York. El escritor era uno del Personal Editorial y entre las maravillas narradas, encontramos la
siguiente: entre los visitantes habia una dama o un caballero que dudaba la posibilidad de que un Adepto
pudiese dejar su cuerpo fisico en un estado de torpeza en los Himalayas y, usando su cuerpo astral
(Mayavi-rupa), pudiese cruzar tierras y mares, llegando a la otra parte del mundo. Tres o cuatro personas
del grupo estaban sentadas ante dos grandes ventanas del cuarto que daban a la avenida que, en ese
momento, brillaba con ldmparas de gas de las tiendas y de la calle. Apenas se habia pronunciado la
dudosa conjetura, estas personas, simultaneamente y con grande sorpresa, indicaron la ventana izquierda.
Mientras todos estaban mirando vieron, afuera, el pasaje intencional y lento, de izquierda a derecha,
primero de un hombre asiatico y luego de otro, ambos con fehtas en sus cabezas y vestidos en sus tdnicas
orientales blancas. Pasaron por la ventana y salieron del campo visivo, luego regresaron, pasaron otra vez
por la ventana y desaparecieron. Dos de los testigos (el Coronel Olcott y la editora de este periddico) los
reconocieron, siendo sus conocidos, se trataba de un cierto Mahatma y uno de sus discipulos. La ventana
estaba a casi 20 pies del piso, no habia veranda ni espacio para que un cuervo pudiese caminar, las figuras
se habian movido a través del aire. En ese instante y de manera inesperada, se acallaron las voces
dudosas, vindicando la verdad de la ciencia aria esotérica. Desde que llegamos a la India, un nimero de
testigos perfectamente confiables, nativos y europeos, tuvieron la fortuna de ver apariciones analogas de
los Benditos y, por lo usual, en circunstancias muy convincentes. Hace solo unas semanas, en nuestra
sede central de Madras, uno aparecié repentinamente en plena luz, en un cuarto de arriba, acercandose
casi a dos pies de algunos miembros hindles de nuestra sociedad, conservando la forma perfectamente
visible y sélida por casi un minuto y, retrocediendo unos seis pasos, desaparecidé ahi mismo. Hace dos
afios, en Bombay, alrededor de 20 miembros vieron el sarira astral del Mahatma K. H. repetidamente.
Algunos de ellos eran escépticos al respecto, sin embargo, después de lo ocurrido, proclamaron que fue
“la vision mas gloriosa y solemne.” En una tarde, la “forma”, perfectamente reconocible y aparentemente
solida, hasta el pelo del bigote y la barba, se deslizd por tres veces a través del aire, procediendo de un
grupo de arbustos y dirigiéndose hacia el porche en la brillante luz lunar, desapareciendo después.
También el caso del sefior Ramaswamier, B.A., proporciona una prueba acumulativa grabada, alguna vez,
en esta rama de Ciencia Esotérica: primero el vio el retrato de un Mahatma, luego lo vio en el “doble”,
finalmente lo encontr6 personalmente en un paso solitario en Sikkim. Los dos conversaron por dos horas
en el dialecto del sefior Ramaswamier, un idioma desconocido para el Mahatma, sin embargo le explicé
muchos hechos referentes a la Sociedad Teosofica, entregdndole mensajes para el Coronel Olcott sobre
temas confidenciales que sélo él y este Mahatma particular sabian. La existencia de los Mahatmas, su
poder de viajar con el cuerpo interno o astral a voluntad, de preservar pleno dominio de su inteligencia
completa y de condensar su forma “fantasmal”, haciéndola visible o disolviéndola en lo invisible segin su
querer, ahora son hechos bien establecidos para que los consideremos una cuestion abierta.

A lo antedicho se oponen s6lo quienes no tienen experiencia, como sucede con los adversarios de
cualquier novedad. En cada caso se presenta un momento particular en que la duda y el escepticismo se
disuelven, dejando el lugar al conocimiento y a la certeza. En cualquier generacion s6lo pocos,
relativamente hablando, han visto o, en la naturaleza de las cosas, pudieron ver, alguna vez, el espléndido
fendmeno de la aparicion astral de un Mahatma; pues, la ley magnética-psiquica de atraccion y repulsién
aparta a los Adeptos del miasma mefitico de la corrupcion social. A veces, en condiciones muy
favorables, pueden acercarse a un individuo dedicado a la blsqueda oculta, sin embargo esto es raro,
pues, incluso él, por puro que sea, estd embebido del akasha corrupto del mundo o el aura magnética que
lo contamina, siendo, para el ser interno del Mahatma, tan sofocante y letal como lo es el pesado vapor de
Oxido de carbono para los pulmones. No olviden que la comunicacion con los Adeptos y sus Chelas
adelantados ocurre mediante el ser interno y no el externo. No esperamos entablar una conversacion
edificante con un ebrio en un estado de completa estupefaccion después de una noche de excesos; para un
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Mahatma espiritualizado es igualmente no practico intercambiar pensamientos con un hombre de la
sociedad en un estado de intoxicacion psiquica, envuelto en los humos magnéticos de su carnalidad,
materialismo y atrofia espiritual.

Ademas de los Adeptos orientales, existen otros seres vivos capaces de proyectar sus dobles,
apareciendo lejos de sus cuerpos. La literatura del misticismo occidental, por no hablar de los
voluminosos archivos orientales, contienen muchas ilustraciones sobre el asunto, especialmente las obras
de Glanvil, Ennemoser, Crowe, Owen, Howitt, Des Mousseux, humerosos escritores catélicos romanos y
muchos mas. A veces las figuras hablan, sin embargo, por lo usual, quedan en silencio; a veces vagan
mientras el cuerpo externo del sujeto duerme y en otros casos esta despierto; con frecuencia la aparicion
anuncia la muerte; pero, ocasionalmente, parece haber llegado de su cuerpo distante por el placer de ver a
un amigo o porque el Deseo de alcanzar un lugar familiar superaba el poder fisico del cuerpo de
apresurarse ahi rapidamente. En El Lado Oscuro de la Naturaleza, la sefiora C. Crowe narra de un
profesor aleman cuyo caso era como el ultimo mencionado. Un dia, mientras regresaba a su casa, Vvio su
doble pasar por ahi antes que él, toco la puerta y entré cuando la criada le abrid. Entonces, él aceleré su
paso, toco la puerta y cuando la criada abrié y lo vio quedd aterrorizada, diciendo: “jSefor, acabo de
dejarlo entrar!”, (o algo por el estilo). El subi6 la escalera que llevaba a su biblioteca y se vio sentado en
su sillon como de costumbre. Al acercarse, el fantasma se disolvié en el aire. Otro ejemplo es lo que voy a
relatar, cuyas circunstancias se han establecido de manera muy satisfactorias.

Se trata de Emilie Sagee, la institutriz de una escuela femenil de Riga, en Livonia. Aqui, muchas
personas observaron, simultdneamente y a la luz del dia, su cuerpo y su doble. “Un dia, toda la escuela, 42
personas, estaban en un cuarto en la planta baja, donde habia puertas de vidrio que daban al jardin y ahi
vieron a Emilie que reunia flores, repentinamente su imagen aparecié en un sofa. Volviendo la mirada al
jardin, las personas la veian ahi, sin embargo sus movimientos eran muy lentos, como si estuviera
exhausta o sofiolienta. Dos chicas mas atrevidas se acercaron al doble para tocarlo; sintieron una leve
resistencia que compararon a la muselina o a la crepé. Una de ellas penetro parte de la figura; la aparicion
permanecié por unos momentos mas y luego desparecid gradualmente. Este fendmeno se repitio de
diversos modos mientras que Emilie frecuent6 la escuela por un afio y medio entre 1845 y 1846, con
periodos intermitentes de una a varias semanas. Se observé que mientras mas material y definido era el
doble, méas sufrida y languida era la persona real. Cuando el doble era débil, la paciente recuperaba la
salud. Emilie no estaba consciente de su doble y tampoco lo vio alguna vez.”

Theosophist, Octubre, 1883.
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“EL ELIXIR DE VIDA”

Y Enoch caminé con los Elohim y los Elohim lo tomaron.” —Génesis.

INTRODUCCION

[La curiosa informacién contenida en el siguiente articulo, pues, cualquier cosa que el mundo pueda
pensar de esto, seguramente admitira que es curiosa, se merece unas cuantas palabras de introduccion.
Para el europeo ordinario parecera extrafia y sobrenatural, la manera en la cual el autor conocié los
detalles que aqui se presentan sobre el tema de lo que siempre se ha considerado como uno de los
misterios mas reconditos y mas rigurosamente protegidos en la iniciacion del ocultismo, desde los dias de
los Rishis hasta los de la Sociedad Teoso6fica. EI mismo autor puede asegurar al lector incrédulo en lo
Sobrenatural, aungue haya aprendido demasiado para limitar las capacidades de lo natural como algunos
hacen. Ademas, €l debe hacer la siguiente confesion de su propia creencia. Al examinar con atencién los
hechos se trasluce que: si el asunto es realmente como ahi se expresa, el autor no puede ser un adepto de
grado elevado, pues, en tal caso, el articulo no se hubiera escrito nunca. Ni tampoco él pretende ser un
adepto, pues es, 0, mejor dicho, fue, por algunos afios, un humilde Chela. De aqui se deduce que debe ser
cierto que en lo referente a las etapas mas elevadas del misterio, €l no puede tener una experiencia
personal, sino que habla de esto s6lo como un intimo observador dejado a sus suposiciones y nada mas.
Por lo tanto, el autor puede afirmar, intrépidamente, que, durante su estadia, desafortunadamente muy
breve, con ciertos adeptos, ha podido verificar, mediante el experimento y la observacion efectivos,
algunas de las partes menos trascendentales o incipientes del “Curso.” Aunque él no pueda dar un
testimonio positivo de lo que yace mas alla, puede mencionar que, todo su curso de estudio, de
preparacion y de experiencia, a pesar de que a menudo haya sido largo, severo y peligroso, le induce a la
conviccién de que todo es, realmente, como se ha afirmado que es, excepto algunos detalles que han sido
velados intencionalmente. Debido a causas que no se pueden explicar al pablico, el autor mismo puede no
estar dispuesto a emplear el secreto al cual tuvo acceso. Sin embargo, gracias al permiso que le otorga uno
al cual hay que ofrecerle toda reverencia, afecto y gratitud, su ultimo guru, el autor puede divulgar, para
el beneficio de la Ciencia y del Hombre y especialmente para el bien de quienes son suficientemente
valientes para llevar a efecto, personalmente, el experimento, los siguientes particulares sorprendentes de
los métodos ocultos a fin de prolongar la vida por un periodo que trasciende mucho el ordinario. -G. M.]

Probablemente, una de las primeras consideraciones gque inducen a las personas de mentalidad mundana
a solicitar la iniciacién en la Teosofia, es la creencia o la esperanza de que, tan pronto como ingresan, al
candidato se le otorga algun beneficio extraordinario que el resto de la humanidad no tiene. Algunos
piensan que el resultado ultimo de su iniciacion sea, quiza, el estar exento de esa disolucion que es el
destino comln de toda la humanidad. Los estudiantes europeos de Ocultismo medieval, aln aprecian las
tradiciones del “Elixir de Vida”, cuyos depositarios, segun se dice, son los cabalistas y los alquimistas.
Los restos degradados de las sectas asiaticas esotéricas, que desconocen el GRAN SECRETO real, aln
aprecian la alegoria de Ab-é Hyat o el Agua de la Vida. La “Esencia aguda e ignea”, mediante la cual
Zanoni renovaba su existencia, todavia suscita la imaginacién de los visionarios modernos como un
posible descubrimiento cientifico del futuro.

A pesar de que se declare que el hecho es verdadero, desde el punto de vista teosofico se sabe que son
falsos los conceptos que acabamos de mencionar del procedimiento que da cima al hecho. El lector puede
0 no puede creer en ello; sin embargo, es cierto que los Ocultistas Teoséficos afirman que se comunican
con Inteligencias (vivientes) que poseen un campo de observacion infinitamente mayor que incluso las
aspiraciones mas elevadas de la ciencia moderna pueden contemplar, a pesar de todos los “Adeptos”
actuales europeos y americanos, diletantes en la Cabala. Estas Inteligencias superiores, no obstante lo
vasto de sus investigaciones (0, si prefieren, presuntas investigaciones) y a pesar de su busqueda extensa
por medio de la inferencia y la analogia, ain Ellas no han logrado descubrir en el Infinito, algo que sea
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permanente, excepto el ESPACIO. TODO ESTA SUJETO AL CAMBIO. Por lo tanto, la reflexién
sugiere facilmente al lector la siguiente suposicion logica: en un universo que es esencialmente
impermanente en sus condiciones, nada puede conferir permanencia. Por ende: ninguna sustancia posible,
aunque se extrajera de las anfractuosidades de lo Infinito; ninguna combinacion de drogas imaginable, de
nuestra tierra 0 de alguna otra, aunque la compusiese la Inteligencia Superior; ningln sistema de vida o
disciplina, a pesar de que lo dirija la determinacion y la habilidad méas férreas, podria producir,
posiblemente, la Inmutabilidad. Pues, en el universo de los sistemas solares, dondequiera y como quiera
que se investigue, la Inmutabilidad requiere “No-Ser”, en el sentido fisico que le dan los teistas. En los
conceptos estrechos de los religiosos occidentales, No-Ser es nada, una reduccion por absurdo. Este es un
insulto gratuito aun cuando se aplica a la idea seudo-cristiana o jehovita eclesiastica de Dios.

Por lo tanto, se constata que la concepcion ideal comtin de la “Inmortalidad”, no solo es esencialmente
errénea, sino una imposibilidad fisica y metafisica. Esta idea es una ilusion quimérica, a pesar de que los
tedsofos o los no-tedsofos, los cristianos o los espiritistas, los materialistas o los idealistas la aprecien. La
prolongacion real de la vida humana es posible por un tiempo tan largo que podra parecer milagroso e
increible para quienes consideran nuestro lapso de existencia necesariamente limitado, a lo sumo, a un par
de siglos. Podemos disolver el choque de la Muerte y, en lugar de morir, transformar una caida repentina
en la oscuridad, en una transicion a una luz mas brillante. Esto puede realizarse de manera tan gradual que
el pasaje de un estado de existencia al otro sera casi imperceptible porque su friccién sera minimizada.
Este es un asunto del todo diferente y dentro del alcance de la Ciencia Oculta. En tal caso, como en
cualquier otro, los medios dirigidos de manera adecuada alcanzaran sus fines y las causas produciran los
efectos. Por supuesto, la Unica cuestion es: ;cuales son estas causas y cdmo, a su vez, deben producirse?
El objetivo del siguiente articulo es el de levantar, hasta donde es posible, el velo de este aspecto del
Ocultismo.

Como premisa hay que recordar al lector dos doctrinas teoséficas que se han inculcado constantemente
en “Isis sin Velo” y en otras obras misticas, es decir:

(@) en ultima instancia, el Kosmos es Uno, sujeto a infinitas variaciones y manifestaciones y

(b) el llamado ser humano es un “ser compuesto”, no solo en el sentido exotérico cientifico,
por ser un acopio de Unidades vivientes llamadas materiales, sino también en el sentido esotérico,
por ser una sucesion de siete formas o partes de este mismo que se entremezclan las unas con las
otras.

Si queremos ser mas claros podemos decir que las formas mas etéreas son sélo copias del mismo
aspecto, pues, cada forma mas sutil yace en los espacios inter-atdbmicos de la siguiente mas burda.
Queremos que el lector entienda que lo dicho no son sutilezas ni “espiritualidades” en el sentido Cristo-
Espiritista. En el hombre real que se refleja en su espejo se hallan, verdaderamente, varios hombres o
varias partes de un hombre compuesto; cada uno es la exacta contraparte del otro, pero las “condiciones
atémicas” (por falta de mejor término) de cada (hombre) tienen una disposicion tal que sus atomos
interpenetran los de la forma sucesiva “mas burda”. Para nuestro presente proposito no importa como los
tedsofos, los espiritistas, los buddhistas, los cabalistas o los vedantinos cuentan, separan, clasifican,
disponen o nombran estos hombres, pues dicha guerra de términos puede aplazarse para otra ocasion.
Tampoco importa cual relacion tiene cada uno de estos hombres con los varios “elementos” del Kosmos
del cual forma parte. Este conocimiento, aun siendo de vital importancia en otros aspectos, no viene al
caso explicarlo o discutirlo ahora. Tampoco nos interesa que los cientificos nieguen la existencia de tal
disposicién porque sus instrumentos no permiten a sus sentidos percibirla. Contestaremos simplemente:
“obtengan mejores instrumentos, sentidos mas penetrantes y, eventualmente, la percibiran.”

Todo lo que tenemos que decir es: si ustedes ansian beber el “Elixir de la Vida” y vivir mil afios o algo
por el estilo, deben confiar en lo que decimos sobre el tema y proseguir con tal suposicién. Pues, la
ciencia esotérica no ofrece la m&s minima esperanza posible de que exista otro modo para alcanzar la
meta deseada; al paso que la ciencia moderna, llamada exacta, se mofa de esto.
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Entonces, hemos llegado al punto en el cual hemos determinado romper, literal y no metaféricamente,
la céscara externa que conocemos como el vehiculo mortal o el cuerpo, irrumpiendo de alli en nuestra
vestidura sucesiva, la cual no es una forma espiritual sino s6lo mas etérea. Debemos prepararnos para esta
transformacién fisioldgica porque, mediante una larga disciplina y preparacién, adaptamos dicha forma
etérea a una vida en esta atmoésfera durante la cual hemos contribuido a la muerte gradual de la cascara
externa valiéndonos de un cierto proceso (acerca del cual haremos alusion sucesivamente).

¢Cémo podemos efectuar esta transformacion? En primer lugar, debemos considerar el efectivo cuerpo
material visible, el llamado Hombre; a pesar de que éste es s6lo su vestidura externa. Tengamos presente
gue la ciencia nos ensefia que casi cada siete afios cambiamos de piel, en realidad como cualquier
serpiente. Esto acontece de manera tan gradual e imperceptible, que nadie lo hubiera sospechado si la
ciencia, después de afios de estudio y observacion incesantes no lo hubiese asegurado.

Ademaés constatamos que: en el tiempo, toda cortadura o herida corporal, por profunda que sea, tiene la
tendencia a reparar la pérdida y, cerrando la lesion, a menudo un fragmento de piel reemplaza lo que se ha
perdido. Por lo tanto, si un hombre es fustigado y dejado parcialmente vivo, a veces puede sobrevivir y
cubrirse de una nueva piel; de manera analoga, podemos solidificar las particulas de nuestro cuerpo astral
vital con los cambios atmosféricos, pues este Ultimo es el cuarto de los siete cuerpos (que ha atraido y
asimilado a si mismo el segundo) y es mucho mas etéreo que el cuerpo fisico. Todo el secreto consiste en
desenvolverlo del cuerpo visible, separandolo de él; y mientras que sus atomos generalmente invisibles
pasan a concretizarse en una masa compacta, gradualmente se liberan de las particulas viejas de nuestra
estructura visible, haciéndolas morir y desaparecer antes de que el nuevo grupo haya tenido el tiempo de
desenvolverse, reemplazandolas [...]. No podemos decir mas. Magdalena no es la Gnica que puede ser
acusada por tener en si “siete espiritus”, aunque los hombres que tienen un niimero inferior de espiritus
(jqué termino errdneo, éste!) en ellos no son pocos ni excepcionales; son los frecuentes fracasos de la
naturaleza: los hombres y las mujeres incompletos.’ Cada uno de estos (espiritus) debe, a su vez,
sobrevivir al anterior y mas denso y luego morir. El sexto es la excepcion, cuando es absorbido y se sume
en el séptimo. El “Dhatu”® del antiguo fisiélogo hindu tenfa un significado dual, cuyo aspecto esotérico
corresponde con el “Zung” tibetano (los siete principios del cuerpo).

Nosotros, los asiaticos, tenemos un proverbio que probablemente se nos legé y que los hindles repiten
sin saber su significado esotérico. Se le conoce desde que los Rishis antiguos se mezclaron familiarmente
con las personas simples y nobles a las cuales ensefiaron y orientaron. Los Devas habian susurrado en el
oido de cada ser humano: TU eres “inmortal”, s6lo si tienes la voluntad de serlo. Si combinamos con esto
el dicho de un autor occidental que si un hombre pudiese darse cuenta, ain s6lo por un instante, que algin
dia morira, pereceria en ese momento. El Iluminado percibird que entre estos dos dichos, correctamente
entendidos, queda revelado el secreto completo de la Longevidad. Morimos s6lo cuando nuestra voluntad
cesa de ser lo suficientemente fuerte para hacernos vivir. En la mayoria de los casos, la muerte sobreviene
cuando la tortura y el agotamiento vital, que acompafian un rapido cambio en nuestras condiciones fisicas,
se hacen tan intensos que, por un solo instante, debilitan nuestra “presa de la vida” o la tenacidad que la
voluntad tiene para existir. Hasta entonces, a pesar de que la enfermedad pueda ser severa y el dolor
intenso, solo estamos enfermos o heridos, segun el caso. Esto explica la muerte repentina debida a la
felicidad, el miedo, el dolor, el pesar u otras causas de este tipo. Si una persona siente profundamente que
ha cumplido con la tarea de una vida o si percibe la inutilidad de la propia existencia, esto produce la
muerte de manera tan segura como el veneno o la bala de un rifle. Por otro lado, una determinacion férrea
para continuar viviendo, ha permitido, en realidad, que muchas personas superaran las crisis de las
enfermedades mas severas, salvandose.

15 Lo anterior no se debe interpretar como que tales personas estan desprovistas de algin principio o de varios de los
siete, pues un hombre que nace sin un brazo tiene, todavia, su contraparte etérea; por lo tanto, la interpretacion es
que estan latentes y que no pueden desarrollarse, por eso deben considerarse como inexistentes. —Editor de la revista
“Theosophist.”

18 Dhatu, las siete sustancias principales del cuerpo humano: quilo, carne, sangre, grasa, huesos, médula, semen.
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En primer lugar debe haber determinacién, Voluntad, conviccion de la certeza de sobrevivir y
continuar.”” Sin ella, todo lo demas es indtil. Para que sea eficiente al propésito no s6lo debe ser una
resolucion pasajera del momento, un Unico deseo vehemente de breve duracidn, sino que un esfuerzo
establecido y constante hasta donde se pueda continuar y concentrar sin un momento de negligencia. En
una palabra, aquel que quiere ser “Inmortal” debe estar alerta dia y noche, protegiendo al ser contra si
mismo. Su determinacion incesante debe ser: vivir, vivir y vivir. Casi no puede permitirse distraerse de
esto. Se podria decir que lo anterior es la forma mas concentrada de egoismo, que se opone totalmente a
nuestra profesién teoséfica de benevolencia, desapego e interés para el bien de la humanidad. Bueno, si se
considera el asunto de forma miope, lo es. Sin embargo, para hacer el bien, como en cualquier otra cosa,
un ser humano debe tener el tiempo y los materiales con los cuales trabajar; y éste es un medio necesario
para adquirir los poderes a travées de los cuales se puede hacer mas bien gue sin ellos. Una vez que hemos
dominado tales poderes, se presentaran las oportunidades para emplearlos, pues llega un momento cuando
ya no se necesita ulterior vigilancia y esfuerzo: el momento en el cual se ha superado con seguridad el
punto de vuelta. Ahora, como nos ocupamos de los aspirantes chelas y no de los chelas adelantados, todo
lo que es absolutamente necesario en la primera etapa, es una determinacion inquebrantable y persistente
y una concentracion iluminada del ser sobre el ser. Sin embargo, no se debe considerar que el candidato
sea inhumano o brutal en su negligencia con los demés. Tal actitud incautamente egoista lo dafiaria como
la opuesta, que lo induce a agotar su energia vital gratificando sus deseos fisicos. Todo lo que se requiere
de €él es una actitud puramente impermeable. Hasta que haya alcanzado el punto de vuelta, no debe
“agotar” su energia en una devocion profusa o ferviente por ninguna razén, por noble, “buena” o elevada
que sea.'® Podemos asegurar con solemnidad al lector que lo anterior producira su recompensa en muchos
modos, quiza en otra vida o en este mundo, pero tendera a abreviar la existencia que se desea preservar,
como acontece seguramente en el caso del desenfreno y la disolucion. Esta es la razon por la cual,
(omitiendo, por supuesto, los aventureros sin escripulos que aplicaron los grandes poderes para empleos
malos), muy pocos de los hombres verdaderamente grandes: los martires, los héroes, los fundadores de las
religiones, los libertadores de las naciones y los lideres de las reformas, se convirtieron en miembros de la
duradera “Hermandad de Adeptos”, que algunos, por largos afos, acusé de egoismo. (Esta es también la
razon por la cual si a los Yogis, a los Fakires de la India moderna, la mayoria de los cuales ahora actla
solo siguiendo la tradicion de la letra muerta, hay que considerarlos como viviendo en armonia con los
principios de su profesion, se requiere que aparezcan totalmente muertos para cada sentimiento o emocion

" En el “Catecismo Buddhista”, el autor, el Coronel Olcott, ha explicado, de manera breve y precisa, el poder
creativo o recreativo de la Voluntad. Alli muestra, hablando por supuesto a favor de los buddhistas del sur, que esta
Voluntad de vivir, si no se agota en esta vida presente, traspasa el abismo de la muerte corporal recombinando los
Skandhas o los grupos de cualidades que constituyeron el individuo en una nueva personalidad. Por lo tanto, el ser
humano renace como resultado de su anhelo insatisfecho por la existencia objetiva. EI Coronel Olcott lo expresa asi:
Pregunta 123 [...] ¢ Qué es eso que en el hombre da la impresién de tener una individualidad permanente?
Respuesta. Tanha o el deseo no satisfecho por la existencia. El ser, al haber hecho eso por el cual debe ser
recompensado o castigado en el futuro y, teniendo Tanha, renacerd mediante la influencia de Karma.

Pregunta 124 ;Qué es lo que renace?

Respuesta. Un nuevo agregado de Skandhas o individualidad, causado por el Gltimo anhelo del moribundo.
Pregunta 128. ;A cual causa podemos atribuir la diferencia en la combinacidn de los Cinco Skandhas que hace que
cada individuo difiera de otro?

Respuesta. Al Karma del individuo en el nacimiento anterior.

Pregunta 129. ;Cual es la fuerza o la energia que opera bajo la guia del Karma para producir un nuevo ser?
Respuesta. Tanha, la “Voluntad de Vivir.”

'8 En la pagina 151 de “El Mundo Oculto” de Sinnett, el corresponsal del autor, que es objeto de mucho abuso y
duda, le asegura que, hasta la fecha, ninguno de sus “grados es como el héroe austero del ‘Zanoni’ de Bulwer
Lytton, las momias sin corazon y moralmente aridas seglin nos retrata la imaginacion de algunos” y luego agrega
que a pocos de ellos “les gustaria desempenar, en la vida, el papel de una flor disecada entre las paginas de un
volumen de poesia solemne.” Pero nuestro adepto omite decir que, en uno o dos grados mas altos, hay que
someterse a un proceso de tal momificacion por afios, a menos que se quiera abandonar la labor de una vida
voluntariamente y Morir. —Editor.
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interna.) A pesar de la pureza de sus corazones, la grandeza de sus aspiraciones, el desapego a su
sacrificio, ellos no podian vivir porque habian agotado su energia. Es posible que a veces hayan ejercido
poderes que el mundo define milagrosos; pueden haber infundido energia al hombre y sometido a la
Naturaleza por medio de una Voluntad ferviente y devota; pueden haber poseido una inteligencia llamada
sobrehumana; pueden hasta haber conocido a los miembros de nuestra Hermandad oculta, comunicandose
con ellos; sin embargo, al haber decidido dedicar su energia vital para el beneficio de los demas, en lugar
gue para si mismos, han rendido la vida y cuando mueren en la cruz o sobre el patibulo, con la espada en
mano, en el campo de batalla, sumiéndose exhaustos después de haber realizado con éxito el objetivo de
la vida o en el lecho de muerte en sus recAmaras, todos, al final, tuvieron que implorar: “;Eli, Eli, lama
sabachthani!”

Hasta aqui todo bien. Sin embargo, por poderosa que sea la voluntad de vivir, hemos constatado que, en
el curso de la vida ordinaria, el progreso de la disolucion no puede ser detenido. La lucha desesperada y
constantemente renovada de los elementos Kosmicos para proseguir con el flujo del cambio, a pesar de
gue la voluntad los detenga, como un par de caballos desbocados que luchan contra el cochero
determinado a controlarlos, son poderosos cuando estan juntos y los maximos esfuerzos de la voluntad
humana indisciplinada que actta dentro de un cuerpo impreparado, finalmente se vuelven indtiles. La
mas alta intrepidez del soldado méas valiente; el deseo mas intenso del amante que anhela; la codicia
hambrienta del avaro no satisfecho; la fe mas intensa del fanatico mas firme; la insensibilidad practicada
al dolor del indigena de piel roja méas robusto y valiente o del Yogi hindd semi-entrenado; la filosofia més
meditada del pensador mas tranquilo, todas, al final, fracasan. Es cierto que los escépticos se opondran a
las verdades de este articulo, pues, la experiencia muestra que las mentes mas suaves y mas indecisas y
las estructuras fisicas mas débiles resisten a la “Muerte” mas tiempo que la voluntad poderosa del hombre
mas valiente y obstinadamente egoélatra y la constitucion férrea del trabajador, el guerrero y el atleta. En
realidad, la clave para el secreto de estos fendmenos aparentemente contradictorios es la verdadera
concepcion de lo que ya hemos dicho. Si el desarrollo fisico de la “céscara externa” prosigue
paralelamente con el mismo ritmo de la voluntad, es obvio que ésta no tiene ventaja alguna para vencer a
tal desarrollo. La adquisicién de armas de retrocarga por parte de un ejército moderno no otorga
superioridad alguna si también el enemigo las posee. Por lo tanto, para aquellos que meditan sobre el
asunto, es evidente que, gran parte de la disciplina mediante la cual lo que se conoce como “una
naturaleza poderosa y determinada”, se perfecciona para su proposito en el teatro del mundo visible,
necesitando un desarrollo paralelo de la estructura “burda” llamada animal, siendo inutil sin ella, queda,
en breve, neutralizado, para el propésito ahora tratado debido a que su accién ha armado al enemigo con
armas iguales a las suyas. La fuerza del impulso a la disolucién se hace igual a la voluntad de oponerla y,
siendo acumulativa, subordina la fuerza de voluntad, triunfando finalmente. Por otro lado: puede
acontecer que una fuerza de voluntad aparentemente débil y vacilante, que reside en una estructura fisica
no desarrollada, puede ser fortalecida asi por algin deseo no satisfecho, que los Ocultistas indos llaman
Ichcha (deseo) (por ejemplo el anhelo del corazdn materno por quedarse y sustentar a sus hijos sin padre),
entonces, por un cierto periodo, subyuga y derrota los dolores fisicos de un cuerpo con respecto al cual es
temporalmente superior.

Entonces, la razdn fundamental de la primera condicién de la existencia continuada en el mundo es:

(a) el desarrollo de una Voluntad tan poderosa que puede vencer las tendencias hereditarias
(en sentido darwiniano) de los atomos, que constituyen la estructura animal “burda” y palpable,
para apresurarse en un periodo particular a un cierto curso de cambio Késmico y

(b) debilitar tanto la accion concreta de esa estructura animal a fin de volverla mas receptiva
al poder de la Voluntad.

Para derrotar a un ejército se le debe desmoralizar, lanzandolo en el desorden.

Hacer esto es el objetivo real de todos los ritos, las ceremonias, los ayunos, las “oraciones”, las
meditaciones, las iniciaciones y los procedimientos de autodisciplina que imparten varias sectas esotéricas
orientales, incluyendo tanto ese curso de aspiracion pura y elevada que conduce a las fases superiores del
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Adeptado Real, como las severas pruebas terrificas y repugnantes por las cuales debe pasar aquel que se
adhiere al “Sendero Izquierdo”, manteniendo siempre su equilibrio. Los procedimientos tienen sus
méritos y deméritos, sus usos y abusos separados, sus partes esenciales y no esenciales, sus varios velos,
mascaradas Yy laberintos. En todas se alcanza el resultado deseado por medio de procesos diferentes. La
Voluntad es fortalecida, animada y dirigida y los elementos que contrastan su accién son desanimados.
Ahora bien, claro esta que todo lo que sigue estriba en una sola base para quien ha meditado y relacionado
las varias teorias evolutivas segin se han extraido, no de alguna fuente oculta, sino del manual cientifico
ordinario accesible a todos, a partir de las hipotesis de la variacion mas reciente en los hébitos de las
especies, por ejemplo la adquisicion de las costumbres carnivoras del loro de Nueva Zelanda, a las
vislumbres retrospectivas en el Espacio y en la Eternidad que proporcionan la doctrina de la “Niebla
Ignea”. Esa base es que el impulso, una vez dado a una Unidad hipotética, tiene la tendencia a continuar;
por lo tanto, cualquier cosa que algo “haga” en un cierto momento o lugar, tiende a repetirse en otros
momentos y lugares.

Este es el principio fundamental admitido para la herencia y el atavismo. Que lo mismo se aplica para
nuestra conducta ordinaria es aparente del caso notorio con el cual se adquieren los “habitos” buenos o
malos, segun la circunstancia y no se cuestionara que se aplica, como regla, tanto al mundo moral,
intelectual y fisico.

Ademas: la historia y la ciencia ensefian claramente que ciertos habitos fisicos conducen a ciertos
resultados morales e intelectuales. Todavia debe existir una nacion de conquistadores que sea vegetariana.
Hasta en los antiguos periodos arios, no aprendemos que los Rishis, de cuya tradicién y practica
obtenemos el conocimiento del Ocultismo, prohibieran a la casta de los Kshatriya (guerrera) cazar o
comer carne. Como ellos cubrian un cierto lugar en el cuerpo politico en la condicidn efectiva del mundo,
los Rishis ni pensaban interferir con los Kshatriyas, como no trataban de frenar a los tigres de sus habitos.
Eso no afectaba lo que los Rishis mismos hacian.

Por lo tanto, el aspirante a la longevidad debe estar alerta contra dos peligros. Debe cuidarse,
particularmente, de los pensamientos impuros y animales.'® Pues la ciencia muestra que el pensamiento es
dindmico y la fuerza del pensamiento que la accion nerviosa desenvuelve al expandirse hacia lo externo,
debe afectar las relaciones moleculares del hombre fisico. Los hombres internos,? por sublimado que sea
el organismo de cada uno, ain estan compuestos por particulas efectivas y no hipotéticas y estan sujetos,
todavia, a la ley segln la cual una “accién” tiene la tendencia a repetirse; una tendencia a provocar una
accion analoga en la “vestidura” mas burda con la cual estan relacionados y en la cual se esconden.

Por otro lado: ciertas acciones tienen una tendencia a producir condiciones fisicas reales que
desfavorecen los pensamientos puros y asi, también el estado necesario para desarrollar la supremacia del
hombre interno.

Volvamos al proceso practico. Un buen punto de partida es una mente normalmente sana en un cuerpo
normalmente sano. Aunque las naturalezas excepcionalmente poderosas y devotas, a veces pueden
recuperar el terreno perdido a causa de la degradacién mental o del mal uso fisico, empleando los medios
apropiados guiados por una determinacion diamantina; sin embargo, a menudo, la situacién puede
haberse extralimitado a tal punto que ya no hay el vigor necesario para sostener el conflicto por un
periodo suficientemente largo a fin de perpetuar esta vida; si bien, lo que en el lenguaje oriental es
llamado “mérito” por el esfuerzo hecho, contribuird a mejorar las condiciones y las situaciones en la
préxima vida.

No obstante todo, el curso prescrito de autodisciplina comienza aqui. Podemos declarar, brevemente,
que su esencia es un curso de desarrollo moral, mental y fisico, efectuado siguiendo lineas paralelas, pues
uno seria indtil sin el otro. El hombre fisico debe convertirse en mas etéreo y sensitivo; el hombre mental,
en mas penetrante y profundo; el hombre moral, en més abnegado y filoséfico. Podemos mencionar que
toda tentativa para refrenarse, aun cuando es autoimpuesto, es inatil. La “bondad” fruto de la compulsion

¥ En otras palabras, el pensamiento tiende a provocar la accién. —Editores.
% Empleamos la palabra en plural recordando al lector que, segtin nuestra doctrina, el ser humano es septenario. —G.
M.
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de la fuerza fisica, de las amenazas o de los sobornos, (ya sean de naturaleza fisica o llamada “espiritual),
no solo es absolutamente indtil para la persona que la exhibe, pues su hipocresia tiende a envenenar la
atmosfera moral del mundo, sino el deseo de ser “bueno” o “puro” debe ser espontaneo si queremos que
sea eficaz. Debe ser un auto-impulso que procede del interno, una verdadera preferencia para algo
superior y no un abstenerse del vicio por temor a la ley; no una castidad impuesta por la opinion publica;
ni una benevolencia inducida por el amor al elogio o por el miedo a las consecuencias en una hipotética
Vida Futura.?*

Ahora se constatara, en relacion con la doctrina de la tendencia a renovar la accion, de la cual hablamos
anteriormente, que el curso de auto-disciplina que el Ocultismo recomienda como la Gnica senda hacia la
Longevidad, no es una teoria “visionaria” que trata de “ideas” vagas sino que eS un sistema de
entrenamiento ideado de manera verdaderamente cientifica. Es un sistema mediante el cual, cada particula
de los varios hombres que componen al individuo septenario, recibe un impulso y un habito para llevar a
cabo lo que es necesario para ciertos propdsitos y es impulsada por su propio libre albedrio y con
“placer.” Cada persona debe haber desarrollado la practica y la perfeccion en algo para que lo haga con
entusiasmo. Esta regla se aplica especialmente en el caso del desarrollo del Hombre. La “Virtud” puede
ser Optima a su manera, pudiendo conducir a resultados mayores. Sin embargo, para ser eficaz, hay que
practicarla con entusiasmo y no con reluctancia o pena. Como consecuencia de la consideracion anterior,
cuando el candidato a la Longevidad comienza su disciplina, debe empezar a abstenerse de sus deseos
fisicos, no a causa de alguna teoria sentimental de lo justo y lo injusto, sino por la siguiente buena razén.
Segln una teoria cientifica famosa y ahora establecida, su estructura material visible estd siempre
renovando sus particulas; por lo tanto, al no gratificar sus deseos, alcanza el final de cierto periodo
durante el cual esas particulas que compusieron al hombre vicioso y que recibieron una predisposicion
mala lo han abandonado. Al mismo tiempo, el desuso de tales funciones tendera a obstruir la entrada, no
tanto de las particulas antiguas, sino de las nuevas con la tendencia a repetir dichos actos. Mientras que
éste es el resultado particular en lo referente a ciertos “vicios”, el resultado general fruto de la abstencion
de los actos “burdos”, (mediante una modificacion de la famosa ley darwinista de atrofia por falta de uso),
disminuird lo que llamamos la densidad y la coherencia “relativas” de la vestidura externa (porque sus
moléculas han sido menos usadas). Al paso que, la admision incrementada de mas particulas etéreas
“compensara” la disminucion cuantitativa de sus constituyentes efectivos (si se examina con la balanza y
las pesas.)

¢ Cudles deseos fisicos hay que abandonar y en qué orden? En primer lugar, uno debe abandonar toda
forma de alcohol; pues, al paso que no es nutritivo, tampoco suministra a los elementos méas burdos de la
estructura “fisica”, un placer directo (ademas del gusto dulce o la fragancia que suscita el vino, etc, para
el cual el alcohol en si no es esencial), induce a una accién violenta, a un flujo repentino, por asi decir, de
vida, cuya tensién es sostenible sélo por elementos torpes, burdos y densos, ademas, la operacion de la
famosa ley de Reaccion (en términos comerciales “oferta y demanda™), tiende a reunirlos del universo
circundante y, por ende, ella neutraliza el objetivo que tenemos en perspectiva.

A esto le sigue ser carnivoro, por la misma razén, aunque en grado menor. Incrementa la rapidez de la
vida, la energia de la accion y la violencia de las pasiones. Puede ser bueno para un héroe que debe luchar
y morir, pero no para aquel que quiere ser sabio, que debe existir y [...]

Luego tenemos los deseos sexuales. Estos, ademas de la gran desviacion de energia (fuerza vital) en
otros canales, de muchas maneras diferentes que no sea la primaria (por ejemplo: la pérdida de energia
debido a las expectativas, los celos, etc), son atracciones directas hacia una cierta cualidad burda de
materia original del Universo, simplemente porque las sensaciones fisicas son posibles solo en aquel
estado de densidad. La purificacion moral hay que practicarla con estas y otras gratificaciones de los
sentidos (que no so6lo incluyen eso que, por lo usual, conocemos como “vicioso”, sino todo lo que, aun
cuando se considera, usualmente, como “inocente”, todavia tiene la descalificacion de gratificar los

1 En la pregunta 83 de “El catecismo Buddhista”, el autor, el Coronel Olcott, explica de manera clara y sucinta, la
doctrina buddhista del Mérito o del Karma.
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placeres corporales. El criterio para decidir cual es lo que hay que abandonar por Gltimo en cada caso, es
eso que es menos burdo y ofensivo para los demas.)

Tampoco debemos imaginar que las “austeridades”, segiin se entienden cominmente, en la mayoria de
los casos contribuyen a la rapidez del proceso de “eterealizacion.” Esta es la piedra de tropiezo de muchas
sectas esotéricas orientales y la razén por la cual han degenerado en supersticiones degradantes. Los
monjes occidentales y los yogis orientales que creen alcanzar el apice de los poderes concentrando su
pensamiento en su ombligo o estando parados en una pierna, practican ejercicios cuya Unica finalidad es
fortalecer la fuerza de voluntad, que a veces se aplica a los propdsitos méas burdos. Lo anterior ilustra este
desarrollo unidireccional y reducido. Es inuatil ayunar mientras que necesites alimento. La cesacion del
deseo por la comida sin dafar a la salud, es la sefial que indica que se debe comer menos y en cantidades
menores hasta alcanzar el limite compatible con la vida. Al final se llegara a un estado en el cual sélo hara
falta beber agua.

Para este propdsito particular de la longevidad, es inGtil abstenerse de la inmoralidad mientras que la
deseas en tu corazéon y lo mismo vale con todos los demas deseos internos insatisfechos. Lo esencial
consiste en liberarse del deseo interno, por lo tanto, imitar la cosa real en la actitud externa, es descarada
hipocresia e indtil esclavitud.

Lo mismo debe suceder con la purificacion moral del corazon. Las inclinaciones “mas burdas” deben
desaparecer primero, luego las otras. Comencemos por la avaricia, después el miedo, la envidia, el
orgullo, la inmisericordia, el odio y finalmente, el abandono exitoso de la ambicion y la curiosidad. Al
mismo tiempo, el proceso de fortalecimiento de las partes mas etéreas y llamadas “espirituales™ del ser
humano debe continuar. Al razonar de lo conocido a lo desconocido, la meditacion debe ser practicada e
impulsada. La meditacion es el anhelo inexpresable del Hombre interno “para extenderse hacia el
infinito” que, en la antigliedad, era el significado real de la adoracion, pero ahora no tiene un sinébnimo en
los idiomas europeos, pues, ésta ya no existe en occidente y su nombre ha sido vulgarizado en los fraudes
ilusorios de la oracion, de la glorificacion y del arrepentimiento. A lo largo de todas las etapas de
disciplina se debe retener el equilibrio de la conciencia, la seguridad de que todo debe ser justo en el
Kosmos y también contigo, siendo tu una parte de él. No hay que acelerar el proceso de la vida, sino que
retardarlo, si es posible; hacer lo contrario puede beneficiar a los demas y tal vez a ti mismo en otras
esferas, sin embargo acelera tu disolucion.

Tampoco en esta primera etapa hay que descuidar lo externo. Recuerda que un adepto, aunque “exista”
transmitiendo a las mentes ordinarias la idea de que es inmortal, tampoco es invulnerable a las fuerzas
externas. La disciplina para prolongar la vida no protege a una persona de los accidentes. En lo referente a
cualquier preparacion fisica, la espada aun puede cortar, la enfermedad entrar y el veneno desarreglar.
“Zanoni” expone este caso en modo claro y hermoso y debe ser correcto a menos que todo el “adeptado”
sea una mentira infundada. El adepto puede protegerse de los peligros ordinarios mas que el mortal
coman a causa del conocimiento, la calma, la imperturbabilidad y la penetracion superiores que su
existencia prolongada y sus concomitantes necesarios le han permitido adquirir y no por virtud de algin
poder de preservacion en el proceso mismo. El estd seguro como un hombre con un rifle lo estd mas que
un mono; no esta seguro en el sentido en que se suponia que el deva (dios) estuviera mas seguro que un
hombre.

Si esto es asi en el caso del alto adepto, cuanto mas necesario sera que el ne6fito no sélo sea protegido,
sino que use todos los medios posibles para asegurarse la duracion necesaria de la vida a fin de completar
el dominio del proceso que llamamos muerte. Se podria preguntar: ;por qué los adeptos superiores no lo
protegen? Quiza lo hagan hasta cierto punto, pero el nifio debe aprender a caminar a solas. Hacer que no
dependa de su esfuerzo con respecto a la seguridad, implicaria destruir un elemento necesario en su
desarrollo: el sentido de responsabilidad. ;Qué valor o conducta necesitaria un hombre que emprende una
lucha dotado de armas irresistibles y revestido de una armadura impenetrable? Por lo tanto, el neéfito
deberia esforzarse, lo méas posible, a cumplir con todo canon de ley higiénica que los cientificos modernos
presentan. El aire puro, el agua pura, el alimento puro, el ejercicio moderado, las horas regulares, las
ocupaciones y el medio ambiente agradables son todos, si no indispensables, por lo menos Utiles en su
progreso. Para obtener estos o cuando menos el silencio y la soledad, los Dioses, los Sabios y los
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Ocultistas de todas las edades se han retirado, lo méas posible, en la paz del campo, la fria cueva, las
profundidades del bosque o las cumbres de las montafias. ¢No es quizé sugestivo que los Dioses siempre
amaron los “lugares elevados” y que, actualmente, la seccion mas elevada de la Fraternidad Oculta sobre
la tierra habita las mesetas montafiosas més elevadas??

Tampoco el principiante debe desdefiar la asistencia de la medicina y del buen régimen médico. Es
todavia un mortal ordinario y necesita la ayuda de un mortal ordinario.

Entonces: el lector preguntara: “;supongamos que se llenen todas las condiciones necesarias o lo que se
entiende como necesario (pues los detalles y las variedades del tratamiento requeridos son demasiado
numerosos para darlos detalladamente aqui); cual es el paso sucesivo? Bueno, si en los procedimientos
indicados no hubo reincidencias, seguiran estos resultados fisicos:

“En primer lugar, el neo6fito sentird mas placer para las cosas espirituales y puras. Paulatinamente, no
solo no sentird el deseo por las ocupaciones burdas y materiales, sino que desarrollara, simple y
literalmente, repulsion hacia ellas. Le seran méas placenteras las simples sensaciones de la Naturaleza, el
tipo de sentimiento que uno recuerda haber experimentado cuando era un nifio. El se sentird mas alegre,
seguro y feliz. Que tenga cuidado para que la sensacion de la juventud renovada no lo extravie o todavia
correra el peligro de caer en su vida previa mas burda e incluso en profundidades mayores. “La accion y
la reaccion son iguales.”

Ahora bien, el deseo por el alimento empezara a cesar. Hay que dejar que desaparezca gradualmente,
ayunar no es necesario. Toma lo que sientes que es necesario. EI alimento que una persona adquiere sera
el més inocente y simple. La fruta y la leche seran, usualmente, lo mejor. Como hasta ahora has estado
simplificando la calidad de tu comida, gradualmente, sin embargo muy gradualmente, en la medida que te
sientes capaz, disminuye la cantidad. El lector se preguntara: “;Puede un hombre existir sin alimento?”
No, pero antes que te mofes del asunto, considera la indole del proceso emprendido. Es notorio que
muchos de los organismos inferiores y mas simples no tienen excreciones. Un buen ejemplo de esto es la
filaria. Tiene un organismo muy complejo, pero no tiene conducto de expurgacion. Todo lo que consume,
la esencia mas pobre del cuerpo humano, contribuye a su desarrollo y propagacion. Como vive en el
tejido humano, no expele el alimento digerido. El nedfito humano, en cierta etapa de su desarrollo, se
halla en una condicién algo analoga, con esta diferencia o diferencias que si excreta, pero a través de los
poros de la piel, por los cuales entran, también, otra particulas eterealizadas de materia que contribuyen a
su sustento.”® De otra manera, todo el alimento y la bebida sélo bastan para mantener en equilibrio esas
partes “burdas” de su cuerpo fisico que ain permanecen para reparar su desperdicio cuticular mediante la
sangre. Enseguida, el proceso de desarrollo celular en su estructura experimentara un cambio; una
mejoria, lo opuesto del cambio que acontece en la enfermedad, que es un empeoramiento. El se hara
omniviviente y sensitivo, derivando su alimento del Eter (Akasa). Sin embargo, para nuestro nedfito, esta
época es aun distante.

Es probable que mucho antes de ese periodo se hayan producido otros resultados, no menos
sorprendentes que increibles para los no iniciados, los cuales infundiran valor y consolacién a nuestro
neofito en su dificil tarea. Seria una simple verdad repetir lo que ya afirmaron (sin conocer su real
principio racional) una pléyade de escritores sobre la felicidad y el contento derivados de una vida de
inocencia y pureza. A menudo, en el mero comienzo del proceso se verifica algun resultado fisico real,
inesperado y en el cual el nedfito ni habia pensado. Alguna enfermedad duradera que hasta la fecha se
consideraba sin esperanza, puede tomar una senda favorable; o puede desarrollar poderes curativos
mesméricos; o puede gozar de un afinamiento desconocido de sus sentidos. Como dijimos, la razén

%2 La severa prohibicion impuesta a los Judios de servir a “sus dioses en las montafias elevadas y las colinas”, se
hace remontar al hecho de que sus ancianos no estaban dispuestos a permitir que las personas que, en la mayoria de
los casos, no eran idoneas para el adeptado, escogieran una vida de celibato y de ascetismo o, en otras palabras, que
no persiguieran el adeptado. Antes que esta prohibicidn se convirtiera en tal, tenia un significado esotérico,
incomprensible en su letra muerta. Pues la India no es la Unica cuyos hijos tributaron honores divinos a los SABIOS,
sino que todas las naciones consideraron a sus adeptos e iniciados como divinos. -G. M.

% El se encuentra en un estado analogo al del estado fisico de un feto antes de nacer en el mundo. -G. M.
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fundamental de estas cosas no es milagrosa ni dificil de comprender. En primer lugar, el repentino cambio
en la direccién de la energia vital debe producir algun resultado (a pesar de la opinion que tengamos de tal
energia y de su origen, todas las escuelas de filosofia la reconocen como la fuerza més recéndita y
motriz.) En segundo lugar, como ya dijimos, la Teosofia muestra que un ser humano consiste de varios
hombres interpenetrandose mutuamente; y sobre este punto (aunque sea muy dificil expresar la idea
oralmente), es natural que la eterealizacion progresiva de los mas densos y burdos dejara a los otros,
literalmente méas libres. Un grupo de caballos puede ser detenido por una multitud que les impedira
abrirse camino; pero si cada uno de la multitud se convirtiera en un fantasma, poco habria que los
detuviera. Dado que cada entidad interna es mas etérea, activa y volatil que la externa y puesto que cada
una tiene una relacion con diferentes elementos, espacios y propiedades del Kosmos, tratados en otros
articulos sobre el Ocultismo, la mente del lector puede concebir las magnificas posibilidades que
gradualmente se desenvuelven para el nedfito, no obstante que la pluma del escritor no pueda expresarlas
ni en una docena de volimenes.

Asi, el neofito puede beneficiarse de las numerosas oportunidades sugeridas para su seguridad,
divertimiento y el bien de los que lo rodean; pero el modo en que lo hace es adecuado en su manera de
ser, parte de la prueba por la cual debe pasar y el mal uso de estos poderes resultara en la pérdida de los
mismos. El Itchcha (o deseo) evocado de nuevo por las vistas que se abren, retardara o hara retroceder su
progreso.

Existe otra porcion del Gran secreto a la cual debemos aludir y que ahora, por primera vez en una larga
serie de eras, se ha permitido divulgar al mundo, pues ha llegado la hora.

Ya no se debe recordar al lector culto que uno de los grandes descubrimientos que ha inmortalizado a
Darwin es la ley de que un organismo siempre tiene una tendencia a repetir, en un periodo analogo de su
vida, la accion de sus progenitores de la manera mas segura y completa proporcionalmente a su
proximidad en la escala de la vida. Un resultado es que, por lo general, los seres organizados usualmente
mueren en un periodo (en término medio) idéntico al de sus progenitores. Es cierto que existe una gran
diferencia entre las edades efectivas en las cuales los individuos de cualquier especie mueren. Los
principales agentes que causan esto son la enfermedad, los accidentes y el hambre. Sin embargo, en cada
especie hay un limite bien conocido en el cual se extiende la vida de la Raza y no sabemos de nadie que
sobreviva mas alla de éste. Lo anterior se aplica también a las especies humanas y a cualquier otra.
Supongamos que una persona de estructura ordinaria haya cumplido con toda condicion sanitaria posible
y que haya evitado todo accidente y enfermedad; sin embargo, los doctores saben que, en algin caso
particular, puede llegar el momento en que las particulas del cuerpo sentirdn y obedeceran a la tendencia
hereditaria de hacer lo que conduce, inevitablemente, a la disolucion. Para todo hombre que reflexiona
debe ser obvio que, si algin procedimiento facilitara la superacion de este periodo critico, el peligro
sucesivo de la “Muerte” seria proporcionalmente menor al pasar de los afios. Ahora bien, esto, que
ninguna mente ni cuerpo ordinarios e impreparados pueden hacer, a veces es posible para la voluntad y la
estructura de alguien que se ha preparado especialmente. Existen menos particulas burdas que sienten la
tendencia hereditaria; hay la asistencia que los “hombres interiores” reforzados (cuya duracion normal es
siempre mayor hasta en la muerte natural) suministran a la vestidura externa visible y esté la VVoluntad,
entrenada e indomable que dirige y orienta todo.?*

% En esta coyuntura podemos mostrar lo que la ciencia moderna y especialmente la fisiologia, tiene que decir del
poder de la voluntad humana. “La fuerza de voluntad es un elemento poderoso en determinar la longevidad. El
siguiente punto hay que admitirlo sin argumentar: entre dos hombres iguales en todo y en circunstancias similares,
aquel que tiene mas valor y resistencia, vivira mas. No es necesario practicar la medicina por largo tiempo para
aprender que los hombres que mueren pudieran haber vivido si asi lo hubiesen decidido y las miriadas de invélidos
podrian fortalecerse si tuviesen la voluntad innata o adquirida para jurar que lo harian. Los que no tienen ninguna
cualidad que les favorezca la vida, cuyos 6rganos corporales estan casi todos enfermos, para los cuales cada dia es
un dia de dolor y estan sujetos a influencias que abrevian la vida, siguen viviendo sélo por medio de la voluntad.”
Doctor George M. Beard.
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Desde aquel momento en adelante, el curso del aspirante esta mas claro. Ha conquistado al “Morador
del Umbral” y, a pesar de que esté aun expuesto a peligros siempre nuevos en su progreso hacia el
Nirvana, rebosa de victoria, de nueva confianza y de poderes para sujetar a este “Morador”, por lo tanto
puede seguir adelante hacia la perfeccion.

Pues, hay que tener presente que, la naturaleza actla, por dondequiera, a través de la Ley y que el
proceso de purificacion que hemos descrito en el cuerpo material visible, también ocurre en los que son
internos e invisibles para el cientifico, mediante las modificaciones del mismo proceso. Todo estd
cambiando y las metamorfosis de los cuerpos mas etéreos imitan, aunque en una duracion multiplicada en
sucesion, el curso de los més burdos, desarrollando un campo més y mas amplio de relaciones con el
kosmos circundante, hasta que en el Nirvana, la Individualidad mas enrarecida se sume en la
TOTALIDAD INFINITA.

De la descripcidn anterior del proceso se puede deducir por qué en la vida ordinaria raramente se ven
los “Adeptos”, pues, paralelamente a la eterealizacion de sus cuerpos y el desarrollo de su poder, se
desenvuelve un disgusto creciente y un llamado “desdén” por las cosas de nuestra ordinaria existencia
mundana. Como el fugitivo que, sucesivamente, se libera en su fuga de todos los articulos que impiden su
adelanto, empezando con los mas pesados, asi el aspirante, al eludir la “Muerte”, abandona todo lo que
esta Ultima puede aferrar. En el progreso de la Negacidn, todo eso del cual se desembaraza es una ayuda.
Como dijimos anteriormente, el adepto no se convierte en “inmortal”, segin la acepcion comun del
término. Alrededor del momento en que el limite de la Muerte de su raza ha pasado, él esta efectivamente
muerto en el sentido ordinario, es decir: se ha liberado de todo o de casi todas estas particulas materiales
gue hubieran sido destruidas en la agonia de la muerte. El ha estado muriendo gradualmente durante todo
el periodo de su iniciacién. La catastrofe no puede acontecer dos veces. El sélo ha extendido a lo largo de
algunos afos el proceso suave de disolucién que otros experimentan en un breve momento 0 en pocas
horas. En realidad, el Adepto méas elevado esta muerto para el mundo y esta absolutamente inconsciente
de él. Ya olvidd sus placeres, no presta atencion a sus miserias, en lo referente al sentimentalismo, pues el
férreo sentido del DEBER nunca lo ciega a su existencia. Los nuevos sentidos etéreos que se abren a
esferas mas amplias son, con respecto a los nuestros, muy parecidos a los nuestros en relacién con lo
Infinitamente Pequefio. Con las nuevas sensaciones y percepciones surgen nuevos deseos y goces, NUevos
peligros y obstaculos; y muy distante, abajo en la neblina, tanto literal como metaféricamente, se halla
nuestra pequefa tierra sucia, dejada alli por los que se han ido virtualmente ““a unirse con los dioses.”

También desde este punto de vista serad perceptible lo insensato que es para las personas pedir que los
teosofos “les faciliten la comunicacion con los Adeptos superiores.” Es extremadamente dificil que se
pueda inducir uno o dos de ellos, aun por los sufrimientos del mundo, a lastimar su progreso por
inmiscuirse en los asuntos mundanos. El lector ordinario dira: “Esto no es divino. Este es el apice del
egoismo” [...] Sin embargo, él debe darse cuenta de que un Adepto muy elevado que emprende la reforma
del mundo, debera, necesariamente, someterse de nuevo a la Encarnacion. ¢Y el resultado de todo lo que
habia acontecido en el pasado es quiza suficientemente animador para renovar el intento?

Una profunda consideracion de lo que hemos escrito, también dara a los Tedsofos una idea de lo que
piden cuando preguntan para obtener practicamente “poderes superiores.” Bueno, alli esta el SENDERO,
de manera tan clara como las palabras pueden expresar [...]

¢Pueden recorrerlo?

Tampoco podemos esconder que, lo que para el mortal ordinario son peligros, tentaciones y enemigos
inesperados, también plagan el sendero del nedfito. Y eso no depende de una causa imaginaria, sino de la
simple razon que, en efecto, él estd adquiriendo nuevos sentidos sin embargo no tiene practica en su uso y
hasta la fecha nunca habia visto las cosas que esta viendo. Un hombre nacido ciego que repentinamente
ve, no dominara a la vez el significado de la perspectiva, mas, como un infante, supondra que la luna esta
a su alcance y tomara en su mano un carbon ardiente con la confianza mas incauta.

Por lo tanto se podria preguntar: ;qué recompensa esta abnegacion de todos los placeres de la vida, esta
fria entrega de todos los intereses mundanos, este extenderse hacia una meta desconocida que parece
siempre mas inalcanzable? Pues el Ocultismo, a diferencia de los credos antropomorfos, no ofrece a sus
seguidores un cielo de placer material eternamente permanente, asequible a la vez por medio de un rapido
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pasaje por la tumba. Como a menudo ha acontecido, muchos estarian preparados a morir voluntariamente
ahora por el bien del paraiso de ultratumba. Pero el Ocultismo no ofrece tal perspectiva de ganar la
infinitud del placer, de la sabiduria y de la existencia, de manera barata e inmediata. S6lo promete
extensiones de estos que se dilatan en arcos siguientes obscurecidos por velos sucesivos en una serie
ininterrumpida hasta la larga vista que conduce al NIRVANA. También esto es calificado por el hecho de
gue nuevos poderes implican nuevas responsabilidades y que la capacidad del aumento del placer
conlleva la capacidad de una mayor sensibilidad al dolor. La Unica respuesta que se puede dar a lo
anterior consta de dos partes:

(1) la conciencia del Poder es, en si, el mas exquisito de los placeres que queda
incesantemente gratificado en el adelanto con nuevos medios para ejercerlo;

(2) ESTE es el unico camino donde existe la probabilidad cientifica mas vaga segun la cual
la “Muerte” puede ser evitada, la memoria perpetua asegurada y la sabiduria infinita alcanzada, lo
cual facilita una inmensa ayuda para la humanidad, una vez que el adepto ha cruzado con
seguridad el punto de vuelta.

Tanto la l6gica fisica como metafisica, requiere y apoya el hecho de que la Parte puede familiarizarse
con el Entero s6lo por el gradual absorbimiento en lo infinito; y eso que ahora es algo, s6lo puede sentir,
conocer y gozar TODO, cuando esté sumido en la Totalidad Absoluta, en el vortice de ese Circulo
Inalterable donde nuestro conocimiento se vuelve Ignorancia y donde el Todo mismo esta identificado
con la NADA.
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CONTEMPLACION®

Sobre este tema parece prevalecer una concepcion erronea general. Segun la idea popular: consiste en
retirarse por media hora o dos horas en un cuarto observando, pasivamente, la punta de la nariz, un lugar
en la pared o quiza un cristal bajo la impresién de que esta es la verdadera contemplacién que el Raja
Yoga prescribe. Muchos individuos no se dan cuenta de que el verdadero ocultismo requiere un desarrollo
“fisico, mental, moral y espiritual paralelo.” Si la estrecha concepcion se extendiera a todas estas lineas,
dicho articulo no seria tan urgentemente necesario, siendo un escrito que se propone beneficiar,
especialmente a quienes parecen no haber captado el real significado de Dhyana, causando dolor y
sufrimiento a si mismos debido a sus practicas erroneas. Vamos a mencionar unos casos esperando que
sirvan de aviso para los estudiantes excesivamente entusiastas.

En Bareilly, el escritor conocié un Teo6sofo de Farrukhabad, el cual narré sus experiencias llorando
arrepentido por lo que él llamé sus locuras pasadas. Segun su relato, hace 15 o 20 afios, leyd sobre la
contemplacion en la “Bhagavad Gita”, emprendiendo su préctica por varios afios sin comprender
justamente el significado esotérico. Al principio sintié una sensacion de placer, pero, simultaneamente, se
percat6d de que estaba, poco a poco, perdiendo el auto-control; hasta que, después de unos cuantos afios
descubrid, con grande sorpresa y pena, que ya no era el duefio de si mismo. En realidad sintié que su
corazén se apesadumbraba como si sobre él gravara una carga. No tenia control alguno sobre las
sensaciones; la comunicacion entre el cerebro y el corazén parecia haberse interrumpido. Cuando la
situacion empeord, pard su “contemplacion” con disgusto. Esto sucedi6 hace siete afios y no obstante que,
desde entonces, no se haya sentido peor, nunca pudo recobrar su estado de salud mental y fisica original.
El escritor observé otro caso en Jubbulpore. El caballero en cuestion, después de haber leido Patanjali y
otras obras por el estilo, empez6 a sentarse para “contemplar.” Después de un breve lapso empezd a tener
visiones anormales y a escuchar campanitas musicales; sin embargo, no podia ejercer algin control sobre
estos fendmenos ni sobre sus sensaciones. No podia producirlos a voluntad, ni podia detenerlos cuando
estaban ocurriendo. Se podria citar una constelacion de ejemplos similares. Al paso que el escritor redacta
estos pasajes, sobre su mesa se hallan dos cartas referentes al tema: una, procedente de Moradabad y la
otra, de Trichinopoly. En breve, todos estos problemas surgen por la mala comprension del significado de
la contemplacién segun prescriben todas las escuelas de Filosofia Oculta a sus estudiantes. Entonces, se
escribio el articulo “El Elixir de Vida” para ofrecer una vislumbre de la Realidad a través del denso velo
gue encubre los misterios de esta Ciencia de las Ciencias. Desafortunadamente, en muchos casos, la
semilla parece haber caido en un terreno estéril. Algunos de los lectores de dicho articulo sélo se
enfocaron en el siguiente pasaje:

“El razonamiento desde lo conocido a lo desconocido, la meditacion, debe practicarse y alentarse.”

Es una pena ver que sus ideas preconcebidas les han impedido comprender el significado de la palabra
meditacion, olvidando que la meditacion aludida “es el anhelo inexpresable del Hombre interno ‘de
extenderse hacia lo infinito’, que en la antigiiedad era el verdadero significado de adoracion”, segun
muestra la frase sucesiva de “El Elixir de Vida.” Si el lector se dirigiera a una parte anterior del mismo
articulo, siguiendo atentamente sus parrafos, esto irradiaria mucha luz sobre el tema (pagina 141, revista
Theosophist de marzo de 1883, Vol. Ill., nimero 6).

“Entonces, hemos llegado al punto en el cual determinamos romper, literal y no metaféricamente, la
cascara externa que conocemos como el vehiculo mortal o el cuerpo, irrumpiendo de alli en nuestra
vestidura sucesiva, la cual no es una forma espiritual, sino sélo més etérea. Debemos prepararnos para
esta transformacion fisiologica porque, mediante una larga disciplina y preparacion, adaptamos dicha
forma etérea a una vida en esta atmésfera durante la cual hemos contribuido a la muerte gradual de la
cascara externa valiéndonos de un cierto proceso.

% Este articulo es de Damodar. La revista Theosophist lo publicé, lo cual produjo correspondencia y dos respuestas
del mismo Damodar. —Ed.
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¢Coémo vamos a efectuar esta transformacion? En primer lugar debemos considerar el real cuerpo
material visible, el llamado Hombre; a pesar de que sea s6lo su vestidura externa. Tengamos presente que:
segun la ciencia, casi cada siete afios cambiamos de piel como cualquier serpiente. Esto sucede de manera
tan gradual e imperceptible que nadie lo hubiera sospechado si la ciencia, después de afios de estudio y
observacion incesantes, no lo hubiese asegurado [...]

Por lo tanto, si un hombre fustigado y dejado parcialmente vivo, a veces puede sobrevivir y cubrirse de
nueva piel; de manera analoga, podemos solidificar las particulas de nuestro cuerpo astral vital con los
cambios atmosféricos [...]

Todo el secreto consiste en desenvolverlo del cuerpo visible, separdndolo de él; y mientras que sus
atomos, generalmente invisibles, pasan a concretizarse en una masa compacta, gradualmente se liberan de
las particulas viejas de nuestra estructura visible, haciéndolas morir y desaparecer antes de que el nuevo
grupo haya tenido el tiempo de desarrollarse, reemplazandolas [...]. No podemos decir mas [...].”

Una comprension correcta de este proceso cientifico dard una clave del significado esotérico de la
meditacion o contemplacion. La ciencia ensefia que el ser humano cambia su cuerpo fisico continuamente
y esto es tan gradual que es casi imperceptible. ¢Por qué deberia ser diferente en el caso del hombre
interno? También él desarrolla y cambia 4&tomos en cada instante y la atraccion de estos nuevos grupos de
atomos depende de la Ley de Afinidad: los deseos del ser humano atraen a su morada corporal sélo estas
particulas con las gque se relacionan, dandoles sus tendencias y propensiones.

“La ciencia muestra que el pensamiento es dindmico y la fuerza del pensamiento que la accion nerviosa
desenvuelve al expandirse hacia lo externo, debe afectar las relaciones moleculares del hombre fisico. Los
hombres internos, por sublimado que sea su organismo, aln estdn compuestos de particulas efectivas y no
hipotéticas, estando sujetos, todavia, a la ley segin la cual una ‘accion’ tiene la tendencia a repetirse; una
tendencia a provocar una accion analoga en la ‘vestidura’ mas burda con la cual estan relacionados y en la
cual se esconden.” (“El Elixir de la Vida.”)

¢Qué es eso al cual anhela el aspirante de Yoga Vidya, si no la obtencién de Mukti, transfiriéndose,
gradualmente, desde el cuerpo mas burdo al sucesivo mas etéreo hasta que, al descorrer con éxito todos
los velos de Maya, su Atma se hace uno con Paramatma? ;Acaso supone que este gran resultado sea
asequible mediante dos o cuatro horas de contemplacion? ¢Durante las 20 o 22 horas restantes en las
cuales el devoto no esta encerrado en su cuarto meditando, acaso se detiene el proceso de la emision de
atomos y su substitucion por parte de otros? Si no cesa, ;,cOmo pretende atraer, durante todo este lapso,
los que son iddneos para su meta? Considerando las observaciones anteriores es evidente que: como el
cuerpo fisico necesita un cuidado incesante para impedir que se enferme, lo mismo ocurre con el hombre
interno, el cual precisa de un cuidado constante para que ningin pensamiento consciente o inconsciente
pueda atraer atomos que no son idéneos a su progreso. Este es el verdadero significado de la
contemplacién. El factor principal en la guia del pensamiento es la VVoluntad.

“Sin ella todo lo demas es inttil. Para que sea eficiente al propdsito, no s6lo debe ser una resolucion
pasajera del momento, un Gnico deseo vehemente de breve duracion, sino que un esfuerzo establecido y
continuado hasta donde sea posible continuarlo y concentrarlo sin un momento de negligencia.”

Al estudiante le conviene prestar atencion a la frase en letras bastardillas de la citacion. Ademas deberia
imprimir de modo indeleble en su mente que:

“No es necesario ayunar mientras que una persona precise alimento [...] Lo esencial es liberarse del
deseo interno, por lo tanto, imitar externamente a lo real es hipocresia descarada e indtil esclavitud.”

Si una persona no se percata del significado de este hecho muy importante y si en un momento de
desacuerdo con alguien de su familia, de vanidad herida, o si a causa del impulso del momento o debido a
un deseo egoista de emplear el poder Divino para propdésitos burdos, se precipita en la contemplacion, se
estrellard en la roca que divide lo conocido de lo desconocido. Como se revuelca en el fango del
exoterismo, no sabe lo que es vivir en el mundo y sin ser de €l; en otras palabras: proteger al Ser contra el
ser, es casi un axioma incomprensible para el profano. El hindu deberia saber més gracias a la vida de
Janaka quien, no obstante fuese un monarca reinante, fue llamado Rajarshi y, segin se dice, habia
alcanzado el Nirvana. Algunos fanaticos sectarios, al oir de su gran fama, fueron a su corte para poner a
prueba su poder Yoga. Tan pronto como entraron en el cuarto de la corte, el rey, al haber leido sus
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pensamientos, poder que cada chela obtiene en cierta etapa, dio unas instrucciones secretas a sus oficiales
para que en ambos lados de una calle particular de la ciudad estuviesen bailarinas entonando canciones
muy voluptuosas. Luego ordend que se llenaran de agua hasta el borde algunas (gharas) jarras, asi que la
menor sacudida verteria su contenido. Se dio la orden de que los sabihondos, cada uno con una jarra llena
sobre su cabeza, pasaran por la calle rodeados de soldados con espadas que usarian contra ellos si s6lo
derramaban una gota de agua. Cuando estos pobres hombres regresaron al palacio después de haber
superado con éxito la prueba, el Rey-Adepto les preguntdé que habian encontrado en la calle que
recorrieron. Contestaron indignados que la amenaza de ser hechos pedazos habia afectado tanto sus
mentes que solo pensaron en el agua sobre sus cabezas y por lo tanto, la intensidad de su atencion no les
permitié notar lo que sucedia a su alrededor. Entonces Janaka les dijo que, segun el mismo principio
podian entender facilmente que, aun cuando €l se ocupara, externamente, de los asuntos de su estado,
podia ser, al mismo tiempo, un Ocultista. También él, mientras estaba en el mundo, no era del mundo. En
otras palabras, sus aspiraciones internas lo habian conducido continuamente a la meta en la cual se
concentraba todo su ser interno.

El Raj Yoga no necesita artificios ni posturas fisicas. Se ocupa del hombre interno, cuya esfera yace en el
mundo del pensamiento. La Unica concentracion verdadera que la Filosofia Esotérica reconoce, la cual se
ocupa del mundo interno de los noimenos y no del cascaron externo, los fenémenos, es colocar ante uno
mismo el ideal mas elevado, esforzandose incesantemente en elevarse hacia ello.

El primer requisito para esto es un corazon muy puro. Mas vale que el estudiante de Ocultismo diga,
junto a Zoroastro, que la pureza de pensamiento, de palabra y de accion es esencial para quien quiera
elevarse sobre el nivel ordinario y unirse a los “dioses.” Cultivar un sentimiento de filantropia no egoista
es el sendero a recorrer para ese proposito, siendo el Unico que conducird al Amor Universal, cuya
realizacion constituye el progreso hacia la liberacion de las cadenas forjadas por Maya (ilusion) alrededor
del Ego. Ningun estudiante alcanzara esto a la vez, sino que, como dice nuestro Mahatma venerado en el
libro “El Mundo Oculto”:

“Mientras mas grande el progreso hacia la liberacion, menos éste sera el caso, hasta que, como
coronamiento de todo, los sentimientos humanos y puramente individuales y personales, los vinculos de
parentesco y la amistad, el patriotismo y la predileccion de raza, desaparezcan para sumirse en un
sentimiento universal, el Unico verdadero y santo, el Unico altruista y eterno, el Amor, un Amor inmenso
para la Humanidad en su totalidad.”

En breve, el individuo se sumerge en el TODO.

Por supuesto, la contemplacion, en su significado usual, tiene sus menores ventajas. Desarrolla un grupo
de facultades fisicas como la gimnasia hace con los musculos. Es bastante buena para los propoésitos del
mesmerismo fisico; sin embargo no puede ayudar a las facultades psicolégicas, como se habra dado
cuenta el lector reflexivo. Al mismo tiempo, uno no puede protegerse suficiente de esta préactica, incluso
para los empleos ordinarios. Si, segin suponen algunos, deben ser totalmente pasivos, perdiéndose en el
objeto ante ellos, deberian tener presente que, al invitar la pasividad, permiten el desarrollo, en si mismos,
de facultades mediumnisticas. Como se ha declarado repetidamente: el Adepto y el Médium son los dos
Polos, al paso que el primero es intensamente activo y por ende puede controlar las fuerzas elementales;
el otro es intensamente pasivo, corriendo asi el peligro de caer preso del capricho y de la malicia de los
embriones dafiinos de los seres humanos y de los elementarios.

Damodar K. Malavankar.
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CORRESPONDENCIA SOBRE “CONTEMPLACION”

Lamento que todo el articulo se haya mal entendido. Lo que quise decir es lo siguiente: el aislamiento
temporal de la familia y los amigos no constituye una calificacion esencial para el adelanto en ocultismo.
Lo anterior deberia ser claro para quien considere con atencion mi ilustracion de Janaka. Vivir en el
mundo sin ser del mundo. Muchas personas, no captando el significado de esta importante ensefianza, se
precipitan en esa practica movidas por un disgusto sentimental hacia lo mundano, nacido, tal vez, de
alguna decepcion igualmente mundana; entonces, empiezan a practicar eso que consideran ser una
verdadera forma de contemplacion. Siendo el hecho que acabamos de describir, el motivo que los induce a
dedicarse a esta practica, [...] es suficiente para indicar que el candidato no conoce la “contemplacion” de
un Raja Yogui. Entonces es imposible, en la naturaleza de las cosas, que pueda seguir el método correcto;
ademas, la practica fisica que él emprenderd necesariamente, lo conducira a los resultados desastrosos
indicados en el articulo.

Un lector suficientemente intuitivo para ser un estudiante practico de ocultismo, constatard que trabajar
hacia la perfeccion es el ideal méas elevado que un hombre pueda contemplar. Sin embargo no se realiza
en un dia ni en algunos afios. La ensefianza que el estudiante debe absorber primero es: “El Adepto llega
a ser tal, NO es HECHO.” El aspirante alcanza su meta a lo largo de una serie de vidas. En el Catecismo
Buddhista el Coronel Olcott dice: “Son necesarias innumerables generaciones para que un ser humano se
desarrolle en un Buddha y la voluntad férrea para convertirse en tal debe sostenerse por todas las vidas
sucesivas.”

A fin de que la “voluntad férrea” se vuelva perfecta, debe operar incesantemente, sin un momento de
relajacion, como podra constatar quien lea el articulo detenidamente y en su integridad. No logro
entender a mi corresponsal cuando pregunta lo que deberia hacer en una hora particular de la mafiana,
pues se dijo claramente que: durante el lapso en el cual un individuo no practica dicha contemplacion, no
ejerce la voluntad férrea, sin embargo, el proceso de emision y atraccioén de atomos no queda detenido y
los deseos, instintivos o de otra indole, deben regularse a tal grado que les permita atraer sélo los atomos
apropiados para su progreso. Entonces: el corresponsal deberia cultivar s6lo esos pensamientos
compatibles con el ideal més elevado hacia el cual esta trabajando.

Cuando digo perfeccion, que deberia ser el ideal mas elevado, quiero agregar que me refiero a ese
aspecto humano divino que, segun la filosofia oculta, alcanzara la séptima raza de la séptima Ronda.
Como todo principiante sabe, esto depende, ampliamente, del cultivo del sentimiento de amor universal,
entonces, el primer requisito es desear, vivamente, hacer algun trabajo filantrépico. Debo admitir que
incluso ese estado no es la perfeccion absoluta, pues, ese limite maximo de perfeccion espiritual dltima
ahora trasciende nuestra comprension. S6lo esos hombres divinos: Dhyan Chohans, pueden darse cuenta,
intelectualmente, de dicha condicion como ideal préactico. Para identificarse con el TODO, debemos vivir
y sentir a través de él. ;Como se puede llevar a cabo sin la realizacion del sentimiento de amor universal?
Por supuesto el adeptado no es algo de facil alcance para todos. Sin embargo, el ocultismo no establece un
lugar desagradable para quienes no aceptan sus dogmas. S6lo reconoce una evolucion mas y mas elevada
segun la cadena de causa y efecto que funciona de acuerdo con el impulso de la ley inmutable de la
naturaleza. En el nimero pasado,” el articulo sobre el “Estudio Oculto” da una explicacion necesaria al
respecto.

Duele ver que eso que intenté indicar como algo engafioso en sus resultados se presenta, de nuevo, como
un atributo deseable o un agregado de la verdadera contemplacion; por ende sugeriria a mi corresponsal
leer de nuevo el mismo articulo, agregando estas observaciones, antes de considerar la necesidad de
alguna postura particular para contemplar. Sin embargo, yo no puedo prescribir postura especifica alguna
para la clase de contemplacion incesante que recomiendo.

% The Theosophist, marzo, 1884, pag. 131-3. —Ed.
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A pesar del articulo sobre el tema, considerado en el nimero de Febrero de la revista Theosophist, gran
parte de sus lectores parecen tener la impresion que la “contemplacion” es una forma particular de
observar o mirar fijamente algo, proceso que, si se emprende por varias horas en cada dia, otorgarad
poderes psicoldgicos. Esta comprensidn erronea se debe al haber perdido de vista, aparentemente, el
punto principal bajo estudio. Parece que los lectores se imaginan que casi cada frase expresa una idea
distinta en lugar de darse cuenta de la presencia de una idea eje que el articulo quiere transmitir a lo largo
de sus fases. Por lo tanto serd Util e interesante regresar al tema, exponiendo la idea desde otro punto de
vista y, si es posible, con més claridad. En primer lugar se debe tener presente que, con el término
“contemplacion”, el escritor del articulo no se referia a la accion de observar fijamente, pues hubiera
usado dicho vocablo si ésta era la idea. El Diccionario Imperial de la Lengua Inglesa (1883), define la
palabra contemplacion asi:

“(1). El acto de la mente que considera con atencion; meditacion, estudio, atencion continua de la mente
sobre un tema particular.
(2). Santa meditacion, atencion dirigida a lo sagrado.”

También el diccionario Webster, profundamente revisado, presenta el mismo significado.

Por lo tanto constatamos que la contemplaciéon es la atencion continua de la mente hacia un tema
particular”, mientras, desde el punto de vista religioso, es la “atencion a lo sagrado.” Por ende es dificil
imaginar como la idea de observar o mirar fijamente se haya asociado al término contemplacion, a menos
gue dependa del hecho segun el cual generalmente, cuando uno esta absorto en un profundo pensamiento
da la impresion de mirar fijamente algo en el espacio vacio; sin embargo, éste es el efecto de la
contemplacién. Como suele suceder, también aqui, el efecto parece confundirse con la causa. Puesto que
la mirada fija sigue a la accion de contemplar, se supone que la primera sea la causa de la contemplacion.
Teniendo lo anterior presente, consideremos que clase de contemplacién (o0 meditacion) recomendaba el
articulo El Elixir de la Vida para el aspirante al saber oculto. Leemos: “Razonar de lo conocido a lo
desconocido, la meditacion debe practicarse y alentarse.”

Lo anterior significa que la meditacién de un chela deberia constituir “el razonamiento de lo conocido a

lo desconocido”. Lo “conocido” es el mundo fenomenal conocible por nuestros cinco sentidos. Todo lo
que vemos en este mundo manifestado son los efectos, cuyas causas deben buscarse en el “mundo
desconocido”, nouménico y no manifestado, lo cual se Ileva a cabo por medio de la meditacion: atencion
continua sobre el tema. El ocultismo no depende de un método, sino que emplea el deductivo y el
inductivo. El estudiante debe aprender, primero, los axiomas generales que, por el momento, debera
considerar como suposiciones, si prefiere llamarlos asi; mientras el Elixir de la Vida declara:
“Lo que podemos decir es lo siguiente: si ansias beber el Elixir de la Vida y vivir alrededor de 1000 afios,
debes tomar nuestra palabra sobre el asunto y seguir adelante basandote en la suposicién. Pues, la ciencia
esotérica no ofrece la mas palida esperanza de que el fin deseado pueda obtenerse de algin otro modo;
mientras la llamada ciencia moderna se burla de eso.”

El articulo El Elixir de la Vida ha presentado suficientemente dichos axiomas y otros sobre el ocultismo
en los diferentes nimeros de la revista Theosophist. El estudiante debe empezar con comprender tales
axiomas y, al emplear el método deductivo, pasar de lo universal a lo particular. Luego, que razone de lo
“conocido a lo desconocido” para ver si el método inductivo que va de lo particular a lo universal sostiene
los axiomas en cuestion. Este proceso es la primera etapa de la verdadera contemplacion. El estudiante
debe, primero, aferrar el tema intelectualmente, antes de poder esperar realizar sus aspiraciones. Una vez
que esto se ha llevado a cabo, llega la siguiente etapa de meditacion: “el anhelo inefable del hombre
interno por ‘irse a lo infinito.”” Antes de poder dirigir tal anhelo apropiadamente, las etapas preliminares
deben determinar la meta a la cual se quiere llegar. La etapa superior consiste, realmente, en realizar de
modo préctico eso que los primeros pasos han situado en la propia comprension. En sintesis: el verdadero
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significado de contemplacion consiste en darse cuenta de la verdad en la declaracién de Eliphas Levi:
“Creer, sin saber, es debilidad; creer porque se sabe, es poder.”

En otras palabras: darse cuenta de que “SABER ES PODER.” El Elixir de la Vida no solo presenta los
pasos preliminares en la escalera de la contemplacidn, sino le dice al lector como realizar las
concepciones superiores. Podemos decir que mediante el proceso de contemplacion, delinea la relacion
del hombre: “lo conocido”, lo manifestado y el fenomeno, con lo “desconocido”, lo no manifestado, el
noumeno. Muestra al estudiante cual ideal deberia contemplar y como elevarse hacia él. Coloca ante el
estudiante la naturaleza de las capacidades internas humanas y como desarrollarlas. Para un lector
superficial tal vez eso parezca el apogeo del egoismo; sin embargo la reflexién o la contemplacion
mostrardn que es todo lo contrario. Pues ensefia al estudiante que para comprender el noimeno debe
identificarse con la Naturaleza. En lugar de considerarse como un ser aislado, debe aprender a verse como
parte del ENTERO INTEGRAL. Pues, en el mundo no manifestado se puede percibir, claramente, que la
“Ley de Afinidad™: la atraccion reciproca, controla cualquier cosa. Ahi todo es Amor Infinito, entendido
en su verdadero significado.

Ahora viene al caso recapitular lo dicho. Lo primero que debemos hacer es estudiar los axiomas del
ocultismo, trabajando en ellos a través del método deductivo e inductivo: la real contemplacién. Para que
esto se transforme en un propdsito Util, lo tedricamente comprendido debe realizarse practicamente.
Esperemos que tal explicacion aclare mas el significado de este tema.

D. K. M.

Theosophist, Febrero, Abril y Agosto, 1884.
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LA BASE METAFISICA DEL “BUDDHISMO ESOTERICO”

El panfleto de C.C. Massey, miembro de la Sociedad Teosofica de la Logia de Londres, es una valida
contribucién a la discusion ahora vigente, debido a la publicacién del libro Buddhismo Esotérico de
Sinnett. Es un axioma banal decir que la verdad existe independientemente del error humano y quien
quiera conocer la verdad debe elevarse a su nivel, sin intentar la ridicula tarea de rebajarla a su estandar.
Todo metafisico sabe que la Verdad Absoluta es la Realidad eterna que sobrevive a los fendmenos
transitorios. El prefacio de Isis sin Velo expresa la idea muy claramente al decir: “Los hombres, los
partidos, las sectas y los credos son lo efimero del dia; mientras la Verdad, sentada en su alta roca
adamantina, es la tnica eterna y suprema.” El lenguaje pertenece al mundo de la relatividad; mientras la
Verdad es la Realidad Absoluta. Por ende es vano suponer que cualquier idioma, por antiguo o sublime
gue sea, pueda expresar la Verdad Abstracta, la cual existe en el mundo de las ideas y lo ideal puede
percibirse por el sentido perteneciente a ese mundo. Las palabras simplemente revisten las ideas, pero
ningun nimero de vocablos podra transmitir una idea a quien no logra percibirla. En cada uno de nosotros
reside la capacidad latente o un sentido durmiente que puede conocer la Verdad Abstracta, aunque el
desarrollo del mismo o, més correctamente hablando, la asimilacion de nuestro intelecto con ese sentido
superior, puede variar en diferentes personas, segun las circunstancias, la educacion y la disciplina. Ese
sentido superior, la capacidad potencial de cada ser humano, esta en contacto eterno con la Realidad y
cada uno de nosotros ha vivido instantes que, estando momentaneamente en relacién con ese sentido
superior, nos damos cuenta de las verdades eternas. La sola cuestion consiste en como enfocarnos
totalmente en él. En cuanto nos demos cuenta, directamente, de esta verdad, nos enfrentaremos cara a cara
con el ocultismo que ensefia a sus discipulos cual clase de entrenamiento producira tal desarrollo. Nunca
dogmatiza, sino sélo recomienda ciertos métodos que la experiencia de las edades ha mostrado que son
los mejores para el prop6sito. Asi como la armonia de la naturaleza consiste en discordia sinfonica, asi la
armonia del entrenamiento oculto (en otras palabras: el progreso individual humano), consiste en la
discordia de los detalles. El propdsito del ocultismo, siendo el estudio de la naturaleza en sus aspectos
fenomenal y nouménico, su organizacion esta en exacta armonia con el plano de la naturaleza. Diferentes
constituciones necesitan detalles distintos en su entrenamiento y la variada humanidad puede entender
mejor las ideas revestidas en distintas expresiones. Esta necesidad ha dado nacimiento a diferentes
escuelas de ocultismo, cuyo propdsito e ideal es el mismo, a pesar de que la manera de expresarse y los
métodos de trabajo difieran. Tampoco los estudiantes de la misma escuela tienen, necesariamente, un
entrenamiento uniforme. Eso muestra la razén por la cual, hasta que no alcance cierta etapa, al chela se le
deja, por lo general, a sus recursos, sin darle instrucciones escritas ni verbales sobre las verdades de la
naturaleza. Ademas sugiere el significado que el neofito debe pasar por una clase particular de suefio
durante cada periodo, antes de cada iniciacion. Su éxito o fracaso depende de su capacidad para asimilar
la Verdad Abstracta que su sentido superior percibe. Sin embargo, como la unidad es la Gltima posibilidad
de la naturaleza, asi existe una cierta escuela de ocultismo que sélo se ocupa del proceso sintético y a la
cual profesan lealtad las demas escuelas que se enfocan en métodos analiticos, los Unicos donde puede
haber diversidad. De aqui un lector atento percibird lo absurdo de un dogmatismo segun el cual sus
métodos son universalmente aplicables. Entonces, eso que la filosofia advaita quiere decir, siendo
idéntico a la doctrina arhat, es que la meta final o la posibilidad Gltima de ambas es la misma. El proceso
sintético es uno, en cuanto solo trata de verdades eternas: la Verdad Abstracta, el noimeno. Se presentan
estas dos filosofias juntas porque en sus métodos analiticos siguen lineas paralelas, una procede del punto
de vista subjetivo y la otra, del objetivo, para luego converger en un punto en el centro. Como tales, una
es el complemento de la otra y no podemos decir que una u otra es completa en si. Deberiamos tener
claramente presente que la doctrina advaita no naci6 con Sankaracharya ni la filosofia arhat con Gautama
Buddha. Los dos eran simplemente los expositores mas recientes de estos dos sistemas, cuya existencia se
remonta, como debe, a un tiempo inmemorial. Algunas naturalezas pueden entender mejor la verdad
desde un punto de vista subjetivo, mientras otras proceden de lo objetivo. Entonces, estos dos sistemas
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son tan antiguos como el mismo ocultismo; mientras las fases més recientes de la Doctrina Esotérica son
solo otro aspecto de estos dos sistemas, siendo sus detalles modificados segun las facultades
comprensivas de las personas a quienes se dirigen y debido a otras circunstancias alrededor. Innumerables
han sido las tentativas de resucitar el conocimiento de esta Verdad, por lo tanto, sugerir que el presente es
el primer intento en la historia del mundo, es un error en el cual pueden incurrir aquellos cuyo sentido
acaba de despertarse a la gloriosa Realidad. Ya se dijo que la difusion del conocimiento no se limita a un
proceso. Sus poseedores nunca lo guardaron por motivos personales o egoistas. En verdad, esta actitud
mental impide la posibilidad de alcanzar el conocimiento; y ellos, en cada oportunidad, se han valido de
los medios disponibles para que la humanidad se beneficiara de él. Indudablemente hubo periodos en que
tuvieron que sentirse satisfechos con otorgar el saber sélo a unos pocos discipulos escogidos que, no
olvidemos, difieren de la humanidad ordinaria sélo en un particular esencial, es decir, por medio de un
entrenamiento anormal facilitan un proceso de auto-evolucion en un periodo de tiempo relativamente
breve, que, en el caso de la humanidad ordinaria, puede tardar innumerables eras para que lo alcance a lo
largo del curso evolutivo ordinario. A quienes conocen la historia del Conde San Germain y las obras del
difunto Lord Lytton, no es necesario decirles que en el siglo pasado se han hecho esfuerzos constantes
para despertar las razas presentes a un sentido de conocimiento que asistird su progreso, asegurando la
felicidad futura. Ademas no deberiamos olvidar que la difusién de un conocimiento de verdades
filosoficas es una pequefia fraccion del trabajo importante en el cual los ocultistas se empefian. Cada vez
gue las circunstancias les permiten no estar bajo el ojo del mundo, su actividad consiste en arreglar y
guiar la corriente de los eventos, a veces influenciando las mentes de las personas y en otros casos
produciendo, hasta donde sea practico, las combinaciones de fuerzas capaces de dar origen a una forma de
evolucién superior y un trabajo importante en el plano espiritual. Deben hacer y estan haciendo ese
trabajo, ahora. Por ende, cuando el publico aplica para el chelado no se da cuenta de lo que esta pidiendo.
Prometen, asi, asistir a los MAHATMAS en ese trabajo espiritual por medio del proceso auto-evolutivo,
pues, la energia que gastan en el acto de auto-purificacion tiene un efecto dindmico capaz de producir
grandes resultados en el plano espiritual. Ademas, van adaptandose gradualmente para asumir un papel
activo en la gran obra. Tal vez ahora pueda ser aparente el por qué: “EL ADEPTO LLEGA A SER'Y NO
ES HECHO” y por qué es la “rara flor de la edad.” El lector del Buddhismo Esotérico nunca deberia
perder de vista lo anterior.

La gran dificultad con la cual una mente filoséfica ordinaria tiene que lidiar, es la idea de que la
conciencia y la inteligencia proceden de la no-conciencia y no-inteligencia. Si bien un intelecto profundo
y metafisico puede comprender o, mejor dicho, percibir el punto subjetivamente, para el estado actual no
desarrollado de la humanidad, las verdades superiores son inteligibles s6lo desde un punto de vista
objetivo. Por ejemplo: nos vemos obligados a hablar, cominmente, de la puesta del sol, sabiendo que no
estamos refiriéndonos al movimiento del sol y en el sistema geocéntrico debemos expresarnos como si la
tierra fuera un punto fijo en el centro del universo para que la mente no madura del estudiante pueda
entender nuestras ensefianzas, de manera analoga, la Verdad Abstracta debe presentarse desde un punto
de vista objetivo para que las mentes no muy metafisicas puedan entenderla con facilidad. Por ende se
puede decir que el buddhismo es un vedantismo racional; mientras el vedantismo, un buddhismo
trascendental. Si tenemos presente dicha diferencia, es posible dar una explicacion de lo presentado a
través del lente buddhista. Si el lector no ha olvidado la respuesta del Mahatma a la quinta pregunta de un
“Miembro inglés de la Sociedad Teosofica”, publicada en la revista Theosophist de Septiembre de 18837,
recordard la explicacion sobre la “monada mineral”. La Vida una permea TODO, a lo cual podriamos
agregar que la conciencia y la inteligencia también. Estos tres se hallan, potencialmente, inherentes en
cualquier lugar. Sin embargo no hablamos de la vida de un mineral ni de su conciencia o inteligencia,
pues existen en él sdlo potencialmente. La diferenciacion, que resulta en la individualizacion, todavia no
se ha completado. Un trozo de oro, de plata, cobre, cualquier otro metal o roca, etc., no tiene el sentido de
existencia separada, no estando, la ménada mineral, individualizada. So6lo en el reino animal comienza a

?" Disponible en espafiol en el Libro “La Transmigracién de los Atomos Vitales”, Theosophy Company Los Angeles.
(n.d.t)
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formarse una sensacion de personalidad. A pesar de todo, un ocultista no dira que la vida, la conciencia o
la inteligencia no existen, potencialmente, en los minerales. De aqui se constatard que: si bien la
conciencia y la inteligencia existen en cualquier parte, no todos los objetos son conscientes o inteligentes.
Una vez que la Ley de Evolucion Cosmica desarrolla la potencialidad latente en el nivel de
individualizacién, separa el sujeto del objeto o, mejor dicho, el sujeto cae en el upadhi (vehiculo), dando
origen a un estado de conciencia o inteligencia personal. Sin embargo, la conciencia y la inteligencia
absolutas no tienen upadhi, por ende no pueden ser conscientes ni inteligentes, no existiendo dualidad
alguna, nada que despierte la inteligencia y nada de que estar consciente. Por eso los Upanishads dicen
que Parabrahm no tiene conciencia ni inteligencia, siendo estados conocibles por nosotros sélo debido a
nuestra individualizacion; mientras en nuestro estado diferenciado y personal no podemos tener
concepcion alguna de la conciencia o inteligencia indiferenciada no dualista. Si en la naturaleza no
existiera conciencia ni inteligencia, seria absurdo hablar de la Ley de Karma o de cada causa que produce
su efecto correspondiente. En una de las cartas publicadas en ElI Mundo Oculto, el Mahatma dice que la
materia es indestructible y luego pregunta si el cientifico moderno puede decir por qué la naturaleza
prefiere, conscientemente, que la materia permanezca indestructible bajo la forma organica méas bien que
inorganica. Es una idea muy sugestiva con respecto al tema en cuestion. Cuando empezamos nuestro
estudio es posible perdernos al suponer que nuestra tierra o cadena planetaria o sistema solar, constituye
la infinitud y que la eternidad es medible por medio de nimeros. Con mucha frecuencia los Mahatmas nos
han advertido contra tal error y sin embargo, de vez en cuando, tratamos de limitar el infinito a nuestros
criterios en lugar de expandirnos a su concepcion. Es natural que lo anterior ha llevado a algunos a un
sentido de aislamiento, olvidando que la misma Ley de Evolucién Cdsmica que nos ha traido a nuestra
etapa actual de diferenciacién individual, tiende a conducirnos, paulatinamente, a la condicion original
indiferenciada. Tales individuos se saturan tanto de la sensacion de personalidad que tratan de rebelarse
contra la idea de Unidad Absoluta. Entonces, se fuerzan en un estado de aislamiento, tratando de cabalgar
la Ley Cosmica que debe seguir su curso y el resultado natural es el aniquilamiento por medio de los
espasmos de la desintegracion. Esto es lo que constituye el puente, el punto peligroso en la evolucion al
cual hizo referencia Sinnett en su Buddhismo Esotérico. Por eso el egoismo, el resultado de un fuerte
sentido personal, es pernicioso para el progreso espiritual, siendo eso que constituye la diferencia entre
magia blanca y negra. Entonces, al hablar del final de una Raza se alude a dicha tendencia. En este
periodo la humanidad se divide en dos clases: los Adeptos de la buena Ley y los Hechiceros (o Dugpas).
Estamos dirigiéndonos, rapidamente, a ese periodo vy a fin de salvar a la humanidad de un cataclismo que
debe arrastrar a quienes se oponen a los propositos de la Naturaleza, los Mahatmas, siendo sus
colaboradores, se esfuerzan por difundir el conocimiento con el fin de impedir, lo mas posible, su abuso.
Nunca debemos olvidar que el presente no es el apice de la evolucién y si no queremos ser aniquilados no
debemos permitir que nos influencie una sensacion de aislamiento personal, seguido por la vanidad y la
ostentacion mundanas. Este mundo y nuestro sistema solar no constituyen el infinito, que tampoco puede
conocerse por la expansion inconmensurable de nuestros sentidos fisicos. Todos estos y mas son sélo un
atomo infinitésimo del Infinito Absoluto. La idea de personalidad se limita a nuestros sentidos fisicos que,
perteneciendo al Rupa Loka (mundo de las formas), deben perecer, pues no vemos forma permanente en
algun lugar. Todo est4 sujeto al cambio y mientras mas vivimos en la personalidad transitoria, mas
corremos el riesgo de la muerte final o el completo aniquilamiento. Sélo el séptimo principio: Adi
Buddha, es la Realidad Absoluta. Sin embargo, el punto de vista objetivo afiade que el Dharma, el
vehiculo del séptimo principio o su Upadhi, es co-existente con su Sefior y Maestro: Adi Buddha, pues
nada nace de la nada. La idea puede expresarse mas correctamente diciendo que: en el estado de Pralaya,
el sexto principio existe en el séptimo como potencialidad eterna que se manifestard durante el periodo de
actividad cosmica. Desde este punto de vista: tanto el séptimo como el sexto principio son Realidades
Eternas, aunque seria mas correcto decir que el séptimo principio es la Gnica Realidad, en cuanto queda
inmutable durante la actividad cdsmica y también el descanso cdésmico; mientras el sexto principio, el
Upadhi, aunque permanezca absorto en el séptimo durante el Pralaya, cambia durante un Manvantara,
primero, diferenciandose, para luego regresar a su condicion indiferenciada al acercarse el Pralaya. Lo
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anterior es el punto de vista desde el cual argumentaba Subba Row en su articulo “Un Dios Personal e
Impersonal”,”® siendo una respuesta a Hume que en aquel entonces hablaba de la filosofia Arhat.

Ahora bien, segun la doctrina vedantista: Parabrahm es la Realidad Absoluta, inmutable y por ende es
igual a Adi Buddha de los Arhats. Mientras Mulaprakriti es el aspecto de Parabrahm que, al empezar el
Manvantara, emana de si mismo Purusha y Prakriti, por eso sufre cambios durante el periodo de
actividad cosmica. Purusha, siendo fuerza que permanece siempre inmutable, es el aspecto de
Mulaprakriti que es idéntico a Parabrahm. De aqui la expresion que Purusha es idéntico a Parabrahm o
la Realidad Absoluta. Mientras Prakriti, la materia césmica diferenciada, pasa por cambios constantes,
siendo, entonces, impermanente y formando la base de la evolucion fenomenal. Lo anterior es puramente
un punto de vista subjetivo desde el cual Subba Row argumentaba con el difunto Swami de Almora, que
profesaba ser un Adwaita. Un lector atento se dard cuenta de que no hay contradiccion en las
declaraciones de Subba Row cuando dice, desde el punto de vista objetivo, que Mulaprakriti y Purusha
son eternos; mientras desde el punto de vista subjetivo: Purusha es la Gnica Realidad eterna. Su critico ha
confundido, inconscientemente, los dos puntos de vista, entresacando pasajes de dos articulos distintos,
escritos desde dos épticas diferentes, por ende imaginé que Subba Row se habia equivocado.

Dirijamos, ahora, la atencion a los Dhyan Chohans. Previamente se declaré que el sexto y séptimo
principios son los mismos en todo, idea que quedara clara a quienes lean, detenidamente, las
observaciones anteriores. Ademas se agregd que el sexto principio, siendo una diferenciacion de
Mulaprakriti, es personal, por elevado y ubicuo que sea este ultimo. En la filosofia adwaita los Dhyan
Chohans corresponden a Iswara, el Demiurgo. No existe Iswara consciente fuera del séptimo principio
de Manu, seguln se entiende vulgarmente; siendo ésta la idea que Subba Row quiso transmitir cuando dijo:
“no hay que interpretar literalmente las expresiones que implican la existencia de un Iswar consciente,
presentes aqui y alla en los Upanishads.” Por ende, las palabras de Subba Row no son “perfectamente
inexplicables” ni “audaces”, estando en armonia con la ensefianza de Sankaracharya. Los Dhyan
Chohans, que representan la inteligencia cdsmica agregada, son los artifices inmediatos de los mundos,
siendo, entonces, idénticos a Iswara o la Mente del Demiurgo. Sin embargo, perteneciendo su conciencia
e inteligencia al sexto y séptimo estado de materia, no los podemos conocer mientras que preferimos
guedar en nuestro aislamiento sin transferir nuestra individualidad al sexto y séptimo principio. Como
artifices de los mundos, son los principios primarios del universo, siendo, al mismo tiempo, el resultado
de la Evolucion Coésmica. La incorrecta comprension de la conciencia de los Dhyan Chohans ha dado
origen a la actual nocion vulgar de Dios. Los teistas dogmaticos casi no se dan cuenta de que esta en su
poder convertirse en Dhyan Chohans o Iswara; o por lo menos en ellos existe la potencialidad latente de
elevarse a esa eminencia espiritual si solo colaboraran con la Naturaleza. Al no saber esto, se dejan
arrastrar y sepultar bajo una sensacion de aislamiento personal, considerando la Naturaleza como algo
separado de ellos. Asi se apartan del espiritu de esta Gltima, la Unica Realidad Absoluta eterna,
apurandose hacia su desintegracion.

Ahora el lector percibird que El Buddhismo Esotérico no es un sistema de materialismo, siendo, segun lo
llama Sinnett: “materialismo trascendental”, que es no-materialismo, asi como la conciencia absoluta es
no-conciencia y la personalidad absoluta mencionada por Massey es no-personalidad.

Ningun ocultista discrepara con la descripcion de Massey sobre la evolucion desde el punto de vista
ideal, con la cual termina su panfleto. El libro muestra fases de pensamientos tan variadas que algunas
porciones tuvieron que haberse escrito en momentos distintos. No cabe duda que sea una adicion valiosa a
la literatura existente sobre el tema y los estudiantes de la “base metafisica del Buddhismo Esotérico” lo
leeran con extremo interés.

Damodar K. Malavankar
Theosophist, Mayo, 1884.

%8 Este articulo apareci6 en el Theosophist de Febrero y Marzo del 1883, como respuesta a un articulo de H. X.
(A.O. Hume), Theosophist, Diciembre de 1882. —Ed.
Dicho articulo esta disponible en castellano en el libro “La Transmigracion de los Atomos Vitales.” (n.d.t.)
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ASTROLOGIA®

Segun la idea popular: los planetas y las estrellas ejercen cierta influencia sobre el destino humano que
la ciencia de la astrologia puede determinar en cuanto tiene medios a su alcance que pueden usarse para
propiciar las “estrellas malas.” Esta nocién cruda, no entendida desde el punto de vista filoséfico, conduce
a dos falacias anticientificas. Por un lado da lugar a una creencia en la doctrina de la fatalidad, segln la
cual el ser humano no tiene libre albedrio, estando, todo, predeterminado; por el otro lado, nos lleva a
suponer que las leyes de la Naturaleza no son inmutables, dado que ciertos ritos propiciatorios pueden
cambiar el curso ordinario de los eventos. Estos dos puntos de vista extremos inducen al “racionalista” a
rechazar la “Astrologia” como un remanente de la condicién no civilizada de nuestros antepasados, pues,
siendo un estudiante concreto, no reconoce la importancia del dicho: “La real filosofia trata de resolver,
mas bien que negar.” Seglin un axioma del estudiante filosofico: la verdad yace, por lo general, entre los
extremos. Entonces, si procede en este espiritu, constatara que todavia no hay hipotesis irrazonable o
anticientifica capaz de reconciliar todos estos puntos de vista diferentes, siendo eso, probablemente, lo
gue los antiguos quisieron decir con Astrologia.

Si bien un estudio de esta ciencia pueda ayudar a determinar cual sera el curso de los eventos, de esto no
se deduce que los planetas ejerzan alguna influencia sobre dicho curso. El reloj sélo indica el tiempo, no
lo influencia. Un viajero en tierras lejanas a menudo debe poner a tiempo su reloj para que indique la hora
exacta en el pais donde estd. Aunque los planetas no participen en cambiar el destino humano, su posicion
puede indicar que clase de destino se manifestard. Tal hipotesis nos induce a preguntar: “;Qué es el
destino?” Seglin lo entiende el ocultista es simplemente la cadena de causas y efectos que produce su
serie correspondiente de resultados. Quien ha seguido detenidamente las ensefianzas del ocultismo en su
reciente exposicion sobre el Devachan y los renacimientos futuros, sabe que cada individuo es su propio
creador o su propio padre, es decir, nuestra futura personalidad sera el resultado de la manera en que
vivimos ahora. De modo analogo: el nacimiento actual, con todas sus condiciones, es el arbol que nacié
del germen sembrado en nuestras encarnaciones pasadas. Nuestras condiciones fisicas y espirituales son
los efectos de nuestras acciones producidas en esos dos planos durante existencias previas. En Ocultismo
hay un principio muy conocido segin el cual la VIDA UNA lo compenetra TODO, conectando cada
cuerpo en el espacio. Todos los cuerpos celestes tienen dicha relacion mutua que se entreteje con la
existencia humana, siendo, el hombre, un microcosmos en el macrocosmos. Cada pensamiento y accion
es dinamico, imprimiéndose en el Libro imperecedero de la Naturaleza: Akasha, el aspecto objetivo de la
VIDA NO MANIFESTADA. Todos nuestros pensamientos y acciones producen vibraciones en el
espacio, plasmando nuestra futura existencia. La astrologia es una ciencia que, habiendo determinado la
naturaleza de las leyes que gobiernan tales vibraciones, puede declarar, precisamente, un resultado
particular o una serie de resultados, cuyas causas el individuo produjo en vidas pasadas.

Siendo la encarnacidn actual la hija de la previa y dado que s6lo existe UN SER que mantiene unidos los
planetas del sistema solar, la posicion de estos ultimos, cuando nace un individuo, da al verdadero
astrologo los datos sobre los cuales basar su prediccion, siendo, dicho evento, el resultado agregado de
causas ya producidas. Ademas, no hay que olvidar lo siguiente: como “el astronomo que cataloga las
estrellas, no puede agregar un dtomo al universo”, tampoco el astrologo y el planeta pueden influenciar el
destino humano. Tal vez el significado se vuelva més claro leyendo este hermoso pasaje de la bella obra
de Bulwer Lytton: Zanoni;

“A fin de realizar lo grandioso y lo elevado, el primer requisito es la percepcion clara de las verdades,
verdades adaptadas al objeto deseado. Entonces, el guerrero reduce las posibilidades de batalla a
combinaciones casi matematicas. Puede predecir un resultado dependiendo de los materiales que se ve
obligado a emplear.”

% Este articulo apareci6 en el Theosophist como comentario a la resefia de otro escritor de un “trabajo elementario
sobre la Astrologia.” —Ed.
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Lo anterior necesita considerar el elemento de la clarividencia, imprescindible para un verdadero
astrologo.

Los Rishis antiguos, cuyos libros se han condenado incluso ultimamente sin concederles audiencia
alguna, tomaron en cuenta, mediante la observacion, el experimento y el profundo conocimiento oculto,
todas las combinaciones posibles de varias causas, determinando sus efectos con precisién matematica
casi infinitesimal. Sin embargo, siendo el cosmos infinito, ningun ser finito puede conocer todas las
posibilidades de la Naturaleza, por lo menos no puede escribirlas, ya que, como se dijo en Isis sin Velo:
“se necesita el lenguaje divino para expresar ideas divinas.” Al reconocer la verdad de este axioma muy
importante, pero muy descuidado, los Rishis establecieron que, para tener éxito en astrologia hacia falta,
en primer lugar, una vida pura desde el punto de vista fisico, moral y espiritual. Lo anterior era para
desarrollar las capacidades psiquicas del astrélogo que asi podia ver, en Akasha, las combinaciones no
aludidas en las obras escritas, prediciendo sus resultados en el modo hermosamente ilustrado en el pasaje
previo de Zanoni.

En sintesis: la verdadera astrologia es una ciencia matematica que nos ensefia cuales causas particulares
producen combinaciones particulares; entonces, si la entendemos en su verdadero significado, nos
proporcionara los medios para obtener el conocimiento de como guiar nuestros nacimientos futuros. Es
cierto que son pocos los astrologos de esta clase, ¢sin embargo, estamos justificados a condenar la ciencia
de la electricidad s6lo porque hay pocos electricistas? Al mismo tiempo no debemos perder de vista el
hecho de que: si bien existen innumerables combinaciones que la vision psiquica del astrélogo debe
determinar, los sabios antiguos han determinado un gran nimero de ellas, poniéndolas en los archivos.
Estos son los casos que nos extrafian al constatar que algin célculo astroldgico se ha demostrado ser
correcto mientras otros no.

Theosophist, Junio, 1884.
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NOTAS PROCEDENTES DE LA REVISTA “THE THEOSOPHIST”

[Durante los afios en que H.P.B. fue la editora de la revista Theosophist, con frecuencia agregaba notas
de comentario, criticas y elaboraciones sobre lo que otros escritores presentaban. Como esto sucedia a
menudo, ha sido posible seleccionarlas y arreglarlas en secuencia, como una coleccion sobre varios
temas, volviendo disponible a los estudiantes su contenido valioso. —Ed.]

Los tedsofos, no habiendo estudiado, todavia, todos estos Bhasyas (comentarios eruditos mencionados
por el contribuidor), no se proponen sostener alguna escuela sectaria particular. Dejan tal tarea a los
pandits, para cuyo beneficio, entre otros, se fundé esta revista. Una gran publicacion trimestral americana:
The North American Review, adopta el plan de presentar el manuscrito de un contribuidor famoso a los
puntos de vista antagonicos de escritores igualmente conocidos, para luego publicar la coleccion de
criticas. Mediante este sabio artificio, el lector puede darse cuenta de lo que se dice sobre el tema desde
todo punto de vista. Nosotros vamos a hacer lo mismo [I. 88]

No sostenemos algun punto de vista sobre algo que va “mas alla del alcance mortal.” Estando en
completa posesion de nuestros sentidos, no podemos probar ni invalidar eso que trasciende el saber
humano, dejando toda especulacion y teoria al respecto a entusiastas emotivos dotados de fe ciega que
crea auto-ilusion y alucinaciones. [V, 186, nota al pie de pagina.]

Segun nuestra humilde opinién: existiendo una sola Verdad, sus 1001 interpretaciones por diferentes
sectarios son solo las apariencias externas y efimeras o los aspectos de eso que es demasiado
deslumbrante (o tal vez demasiado oscuro y profundo) para que el ojo mortal pueda distinguirlo y
describirlo correctamente. Como ya observamos en Isis sin Velo: la cornucopia de credos y fes se
derivaron de una fuente primordial. La VERDAD es como el rayo blanco de luz que el prisma
descompone en varios colores del espectro solar que engafian la vista. La combinacidn de estas infinitas
interpretaciones humanas, con sus ramas y retofios, representa una verdad eterna; mientras, si quedan
separadas, son las sombras del error humano, las sefiales de la ceguera y de la imperfeccién humana. Sin
embargo, todas estas publicaciones son Utiles por llenar la arena de la discusion con nuevos combatientes,
pues la verdad es alcanzable sélo después de haber desacreditado innumerables errores. [IV, 197.]

Pocos tienen creencias idénticas y cada religioso, cualquiera que sea su fe, posee la firme impresion de
que la verdad de su credo es superior, sin el minimo interés en las verdades contenidas en el de su
hermano, asi es como se mantiene vivo el fanatismo sin que haya tolerancia mutua, por no hablar de los
sentimientos de Hermandad. [IV. 274, nota al pie de pagina]. Cada tedsofo cree en lo que quiere y nadie
interfiere con sus creencias privadas. La Sociedad Teosofica no es una escuela sectaria y no apoya algin
dogma particular [V. 29, nota al pie de pagina].

Cuando se nos reta para que expongamos nuestros puntos de vista, lo hacemos, agregando, cada vez, que
son nuestras opiniones personales y, como tales, no deben considerarse como verdades finales, pues no
somos infalibles. En lugar de pregonar nuestra religion, imploramos a todos que primero estudien la
propia, quedandose ahi, cualquiera que ésta sea. Ademas, la teosofia es compatible con toda religion del
mundo. Cada credo poseia sus taumaturgos, mientras en los sistemas idolatras y monoteistas el
misticismo estd igualmente presente. La teosofia es la culminacion y la demostracion préactica de las
verdades que subyacen cada credo, la aplicacion de cuyas ensefianzas esenciales necesita sinceridad y
voluntad firme, a pesar de que se trate del teismo, el advaitismo o incluso el ateismo. La teosofia es
simplemente la vida animadora del credo y de cada religion, la cual prueba su razén de ser, en lugar de su
negacion. [V, 274, nota al pie de pagina].

Los discursos inaugurales de los respectivos oficiales de las Ramas iénica y de Bombay de la Sociedad
Teosofica, ilustran bien su politica de mutua tolerancia y confraternidad. Vemos que las mismas
aspiraciones elevadas hacia la perfeccion individual, la felicidad y la iluminacién humana mueven tanto al
pensador italiano como al parsi de Bombay. Si bien uno concibe la primera causa o deidad de manera
distinta al otro, cuyos antepasados adoraron al sol por tiempo inmemorial como un Hormazd visible, sin
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embargo, un sentimiento religioso comdn mueve el corazén de ambos y un instinto comin les permite ver
el sendero ascendente hacia la verdad de manera mas luminosa y clara por medio de la luz de la teosofia.
Nuestra sociedad no es atea, aunque hay ateos en nuestras filas; tampoco es cristiana, si bien a nuestro
hermano, el doctor Wyld, presidente de la Sociedad Teos6fica britanica, le gustaria que aceptaramos a
Jesus como el personaje mas divino que haya aparecido entre los humanos. Nuestros miembros tienen las
opiniones més variadas y cada uno tiene el derecho que se le respete, asi como él debe respetar las de sus
hermanos. Entre nuestros presidentes hay cristianos muy dedicados, deistas, budistas, hindles y ateos;
nadie dogmatiza, nadie afirma ser mas sabio 0 mas infalible que el otro, sin embargo todos se toman de la
mano, llamandose hermanos, ayudandose y recibiendo ayuda en la divina busqueda hacia el saber.
Tampoco todos o siquiera una gran minoria, son estudiantes de las ciencias ocultas, pues es muy raro que
nazca un verdadero mistico. Ay, pocos son quienes, anhelando descubrir los secretos de la naturaleza,
estan dispuestos a seguir ese curso de estudio arduo y no egoista, ademas, nuestro siglo tiene menos que
sus antecesores. En cuanto a los secretos de la Sociedad Teosdfica, ya se ha dicho todo: los signos de
reconocimiento anadlogos a la masoneria y la privacidad ofrecida al pufiado de seres que hacen sus
experimentos en la ciencia psicoldgica. En sintesis: podemos decir que la Sociedad madre es una
Republica de la Conciencia, una fraternidad de seres en busca de la Verdad Absoluta. Como explicamos
suficientemente en nuestro primer nimero de Octubre, cada uno de nosotros profesa estar dispuesto a
ayudar al otro, cualquiera que sea la rama cientifica o religiosa de su preferencia. [l. 298]

*

La Sociedad Teoséfica no pide juramento alguno, considerando que la promesa mas vinculante es la
propia palabra de honor. [I. 35, nota al pie de pagina.]

Hasta la fecha, la difusion en Europa del entendimiento de lo que es realmente la ciencia oculta es tan
imperfecta que no debemos ser impacientes [...] Los misticos europeos que han adelantado un poco en el
estudio tedioso de libros incomprensibles, son los méas dificiles de convencer que deben retroceder un
tramo, a lo largo del sendero recorrido, antes de encontrar el que los conduciré a las regiones plenamente
iluminadas del conocimiento oriental. Detestan confesar haber perdido mucho tiempo; tratan de adaptar,
los fragmentos de filosofia oriental que han recogido aqui y alla, en los lugares vacios del esquema de las
cosas que han elaborado con esfuerzo y cuando no compaginan, tienden a pensar que las esquinas deben
limarse y los huecos llenarse. He aqui la situacion que el mistico europeo no capta: la filosofia esotérica
oriental es el gran bloque de verdad sélida de la cual, de vez en cuando, se ha proyectado el pintoresco
misticismo exotérico del mundo externo bajo el velo de formas simbdlicas. Tales indicios y sugerencias
de filosofia mistica pueden compararse a las pepitas de oro en los rios, los presagios de sus abundantes
depdsitos que para los primeros exploradores estaban en las montafias donde el rio nacia. La filosofia
oculta, con la que algunas personas en la India tienen el privilegio de haberse contactado, puede
considerarse como la vena madre. Los estudiantes se equivocaran si verifican las declaraciones de la
filosofia oriental usando, como referencia, las ensefianzas y concepciones de otros sistemas. Al decir esto
no estamos imitando a los varios religiosos, segin los cuales la salvacion sélo ocurre dentro de los
confines de su pequefia iglesia. No estamos diciendo que la filosofia oriental esté en lo justo y todas las
demas en lo equivocado, sino que la filosofia oriental es la corriente principal del conocimiento referente
a lo espiritual y a lo eterno que fluye sin interrupcion a través de toda la vida del mundo. Esta es la
posicion demostrable que nosotros, ocultistas de la Sociedad Teoséfica, hemos asumido con firmeza y ha
sido fortalecida por la basqueda arqueoldgica y literaria sobre temas relativos a las primeras religiones y
filosofias de las edades historicas. Los desarrollos casuales del conocimiento mistico en este o aquel pais
y periodo pueden o no pueden ser un reflejo fiel de las reales doctrinas centrales; sin embargo, si hay
algin parecido con ellas es posible deducir, seguramente, que son por lo menos reflejos y cualquier
mérito que posean lo deben a la luz original de la cual derivaron la propia. [I11. 81.]

[...] Desde que comenzamos nuestro trabajo en la India, nunca hemos predicado, publicamente, nuestras
opiniones religiosas privadas. Seria bueno mantener esto siempre presente. Cuando el Coronel Olcott
habla a un publico de distintas fes religiosas, siempre trata de ponerse, por el momento, en la actitud
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mental del creyente cuya fe la audiencia representa, tratando de hacer aflorar, en sus mentes, el criterio
moral més elevado y la sabiduria que contiene. Por eso: a los parsis se les ha mostrado la magnificencia
del antiguo mazdeismo; a los hindues, las maravillas de la filosofia aria, etc. Lo anterior no es fruto del
pobre deseo de complacer, sino de la profunda conviccién, que ambos compartimos, segun la cual cada
religion tiene algo de la verdad, mientras la devocion de cada ser sincero de cualquier fe, es digna de
respeto, ayudando asi al devoto a ver lo bueno que su fe contiene. [Ill. 237.] Nuestra revista es
absolutamente no sectaria e igualmente abierta a cada sincero y honesto defensor y protector de su fe,
cualquiera gque ésta sea. Somos devotos admiradores de los Vedas, considerandolos como los libros mas
antiguos y mas sabios del mundo, aunque su lenguaje mistico y alegérico requiere la interpretacion de
quien entienda profundamente su Espiritu. Al no sentirnos competentes en decidir quien, entre los varios
intérpretes, es el correcto, tratamos de ser imparciales con todos, dejando que cada secta (excepto la
“Maharaja”, por supuesto), defienda su causa ante el publico.

Las Reglas de nuestra Sociedad no permiten, rigurosamente, que los fundadores y los presidentes de sus
numerosas ramas defiendan, en nuestra revista o en las reuniones generales mixtas, una religién mas que
otra. Estamos, todos, en un terreno neutral e incluso nuestras preferencias religiosas personales nada
tienen que ver con el trabajo general ni deben interferir con él. Predicamos y apoyamos una blsqueda
incesante y continua de la VERDAD, por eso estamos dispuestos a recibirla y aceptarla de donde venga.
Somos todos investigadores y nunca nos hemos dado la posicion de maestros, excepto en el caso de
ensefar la tolerancia mutua, la bondad, la iluminacion reciproca y una firme resistencia al fanatismo y a la
soberbia arrogante, tanto RELIGIOSA como CIENTIFICA. [111. Suplemento, Octubre, pag. 4.]

Insignificante es la expresién segun la cual: ofrecer cualquier clase de conocimiento o descubrimiento a
los Maestros de la Filosofia Oculta es como vender hielo a los esquimales. Pues, puede haber algun
pequefio detalle de la ciencia moderna que la filosofia oculta no ha anticipado (siglos atras); si es asi se
debe solamente a que el genio de la filosofia oculta la conduce a tratar con las lineas mas importantes del
principio y, como regla, no se ocupa mucho de los detalles y poco de la ventaja material o de la
comodidad que se proponen ofrecer. Los ocultistas orientales, hace mucho tiempo, no sélo conocian estas
amplias concepciones como la teoria de evolucion, por ejemplo; sino que, consideran su desarrollo en
Europa como el primer paso incierto de la ciencia moderna hacia algunos principios grandiosos que ellos
conocian, sin decir por cuanto tiempo [...] Si los cientificos europeos cuya imaginacion en los ultimos
afios ha sido cautivada por los eshozos de una teoria evolutiva, fuesen menos ignorantes sobre todo lo que
concierne a los misterios de la vida, no serian desviados por algunos fragmentos de saber relativos a la
evolucion corporal, precipitando, asi, en conclusiones absurdas acerca de los otros principios que
participan en la constitucién del Hombre.

Estamos tocando un tema mucho méas importante y un lector europeo no podra captar su tremenda
magnitud si no ha adelantado considerablemente en el real estudio oculto. Quien ha seguido, prestando
solo poca atencion, cuando en verdad se merecia mas, al articulo publicado hace dos meses en el
Theosophist de Octubre de 1881, titulado “Fragmentos de Verdad Oculta”, jacaso se ha esforzado para
encontrar una explicacién, aungque sea nebulosa en su mente, de la historia de los seis principios
superiores en cualquier criatura humana mientras su cuerpo iba perfeccionandose gradualmente, en la
matriz evolutiva? ;Ddnde estaban y qué eran sus principios espirituales superiores cuando el cuerpo habia
asumido una forma no mas digna que la de un babuino? Por supuesto se formula la pregunta
reconociendo plenamente los errores colaterales implicitos en el tratamiento de un solo ser humano como
el apice de una serie de formas; aun suponiendo que la evolucién fisica fuese tan simple, ;cémo se
explicaria la presencia final de un alma espiritual en el cuerpo humano perfeccionado? O si retrocedemos
un paso en el proceso: ¢como se explica la presencia del alma animal en la primera criatura con volicién
independiente que surge de la condicion semi-vegetal de las primeras formas? Si el materialista ciego no
puede aceptarse como un guia suficiente para explicar los misterios del universo y si existen realmente los
mencionados principios superiores en el Hombre, ¢no es obvio que deba haber un vasto proceso evolutivo
que ocurre paralelamente, en el universo, con la evolucion fisica? [I11. 81.]

Como cualquier forma material estad destinada a una perpetuacion infinita, asi los organismos mas
sutiles, los constituyentes de los principios superiores de las criaturas vivas, no estan destinados a la
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inmutabilidad. ;Qué les ha ocurrido a las particulas de materia que componian los cuerpos fisicos de los
“antecesores humanos en la tierra”? Hace mucho tiempo que el laboratorio de la naturaleza las ha
reciclado, entrando en la composicion de otras formas. La idea o el designio de formas previas se ha
elevado a una idea o designio superior que se ha impreso en formas posteriores. De manera analoga: los
principios superiores, una vez unidos a las tempranas formas, deben haberse desarrollado también, aunque
la analogia s6lo nos proporciona una concepcién nubosa de los eventos. Ahora no viene al caso
considerar a lo largo de cuales infinitas espirales de ascenso gradual se ha realizado la evolucion
espiritual. Es suficiente indicar la direccion hacia la cual el pensamiento deberia proceder y unas pocas
consideraciones capaces de detener los pensadores europeos de considerar, de modo muy presto, los
reinos de los espiritus como un simple cementerio fantasmagorico, donde las sombras de los habitantes
terrestres sepultados duermen por siempre en un trance indtil. [I11. 82.]

Por el momento s6lo exponemos algunos indicios con el proposito de suscitar el pensamiento y la
investigacion. Intentar, de este modo casual, presentar las conclusiones de la filosofia oriental en su
integridad [...] seria como empezar un viaje hacia el Polo Sur, investigando, de paso, si es que ahi hay
tierra o no. [111. 81-2]

A la editora de la revista Theosophist

Madame:

En la ultima péagina del cuarto nimero de “Notas Psiquicas”, un corresponsal dice que ¢l y algunos
amigos organizaron una serie de sesiones espiritistas “por curiosidad y divertimiento”. La primera no
tuvo éxito, pero las restantes produjeron un “sinnimero de pruebas.” Sin embargo, nadie de los presentes
era un “conjurador, un mesmerizador, un médium o un espiritista.”

¢ Es esto posible? Siempre pensé que la presencia de un médium fuese indispensable en las sesiones para
que ocurrieran las manifestaciones. (O podria ser posible que uno de los participantes fuese un médium
inconsciente?

Su opinidn serd muy apreciada.

Con obediencia,
H.

La posible explicacion de dichas manifestaciones puede encontrarse en una de las tres siguientes
hipétesis:

1. La presencia de un médium: consciente o inconsciente.

2. La presencia de un adepto o su influencia; aunque ningin adepto se tomaria la molestia con eso
gue para él es trivial.

3. Lo siguiente es lo mas probable: el resultado combinado del aura magnética de las personas
presentes, formando una fuerte bateria, lo cual produciria, muy probablemente, las mentadas
manifestaciones ya sea que estuviera presente un médium o no. [I11. 162-63.]

Muchos y variados son los fendmenos psiquicos en la vida que se atribuyen, sin intencién o con
intencion, a la accion de “espiritus” desencarnados o se ignoran totalmente y adrede. Con estas palabras
no queremos, para nada, privar la teoria espiritual de su razon de ser. Sin embargo, més alla de la misma
hay otras manifestaciones de la idéntica fuerza psiquica en la vida humana diaria que, por lo general, se
ignoran o se consideran, erréneamente, como el resultado de la simple coincidencia o suerte por la Unica
razén de que no podemos asignarles una causa logica y comprensiva, no obstante las manifestaciones
conlleven, sin duda, la huella de caréacter cientifico, perteneciendo, evidentemente, a esa clase de
fendmenos psico-fisiol6gicos que incluso los grandes cientificos y especialistas como el doctor Carpenter
ahora estan considerando. La causa de ese fendmeno particular debe buscarse en la influencia oculta (no
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por eso menos aceptable) que la voluntad activa de un hombre ejerce sobre la de otro, cada vez que la de
este ultimo se sorprenda en un momento de descanso o estado de pasividad. Ahora hablamos de
presentimientos. Si valiéndose de una indole experimental y cientifica, una persona prestara mas atencion
a su accion diaria, observando sus pensamientos, el dialogo y los actos resultantes, analizandolos
detenidamente, sin omitir detalle alguno, por insignificante que pareciese, entonces constataria que la
mayoria de tales acciones y pensamientos tienen razones coincidentes que se basan en una influencia
psiquica mutua entre las inteligencias encarnadas.

Vamos a presentar dos ilustraciones que todos conocen, mas o menos, por haberlas vivido
personalmente. Dos amigos o dos simples conocidos no se ven por afios. Repentinamente, uno de ellos, el
que no se mudd y que tal vez nunca habia pensado en el otro por afios, lo piensa, recordandolo sin alguna
causa ni razon posible. Entonces, la imagen olvidada por mucho tiempo, se desliza por los pasillos de la
MEMORIA, presentandose nitidamente a su vista. Un rato después, quiza una hora, el ausente visita al
otro de modo inesperado. He aqui otro ejemplo: A presta un libro a B que, después de haberlo leido, lo
hace a un lado, olvidandose de él, a pesar de que A le hubiese pedido que lo devolviera en cuanto lo
terminara. Después de dias y quizd meses, el pensamiento de B, ocupado con asuntos importantes,
repentinamente regresa al libro, recordando su descuido. Mecanicamente deja su lugar y entra en la
biblioteca, saca el libro con la idea de enviarlo sin mas tardanza. En el mismo momento la puerta se abre
y A entra, habia venido intencionalmente por el libro en cuanto lo necesitaba. ;Coincidencia? Para nada.
En el primer caso era el pensamiento del viajero que, decidiendo ir a visitar a su viejo amigo o conocido,
estaba concentrado en él. Ese pensamiento, gracias a su actividad, demostré tener la suficiente energia
gue se impuso al pensamiento del otro que en aquel momento estaba pasivo.

La misma explicacion es valida en el caso de A y B. Sin embargo, el sefior Constantine [un
corresponsal], podria argumentar: “el pensamiento de mi difunto amigo no pudo haber influenciado el
mio, puesto que él ya estaba muerto cuando me senti atraido, irresistiblemente, a Agra.” He aqui nuestra
respuesta. ¢Acaso entre el escritor y el difunto no existia la méas célida amistad? ;No prometio, este
ultimo, estar con €l en “pensamiento y espiritu?” Lo anterior conduce a la siguiente inferencia positiva:
antes de morir su pensamiento se habia enfocado mucho en el ser que habia decepcionado sin querer. Por
repentina que su muerte haya sido, el pensamiento es todavia mas instantaneo y rapido. Mejor ain, en el
momento de la transicion, el pensamiento tenia, seguramente, una intensidad centuplicada. El
pensamiento es lo ultimo que muere o, mejor dicho, que se disuelve en el cerebro humano del moribundo.
Ademas, segin muestra la ciencia, es material, siendo un simple modo de energia que cambia de forma
aun siendo eterno. Entonces podemos decir que: ese pensamiento, cuya fuerza y poder son siempre
proporcionales a su intensidad, se volvid concreto y palpable, con la ayuda de la fuerte afinidad entre los
dos abarc6 y domind el principio sintiente y pensante del sefior Constantine, sometiéndolo
completamente, forzando su voluntad a actuar de acuerdo a su deseo. El agente pensante habia muerto y
el instrumento quedé destrozado por siempre. Sin embargo su ultimo sonido vivié y no podia haberse
extinguido del todo en las olas etéricas. La ciencia dice que la vibracion de una sola nota musical
continuara en los pasillos de la eternidad y la teosofia agrega que el Gltimo pensamiento del moribundo se
transforma en el hombre mismo: se convierte en su eidolon. Si el sefior Constatine hubiese visto la
imagen o el llamado “fantasma” de su amigo transitado, no nos hubiera sorprendido ni se hubiera
merecido que el escéptico lo acusara de supersticioso o alucinado. Pues: dicho “fantasma” no hubiera sido
el espiritu consciente ni el alma del difunto, sino su breve pensamiento, materializado por un instante y
proyectado inconscientemente por el Unico poder de su intensidad hacia aquel que ocupaba ese
PENSAMIENTO. [ll. 188.]

[Las siguientes son respuestas a preguntas de dos corresponsales que, siendo a veces largas,
argumentativas y poco interesantes, se han omitido, extrayendo las respuestas y los comentarios de H.P.B.
que pueden leerse como declaraciones independientes de la filosofia. —Editores.]
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Tememos que nuestro corresponsal trabaje bajo varias concepciones equivocadas [...] Vamos a
contestar brevemente a sus preguntas, enumeradas, al final de la carta.

1. EIl espiritu se ha involucrado con la materia burda por la misma razén que la vida se ha
involucrado con la materia fetal. Seguia una ley y no pudo evitar el enredo ocurrido.

2. No conocemos filosofia oriental alguna segiin cuya ensefianza la “materia se origino del
Espiritu.” La materia es tan eterna e indestructible como el Espiritu y uno no puede ser conocido
por nuestros sentidos sin la otra, incluso por nuestro sentido espiritual superior. EI Espiritu, en si,
es una no-entidad y no-existencia. Es la negacion de cada afirmacion y de todo lo que existe.

3. Hasta donde sepamos, nadie, alguna vez, sostuvo que el Espiritu podia ser aniquilado bajo
cualquier circunstancia. El espiritu puede separarse de su materia manifestada, su personalidad,
pero en tal caso esta Ultima queda aniquilada. Tampoco creemos que “el Espiritu exhal6 la
Materia”, siendo, en verdad, lo contrario: la Materia manifiesta el Espiritu, de otro modo seria un
real enigma. [IV. 89-90].

Estamos muy sorprendidos que se nos pida demostrar la indestructibilidad de la materia; por 1o menos
que “la materia es tan eterna e indestructible como el espiritu.” Si bien podemos dejar que la Sociedad
Real conteste a la pregunta y a las pruebas referentes a la eternidad e indestructibilidad de la materia,
todavia estamos muy preparados para satisfacer a nuestro erudito corresponsal y, con su permiso, vamos a
responder a cada una de sus preguntas.

Se nos pide tener presente que las entidades en cuestion son “materia y espiritu mas alla de la presente
forma desarrollada o en la etapa de perfecto Laya.”

No logramos entender el verdadero significado de la expresion: “espiritu mas alla de la presente forma
desarrollada.” La frase es ininteligible para nosotros, puesto que nuestros grandes maestros nos
entrenaron a pensar en el “Espiritu” como algo informe, trascendiendo el alcance de nuestras
percepciones sensoriales; por lo tanto no se puede considerar aparte de o independiente de la existencia
corporea. La INTELIGENCIA UNIVERSAL y LA VIDA UNA, como la llamamos, concebida separada
de alguna organizacién fisica, se convierte en esencia vital, una energia o fuerza y creemos que ninguna
de ellas pueda considerarse como una entidad distinta, una sustancia, o como algo que tiene una
existencia o incluso una forma separada de la materia. El vedantista ordinario dificilmente aceptaria la
definicion de Locke segun el cual “el Espiritu es una sustancia en que subsisten el poder de pensar,
conocer, dudar y moverse”, mientras todo verdadero advaita y ocultista oriental la rechazaria. Este ultimo
contestaria que “solo la materia es una sustancia en la cual el poder de pensar, conocer, dudar y moverse
es inherente, ya sea como potencialidad latente o activa y a pesar de que esa materia se encuentre en un
estado diferenciado o indiferenciado.”

Entonces, segun nuestra humilde opinidn: el algo o mejor dicho, la no-cosa llamada Espiritu no tiene, en
si, forma ni formas, tanto en los “estados de desarrollo” progresivos como estacionarios; reiteramos: la
expresion es perfectamente ininteligible para cada verdadero advaita. Incluso si supusiéramos que la
clausula calificadora se referia solo a la materia, el significado de la expresion: “materia y espiritu mas
alla de la presente forma desarrollada, es igual al que encontramos en: “materia y espiritu en una etapa de
Laya perfecto.” No logramos captar el punto y tampoco el sentido de esta sentencia, pues: “materia y
espiritu en la etapa de Laya perfecto” implica la posibilidad de que el espiritu, una pura abstraccion,
quede disuelto o aniquilado como una cosa de materia dotada de sustancia y forma y no vamos a decir al
igual que la materia, no pudiendo ser aniquilada ni disuelta en su estado cosmico primordial, como
tampoco el espiritu. ¢Puede un vacio ser aniquilado? ;Qué es el espiritu puro, absoluto, sino el “vacio” de
los antiguos fildsofos griegos? Justas son las palabras de Lucrecio: “No puede haber un tercero ademas de
cuerpo y vacio, pues, si es tangible, es cuerpo, por pequefio que sea, si no es tangible, es vacio.” Al
mismo tiempo, no obstante la fuerza de esta citacion de un gran “ateo”, un materialista, como autoridad,
no hay que deducir que somos materialistas y ateos (en la acepcion usual de ambos términos). Nos
oponemos al mero vocablo “materialismo” si se considera sindbnimo de “corporealismo”, es decir: una
antitesis del “espiritualismo.” Segun la vision que nosotros, los ocultistas, tenemos de la materia, Somos
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todos materialistas. Sin embargo esto no implica que seamos, al mismo tiempo, “corporealista”,
dispuestos a negar totalmente la realidad de la llamada existencia espiritual de cualquier ser o seres que
habita en otro plano de vida en mundos superiores y mas perfectos que el nuestro o que existen en estados
inconcebibles para una mente no entrenada. De aqui nuestra objecion a la idea y posibilidad de “materia
y espiritu en la etapa de Laya perfecto”, a no ser que se nos demuestre nuestro mal entendimiento del
término laya. Segln las doctrinas de la filosofia arhat, existen siete estados de materia, siendo, el séptimo,
la suma total: la condicién o el aspecto de Mulaprakriti: materia cdsmica indiferenciada.

Por lo tanto: el estado de materia cosmica mas alla de “su forma presente desarrollada”, podria referirse
a cualquiera de los seis estados en que existe, entonces, no puede indicar, necesariamente, “la materia en
un estado de Laya perfecto.” ;En qué sentido, el erudito corresponsal, quiere que interpretemos las
palabras “materia” y “espiritu”? Pues: si bien sabemos que incluso en nuestra era cientifica e iluminada
existen personas que, bajo el pretexto religioso, ensefian a las masas ignorantes que hubo un tiempo
durante el cual la materia no existia (en cuanto fue creada); implicando que en algin futuro seréd
aniquilada, todavia no hemos encontrado a nadie, ya sea ateo o deista, materialista o espiritualista, que
presuma decir que el espiritu, llamesele “vacio” o “aliento divino”, puede ser aniquilado y si el vocablo
Laya significa aniquilacion, la expresion del respetado swami implica suponer que el “espiritu” puede ser
destruido con el transcurso del tiempo. En tal caso, se nos interpela para demostrar que la materia y el
espiritu son eternos, basandonos en la suposicion de que ambos tienen un periodo de “Laya”. Si queremos
evitar tal conclusion muy extrafia, ¢cudl es el proposito de las preguntas del Swami?

Nuestra “afirmacion” significa lo siguiente: la materia cosmica no diferenciada o Mulaprakriti, segin la
llaman los libros hindles, es increada y eterna. Seria imposible probar tal declaracion valiéndose de
razones aprioristicas, sin embargo, su verdad puede probarse mediante el método inductivo. En cada
fenémeno objetivo percibido: en el presente plano de conciencia o en cualquier otro que necesite el
gjercicio de facultades espirituales, s6lo hay cambio de materia c6smica de una forma a otra. EIl binomio
adeptos orientales y cientificos occidentales nunca sospecha, incluso remotamente, que un aomo de
materia pueda ser aniquilado. Cuando la experiencia comin de generaciones de adeptos en su campo de
observacion espiritual o psiquico y la de personas ordinarias en el propio, es decir (la ciencia fisica),
indican que jamas una sola particula de materia qued6 aniquilada, creemos que estamos justificados en
decir que la materia es indestructible, si bien cambie sus formas y propiedades, apareciendo en varios
grados de diferenciacion. En eras pasadas los fildsofos hindues y budistas reconocieron el hecho de que
Purush y Prakriti eran eternos, coexistentes y no so6lo correlativos e interdependientes, sino,
positivamente, la misma cosa, para quien podia leer entre lineas. Cada sistema evolutivo comienza
postulando la existencia de Mulaprakriti 0 Tamas (oscuridad primordial) [...] Todos esos grandes
filésofos indos, que afiadieron la antigua religion-sabiduria de Agasthya, Thoorwasa y otros Rishis a la
pura filosofia Advaita de Vasishta, Vyasa y Suka, han reconocido este hecho. Goodapatha vy
Sankaracharya han expresado sus puntos de vista al respecto en sus obras y concuerdan perfectamente
con las doctrinas de la filosofia arhat. Consideramos que la autoridad de estos dos grandes fil6sofos sea
suficiente para mostrar al letrado Swami que nuestra declaracién es correcta, siendo, él, un Advaita.
Ademas, la materia cdsmica primordial, Ilamesele Asath, Tamas, Prakriti o Sakti, es siempre la misma;
tanto los fildsofos hindles como arhat la consideran eterna; mientras Purusha es inconcebible, por ende,
no existente, excepto cuando se manifiesta a través de Prakriti. En su condicion indiferenciada algunos
advaitistas no la reconocen como materia propiamente dicha. Sin embargo, tal entidad es su Parabrahmam
con el aspecto dual de Purush y Prakriti. Para ellos no se le puede llamar ni de un modo ni de otro, de aqui
la expresion “Prakriti-Layam” en algunos pasajes de los Upanishads, donde el vocablo “Prakriti”
significa, como podemos probarlo, materia en un estado de diferenciacion, mientras la materia cosmica
indiferenciada, en conjuncion con o, mas bien, en su aspecto de espiritu latente, es siempre definida
como: “Maha-Iswara”, “Purusha” y “Parampada” [...]

En cuanto al real significado de “Satta Samanya y Parampada® de los adeptos arios, el Nirvana de los
Buddhas y la piedra filosofal”, su sentido es idéntico en las doctrinas secretas arya y arhat. A veces, Satta

% |_iteralmente: el lugar mas sagrado, significa Nirvana o la condicién de Moksha.
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Samanya quiere decir espiritu latente y también “Guna Samyapadhi” o la condicion indiferenciada de
SATWAGUNA, RAJAGUNA Y TAMAGUNA.*! En cuanto a Parampada y Nirvana, tienen el mismo
significado. Desde el punto de vista objetivo: es la condicion de Purush-Prakriti, segun se describid
previamente; desde el punto de vista subjetivo: es un estado de perfecta inconsciencia que resulta en puro
Chidakasam. [IV. 128-9].

Segun nuestra opinidn: el espiritu no es “materia sublimada” pues, la materia o prakriti manifestado, por
sublimado o refinado que sea, es s6lo una emanacion de Parabrahmam. El séptimo principio de materia
evolucionada, como se le llama ahora técnicamente en la fraseologia teosoéfica, tiene, por supuesto, su
existencia latente en este principio, eternamente, (existencia que, al examinarla de modo detenido,
implica sélo una posibilidad permanente de su evolucion). Sin embargo, si el vocablo materia se usa para
indicar eso cuya definicidn técnica es Mulaprakriti, podemos describir tal principio como material; pero
en nuestra opinion esto es engafioso. Es indudable que dicho principio es, en un sentido, el remoto
Upadana Karanam del universo, pues: cada objeto del universo se ha construido de los elementos que
emanaron de él. Sin embargo, en el universo no hay entidad de la cual sea el Upadana Karana inmediato.
[V.300.]

La expresion: “Atomo Maestro”, no se puede aplicar al séptimo principio, aunque es muy apropiada para
el sexto: el vehiculo del espiritu o alma espiritual. Podemos decir que la vision de los ocultistas acerca del
espiritu y el alma, adopta el camino del medio entre las teorias de Boscovich y Helmholtz sobre la
naturaleza intima de la materia. EI séptimo principio o mejor dicho, su esencia, pertenece al séptimo
estado de materia, que puede considerarse, en nuestras concepciones mundanas, como espiritu puro;
mientras la naturaleza del sexto principio no es un centro de fuerza como su espiritu, un centro en el que
la idea de toda sustancia desaparece, sino un “atomo” fluido o, mejor dicho, etéreo. El primero es materia
indiferenciada, el segundo, diferenciada, aunque en su estado mas elevado y puro. Uno es la vida que
anima al atomo, el otro, el vehiculo gque la contiene. [IV. Pag. 244 nota al pie de pagina].

Al final de cada “Dia de Brahma” ocurre un Maha-Pralaya o Disolucion Universal, a la cual le sigue un
Renacimiento Universal cuando termina la “Noche de Brahma”, cuya longitud corresponde a la del “Dia
de Brahma.” Las mentes vulgares consideran tal renacimiento como la “creacion” del mundo, siendo, en
verdad, s6lo una de las numerosas existencias sucesivas en una serie infinita de re-evoluciones en la
Eternidad. Por ende: el Espiritu y la Materia son uno y eternos, la materia vuelve objetivo al Espiritu, sin
embargo, uno de ellos no puede afirmarse por si solo a nuestras percepciones sensuales, los dos deben
estar unidos; dichas “Entidades” han existido “siempre”. [1l. 253.]

Ningtin Espiritu Planetario puede evitar el “Ciclo de Necesidad” (y cada “Alma” humana o mejor dicho:
Espiritu, es un Espiritu planetario, puro e informe a comienzos de cada nuevo Pralaya o la resurreccion
periédica a la vida objetiva y subjetiva de nuestro universo, limitado, por supuesto, a nuestro sistema
planetario.) El Espiritu Planetario desciende del primer punto de partida y vuelve a ascender a él, siendo,
esa, la coyuntura en la Infinitud donde el Espiritu o Purusha cae, primero, en Prakriti (materia plastica) o
esa materia cosmica primordial, sin embargo informe, la primera exhalacion del Alma Universal Infinita e
Inmutable (el Parabrahm de los Vedantinos). Entonces, el Espiritu Planetario debe tomar forma y vivir,
sucesivamente, en cada una de las esferas, incluyendo nuestra tierra, que componen el gran Maha Yug o el
Circulo de Existencias, antes de poder conducir una vida de EGO consciente. Sélo los “Elementales”
todavia no han vivido en la tierra, pero algln dia lo haran; son las Fuerzas semi-ciegas de la Naturaleza,
segin los cabalistas, los destellos de la materia y de las mentes rudimentarias de los “espiritus”
descendentes que han fracasado en su bajada. Las filosofias esotéricas de los iniciados orientales y
occidentales: griegos, hindues, egipcios o hebreos, concuerdan en lo general. Donde parecen chocar
depende siempre de la diferente terminologia y de la manera de expresarse mas bien que de alguna
discrepancia esencial en los sistemas mismos. [I1. 252.]

% satwaguna: la cualidad de la pasividad o ausencia de cualquier causa o perturbacién. Rajaguna: la cualidad de la
actividad o eso que induce a la accion. Tamaguna: la cualidad de la ignorancia, inactividad de las facultades
mentales y espirituales que surgen de tal ignorancia.
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Tanto el buddhismo como el adwaitismo son religiones al igual que cualquier sistema teista. Una
“religion” no implica, necesariamente, la doctrina de un Dios personal o de algun dios. El vocablo
religion, segin muestra cualquier diccionario, procede de la palabra latina religare: unir, reunir. Por ende,
si las personas persiguen una idea comun, que contemple 0 no una deidad, y si tal creencia en algo las
une, entonces, es una religion. La teologia, sin el calor vital de la teosofia, es un cadaver, un arbol seco
sin savia. La teosofia es una bendicién para el mundo, mientras la teologia una maldicion. Nos
esforzamos por probar la teologia mediante el experimento crucial teoséfico. La afliccion de la India es
que perdio la teosofia cuando los adeptos perseguidos tuvieron que refugiarse mas alla de las montafias.
La verdadera vida religiosa nunca podra volver a prevalecer si no se invoca su ayuda para iluminar los
Shastras. Nuestro hermano ha tenido muchos afios de experiencia vana a fin de convertir la India incluso
en una forma benigna de teismo que su Adi Brahmo Samaj ensefia. Los caracteres santos de Ram Mohum
Roy, Debendro Nath Tagore y algunos otros de sus colegas, no han logrado desapegar a los hindues de su
adoracion exotérica porque, segun nuestro punto de vista, ninguno de ellos tenia el poder yégico para
probar, practicamente, la existencia real del aspecto espiritual de la naturaleza. El motivo por el cual nos
atenemos tan intensamente al buddhismo esotérico y al adwaitismo, es exactamente porgue ninguna
religion puede sostenerse si no por medio de la base filoséfica y cientifica. No hay religion capaz de
demostrar, de modo préctico y cientifico, la existencia de un Dios personal; mientras la filosofia esotérica
0, mejor dicho, la teosofia de Gautama Buddha y Sankaracharya demuestra y ofrece los medios a cada ser
humano para verificar la presencia innegable de un Dios vivo en él, a pesar de la creencia o el nombre que
se le de al divino residente: Avalokiteswara, Buddha, Brahma, Krishna, Jehovah, Bhagwan, Ahura-Mazda
Cristo, etc., no existe tal Dios fuera de uno mismo. El primero: el ideal externo, nunca podra ser
demostrado; mientras el otro, el interno, a pesar del nombre que tenga, se encuentra siempre presente si
un ser no agota, dentro de si, la capacidad de percibir esta presencia Divina, oyendo la “voz” de esa tnica
deidad manifestada, los murmullos del Eterno Vach que los buddhistas del norte llaman Avalokiteswara,
los chinos, Kwan-shen-yi y los cristianos, Logos. [IV. 275.]

Para nosotros no hay alma-superior ni inferior, sino sélo UNA sustancia, palabra, ésta, que usamos en
el sentido de Spinoza, el cual la llama Existencia UNICA, no podemos limitar su significado a la
calificacion de “superior”, reduciéndola, en cuanto la aplicamos a la Presencia universal ubicua,
rechazando el vocablo “Ser” para reemplazarlo con “Todo-Ser.” Nuestra Deidad, al igual que el “Dios” de
Spinoza y del verdadero advaitista, no piensa ni crea, siendo Todo-pensamiento y Toda-creacion
universal. Decimos, con Spinoza, el cual repiti6, sélo en otra clave, la ensefianza de la doctrina esotérica
de los Upanishads: “La extension es Pensamiento visible; el Pensamiento es Extension invisible.” Para los
tedsofos de nuestra escuela: la Deidad es una UNIDAD en la cual se funden las demas unidades en su
infinita variedad y de la cual son indistinguibles, excepto en el prisma de la Maya teista. Las gotas
individuales de las olas encrespadas del océano universal, no tienen existencia independiente. En sintesis:
mientras para el teista su Dios es un SER universal gigantesco, el tedsofo declara, con Heraclito, segun lo
cita un autor moderno, que el UNO Absoluto no es Ser, sino devenir, la evolucién ciclica en constante
desarrollo, el Movimiento Perpetuo de la Naturaleza visible e invisible: moviéndose y respirando incluso
durante su largo Suefio Pralayico [...]

No afirmamos que Parabrahm esta desprovisto, absolutamente, de cualquier guna, siendo, la Presencia
en si, una guna, sino que trasciende las tres gunas: Satva, Rajas y Tamas.

Cuando se entienda mejor el término Logos, Verbo, Vach, la voz divina mistica de cada nacion y
filosofia, entonces nacera el Alba luminosa de una Religion Universal. Para nosotros el Logos nunca fue
la raz6n humana. [V. 75].

Para el beneficio de nuestros lectores indos, que, si bien sean excelentes eruditos vedantistas, pueden no
haber oido hablar de Arturo Schopenhauer y su filosofia, es menester decir algunas palabras sobre este
metafisico aleman que, para muchos, es uno de los grandes filosofos del mundo [...] Un estudiante de las
universidades de Gottingen y Berlin, un amigo de Goethe y su discipulo, que él inici6 en los misterios del
color (véase el ensayo de Schopenhauer Sobre la Vista y el Color, 1816). Podemos decir que se
desenvolvié en un pensador profundamente original sin aparente intervalo alguno, integrando sus visiones
filosoficas en un sistema completo antes de su trigésimo afio de edad. Era el poseedor de una amplia
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fortuna privada que le permitié perseguir y desarrollar sus ideas sin interrupcion. Permanecid siendo un
pensador independiente y a causa de su punto de vista extrafiamente pesimista, pronto se gané el apodo de
“sabio misantropo.” La idea de que el mundo presente es radicalmente malo, es el Ginico punto importante
en su sistema que difiere de las ensefianzas vedanta. Segun sus doctrinas filoséficas, lo Unico verdadero,
original, metafisico y absoluto, es la VOLUNTAD. ElI mundo de los objetos consiste, simplemente, en
apariencias: Maya o ilusion, segin la idea vedantista. Reposa y depende, enteramente, de nuestra
representacion. La voluntad es la “cosa en si” de la filosofia kantiana, “el substrato de todas las
apariencias y de la naturaleza misma. Es totalmente diferente e independiente de la cognicion, pudiendo
existir y manifestarse sin ella como en realidad lo hace en toda la naturaleza, partiendo de los animales
para abajo.”

No sélo las acciones voluntarias de los seres animados, sino también la estructura organica de sus
cuerpos, su forma y cualidad, la vegetacion de las plantas, el reino inorganico de la naturaleza, la
cristalizacion y cada otro poder original que se manifiesta en los fendmenos fisicos y quimicos, como
también la gravedad, son algo fuera de la apariencia e idéntico con lo que encontramos en nosotros
mismos y llamamos VOLUNTAD. Un reconocimiento intuitivo de la identidad de la voluntad en todos
los fendmenos separados por la individuacion, es fuente de justicia, benevolencia y amor; mientras al no
reconocer su identidad, brota el egoismo, la malicia, el mal y la ignorancia. Esta es la doctrina vedanta de
avidya (falta de conocimiento), que considera al Ser como un objeto distinto de Parabrahm o la Voluntad
Universal. El alma individual, el ser fisico, son la imaginacion de la ignorancia y su existencia no es mas
real que la de los objetos en un suefio. También segun Schopenhauer: de esta identidad original de la
voluntad en todos los fendmenos resulta que la recompensa del bueno y el castigo del malo no ocurren en
un cielo o en un infierno futuros, sino que estan siempre presentes: (la doctrina del Karma cuando se
considera filos6ficamente y desde el aspecto esotérico). Por supuesto: la filosofia de Schopenhauer
discrepaba totalmente de la de Schelling, Hegel, Herbert y otros contemporaneos, incluso de la de Fichte
gue, por un tiempo, fue su maestro y mientras Schopenhauer estudiaba bajo su cuidado, tratd su sistema
filosofico abiertamente con el maximo desdén. Lo anterior no le resta nada a sus visiones originales y
profundamente filosoficas, aunque, a menudo, muy pesimistas. Sus doctrinas se vuelven interesantes al
compararlas con las vedantistas de la escuela de “Sankaracharya”, en cuanto muestran la gran identidad
de pensamiento y las mismas conclusiones de dos hombres que vivieron en épocas diferentes, con mas de
dos milenios entre ellas.

Entonces, podemos sentirnos justificados en considerar a los sistemas “paganos” como las fuentes
primordiales y mas puras de cada desarrollo sucesivo de pensamiento filoséfico, dado que, hombres
totalmente independientes entre ellos, que vivieron en eras distintas, llegaron a solucionar,
aproximadamente, algunos de los problemas mas profundos y enigmaticos. Ademas, constatamos que: las
proposiciones mas filos6ficamente profundas y las conclusiones de nuestros mejores pensadores
modernos son comparables y a veces idénticas a las de los filsofos méas antiguos que las enunciaron
miles de afios atras. [I1V. 210.]

Debe ser claro que aqui no estamos hablando de los “Magos” en general, ya sea que los veamos como
una de las tribus medeanas (;?), segun creen algunos orientalistas como Darmesteter, valiéndose de una
vaga declaracion de Herddoto o como una casta sacerdotal analoga a los brahmanes, seguin nuestro punto
de vista. Nos referimos a sus iniciados. Conforme a la ensefianza de la doctrina secreta: el origen de los
brahmanes y los magos, en la noche de los tiempos, es la misma. Primero eran una jerarquia de adeptos,
hombres profundamente versados en las ciencias fisicas, espirituales y en el conocimiento oculto.
Pertenecian a varias nacionalidades, eran célibes y ampliaban sus filas transmitiendo el conocimiento a
neodfitos voluntarios. Cuando sus numeros excedieron la capacidad de ser contenidos en “Airyanam
vaejo”, los adeptos se esparcieron por todo el mundo, estableciendo otras jerarquias en cada parte del
globo, segun el modelo de la primera. Entonces, cada jerarquia aumento, volviéndose, finalmente, tan
amplia que tuvieron que limitar la admision. Los “semi-adeptos™ regresaron al mundo, se casaron y
echaron los primeros cimientos de la ciencia del “camino izquierdo” o la hechiceria, el uso erroneo del
Conocimiento Sagrado. En la tercera etapa, los miembros de los Verdaderos, van siendo mas limitados y
secretos en cada edad, ahora la admision rebosa de nuevas dificultades. Empezamos a ver el origen de los
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Misterios de los Templos. La jerarquia se divide en dos, los pocos: los hierofantes escogidos, el imperio
dentro del imperio, permanecen célibes, mientras los sacerdotes exotéricos convierten el matrimonio en
una ley, una tentativa de perpetuar adeptos por medio de la descendencia hereditaria, fracasando
terriblemente en ello. Por eso vemos que los brahmanes, los magos, los sacerdotes egipcios y los adivinos
romanos se casan e inventan clausulas religiosas para probar su necesidad. No viene al caso repetir ni
recordar al lector eso que dejamos a su conocimiento de la historia y a sus intuiciones. Hoy en dia
encontramos los descendientes, los herederos de la antigua sabiduria, esparcidos en todo el globo en
pequefias comunidades aisladas y desconocidas, cuyos objetivos se malentienden y su origen se ha
olvidado; y sélo dos religiones, el resultado de la ensefianza de esos sacerdotes e hierofantes antiguos, que
encontramos en los tristes restos llamados, respectivamente: brahamanes y dasturs o0 mobeds. A pesar de
gue se niegue, todavia persiste el ndcleo de los herederos de los magos primitivos, del Magha védico y el
Mago griego, los sacerdotes y los dioses antiguos, el Ultimo de los cuales se manifestd abierta y
desafiantemente durante la era cristiana en la persona de Apolonio de Tyana [IV. 225, nota al pie de
pagina.]

Aunqgue los hermanos himalayicos admiten el significado esotérico de los Vedas y los Upanishads, no
reconocen, como dioses, los poderes y las otras entidades espirituales mencionadas en los Vedas, cuyo
idioma es alegdrico, como reconocen plenamente algunos de los mayores filésofos indos.

Entre los Hermanos Himalayicos hay Mahatmas hindles, es decir, nacidos de padres hindles y
brahmines, capaces de reconocer el significado esotérico de los Vedas y los Upanishads. Concuerdan con
Krishna, Buddha, Vyasa, Suka, Goudapatha y Sankaracharya en considerar que el Karma kanda de los
Vedas no es importante en lo que concierne al progreso espiritual humano. Recuerden, en esta coyuntura,
el celebrado consejo que Krishna dio a Arjuna. “El tema de los Vedas versa sobre las tres Gunas; oh
Arjuna, libérate de ellas.” La actitud intransigente de Sankaracharya hacia los Purwamimansa es muy
conocida para necesitar mencion especial aqui. [1V. 146.]
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RITOS FUNERARIOS ENTRE LAS RAZAS SALVAJES

En su nota a la carta sobre “La Eficacia de las Ceremonias Funerarias” (véase Theosophist, Junio, 1883,
pag. 221), observa que “entre las razas primitivas llamadas salvajes, muy pocas poseian o poseen algunos
ritos o ceremonias funerarias.”

Permitame indicar que los aborigenes de la meseta de Chota Nagpur tienen una costumbre muy antigua de
erigir grandes bloques de piedra no tallada para conmemorar a sus “difuntos.”

Estos pilares varian en longitud de 5 a 15 pies.

Aqui incluyo una copia aproximada de uno de ellos en una aldea llamada Pokuria, 4 millas hacia el sur de
Chaibassa, el més alto de los cuales se eleva por 8 pies y 4 pulgares del suelo. Véase “La Etnologia de
Bengala” del coronel Dalton, pag. 203.

W.D.

Sentimos no poder reproducir el esbozo de dichas columnas. Sin embargo queremos puntualizar, para
nuestro amable corresponsal, que con la frase: “entre las razas primitivas llamadas salvajes, muy pocas
poseian o poseen algunos ritos o ceremonias funerarias”, no estabamos pensando en los monolitos y los
monumentos de piedra colocados sobre sus tumbas, no pudiéndolos clasificar entre los “ritos” y las
“ceremonias” por pertenecer a los varios modos de eliminar los muertos, preservando el recuerdo del
lugar donde estaban sepultados. No se trata de esos gastos extravagantes que tanto los hinddes como los
parsis, los catdlicos romanos y los griegos sufragan para las ceremonias de las obsequias durante las
cuales la variedad humana los obliga a superarse entre ellos ante la vista indiferente de sus vecinos,
satisfaciendo, entonces, el lucro de sus brahmines y sacerdotes bajo la presunta penalidad de ofender a sus
muertos; una supersticion digna de los salvajes y perdonable para ellos, sin embargo muy indigna y
totalmente imperdonable en el siglo XIX y entre las naciones civilizadas. [I1V. 281.]

Vemos que en cualquier pais, como también entre todos los pueblos del mundo, desde el comienzo de la
historia, se lleva a cabo alguna forma de sepelio, sin embargo, entre las llamadas razas primitivas y
salvajes, pocas poseian o poseen alguna clase de rito o ceremonia flnebre. La ternura bien intencionada
gue sentimos por los cadaveres de nuestros seres queridos y respetados puede haber sugerido, aparte de la
expresion del pesar natural, algunas observaciones adicionales de respeto familiar para quienes nos han
dejado por siempre. Sin embargo, los ritos y las ceremonias que prescriben nuestras iglesias y sus
te6logos, son una idea tardia del sacerdote, un retofio de la ambicidn teoldgica y clerical, tratando de
imprimir en los laicos una supersticion, un temor lucrativo y el pavor de un castigo acerca del cual incluso
el sacerdote nada sabe mas alla de las hip6tesis especulativas y con frecuencia ildgicas. EI brahmino, el
mobed, el adivino, el rabino, el moollah y el sacerdote, convencidos del hecho de que su bienestar fisico
dependia mucho mas de sus parrogquianos, ya sean muertos o vivos, que el bienestar de estos Gltimos de
su presunta mediacién entre hombres y Dios, consideraron que este artificio era bueno y lucrativo vy,
desde entonces, trabajaron siguiendo tal directiva. Los ritos funerarios se originaron entre las naciones
gobernadas teocraticamente, tales como los antiguos egipcios, los arios y los judios. Dichos ritos se
entretejian y se consagraban por medio de las ceremonias teoldgicas; ademas, las respectivas religiones de
casi todas las naciones los han adoptado, preservandolos hasta hoy. Pues: si bien las religiones difieren
mucho entre ellas, con frecuencia los ritos sobreviven las personas, en cuanto la religion de la cual
nacieron ha pasado de un pueblo a otro. Por ejemplo: la accion de rociar tres veces con tierra la entrega de
un cristiano a la tumba, procede de los paganos, los griegos y los romanos; ademas, creemos que el
parsismo moderno debe gran parte de sus ritos fanebres prescritos a los hindues, siendo, muchos aspectos
de su adoracion, injertos hinduistas. Tanto Abraham y otros Patriarcas se sepultaron sin ritos, incluso en
Levitico (Cap. XIX. verso 28), se prohibe a los israelitas “cortarse la piel por el muerto o imprimir marca
alguna” sobre ellos mismos. De manera analoga, 10s libros zoroastrianos mas antiguos, el viejo y el nuevo
Desatir, no prescriben ceremonia especial alguna con la excepcion de unos pocos actos de caridad (a
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favor de los pobres y no de los mobeds) y la lectura de libros sagrados. En el Libro del Profeta Abad, en
el Desatir, encontramos lo siguiente:

“154. Puedes colocar un cadaver en un vaso de agua fuerte, entregarlo al fuego o a la tierra (si se ha
limpiado de su Nasu o materia muerta).”

Ademas:

“Al nacimiento de un nifio y en el momento de la muerte de un pariente, lee Nosk y da algo en la calle de
Mazdam (para el bien de Ormuzd o en caridad).”

Esto es todo, en ninguno de los libros méas antiguos se encuentra el mandato de las ceremonias ahora en
uso, menos aun el de gastar amplias sumas de dinero que a veces arruinan a los sobrevivientes [IV. 221-
222.]

Para que una ceremonia sea eficaz y provea al cascarén “una armadura” contra la atraccion terrestre, no es
necesario repetirla por un “nimero de afios”, basta que la ejecute alguien versado en el conocimiento de
los Magos antiguos. Tal ceremonia, llevada a cabo en la noche de la muerte, sera suficiente. Sin embargo:
¢donde esta el mobed o el sacerdote capaz de ejecutarla ahora? Requiere un verdadero ocultista y estos no
se encuentran con facilidad; de aqui lo inGtil que es arruinar a los vivos, puesto que no se puede ayudar a
los muertos.

Ademas, desde el punto de vista oculto: tales ritos no benefician, en lo mas minimo, al alma del difunto;
pues, la correcta comprensién de la ley de Karma se opone totalmente a la idea, en cuanto el karma de
nadie puede ser aliviado ni cargado por medio de las acciones buenas 0 malas de los parientes del muerto,
dado que cada ser tiene su Karma, independiente y distinto del karma del vecino. Tampoco el alma del
difunto es responsable por las acciones de los sobrevivientes. Pues, algunos convencen a los crédulos que
los cuatro principios pueden sufrir cdlicos si sus parientes comen una cantidad excesiva de alguna fruta.
El zoroastrianismo y el hinduismo tienen leyes sabias, mucho méas sabias que las cristianas, para la
destruccion del cadaver, sin embargo sus supersticiones son muy grandes. Mientras la idea de que la
presencia de los muertos contamina a los vivos, no es mejor que una supersticién, indigna de la época
iluminada en la que vivimos, la causa real de la prohibicion religiosa de interactuar de modo muy intimo
con los muertos, cuyo sepelio no ocurria sin someterlos, primero, al proceso desinfectante del fuego, los
buitres o el aqua fortis (siendo este ultimo el método prevaleciente entre los parsis en la antigliedad), era
tan benéfico, en sus resultados, como cuerdo, siendo la precaucion sanitaria mejor y mas necesaria contra
las epidemias. Los cristianos pueden hacer peor que tomar esa ley de los “Paganos” puesto que, s6lo
algunos afios atras, una entera provincia rusa quedo casi despoblada a causa del cementerio muy lleno. Un
namero excesivo de sepelios, en un espacio limitado durante un lapso relativamente breve, saturé la tierra
con los productos de la descomposicién a un grado tal que ya no podia absorberlos. Entonces, esto aplazé
la descomposicion e hizo que sus productos se desprendieran directamente en la atmdésfera, produciendo
epidemias y pestes. “Que los muertos entierren a sus muertos”, son palabras sabias, aunque, hasta la
fecha, parece que ningun te6logo haya entendido su real significado profundo. Cuando Zoroastro, Moisés
0 Buddha murieron, no hubo ritos ni ceremonias funebres, ademas de liberarse de los cadaveres de
guienes se habian ido.

Rigurosamente hablando: el Dabistan o el Desatir no pueden incluirse entre los libros ortodoxos de los
parsis, en cuanto sus contenidos, si no las obras mismas, antecedieron por milenios los decretos del
Avesta, como tenemos buenas razones de creer ahora. Sin embargo, el Avesta repudia la primera orden,
corroborando la segunda. En Fargard VIII (verso “74” 233 del Vendidad), Ahura Mazda ordena:
“Mataran al hombre que queme el cadaver”, etc. He aqui el comentario: “Quien queme a Nasa (la materia
muerta), debe ser matado. [...] Quemar el Nasa de los muertos es un crimen capital [Fargard 1., 17 (631)]
pues [...] Luego vino Angra Mainyu que, mediante su hechiceria cre6 un pecado por el cual no hay
expiacion: la cremacion (inmediata) de los cadaveres”, siendo Ahriman la ignorancia y el egoismo
humano.

% Por lo menos 12 horas debfan transcurrir entre la muerte de la persona y la cremacion o la destruccion del cadaver
mediante algin otro método. Incluso los brahmines y los zoroastrianos olvidaron esta antigua ley. No era la
cremacion lo que se prohibia, sino la cremacion antes de que el cadaver estuviera vacio, es decir, antes de que los
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En lo referente a los ritos observados después del funeral, encontramos sélo lo siguiente, una repeticion
de la orden dada en El Libro de Abad (Desatir). “Un Athravan [...] deberia decir en voz alta estas
palabras que alejan a los diablillos: Yatha ahQ vairyd, las riquezas de VVohu-mand (paraiso; siendo vohu-
mano o Buen Pensamiento, el custodio del cielo, véase Farg. XIX. 31), se entregaran a quien trabaja, en
este mundo, para Mazda y se atiene con placer a la voluntad de Ahura, el poder que él le dio para aliviar a
los pobres (Farg. VIII. V. 19-49).

Zerdhust, el treceavo (de los profetas persas), que introdujo muchas mejoras y reformas, mientras abroga
el uso de la cremacion de los Fersendajianes entre los devotos de Mah-Abad, s6lo ordena, como ritos, la
caridad. [IV. 222.]

El aire pulula de cascarones: los palidos reflejos de hombres y mujeres que vivieron y cuyas reliquias se
sienten atraidas, magnéticamente, a quienes amaron en la tierra.

Negamos, enfaticamente, la eficacia de Pindam [ofrendas a los muertos] o Shraddha. La costumbre de
dichas ofrendas post-mortem ha existido por largos siglos y es parte integrante de la religion hindua, sin
embargo sus efectos se deben, Unicamente, a la intensa creencia en ellas por parte de quienes las entregan
o0 los pujarees, siendo los causantes, sin saberlo, de la produccion de tales fendbmenos. Es suficiente que
haya un fuerte médium entre los peregrinos (algo que sucede invariablemente en un pais tan lleno de
sensitivos como la India), y la intensidad e igualdad de sus pensamientos dirigidos, constante y
simultadneamente, hacia el objeto de su peregrinaje, afectara a la hueste de elementarios a su alrededor.
Repetiran solo lo que encuentran en los cerebros de sus amigos, clamando por Pindam. Después, los
“fantasmas”, siguiendo la misma idea que va formandose en el pensamiento del peregrino, segun la cual
la ofrenda causara la liberacion, prometeran una sefial de esto, llevando a cabo la promesa de manera
mecanica e inconsciente como un perico que repite una palabra o cualquier animal que ejecuta una accién
guiado por la inteligencia superior de la mente maestra que lo entrend en ello.

(Qué pone fin a la inquietud del “Fantasma”? Probablemente nada en particular: ni el magnetismo del
lugar dedicado al Pindam ni la fuerte voluntad de quien lo ofrece, sino simplemente la ausencia de
cualquier idea relacionada con la re-aparicion del “fantasma”, la firme garantia, la implicita confianza del
médium, que el “fantasma”, recibiendo alivio por la ofrenda del Pindam, ya no puede regresar ni sentirse
inquieto. Esto es todo. Es el cerebro del médium, su poder creativo de la imaginacién el que evoca, de la
normal subjetividad, a la anormal objetividad, los fantasmas que aparecen, excepto en los casos de la
manifestacion de espiritus reales inmediatamente después de su muerte. Ningun ser vivo, ningln dios ni
diosa tiene el poder de impedir la ley inmutable de la naturaleza Ilamada karma, especialmente después
de la muerte de quien lo desarrollé.

Nos agradaria ver a un asura enfurecido mientras sacude, en su ira, “el mundo hasta sus bases.” Durante
las invasiones y los ataques de las ciudades por parte de los ejércitos enemigos, los santuarios
permanecieron, por muchos dias, sin ofrendas porque, con frecuencia, eran destruidos y sin embargo el
mundo continuaba. Los brahmines, los genios de los santuarios, a menudo hambrientos si no simplemente
codiciosos, son quienes necesitan el Pindam mas que el Godadharas y todos los conjuntos de ellos.
Analogas son las misas para aplacar las almas de los fantasmas cristianos y tienen la misma eficacia. Se
pagaban en efectivo y no por naturaleza. Si se nos pide dar nuestra honesta opinién sobre los métodos
adoptados por los sacerdotes de cada religion para que los vivos gasten su dinero en ceremonias indtiles a
favor de sus muertos, diremos que ambos medios no son mejores que una autorizada extorsion legal, el
tributo que la credulidad paga a la astucia. Cambia el nombre, pero la historia se repite entre los cristianos
civilizados y los hindles semi-civilizados. Sin embargo: el mundo quiere ser engafiado y ¢quién puede
impedir a un hombre que se cuelgue si quiere hacerlo? [V. 24.]

principios internos tuviesen tiempo de liberarse del todo. Los fersendajianes, considerando que el aqua fortis poseia
una propiedad oculta que liberaba dichos principios, la usaban como cremacion preliminar de la carne.
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A fin de darse cuenta de las condiciones de cualquier existencia espiritual, es necesario trascender el
plano de las percepciones puramente fisicas. No se puede ver lo espiritual con el ojo carnal; ni se pueden
apreciar con éxito los fendmenos subjetivos, recurriendo sélo a esas reflexiones intelectuales que
pertenecen a los sentidos fisicos.

“;Como es posible que una existencia consciente, sin actividad ni busqueda, sea satisfactoria o
agradable? Se subrayaria la idea errénea de esta pregunta si la formularamos asi: “;como puede, una
existencia consciente, sin deportes ni caza, ser agradable?” Los apetitos de la naturaleza humana animal e
incluso corporal, no tienen caracter permanente. Las exigencias mentales son distintas de las corpéreas.
En la vida fisica el deseo por el cambio es constante, imprimiéndose en nuestra imaginacion con la idea
de que: sin los varios divertimientos y ocupaciones un ser no puede sentirse continuamente satisfecho.
So6lo quienes han desarrollado ciertas facultades internas, todavia latentes en la humanidad en general, se
dardn totalmente cuenta de como una sola vena de conciencia espiritual puede, por considerables
periodos, cautivar la atencion, no solo satisfecha, sino contenta, de una entidad espiritual.

Mientras tanto, segin hemos explicado en otros ensayos sobre el tema: en Devachan se desarrolla una
especie de variedad en alto grado, es decir, la variedad que naturalmente crece de los simples temas
hechos vibrar durante la vida. Por ejemplo, la entidad que en la vida ha dado inicio a la “basqueda” del
saber, en Devachan tal conocimiento puede crecer tremendamente. En Devachan a un espiritu no le
sucede nada que no haya estado en sintonia durante la vida; las condiciones de una existencia subjetiva
son tales que es imposible importar impulsos externos y pensamientos ajenos. Sin embargo, una vez que
se ha sembrado la semilla del pensamiento: una vez que se ha activado la corriente de los pensamientos
(la metéfora puede cambiarse segun los gustos), su desarrollo en Devachan puede ser infinito, porque ahi
nuestros instructores son el sexto sentido y el sexto principio y en tal sociedad no hay aislamiento segun
lo entiende la humanidad fisica. En verdad, el ego espiritual, recibiendo la ensefianza de su sexto
principio, no necesita temer ser torpe y podria igualmente anhelar una casa de mufieca o una caja de bolos
0 también arpas y hojas de palma del Cielo medieval. [IV. 202.]

Queremos recordar al lector que el Devachan y Avitchi no son una localidad, sino un estado que afecta

directamente al ser que esta ahi y a todos los demas solo por reaccion. [IV. 270.]
Aungue podemos eliminar el mal de nuestras naturalezas individuales, nunca se podra extirpar, sino que
deberd permanecer en la total extensién del Kosmos, como el poder antagénico de la bondad activa, lo
cual mantiene el equilibrio en la naturaleza, en sintesis: el balance igual de la balanza, la perfecta armonia
de lo discorde. [I. 184.]

Cada ser humano proyecta, constantemente, emanaciones magnéticas, cuya influencia esta presente en la
sombra de la persona, en su foto o imagen, como cualquier cosa con la cual su aura entra en contacto.
Aqui vale la pena hacer referencia al “chaya grahini” (el aferrador de la sombra), mencionado en el
Ramayana, el cual pudo detener el progreso aéreo de Hanuman, agarrando su sombra sobre la superficie
del mar. Es consabido que la figura de una persona o su imagen es una gran ayuda para un mago negro
que quiera afectarle con su arte infernal. [VI. 221.]

Los “atributos superiores” del quinto principio se desarrollan en ¢l durante la vida de la Personalidad,
mediante la asimilacion, m&s o menos intima, con el sexto principio: Buddhi, el cual desarrolla 0 mejor
dicho, espiritualiza, las capacidades intelectuales, cuyo asiento estd en Manas (el quinto principio).
Cuando la moénada espiritual que se esfuerza por entrar en el estado devachanico, esta sujeta al proceso de
purificacion, sucede lo siguiente: la conciencia personal, la Unica que constituye el Ego personal, debe
liberarse de toda huella terrestre de materia burda, antes de poder vivir “en el espiritu” y como espiritu.
Por lo tanto, mientras la conciencia superior y todos sus sentimientos mas nobles: el amor eterno, la
bondad y los atributos de la divinidad en el ser humano, incluso en su estado latente, se sienten atraidos,
por afinidad, siguen y se funden con la ménada, dotdndola de auto-conciencia personal, porque, siendo
parte integrante de la conciencia universal, no tiene conciencia propia, las escorias de nuestros
pensamientos e intereses terrestres: “los gustos, las emociones y las proclividades materiales” se dejan al
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acecho en el cascarén. Podriamos decir que es el incienso puro, el espiritu de la llama, que va
desprendiéndose de las cenizas de los fuegos extinguidos [...]

Cuando el “Alma esta pletorica de deseos insatisfechos” quedara “vinculada a la tierra”, sufriendo. Si el
deseo se halla en un plano puramente terrestre, la separacion puede suceder de todos modos, dejando sélo
al cascaron vagando. Si se trataba de un acto de justicia y beneficencia o la compensacién de un tuerto,
esto puede llevarse a cabo Unicamente a través de visiones y suefios: el espiritu de la persona afectada es
atraido en el espiritu del Devachano y, asimilandose a él, el Karma primero lo instruye y luego lo guia
para compensar el dafio hecho. Sin embargo, en ningun caso es una buena accion ni es meritorio que los
“amigos vivos” alienten la comunicacion con los simulacros, ya sean cascarones o entidades. Pues, en
lugar de “alivianar el sendero de su progreso espiritual”, 1o obstruyen. En la antigiiedad, el hierofante
iniciado guiaba las acciones de los médiums del adyta, de las sibilas, de los oraculos y de los videntes.
Hoy en dia no hay sacerdotes iniciados ni adeptos para guiar los instintos ciegos de los médiums: los
esclavos de fuerzas ain més ciegas. Los antiguos sabian més al respecto que nosotros. Debe haber alguna
buena razon por la cual cada religion antigua prohibe relacionarse con los muertos como si fuera un
crimen. El “Mediumnismo” subjetivo, puramente espiritual es lo tnico inofensivo y a menudo es un don
edificante que cada uno puede cultivar. [VI. 110.]

*

LA ESTRELLA DE CINCO PUNTAS

Recientemente, la redaccion de la revista “Theosophist” ha recibido numerosas cartas relativas a la
eficacia del misterioso Pentagrama. Quiza nuestros lectores orientales no sepan la gran importancia que
los cabalistas occidentales otorgan a este signo y parece oportuno decir algunas palabras al respecto,
ahora, cuando el tema esta aflorando con prominencia ante nuestros lectores. Al igual que la estrella de
seis puntas, que es la figura del macrocosmos, la de cinco puntas tiene su profundo significado simbdlico;
ya que representa el microcosmos. La estrella de seis puntas, el “triangulo doble”, constituido por dos
triangulos, uno blanco y uno negro que se entreveran y entrelazan (el simbolo de la Sociedad Teoso6fica),
conocido como el sello de Salomon en Europa y el “Signo de Vishnu” en la India, representa el espiritu y
la materia universales; el punto blanco simboliza el espiritu que asciende al cielo, mientras el punto
inferior del triangulo negro se inclina hacia la tierra. * EI Pentagrama representa, también, el espiritu y la
materia; pero solo segin se manifiestan sobre la tierra. EI emblema del microcosmos (o el “pequefio
universo”) que refleja, fielmente en si mismo, el macrocosmos (o el gran cosmos), es el simbolo de la
supremacia del intelecto o el espiritu humano sobre la materia burda.

La mayoria de los misterios de la magia cabalistica o ceremonial, los simbolos gnosticos y todas las
claves cabalisticas proféticas, quedan resumidos en este extravagante Pentagrama que los practicantes de
la Cabala caldeo-judia consideran como el instrumento magico mas poderoso. Durante la evocacion
magica, cuando la mas leve duda, error u omision se vuelve fatal para el operador, la estrella se encuentra
siempre en el altar con incienso, otras ofrendas y bajo el tripode de la invocacion. Segun la posicion de
sus puntos, “evoca espiritus buenos o malos, expeliéndoles, manteniéndoles o capturandolos”, segun nos
informan los cabalistas. Bajo la palabra “Magia”, la “Nueva Enciclopedia Americana” nos dice que: “las
cualidades ocultas se deben a la actividad de los espiritus elementales”. Como vemos, usa el adjetivo
“Elemental” para ciertos espiritus, una palabra que, dicho sea de paso, los espiritistas acusaron a l0s
tedsofos haber acufiado, a pesar de que dicha enciclopedia se publico veinte afios antes del nacimiento de
la Sociedad Teosofica. “Esta figura misteriosa (la estrella de cinco puntas) debe consagrarse por los
cuatro elementos, hay que alentar sobre ella, rociarla con agua y secarla en el humo de perfumes
preciosos; despues se le susurran los nombres de los grandes espiritus como Gabriel, Rafael, Orifiel, las

% El triangulo doble en la esquina derecha de la revista “The Theosophist” fue invertido por error del grabador. Lo
mismo con el Tau egipcio envuelto por la serpiente en la esquina opuesta de la pagina con el titulo. Este tltimo
signo doble, si se dibuja correctamente, representa el anagrama de la Sociedad Teosdfica y la cabeza de la serpiente
deberia dirigirse en la direccion opuesta. —Ed. Theosophist.
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letras del tetragrama sagrado y otras palabras cabalisticas que estan inscritas sobre ella de forma
fantastica”, agrega la enciclopedia, copiando su informacién de los libros de los cabalistas medievales
antiguos y de obras mas modernas de Eliphas Lévi como: “El Dogma y el Ritual de la Alta Magia.” Un
cabalista londinense moderno, definiéndose un “Adepto”, escribidé al periddico Espiritual de Londres,
escarneciendo la teosofia oriental y, si pudiera, le gustaria someterla a la Cabala judia con su angelologia
y demonologia caldeo-fenicias. Este nuevo “Cagliostro”, probablemente explicaria el poder y la eficacia
de la “estrella de cinco articulaciones” por medio de la intervencion de los “genios” buenos que ¢l evoco;
estos jinns gque, actuando como Salomon, parece que los hubiera embotellado, cerrando la boca del vaso
con el “Sello” del Rey “Salomoén”. Este mitico potentado lo copi6 rastreramente del signo Vaishnava indo
en concomitancia con otras cosas que él sac a relucir del no menos mitico Ophir, si sus barcos, alguna
vez, fueron a la India. Sin embargo, la explicacion que dan los tedsofos para el éxito ocasional que se
obtiene aliviando el dolor (de las picaduras de los escorpiones) aplicando el pentagrama, es un poco
menos sobrenatural y rechaza toda teoria de la actividad del “Espiritu”, aunque se afirme que estos
espiritus son humanos o elementales. Incidentalmente, tal éxito puede, entre ciertas personas, convertirse
en permanente y seguro, al saber la causa que lo produjo. Es cierto: la forma de cinco puntas de la estrella
tiene algin nexo con esto, como explicaremos; sin embargo depende y estd completamente avasallada al
agente principal en operacién, el alfa y el omega de la fuerza méagica: la VOLUNTAD HUMANA. Todos
los accesorios de la magia ceremonial: los perfumes, los atuendos, los jeroglificos inscritos y otras
mascaradas son buenos s6lo para el principiante; el nedfito, cuyos poderes deben desarrollarse, cuya
actitud mental debe definirse durante las operaciones y cuya VOLUNTAD educarse, concentrandola
sobre estos simbolos. El axioma cabalistico, segun el cual el mago puede convertirse en el maestro de los
Espiritus Elementales s6lo superandolos en valor y audacia en sus elementos, tiene un sentido alegorico.
Los hierofantes inventaron las pruebas terribles de la iniciacién en los misterios antiguos, para examinar
la fuerza moral y la intrepidez del candidato. Entonces, al postulante que se habia mostrado sin temor en
el agua, en el fuego, en el aire y en los terrores de una oscuridad ltgubre, se le reconocia como quien
habia llegado a ser el maestro de las Ondinas, las Salamandras, las Silfides y los Gnomos. Los habia
“obligado a obedecerle” y podia “evocar a los espiritus” porque: al haber estudiado y al haberse
familiarizado con la esencia Gltima de la naturaleza oculta o escondida y las respectivas propiedades de
los Elementos, podia producir, a voluntad, las manifestaciones més maravillosas o los fenémenos
“ocultos”, por medio de la combinacion de las propiedades homologas, combinaciones hasta la fecha
desconocidas para el profano; puesto que la ciencia progresiva y exotérica, la cual avanza lenta y
cautelosamente, sélo puede alinear sus descubrimientos uno a uno y en orden sucesivo, ya que, hasta
ahora, ha desdefiado aprender de quienes habian asido todos los misterios de la naturaleza, edades
anteriores. La ciencia exotérica ha descubierto muchos secretos ocultos, extrayéndolos de la magia
antigua y aln no quiere darle crédito, ni a eso que, como se ha probado, ya conocian los cientificos
esotéricos antiguos o “Adeptos.” Sin embargo no debemos alejarnos del tema, volvamos a la influencia
misteriosa del Pentagrama.

“;Qué hay en un signo?”, nos preguntaran los lectores. “Nada mas de lo que hay en un nombre”,
contestaremos; nada, excepto, como ya dijimos, contribuye a concentrar la atencién, enfocando la
VOLUNTAD del operador en un cierto punto. El fluido magnético o mesmérico, que fluye de las
extremidades de los dedos de la mano cuando traza la figura, es eso que cura o por lo menos, interrumpe
el dolor agudo, entumeciendo los nervios y no es la figura en si la que alivia. Sin embargo, hay algunas
personas versadas, capaces de demostrar la eficacia de la estrella de cinco puntas, cuyos puntos
representan los cinco miembros cardinales de estos canales humanos: la cabeza, los dos brazos y las dos
piernas, de los cuales las corrientes mesméricas salen con mas intensidad, por lo tanto, el simple trazar esa
figura (que se produce de forma mucho mas eficaz con las puntas de los dedos que con la tinta, la tiza o el
lapiz), auxiliado por un fuerte deseo de aliviar el dolor, muy a menudo proyectard, inconscientemente, el
fluido curativo de todas estas extremidades, con una fuerza méas poderosa de la que tendria de otra forma.
La fe en la imagen se convierte en una voluntad intensa y la voluntad, en energia. La energia, a pesar de
cudl sentimiento o causa pueda proceder, es cierto que repercutira por algun lado, afectando el lugar con
mas 0 menos fuerza. Y es natural que este lugar sea la localidad en la cual, en ese momento, se concentra

68



la atencién del operador, de aqui se deriva la curacion atribuida al pentagrama por el mesmerizador
ignorante. Schelling expresa una verdad cuando observa: “aunque la magia ha cesado de ser un objeto de
atencion seria, ha tenido una historia que la conecta, por un lado, con los temas mas elevados del
simbolismo, la teosofia y la ciencia antigua y, por el otro, con las ilusiones ridiculas y tragicas de las
numerosas formas de demonomania [...] En la mitologia griega podemos encontrar las ruinas de una
inteligencia superior e incluso de un sistema perfecto que iba més alla del horizonte que nos presentan los
anales escritos més antiguos y porciones del mismo sistema pueden descubrirse en la cabala judia.” Este
“sistema perfecto” ahora se encuentra en las manos de unos pocos versados en oriente. La legitimidad de
la “Magia” puede ser objeto de disputa entre los fanaticos, sin embargo, su realidad, como arte y
especialmente como ciencia, es indudable. Tampoco lo duda el clero cat6lico romano, aunque, temiendo
gue se convierta en un poderoso testigo que invalida la legitimidad de su ascendencia, obliga al clero a
apoyar el argumento que sus maravillas son fruto de espiritus malignos o “angeles caidos”. En Europa
tiene, aln, “unos pocos profesores y adeptos eruditos y respetables”, admite “La Nueva Enciclopedia
Americana”. Nosotros agregamos que, en todo el mundo “pagano”, su realidad es casi universalmente
admitida y los que estan versados en ella son numerosos, aunque traten de evitar la atencion de un mundo
escéptico. [I1. 240.]

AL EDITOR DE LA REVISTA THEOSOPHIST:

MADAME: en el tltimo ndmero de su valiosa revista, un miembro de la Sociedad Teos6fica de Nueva
York busca dilucidacion sobre la causa de un luminoso punto de luz que ve con frecuencia. Yo también
tengo curiosidad sobre la explicacion, que atribuyo a la concentracion mas elevada del alma. Tan pronto
como me coloco en esa actitud prescrita, repentinamente aparece un punto luminoso ante mi, llenando mi
corazon de alegria, pues, los devotos indios lo consideran un signo especial de que se estéa en el sendero
correcto que conduce al éxito altimo en la préctica del Yoga, es decir, al devoto lo bendice la gracia
especial del Todopoderoso.

Una tarde, mientras estaba sentado en el piso con las piernas cruzadas, en ese estado de concentracion
innata, cuando el alma se eleva a las altas regiones, me vi bendecido con una lluvia de flores, una vision
esplendorosa que afioro volver a ver. Traté de agarrar esas flores muy raras, sin embargo eludian mis
manos Yy repentinamente desaparecieron, dejandome decepcionada. Finalmente, dos flores cayeron sobre
mi, una, tocando mi cabeza y la otra, mi hombro derecho, también esta vez no logré aferrarlas. ;Qué mas
puede ser si no una respuesta de que Dios esta satisfecho con su adorador, siendo, la meditacion, para mi,
la manera especial de adoracion espiritual?

18 de Septiembre de 1881

Depende. Nuestros contribuidores nativos y ortodoxos, los adoradores de algin Dios particular o, si
prefieren, del ISWAR Unico, bajo un nombre particular, tienden a atribuir cada efecto psicoldgico,
producido por la concentracién mental, durante las horas de meditacion religiosa, a su deidad particular,
mientras, en 99 casos entre 100, tales resultados dependen, puramente, de efectos psico-fisiolégicos.
Conocemos varias personas con tendencias misticas que ven “luces” como la mencionada, tan pronto
como concentran sus pensamientos. Los espiritistas las atribuyen a la accion de sus amigos transitados;
los buddhistas, que no tienen Dios personal, a un estado pre-nirvanico; los panteistas y los vedantistas, a
Maya: la ilusion de los sentidos y los cristianos, a una prevision de las glorias paradisiacas. Los ocultistas
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modernos explican gque estas luces, cuando no se deben directamente a la accidn cerebral, cuyas funciones
normales quedan obstruidas por este modo artificial de profunda meditacion, son vislumbres de la luz
astral o, usando una expresion mas cientifica, del “Eter Universal”, en el cual creen varios cientificos,
segun demuestra El Universo Invisible de Balfour Stewart. Como en un dia de neblina los densos vapores
envuelven el cielo azul puro, asi la luz astral queda oculta a nuestros sentidos fisicos durante las horas del
diario vivir normal. Sin embargo, al concentrar todas nuestras facultades espirituales logramos, por el
momento, paralizar su enemigo: los sentidos fisicos y el hombre interno se distinguen, por asi decir, del
hombre de materia; entonces, la accion del espiritu siempre vivo, como una brisa que barre el cielo de sus
nubes obstructivas, disipa la neblina que yace entre nuestra vision normal y la luz astral, pudiéndola
columbrar.

Los dias de los “hornos humeantes” y de las “lamparas ardientes”, que forman parte de las visiones
biblicas, ya transcurrieron para nunca regresar. Sin embargo quien rechaza las explicaciones naturales,
prefiriendo las sobrenaturales, es libre de imaginar que un “Dios Todopoderoso” nos deleita con visiones
y flores, enviando luces ardientes antes de contraer “pactos” con sus adoradores. [II1. 45.]

*

[En la revista Espiritista Francesa aparecio un largo reporte sobre los fendmenos fisicos de las “lluvias
de piedras”, procedente de M. Riko, un corresponsal holandés instruido y de buena reputacion. H.P.B.
volvio a publicarlo en la revista Theosophist, constituyendo la base de amplios comentarios. —Ed.]

Mientras tanto, quiza el sefior Riko nos permita decir una palabra. La Gltima frase de su carta prueba,
claramente, que incluso él, un espiritista, no es capaz de hacer remontar a la accioén de los espiritus
humanos desencarnados, este fenémeno totalmente irracional e idiota, que ocurre periédicamente en cada
parte del mundo, sin la minima causa y sin el menor efecto moral sobre los presentes. Sabemos muy bien
que mientras la mayoria de los espiritistas lo atribuiran a los espiritus malos desencarnados, el mundo
catolico romano y gran parte de los piadosos protestantes, lo achacaran al diablo, al menos quienes se han
convencido del hecho. Ahora bien, por el bien del argumento y reconociendo la idea segln la cual tales
criaturas como “las almas humanas malvadas™ del espiritista y los demonios de la teologia cristiana,
existen en otro lugar que no es la imaginacion, ¢cémo pueden, ambos grupos de creyentes, explicar las
contradicciones involucradas? He aqui seres que son evidentemente malvados, ya se trate de diablos o de
ex duendes humanos maliciosos. Su objetivo, si es que lo tienen, es el de deleitarse en atormentar a los
mortales. Su tendencia a las fechorias y su atencion a los posibles resultados es comparable a los alumnos
traviesos. Sin embargo vemos que las piedras o cualesquiera que sean los misiles lanzados, evitan, con
cautela, a los presentes. En el caso observado por el general Michiels, todos caen alrededor de la pequefia
nifa javanés, evidentemente la médium, “sin tocarla.” Caen numerosos entre las filas de los soldados del
“Fuerte Victoria”; y por varios dias pasan ante las narices de los agentes de policia de Paris y de La Haya
sin tocar y aun menos herir a nadie. ;Qué significa esto? Los espiritus humanos maliciosos, por no
mencionar los diablos, no mostrarian tal cuidado hacia quienes quieren atormentar. ;Quiénes son,
entonces, estos perseguidores invisibles? ;”Espiritus” humanos ordinarios? En tal caso la inteligencia
humana so6lo seria un nombre sin significado, pues, en cuanto se separe de sus érganos fisicos, se
convertiria en una fuerza ciega, un reducto de la energia intelectual que fue, por lo cual deberiamos creer
que cada alma liberada esta loca.

Al haber eliminado la teoria de los “espiritus”, los “duendes” y los “diablos™, por ser descabellada y por
carecer los eventos de malevolencia, entonces, una vez comprobada la autenticidad del fenémeno: ¢a qué
mas puede atribuirse, en su causa u origen, sino a una fuerza ciega, sin embargo viva? Una fuerza sujeta a
la ley de atraccion y repulsion que no se puede transgredir en su curso y efectos; una ley que la ciencia
exacta todavia debe descubrir, siendo una de las innumerables correlaciones debidas a las condiciones
magnéticas que se manifiestan sélo en presencia del magnetismo animal y terrestre. Mientras tanto, dicha
ley debe luchar mucho por ser reconocida, en cuanto la ciencia no la admitira en sus efectos psicoldgicos,
a pesar de lo que hagan sus sostenedores. Para los espiritistas los fendmenos de las lluvias de piedras son
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irregulares. Mientras nosotros, los te6sofos, contestamos que si bien aparezcan en un dado lugar de forma
irregular, si las comparamos con las que suceden en todas las partes del mundo, se constatara que, hasta la
fecha, han sido casi uniformes, si se han registrado con cuidado. Quiza puedan compararse, justamente, a
las perturbaciones magnéticas terrestres que la ciencia llama “intermitentes” distinguiéndolas de la otra
clase que llamd “periddica.” Sin embargo, ahora se ha descubierto que las “intermitentes” recurren en
periodos regulares como las periddicas. La ciencia fisica desconoce la causa de las variaciones de la aguja
magnética asi como los estudiantes de ciencia psicoldgica desconocen los fendmenos de las lluvias de
piedras. Sin embargo, ambos fenémenos tienen una estrecha relacion. Si se nos preguntara que queremos
decir con la palabra comparacién, contestaremos, humildemente, que tal es la ensefianza de la ciencia
oculta, por indignada que sea la pregunta de la ciencia y el espiritismo. Ambas clases de nuestros
adversarios tienen mucho que aprender y en el caso de los espiritistas deben, ademas, desaprender.
(Acaso nuestros amigos, los creyentes en los “espiritus”, se han tomado la molestia de estudiar, primero,
la “mediumnidad”, dirigiendo, s6lo después, su atencion a los fenomenos que ocurren a través de los
sensitivos? Por lo menos nosotros nunca hemos oido decir que tal es su conducta, tampoco durante la
investigacion mas cientifica de los poderes mediimnicos que alguna vez ocurrio: los experimentos del
profesor Hare y Crookes. Si lo hubiesen hecho se hubieran dado cuenta de que esos del estado magnético
mediumnistico o animal tienen una estrecha relacion y dependencia de la variacién del magnetismo
terrestre. Cada vez que un verdadero médium no logra producir algun fenémeno, los espiritistas y los
mismos “Espiritus” lo atribuyen a las “condiciones desfavorables” que se retinen en una sola frase. Sin
embargo, nunca se oye mencionar la real causa: las variaciones desfavorables del magnetismo terrestre.
La ausencia de armonia en el “circulo” de investigadores y los varios magnetismos antagonicos entre los
“participantes” son de secundaria importancia. El poder de un real médium,* con fuerte carga, siempre
prevalecera sobre el magnetismo animal que pueda oponérsele; sin embargo, no puede producir efectos si
no ha recibido una fresca entrega de fuerza molecular, una impresién procedente del cuerpo invisible de
quienes llamamos “Elementales” ciegos o Fuerzas de la Naturaleza, que para los espiritistas son siempre
los “espiritus de los muertos.” Se sabe que las lluvias de piedras se produjeron en lugares donde no habia
alma viva y por ende, ningiin médium. El médium, cargado por la legion atmosférica de “correlaciones”
(preferimos llamarlas con su nuevo nombre cientifico), atraerd las piedras dentro de la periferia de su
fuerza, repeliéndolas al mismo tiempo; la condicion de polaridad de su cuerpo impide que las piedras lo
toquen. La condicion molecular de estas Ultimas inducird, temporalmente, con sus propiedades, a todos
los cuerpos humanos, incluso los no sensitivos a su alrededor. A veces, alguna condicion casual puede dar
lugar a una excepcion a la regla.

Terminamos la observacion adicional diciendo al sefior Riko que no consideramos a los elementales de
los cabalistas como “seres” propiamente dichos. Son las fuerzas activas y las correlaciones de fuego,
agua, tierra y aire; sus formas son como los matices del camaledn, que no posee un color permanente
propio. La vision de casi cada clarividente puede extenderse por los espacios interplanetarios e
interestelares; sin embargo, sélo el ojo entrenado del ser versado en el ocultismo oriental puede fijar las
sombras fugaces, dandoles forma y nombre. [1l. 232-33.]

*

¥ Sostenemos que: un llamado “médium fisico” es s6lo un organismo més sensitivo que otros a la induccion
terrestre electro-magnética. Los experimentos de Crookes han mostrado que los poderes de un médium para
producir los fendmenos fluctdan de hora en hora; ademas, creyendo en la existencia de innumerables otras Fuerzas
Ilamadas Espirituales, ademas de los espiritus humanos e independientes de ellos, sostenemos con firmeza que los
médiums fisicos tienen poco que ver, si es que tienen, con dichas fuerzas espirituales. Sus poderes son puramente
fisicos y condicionales, es decir, dependen, casi totalmente, del grado de receptividad y de la polarizacién casual del
cuerpo del médium, por parte de las corrientes electromagnéticas y atmosféricas. Las manifestaciones puramente
psicoldgicas son otra cosa.
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[El siguiente comentario responde a la solicitud de un lector sobre “el punto de vista esotérico” referente
a William Underwood, un americano capaz de producir “fuego a través de su aliento.” —Ed.]

Exhalar fuego por la boca es una de las ilusiones comunes de los malabaristas ambulantes de varios
paises. Creemos que en su caso emplean el polvo seco de licopadium. La misma sustancia se usa en las
representaciones teatrales, cuando se desea simular el fuego o los reldmpagos. Tal vez, el volcan humano
americano, utilice tal agente para apantallar a sus espectadores; estamos siempre dispuestos a agotar las
teorias de lo posible antes de entrar en las de lo aparentemente imposible. Siendo el caréacter personal
siempre un factor primordial, tomamos por garantizado que el sefior Underwood no recurra a tales trucos,
puesto que su fenémeno es apoyado por fuentes respetables. Si nos valemos de la ciencia oculta para
buscar una explicacion, constataremos casos de individuos que emiten de sus personas un vapor luminoso
0 aura, en estados de exaltacion nerviosa. A veces aparece como un brillo extrafio, en otros casos, como
una llama centelleante y en otros, como un destello eléctrico o, mejor dicho, 6dico. Raramente se ve
durante el dia, con mas frecuencia de noche y, muy a menudo, mientras el sujeto esta profundamente
involucrado en sus devociones. Un famoso ejemplo es el del devoto catdlico Pedro de Alcéantara que
ayunaba. Todos conocen el halo o nimbo que los pintores pintan alrededor de las cabezas y los cuerpos de
los santos, los yogis, los dioses y las diosas, siendo un recuerdo de este fendmeno natural. Sin embargo,
en tales casos, la luz es de caracter 6dico y a pesar de que flamee y centellee como un fuego, no tiene
alguna propiedad de combustidn. Con frecuencia los escritores sobre la brujeria y la mediumnidad han
registrado la irrupcion de llamas a través de puertas, ventanas, chimeneas o techos de edificios sin causa
aparente. En verdad, algunas veces, cuando no habia fuego en ninguna parte de la casa ni articulos tales
como algodon, trapos engrasados u otras sustancias que podian incendiarse espontaneamente. En ciertos
casos, a estos fuegos misteriosos los acompaiiaban lluvias o lanzamientos de piedras, igualmente
inexplicables. Para los espiritistas los agentes de dichos eventos son siempre los espiritus, sin embargo, a
menos que sean los elementales del fuego o las Salamandras de los rosacruces, deben ser “Espiritus”
extrafios. Entre los médiums occidentales modernos y también los hindudes de la misma clase, hay muchos
capaces de lidiar con los carbones ardientes, el hierro al rojo vivo y el metal fundido sin dafiarse, ademas,
pueden caminar sobre un lecho de fuego ardiente sin perjudicarse. En América vive una médium cuyo
nombre es Swydam, la cual tiene este don; mientras en Europa uno de los médiums méas conocidos, ahora
transitado, no so6lo exhibia la hazafia de manejar los carbones ardientes quedando ileso, sino que los
colocaba sobre las cabezas de quienes no eran médiums o sobre los periddicos o los libros sin el minimo
dafio. He aqui la explicacién, en ambos casos el individuo inmune al fuego es un medio para estos
elementales del fuego y contiene, dentro de si, una proporcion inusual de propiedades salamandrinas: el
resultado de una combinacion anormal de fuerzas elementales en su desarrollo fetal. Normalmente, un ser
humano contiene los elementales de todos los cuatro reinos en proporciones casi iguales, la leve
preponderancia de una u otra, determina el llamado “temperamento.” [IV. 280.]

*

La expresion: “materialismo-fisico” y también su colgante “espiritu” o “materialismo-metafisico”,
pueden ser neologismos, sin embargo algunos de ellos son muy necesarios en una publicacion como el
Theosophist, no siendo el inglés la lengua madre del editor actual. Si no son suficientemente claros,
esperamos que C.C.M o algin otro amigo proponga mejores sugerencias. Desde un punto de vista: cada
buddhista, ocultista e incluso los espiritistas educados, son, rigurosamente hablando, materialistas. El
asunto se basa en la decisién Gltima y cientifica sobre la naturaleza o la esencia de la FUERZA.
¢Deberiamos decir que FUERZA es Espiritu o que el Espiritu es una fuerza? ;/Es esta Ultima fisica o
espiritual: Materia o ESPIRITU? Si este Gltimo es algo, debe ser material, de otro modo es pura
abstraccion: una no-cosa. Lo que puede producir un efecto sobre cualquier porcion del Kosmos fisico:
objetivo o subjetivo, es exclusivamente material. La mente, cuya enorme potencialidad vamos
descubriendo cada dia mas, no podria producir efecto alguno si no fuese material y los creyentes en un
Dios personal deben admitir que la deidad debe usar una fuerza material para producir un efecto fisico o
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si no abogan por un milagro, lo cual es absurdo. Segun la verdadera observacion de A. J. Manley de
Minnesota:

“Siempre que un efecto requiriera movimiento o fuerza, no podia considerarse como si procediera de la
‘nada.” La suave brisa hace ondear las hojas del bosque, pero si se detiene, paran de oscilar. Si usas un
fosforo mientras el gas sale de una pipa, obtendras una luz brillante, sin embargo, al interrumpir el flujo
de gas, el fenébmeno cesa. Si colocas un iman cerca de una brujula, constatards que atrae la aguja, si lo
quitas, la aguja asumird de nuevo su condicion normal. Por medio del poder de la voluntad el
mesmerizador hace que su sujeto ejecute varias hazafias, sin embargo regresa a la normalidad al retirar la
voluntad.

En todos los fendmenos fisicos he observado que: una vez retirada la fuerza propulsora, el fendmeno
cesa invariablemente. De estos hechos infiero que las causas productoras deben ser materiales, aungue no
las veamos. Si ‘nada’ produjera dichos fendmenos, seria imposible retirar la fuerza productora y las
manifestaciones nunca cesarian. Si tales manifestaciones existieran verdaderamente, deberian ser
perpetuas.”

Coincidimos plenamente con esta manera de razonar y si no queremos ser juzgados de incoherencia o de
rotunda contradiccion, es impelente hacer una marcada diferencia entre esos materialistas que, creyendo
que solo la materia existe en cualquier estado sublimado, admiten, sin embargo, varias fuerzas subjetivas
gue la ciencia desconoce Unicamente porque todavia no las ha descubierto y los escépticos convencidos y
esos trascendalistas que, mofandose de la majestuosidad de la verdad y del hecho, se oponen a la légica
al decir que “nada es imposible para Dios”; pues, siendo una deidad extra-césmica, creo el universo de la
nada, sin estar sujeta a la ley, por eso puede producir un milagro fuera de toda ley fisica y cada vez que
quiera, etc. [IV. 105-6, nota al pie de pagina.]

[...] Los eventos presentados en el articulo [“;Puede el ‘Doble’ Matar”, publicado en Cuentos Ocultos]
ocurrieron verdaderamente, suscitando un profundo interés en el estudiante de la ciencia psicol6gica.
Muestran, en grado marcado, la enorme potencialidad de la voluntad humana sobre los sujetos
mesmerizados, cuyo ser puede estar imbuido de un preconcepto intelectual impartido, segun el cual el
“doble” o el mayavi rupa, una vez proyectado mas alla del cuerpo, puede llevar a cabo la orden del
mesmerizador de modo servil. El hecho de que es posible infligir una herida mortal al hombre interno, sin
traspasar la epidermis, serd una novedad sélo para los lectores que no han examinado detenidamente los
archivos y no han notado las numerosas pruebas segun las cuales la muerte puede resultar de muchas
causas psiquicas ademas de las emociones, cuyo poder letal se reconoce universalmente. [IV. 99.]

Nosotros, ademas de ser tedsofos, afirmamos saber algo de Ocultismo “practico” y por eso contestamos,
sin “evadir la cuestion”, de que es posible herir mortalmente “no sélo al hombre interno, sino que un
hombre interno” puede herir a otro. Lo anterior es el A B C del mesmerismo esotérico. La herida la
inflige la VOLUNTAD, no un pufial, una mano de carne, los huesos ni la sangre. La intensa voluntad de
“Gospoja” gui6 la mano astral o el cuerpo interno, el Mayavi-rupa de Frozya.*® La accion pasivamente
obediente del “doble” de Frozya, al examinar el espacio y los obstaculos materiales, siguid el “camino” de
los verdaderos asesinos, encontrandolos. Nuevamente: la VOLUNTAD, plasmada por el pensamiento
incesante del vengador, infligio las heridas internas que, si bien no eran letales para el hombre interno ni
lo podian herir, sin embargo, la reaccion del cuerpo fisico interno resultd ser mortal para él. Si el fluido
del mesmerizador puede curar, puede, también, matar. Ahora hemos “establecido el hecho de manera tan
cientifica” como la ciencia permite, la cual no cree y rechaza, generalmente, tales fenomenos mesméricos.
Para quienes creen y saben algo de mesmerismo, lo anterior sera claro. Para los que lo niegan, dicha
explicacion parecera tan absurda como cualquier otra afirmacion psicoldgica, es decir, las declaraciones
del yogismo con las beatitudes del Samadhi y otros estados. [IV. 246 nota al pie de pagina.]

No hay que ignorar un punto importante para el estudiante de ciencia oculta. La ley fisica segun la cual
la accion y la reaccion tienden a equilibrarse, queda vigente en el reino de lo oculto. Se ha explicado

% «Gospoja” y “Frozya” son los caracteres en el cuento de H.P.B. titulado “¢Puede el ‘Doble’ Matar?”, publicado,
por primera vez, en Los Relatos Ocultos en 1876-7 en Nueva York y posteriormente en el Theosophist (Enero 1883).
—Ed.

73



plenamente en “Isis sin Velo” y en otras obras analogas. Una corriente de Akasha, que un hechicero
dirige hacia un objeto dado con mala intencion, traspasaré cualquier obstaculo debido a la intensidad de la
voluntad con la cual se proyectd. Entonces, o sometera la voluntad antagonica de la victima seleccionada
0 repercutird sobre quien la envio, afligiéndolo de la misma manera que tenia para perjudicar al otro. Esta
ley se entendia tan bien que qued6 plasmada en muchos proverbios como: “quien siembra viento recoge
tempestad”, “Quien muerde, queda mordido”, etc. El regreso de una corriente maléfica hacia quien la
envié puede ser facilitado por una interferencia amigable de otra persona que conoce el secreto de
controlar las corrientes akashicas, si se nos puede conceder acufiar un neologismo que pronto sera
necesario en el idioma occidental. [i. 203.]

Dado que la ciencia oculta explica los misterios del vuelo de las aves y la capacidad de nadar de los
peces, usando principios antitéticos a los de la teoria cientifica actual, una persona tiende a titubear antes
de presentar la verdadera explicacion. Sin embargo, ocupando, nosotros, una posicion ya muy baja a los
ojos de los cientificos ortodoxos, vamos a decir unas pocas palabras sobre el tema y pocas seran. Nuestro
corresponsal escribe: “Si asumimos la posicion de que las aves tienen el poder de volverse livianas o
pesadas a voluntad, el fenomeno de su vuelo es facilmente comprensible.”

¢Por qué no asumir tal posicién? Ya sea por instinto o voluntad; ya sea que un animal o un hombre
produzcan un efecto idéntico a otro, consciente o inconscientemente, la causa que subyace ese invariable
e idéntico resultado debe ser la misma, haciendo a un lado la diversidad de condiciones y las excepciones
relativas a detalles insignificantes. La accion de ciertos peces que, al ingerir amplias corrientes de aire,
expanden una bolsa interna que los vuelve mas livianos, permitiéndoles flotar sobre la superficie del agua,
no se opone a la teoria cientifica de que pueden nadar, cuando se trata de estos peces, el hombre o una
vejiga llena de agua. Sin embargo, cuando se trata de un rapido hundimiento en el fondo, tanto en el caso
de un hombre como de una ballena, nos quedamos sin mayor informacién. En cuanto a un hombre: el
hundimiento puede atribuirse a la volicion; sin embargo, la incapacidad de hundirse de manera tan rapida
y profunda, incluso en el caso de un buzo experto, el cual debe hundirse usando una piedra, muestra que
debe haber algo mas que instinto ciego o volicion consciente. ;Qué es? La ciencia oculta nos dice la
palabra: “un cambio de polaridad y de gravedad normal” que todavia la ciencia no admite. En el caso de
aves y animales se trata de una accion instintiva y mecanica como las que siempre hacen, sin embargo,
cuando un ser humano logra retar las condiciones familiares de la gravedad, es algo que puede adquirir en
su entrenamiento como Yogi. Los primeros actian inconscientemente y el segundo cambia su polaridad a
voluntad, pero la misma causa se vuelve operativa, produciendo, ambos, un efecto idéntico. Es cierto de
gue haya cambios de polaridad alternativos cuando el ave sube y baja, mientras mantiene la misma
polaridad cuando vuela estable en alguna altitud. [I11. 271-2.]

*

Estos hechos “imposibles” pertenecen a los fendmenos del hipnotismo gque en Alemania, Rusia y Francia
han creado mucha agitacion, junto a las manifestaciones (de la misma clase) que el doctor Charcot
produjo y observé entre sus pacientes histéricos. Entre estos Gltimos fendmenos incluimos los inducidos
por la Ilamada metaloscopia y xiloscopia. La primera se refiere, en medicina, a los hechos ahora bien
establecidos capaces de probar que varios metales y el iman influencian el organismo animal a través del
simple contacto con la piel del paciente, produciendo, cada uno, un efecto diferente. En cuanto a la
xiloscopia es el nombre dado a los mismos efectos producidos por varias clases de madera, especialmente
la corteza de quinina. La metaloscopia ya ha dado origen a la metaloterapia: la ciencia que usa los
metales con fines curativos. Dichas “imposibilidades” ahora se comienzan a reconocer como hechos,
aunque una Enciclopedia médica rusa los definen “monstruosos.” El mismo destino aguarda otras ramas
de las ciencias ocultas de los antiguos que hasta la fecha se han rechazado, pero ahora se van aceptando,
si bien de modo reluctante. El profesor Ziggler de Ginebra ha probado muy bien la influencia de los
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metales, de la quinina y de algunas partes de organismos vivos (la antigua fascinacion de las flores), sobre
plantas y arboles. Ziggler muestra que el magnetismo animal y algunos metales, por medio de ciertos
conductores, afectan a la planta llamada Drosera, cuyos pelos casi invisibles estan dotados de
movimiento parcial y para Darwin era una planta insectivora. Hace 25 afios, Adolfo Didier, el famoso
autor y sonambulo francés, relataba que un conocido logré aplicar, mediante un experimento, el aura
magnética a las flores y las frutas, promoviendo su crecimiento, color, sabor y perfume. La sefiorita C.L.
Hunt, que cita ese hecho con aprobacion es su util “Compendio de Informacién Mesmérica”, menciona
(en la nota al pie de la pagina 180) la existencia “de personas que no pueden llevar puestas las flores ni
manejarlas, en cuanto se secan y mueren directamente, como si quien las llevaba puestas les sacara la
energia en lugar de sostenerla.” A fin de corroborar dichas observaciones de las autoridades occidentales,
nuestros lectores brahmines solo deben recordar la orden imperativa de sus antiguos Sutras segin la cual:
si alguien saludara incluso a un brahméan rumbo al rio 0 a su manantial para la puja o devociones
matutina, debe tirar, inmediatamente, las flores que trae, segun el habito ritualista, regresar a la casa y
tomar nuevas. La simple explicacion es la siguiente: la corriente magnética de quien lo saludé afecta el
aura floral, volviendo los retofios inadecuados para la ceremonia mistica psiquica de la cual son
accesorios necesarios. [1V. 107., nota al pie de pagina.]

*

Los jovenes indos, europeizados, desacreditan el poder del yogi de abandonar su cuerpo para entrar y
animar el de otro, aunque Patanjali lo afirme y se incluya entre los siddhis de Krishna. Puesto que los
bidlogos occidentales niegan un alma al ser humano, para ellos es una proposicion impensable que el
alma del Yogi pueda entrar en el cuerpo ajeno. El hecho de que entre los alumnos de las escuelas
europeas prevalezca tal infidelidad ildgica, es una razén vélida para hacer un esfuerzo a fin de resucitar,
en la India, esas escuelas de psicologia en las cuales la juventud aria recibia la ensefianza tetrica y
practica de las leyes ocultas del Hombre y la Naturaleza. Nosotros, que conocemos algo de la ciencia
moderna, no vacilamos en afirmar nuestra creencia segun la cual: esta transmigracion temporal de las
almas es posible. Podemos incluso llegar a decir que el fendmeno se nos ha probado de modo
experimental en Nueva York, entre otros lugares. Desde entonces, seriamos los ultimos en decir que dicha
declaracion maravillosa deberia aceptarse sin un testimonio fundado; por ende, instamos a nuestros
lectores que estudien, primero, la literatura aria y que luego obtengan la prueba corroborativa de la
experiencia personal. Es inevitable que el resultado satisfara a cada investigador honesto, el cual se dara
cuenta de que Patanjali y Sankaracharya conocian los secretos de nuestro ser, mientras Tyndall, Carpenter
y Huxley, no. [I. 89.]

Un error evidente, [...] confunde a los Raja Yogis con los Hatha Yogis, sin embargo, los primeros nada
tienen que ver con el entrenamiento fisico del Hatha Yoga, tampoco con cualquier otra secta, de entre las
innumerables que ahora han adoptado el nombre y los emblemas de los Yogis. En Ensayos sobre las
Religiones de los Hinddes, Wilson se confunde, sabiendo muy poco, si es que sabe, de los verdaderos
Raja Yogis, los cuales nada tienen que ver con Shiva, Vishnu ni con otras deidades. Los Unicos capaces de
dar algunas nociones correctas sobre los Raja Yogis, si quisiesen hacerlo, son los mas letrados de los
Dandi de Sankara de la India del norte, especialmente los que se instalaron en Rajputana. [...] Si,
hablando de los Dandis, hemos empezado la frase con la conjuncion “si”, es porque sabemos hasta que
punto esta fraternidad niega, incluso, la existencia de sus secretos. Son ellos que, en un periodo
relativamente reciente, elaboraron su excusa usual segun la cual, valiéndose de sus mas fuertes
autoridades, el estado de Yogi es inalcanzable en la presente edad de Kali. Kasikhanda pregunta: “;Como
es posible obtener el estado excelso del Yoga con sentidos inestables, la prevalencia del pecado en Kali y
la brevedad de la vida?” Esta declaracion puede refutarse con dos palabras y usando sus mismas armas.
La duracion del presente Kali Yuga es de 432 mil afios, de los cuales ya transcurrieron 4979. Krishna y
Arjuna nacieron en el mero comienzo del Kali Yuga. Desde la octava encarnacion de Vishnu el pais tuvo
todos sus Yogis historicos; pues, en cuanto a los prehistéricos o esos que asi se definen, no tenemos el
derecho de presentarlos al puablico. ¢Deberiamos entonces entender que ninguno, de entre estos
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numerosos santos, filésofos y ascetas, desde Krishna hasta el difunto Vishnu Brahmarchari Bawa de
Bombay, alcanzé “el estado excelso del Yoga”? Repetir tal afirmacion es un suicidio para sus intereses.
[11.31.]

Tampoco decimos que nunca hubo un ser digno de ser considerado como un verdadero Yogi entre los
Hatha Yogis: hombres que a veces alcanzaron, por medio de un sistema de entrenamiento fisico y bien
organizado, los poderes superiores de un “productor de maravillas.” Lo que decimos es lo siguiente: el
Raja Yogi entrena s6lo sus poderes mentales e intelectuales, dejando el fisico en paz y sin dar mucha
importancia al ejercicio de fendmenos de caracter fisico. Por eso es rarisimo que un real Yogi se ufane de
serlo o que quiera exhibir tales poderes, aunque los adquiera como el practicante de Hatha Yoga, sin
embargo, por medio de otro sistema, mucho més intelectual. En general, ellos niegan dichos poderes
rotundamente por razones muy fundadas. Los Yogis ni siquiera pertenecen a alguna orden aparente de
ascetas y a menudo se les conoce como individuos privados mas bien que como miembros de una
fraternidad religiosa. Tampoco es necesario que sean hindues. Kabir, uno de ellos, concitaba contra la
mayoria de las sectas mas recientes de mendigos gue ocasionalmente se transformaban en guerreros, si no
simplemente en bandoleros. He aqui como los delinea con mano magistral:

“;0Oh hermano! Nunca he visto a un yogi que, olvidando su doctrina, se abandonara a la negligencia.
Profesa seguir la fe de MAHADEVA, definiéndose un maestro eminente y la escena de su abstraccion es
la feria o el mercado. MAYA es la amante del falso santo. ;Cuando DATTATRAYA demolié una
vivienda? ¢Cuando SUKHADEVA reunié una hueste armada? ¢Cuando NARADA montd una llave de
mecha? ;Cuando VYASADEVA toc6 una trompeta, etc.?” [1L. 31.]

Para una persona cuerda no vale la pena gastar el tiempo en aprender tales puerilidades como las que
acabamos de mencionar [en un relato de los fendmenos de un faquir], siendo las ramas mas burdas de
ocultismo. Un Yogi que se espanta ante una amenaza, no es un Yogi, sino alguien que aprendié a producir
efectos sin saber o sin haber aprendido sus causas. Estas clases de individuos si no son malabaristas son,
simplemente, médiums pasivos, no adeptos. [Il. 144.]

Si un asceta prefiere una cueva subterranea en lugar del aire abierto y fresco da, (aparentemente), la
promesa al silencio y a la meditacion, rechazando tocar el dinero o lo que es metélico, pasando, al fin y al
cabo, sus dias en eso que parece ser la ocupacion mas ridicula de todas: concentrar sus pensamientos en la
punta de la nariz, no lo hace como una comedia sin sentido ni por una simple supersticion ildgica, sino
como una disciplina fisica basada en principios rigurosamente cientificos. Los miles de faquires, gosseins,
bayaraguis y otros, en la orden de mendigos, que pueblan las aldeas y las ferias religiosas indas
actualmente, pueden ser y seguramente son, vagabundos perezosos e indtiles, payazos modernos que
imitan los grandes estudiantes de las edades filosoficas del pasado. Es indudable que, si bien copian, de
modo servil, las posturas y las costumbres tradicionales de sus hermanos mas nobles, no entienden por
qué lo hacen més que el escéptico que se burla de ellos. Sin embargo, un analisis atento de su escuela y el
estudio de Yoga Vidya de Patanjali nos permitird entender mejor y por ende apreciar, sus practicas
aparentemente ridiculas. Si bien sea una cuestion todavia abierta si es que los antiguos no estaban muy
versados en los detalles de la fisiologia como nuestros doctores modernos de la escuela de Carpenter,
quiza se pueda probar, en cambio, que sondearon esta ciencia en otra direccién valiéndose de otros
métodos mas profundos que los de los doctores modernos. En breve: estaban familiarizados con sus leyes
ocultas y excepcionales mas que nosotros. Es innegable que los antiguos de todos los paises tenian un
conocimiento intimo con lo que hoy en dia se define como ‘“hipnotismo” o auto-mesmerismo, la
produccion, en pocas palabras, del trance voluntario. Una de las numerosas pruebas se halla en el hecho
de que al mismo método aqui descrito se le conoce como tradicion, siendo la practica de los monjes
cristianos del Monte Athos, incluso hoy. Ellos, a fin de inducir “las visiones divinas”, concentran sus
pensamientos y fijan sus ojos en el ombligo por horas. Varios viajeros rusos han presenciado esto en los
conventos griegos, asercién que quedara confirmada por escritores de otras nacionalidades que han
visitado esta famosa ermita [...] [L. 315.]

Puesto que la ciencia y el estudio de la filosofia yoga pertenecen a las religiones buddhistas, lamaicas y a
otras que se suponen ser ateas, es decir, rechazan la creencia en una deidad personal y puesto que un

76



vedantista jamas usaria tal expresion, la frase: “absorcion en Dios” debe entenderse en el sentido de union
con el Alma Universal o Parama Purusha: El Espiritu Uno o Primordial. [I1. 72.]

[...] El cuerpo fisico encarna y desencarna: sus elementos cambian continuamente, desde el momento de
la existencia fetal hasta la muerte. El principio vital actda a partir del momento de la concepcidn hasta la
muerte; después los principios inferiores reciben alimento continuo del plano astral. ESo que constituye la
moénada individual reencarna en el momento del nacimiento, sin embargo, la voluntad y el ejercicio del
individuo determinaran si los principios superiores puedan o no asimilarse a ese germen durante una vida
y hasta que punto lo haran o se perderan. [VI. 71.]

La hibernacion humana pertenece al sistema Yoga y puede definirse como uno de sus multiples
resultados, sin embargo no puede llamarse “Yoga” [I. 314.]

En cuanto a la detencion del crecimiento del cabello, algunos adeptos de la ciencia secreta, que en India
se conoce, generalmente, como Yoga, afirman saber algo mas que esto. Prueban su habilidad de
suspender, completamente, las funciones vitales cada noche, durante las horas del suefio. Podriamos decir
gue en aquel entonces tienen la vida en suspenso. El desgaste del organismo interno y externo se detiene
artificialmente, impidiendo el desperdicio, por ende, estos hombres acumulan tanta energia vital para el
uso en su estado de vigilia como la que hubieran perdido durante el suefio, que, cuando es natural, el
proceso de energia y extension de la fuerza sigue funcionando mecanicamente en el cuerpo humano. En el
estado inducido descrito, como en aquel de un profundo desmayo, el cerebro no suefia como si estuviese
muerto. Si pasara un siglo, pareceria un segundo, pues, quien esta sujeto a eso pierde toda percepcién del
tiempo. Tampoco el cabello y las ufias crecen en tales circunstancias, aunque esto suceda en un cuerpo
realmente muerto, lo cual demuestra que los atomos y los tejidos del cuerpo fisico se hallan bajo
condiciones muy diferentes de las del estado que llamamos muerte. Si queremos usar una paradoja
fisioldgica podemos decir que la vida, en un organismo animal muerto, estd todavia mas intensamente
activa que en uno vivo, lo cual no coincide con el caso en cuestion. Si bien el escéptico ordinario pueda
considerar lo dicho como puro contrasentido, quienes lo han experimentado en si mismos saben que es un
hecho indudable. Una vez, dos faquires de Nepal concordaron con probar el experimento. Uno de ellos,
antes de intentar la hibernacion, pasé por las ceremonias preparatorias [...] tomando todas las
precauciones necesarias; mientras el otro, usando un proceso que él y los demas conocian, se lanz6
simplemente en ese estado temporal de completa paralisis, que no impone limite de tiempo, en cuanto
puede durar por meses u horas y en ciertas lamaserias tibetanas se conoce como [...] He aqui el resultado:
el cabello, la barba y las ufias del primero habian crecido al final de las seis semanas, aunque de modo
débil, sin embargo perceptible, mientras las células del otro quedaron tan cerradas e inactivas como si, por
ese lapso, él se hubiese transformado en una estatua de marmol. No habiendo visto personalmente
ninguno de los dos hombres ni el experimento, s6lo podemos admitir la posibilidad general del fenémeno
sin sus detalles, aunque dudariamos mas de nuestra existencia que de la veracidad de la fuente de la
historia. S6lo esperamos que entre los escépticos y los materialistas que podrian burlarse de eso, no haya
personas que acepten, con conviccion piadosa, la historia de la resurreccion del medio descompuesto
Lazaro y otros milagros analogos o también aquellos que, dispuestos a aplastar a un tesofo por sus
creencias, nunca se atreverian a dar el mismo trato a las de un cristiano. [I1. 146.]

Este sistema se desenvolvi6 por largas edades de practica hasta llegar a los resultados mencionados, sin
embargo, en la antigtiedad, no sélo se practico en la India. Los mas grandes fil6sofos de cada pais trataron
de adquirir esos poderes y ciertamente, tras las ridiculas posturas de los yogis actuales, yace oculta la
profunda sabiduria de las épocas arcaicas, la cual incluia, entre otras cosas, un conocimiento perfecto de
eso que hoy en dia se definen como fisiologia y psicologia. Amonio Sacas, Porfirio, Proclo y otros, la
practicaron en Egipto; ademas, incluso se practicaba en el apogeo filosofico de Grecia y Roma. Pitdgoras
habla de la musica celestial de las esferas que se oye en las horas de éxtasis; Zeno encuentra a un sabio
que, al haber conquistado todas las pasiones, siente felicidad y emocion incluso en medio de la tortura.
Platon defiende al hombre de meditacion, comparando sus poderes a los de la divinidad. También los
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ascetas cristianos, por medio de una vida contemplativa y de auto-tortura, logran los poderes para levitar,
que, si bien se atribuian a la milagrosa intervencion de un Dios personal son, sin embargo, reales y los
resultados de cambios fisiologicos en el cuerpo humano. Patanjali dice: “El yogi puede oir los sonidos
celestiales, los cantos y las conversaciones de los coros celestes. Tendra la percepcion de su toque
mientras pasan por el aire.” Si traducimos lo anterior en un lenguaje mas comprensible implica que el
asceta es capaz de penetrar, por medio del ojo espiritual, la luz Astral; oye, con el oido espiritual, los
sonidos subjetivos inaudibles a los demas; finalmente: vive y siente, por asi decirlo, en el Universo
Invisible.

“El Yogi puede entrar en un cadaver o en un cuerpo vivo por medio del sendero de los sentidos,
actuando en ese cuerpo como si fuera el suyo.” El “sendero de los sentidos™: segin se supone, NUeStros
sentidos fisicos se originan en el cuerpo astral, la contraparte etérea del ser humano: jiv-atma, que muere
con el cuerpo. Aqui los sentidos se refieren a su significado espiritual: la volicion del principio superior
en el ser humano. El verdadero Raja Yogi es un estoico y Kapila, sélo trata con él, rechazando las
afirmaciones de los Hatha Yogis segun los cuales, durante samadhi conversan con el Infinito Iswar. Por
lo tanto Kapila describe el estado del Raja Yogi asi: “;Qué es la infatuacion para un Yogi cuya mente ha
identificado todo como espiritu? ;Qué es el pesar? Lo ve todo como el uno; estd exento de afectos: no se
regocija en el bien ni sufre en el mal [...] Un sabio ve muchas falsedades en lo que Ilamamos verdades,
mucha miseria en eso que llamamos felicidad, alejandose, entonces, con disgusto [...] Quien ha obtenido
la liberacién en el cuerpo (de la tirania de los sentidos), no pertenece a casta, a secta ni a alguna otra
orden. No atiende algun deber, no se adhiere a shastra alguno, a alguna formula ni a las obras meritorias.
Ha trascendido el habla; se mantiene a distancia de todo interés secular, ha renunciado al amor y al
conocimiento de los objetos sensoriales. No adula ni honra a nadie; no es objeto de adoracién ni adora;
éste es su caracter, a pesar de que siga las practicas y las costumbres de sus compafieros o no.

Tal caracter seria egoista y repelentemente misantropo, si fuese eso lo que un VERDADERO ADEPTO
afiorara; sin embargo, lo anterior no debe entenderse literalmente [...] [II. 75.]

*

¢Podria enterarme, gentilmente, si las mujeres pueden alcanzar el adeptado y si es que existen adeptos
femeninos?
“Un Investigador”

Nota: Es dificil captar alguna buena razon por la cual las mujeres no pueden convertirse en Adeptos.
Entre nosotros, los Chelas, nadie conoce algun defecto fisico o de otra indole que las vuelva incapaces de
emprender esa terrible prueba. Puede ser mas dificil y peligroso para ellas que para los hombres, sin
embargo no es imposible. Los libros y las tradiciones sagradas hindldes mencionan casos de adeptos
femeninos y siendo las leyes de la naturaleza, inmutables, eso que era posible hace miles de afios, sigue
siéndolo hoy. Si nuestro corresponsal hubiese leido las Notas Editoriales del tercer Volumen, pagina 148:
“Las Reencarnaciones en Tibet”®, hubiera visto la indicacion sobre la existencia de un adepto femenino:
la piadosa princesa china que, después de haber vivido por diez afios casada con su marido, renuncid, con
el consenso del esposo, convirtiéndose en Gelung-ma o Ani: una monja. Segln se cree, continda
reencarnandose “en una sucesion de Lamas femeninos.” Se dice que la hermana del difunto Tde-Shoo
Lama es una de tales reencarnaciones. Un vendedor ambulante tibetano admitid, a un te6sofo de Bengala,
haber visitado el convento de monjas en el Lago Palte y la Superiora le dio un talisman procedente de la
dama Adepto mencionada [...] Todos sabemos que en Nepal esta un alto Adepto femenino; también
recientemente florecid en la India otra gran Iniciada llamada Ouvaiyar. Su misteriosa obra en Tamil sobre
el Ocultismo existe todavia. Se le llama Kural y se dice ser muy enigmatica y por ende, inexplicable.
También en Benarés vive una sefiora insospechada y desconocida excepto por los pocos mencionados en

% Disponible en castellano por la Theosophy Company de Los Angeles, panfleto “Ensefianzas Tibetanas™. (n.d.t.)
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el Theosophist (pag. 47, Vol. 11). No nos sentimos libres de divulgar mas informacidn sobre otros Adeptos
femeninos que podemos conocer, ademas de las citadas. [...] D.K.M. [V. 29.]

Algunos se preguntan como el mundo pudiera continuar si todos se convirtiesen en ocultistas, siendo el
celibato una de sus condiciones vitales. Otros dicen que los antiguos Rishis se casaban y citan algunos de
los nombres mencionados en los libros religiosos hindues, por ende argumentan que el celibato no es una
condicion esencial en el progreso del ocultismo préactico. Por lo general dan una interpretacion literal a
eso0 que se comunica hermosamente por medio de una alegoria e insisten que el sentido de la letra muerta
es correcto, cada vez que esta posicion es provechosa para sus estrechos intereses. Les resulta dificil
controlar los deseos animales inferiores, entonces, con el fin de justificar su conducta imbuida en los
placeres sensuales, se valen de dichos libros como sus autoridades, interpretdndolos como mejor les
conviene. Por supuesto, cuando algin pasaje, incluso en su sentido exotérico, contrasta con los dictados
de su “ser inferior”, citan otros que transmiten esotéricamente el mismo sentido, aunque, exotéricamente,
apoyan sus puntos de vista particulares. La cuestion del matrimonio de los Rishis es uno de estos asuntos
debatidos. Aqui los lectores del Theosophist recordardn con provecho un pasaje en el articulo titulado
“Magicon”, donde se dice que uno de los ocultistas rechazé la mano de una hermosa joven en cuanto
habia dado un voto de celibato, aunque confiese que estaba cortejando una virgen cuyo nombre era
“Sofia.” Ahi se explica que “Sofia” es la sabiduria o Buddhi: el alma espiritual (nuestro sexto principio),
representado, en todas partes, como “mujer”, siendo pasiva por ser el vehiculo del séptimo principio. A
este Ultimo se le Ilama Atma cuando estd en unién con un individuo y Purush en su relacion con el
universo: es el masculino activo, siendo el CENTRO DE ENERGIA que actla a través de y sobre su
vehiculo femenino, el sexto principio.

Cuando el ocultista se haya identificado profundamente con su Atman, afectara a Buddhi; pues, segln
las leyes de evolucion césmica, Purusha, el séptimo principio universal, influencia y se manifiesta,
perpetuamente, a través de Prakriti: el sexto principio universal. Entonces, el MAHATMA, habiéndose
vuelto uno con su séptimo principio, que es idéntico a Purusha, por no haber aislamiento en la ménada
espiritual, es, practicamente, un creador, habiéndose identificado con la energia de la naturaleza que se
desarrolla y manifiesta. Este es el sentido del casamiento de los Rishis. La unién de Siva y Sakti
representa la misma alegoria. Siva es el Logos, Vach, manifestado a través de Sakti, la unién de los dos
produce la creacion fenomenal, pues, Padre y Madre no existen hasta el nacimiento del Hijo. Sakti, siendo
un principio femenino, se manifiesta plenamente a través de una mujer, aunque, rigurosamente hablando,
el hombre interno no es masculino ni femenino. La preponderancia de uno de los dos principios (positivo
0 negativo) es lo que determina el sexo. Ahora bien, dicha preponderancia es determinada por la Ley de
Afinidad; por eso una mujer manifiesta, de manera anormal, el poder oculto representado por Sakti.
Ademas esta dotada de una imaginacién muy viva, mas intensa que la de un hombre. Puesto que lo
fenomenal es la realizacién o, mejor dicho, la manifestacién de lo IDEAL, concebible, adecuada y
fuertemente, s6lo por medio de una IMAGINACION poderosa, una MUJER-ADEPTO puede producir
ocultistas elevados: una raza de “Buddhas y Cristos”, nacidos “sin pecado”. Mientras mas y antes que se
abandonen las afinidades sexuales animales, mas fuerte y mas pronto se manifestaran los poderes ocultos
elevados, los unicos capaces de producir la “concepcion inmaculada.” Este arte se ensefia a 10s ocultistas
como una etapa iniciatica muy elevada. El “Adepto”, a pesar de que el Sthula Sarira sea masculino o
femenino, es capaz de llevar a la existencia un nuevo ser, manipulando las fuerzas cdésmicas. Por eso se
dice que Anusuya, un adepto femenino de la antigiedad, concibi6, de modo inmaculado, a Durvasa,
Dattatraya y Chandra: los tres tipos distintos de adeptado. Queda claro que el matrimonio del ocultista
(que no es masculino ni femenino, como ya explicamos), es una “unién santa”, sin pecado, analogamente
a la unién de Krishna con miles de Gopies. Los hombres imbuidos en una mente sensual han interpretado
este hecho muy literalmente; entonces, a causa de una errénea interpretacion del texto ha nacido una secta
que se abandona a las practicas mas degradantes. En verdad, Krishna representa el séptimo principio,
mientras las Gopies indican los innumerables poderes de ese principio, manifestado a través de su
“vehiculo.” Su unién “sin pecado” o, mejor dicho, la acciéon de la manifestacion de cada uno de estos
poderes a través del “principio femenino” produce las apariciones fenomenales. En tal union el ocultista
es feliz y “sin pecado”, pues la “concepcion” de su otra mitad: el principio femenino, es “inmaculada.” El
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hecho de que esta etapa pertenezca a una de las iniciaciones superiores, muestra que todavia dista mucho
tiempo en el que la humanidad ordinaria, durante el curso de su evolucién cdsmica, pueda producir, asi,
una raza de “Buddhas”, etc., nacidos “sin pecado”. Tal vez esto se realice en la sexta o séptima “ronda.”
Una vez reconocida la posibilidad y la realidad de este hecho, quizé se plasme la manera de vivir y de
educar para acelerar el acercamiento de este dia dichoso cuando sobre la tierra descienda “el Reino de los
Cielos.” [V. 264.]

*

El binomio mahatmas tibetanos e hindles modernos no interfiere con la politica, aunque puede ejercer
su influencia en més de un asunto historico importante, especialmente en su patria. Seguramente no
fueron los ‘“Mahatmas Tibetanos” que influenciaron a Washington, si es que algun adepto lo hizo, o a
provocar la gran revolucion americana. Pues, los primeros nunca han mostrado mucha simpatia con los
Pelings de cualquier raza occidental, excepto como partes de la Humanidad en general. Sin embargo es
cierto, aunque tal conviccidn es personal, que varios Hermanos Rosacruz, desempefiaron un papel
importante en la lucha americana por la independencia, como también en la revolucion francesa durante
todo el siglo pasado. Tenemos documentos y pruebas al respecto. Sin embargo, estos rosacruces eran
colonos europeos y americanos que actuaban de modo muy independiente de los Iniciados indos o
tibetanos. El “Ex-asiatico”, que abre su articulo diciendo que es el responsable directo de sus
declaraciones, resuelve la cuestion desde el comienzo. El hace referencia a los Adeptos en general y no
necesariamente a los Mahatmas tibetanos o hindles, segun parece entender nuestro corresponsal.

Ningun te6sofo ocultista ha pensado, en algin momento, conectar la teosofia a Benjamin Franklin o el
“Hermano Benjamin”, como se le llama en América, si no con la excepcion de que el gran filésofo o
electricista, parece ser una prueba mas de la misteriosa influencia de los nimeros y las cifras relacionadas
con las fechas de nacimiento y muerte y otros eventos en la vida de ciertos individuos significativos.
Franklin nacié el dia 17 de Enero de 1706 y murié el 17 de Abril de 1790. Era el mas joven de entre 17
hijos. Ademas de esto nada hay que lo conecte con la teosofia moderna o incluso con los teésofos del
siglo XVII1, nombre que el gran cuerpo de alquimistas y rosacruces daba a si mismo.

Nuevamente: ni el editor ni algin miembro de la Sociedad que conozca, si bien superficialmente, las
reglas de los Adeptos, creeria, siquiera por un momento, que algin héroe cruel y sediento de sangre: los
asesinos de reyes y otros de la historia francesa e inglesa, pudiera recibir inspiracién de un Adepto, por no
decir de un Mahatma hindd o buddhista. [Especialmente el editor niega, enfaticamente, la acusacion muy
sarcastica del escritor segun la cual ella es la “sola en regocijarse o en declarar la extraordinaria felicidad
de comunicarse personalmente con los Adeptos.] Las inferencias que nuestro corresponsal imaginativo
entresaca del articulo: “Los Adeptos en América en 1776, son un poco exageradas. Si se pudiese
sospechar que un hombre tan frio, duro e impasible como el presidente Bradshaw, fue influenciado,
alguna vez, por algun poder fuera de o ajeno a su entidad desalmada, entonces, la inspiracion debia
proceder del “Jehova inferior” del antiguo Testamento: el Mahatma y Paramatma o el dios “personal” de
Calvino y esos puritanos que gquemaron un sinnimero de supuestas brujas y herejes a favor de su deidad
“siempre dispuesta, para un soborno de sangre, a apoyar la causa mas horrible.” Seguramente fue el “Dios
biblico vivo” y no los Mahatmas vivos, que, miles de afios atras, inspiré a Jepthah a matar a su hija, al
débil David a colgar los siete hijos y nietos de Saul “en la colina ante el Sefior” y en nuestra edad a
inducir a Guiteau a disparar al presidente Garfield. Debe haber sido la misma divinidad la que inspir6 a
Danton y Robespierre, a Marat y a los nihilistas rusos que dieron comienzo a eras de terror,
transformando las iglesias en mataderos.

Sin embargo, estamos firmemente convencidos de que la revolucién francesa se debe a un Adepto. Lo
anterior se basa en pruebas histdricas e inferencias directas procedentes de las Memorias de aquellos dias.
Ese personaje misterioso, que ahora se incluye, convenientemente, con otros “charlatanes historicos”
(grandes hombres cuyo conocimiento oculto y poderes eclipsan las cabezas imbéciles de la mayoria), es el
Conde San Germain, el cual causoé la justa rebelion entre los pobres, poniendo fin a la tirania egoista de
los reyes franceses: “los electos y los ungidos del Sefior.” Ademas sabemos que entre los Carbonarios:
los antecesores y los pioneros de Garibaldi, habia mas que un masén profundamente versado en las
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ciencias ocultas y el rosacrucismo. Inferir que, segin el articulo, Paine recibio “visitantes
sobrenaturales”, implica mal interpretar el significado que el autor queria impartir, mostrando, ademas,
un escaso conocimiento de la teosofia. En Inglaterra y América pueden existir te6sofos espiritistas que
creen, firmemente, en visitantes desencarnados; sin embargo ni ellos ni nosotros, tedsofos orientales,
creimos, alguna vez, en la existencia de visitantes sobrenaturales. Lo dejamos a los seguidores ortodoxos
de sus respectivas religiones. Es muy posible que ciertos argumentos aducidos en este periddico, como
pruebas de la existencia de nuestros Mahatmas “no lograron convencer plenamente” a nuestro
corresponsal, tampoco importa. Sin embargo, ya sea que nos referimos a los Mahatmas en los que él cree
0 a aquellos que nosotros conocemos personalmente, una vez que un ser humano se ha elevado a la
eminencia de un adepto, si no es un hechicero o un dugpa, nunca podré inspirar actos pecaminosos. Ante
el dicho hebreo: “Yo, el Senor, creo el mal”, el Mahatma contesta: “Yo, el Iniciado, trato de
contraatacarlo y destruirlo.” [V. 80]

La creencia en un dios personal puede ser positiva en ciertas circunstancias, sin embargo puede causar,
también, mucho dafio, de acuerdo con los atributos que demos al dios personal. Este Gltimo, sin atributos
personales, es impensable e ilégico, siendo sus cualidades personales las que lo transforman en un dios
“personal.” Si creemos que tal dios es pasional, vengativo y mudable; si creemos que favorece a algunos
y condena a otros, que puede persuadirse a perdonar nuestros pecados, actuando, asi, contra la ley de
justicia, tal creencia no s6lo impide nuestro progreso, sino gue es altamente nociva.

Las palabras “justo” y “equivocado” pueden usarse desde el punto de vista absoluto y relativo. Por lo
general la intencién con la cual actuamos determina lo justo y lo equivocado. Si concuerda con la ley de
justicia no puede ser algo erréneo; sin embargo no podemos obtener un perfecto sentido de justicia sin un
grado correspondiente de conocimiento. [VI. 18.]

Muchos hombres buenos, en lugar de creer en tal “Dios”, han cesado de creer en uno. Muchos ex-
cristianos se han rebelado contra las interpretaciones de las palabras del Jesus de Nazareth y no contra los
términos mismos (que significan algo muy distinto). [IV. 272, nota al pie de pagina.]

Un “entero omnipenetrante™, separado de su parte, es inconcebible. La idea es, por supuesto, la doctrina
teista no muy filosofica segin cuya ensefianza entre el hombre y Dios hay una relacion analoga a la de
hijo y padre.

[...] (COomo puede Parabrahma ser “el estado siempre activo del entero”, cuando su Unico atributo,
absolutamente negativo, es pasividad, inconsciencia, etc.? ;Como es posible que Parabrahma, el principio
unico, la Esencia universal de la TOTALIDAD, sea s6lo un “estado del ENTERO”, siendo, en si, el
ENTERO y cuando incluso los Vedantistas Dwaitas afirman que Iswara es una simple manifestacion de
Parabrahma, su segundo, siendo, Parabrahma, el TOTAL “Omniabarcante”?

[...] Si el entero es “omniabarcante” e “infinito”, cada una de sus partes debe estar indivisiblemente
ligada. La idea de separacion implica la de un vacio: una porcion de espacio o tiempo en que se supone
que el entero esté ausente de algin punto dado. De aqui lo absurdo de hablar sobre las partes infinitas de
un ser Infinito. He aqui una ilustracién geométrica: supongamos una linea infinita sin comienzo ni fin.
Sus partes no pueden ser infinitas porque, al decir “partes, deben tener un comienzo y un fin o, en otras
palabras, deben ser finitas, en una extremidad u otra. Por eso es una falacia evidente hablar de un alma
inmortal que en algin momento fue creada, lo cual implica un comienzo de eso que, si el término tiene
algun sentido, es eterno.

¢No seria mucho mejor y més filoséfico valerse, en tal caso, de la frecuente analogia del océano? Si
suponemos, por un momento, que la infinitud es un vasto océano omniabarcante, podemos concebir la
existencia individual de cada una de las gotas que lo componen. Todas se parecen en esencia, mientras
sus manifestaciones pueden diferir y difieren segin los alrededores. De manera anéloga: todas las
individualidades humanas, por parecidas que sean en naturaleza, difieren en sus manifestaciones segin
los vehiculos y las condiciones a través de las cuales deben actuar. Entonces, el Yogi eleva sus otros
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principios o vehiculos, tan alto, que facilita la manifestacion de su individualidad en su naturaleza
original. [IV. 228.]
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EXTRACTOS PROCEDENTES DE LA REVISTA

LUCIFER
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PENSAMIENTOS SOBRE LA TEOSOFIA

“La Letra mata, pero el espiritu da la vida”, ésta es la nota clave de toda reforma verdadera. La Teosofia
es el vehiculo del espiritu que da la vida, por lo tanto: nada dogmatico puede ser verdaderamente
teosofico.

Entonces: es inexacto describir como “trabajo teosofico” una simple exhumacion de antiguos dogmas
interpretados literalmente.

Cuando se insiste sobre una palabra, una frase o un simbolo, que en un tiempo se usé con el propdsito de
sugerir una idea, nueva para la mente o las mentes sobre las cuales se esta operando, sin tener presente
dicha idea, esta palabra, frase y simbolo, se convierte en un dogma de la letra muerta y pierde su poder
vitalizante, sirviendo, mas bien, como un obstaculo que como vehiculo para el espiritu. Desdichadamente,
muy a menudo, se efectua tal insistencia en la letra bajo el nombre honrado de la “Teosofia”.

Un ser humano no puede adquirir una idea nueva para €l a menos que crezca en su mente.

La simple familiaridad con el sonido de una palabra o una frase; o la simple familiaridad con la
apariencia de un simbolo no implica, necesariamente, la posesion de la idea apropiadamente asociada
con dicha palabra, frase o simbolo. Por lo tanto: insistir en lo contrario no puede ser teoséfico, sino que se
describiria mejor como anti-teosofico.

Ciertamente seria trabajo teoséfico indicar cortés y moderadamente como ciertas palabras, frases y
simbolos parecen haber sido malentendidos o aplicados erréneamente, cémo varias aserciones y
expresiones pueden ser excesivas 0 confusas como consecuencia de la ignorancia o la vanidad o ambas.
Pero es una cosa completamente distinta condenar a un ser humano o a un grupo de personas
absolutamente por haber cometido ciertos errores en el juicio y en la accién; aun cuando fueron el
resultado de la vanidad, la codicia o la hipocresia. En realidad: una condena tan neta y tajante seria anti
teosofica.

La ley una, eterna e inmutable de la vida es la Unica capaz de juzgar y condenar a un ser humano
absolutamente. “La venganza es mia, dijo el Sefior.”

Si se me preguntara como me atrevo tratar de “destronar los dioses, derrumbar el templo, destruir la ley
que alimenta a los sacerdotes y sustenta al reino, contestaré como lo hizo el Buddha en el libro: ‘La Luz
De Asia’: ‘Lo que me pides mantener es la forma, la cual es transitoria, mientras la verdad permanece
libre, entonces: regresa a tu oscuridad.”

“Cualquier regalo bueno que mi hermano tiene, procede s6lo de la busqueda y del esfuerzo (interno) y

del sacrificio hecho con amor.”
*

* *

Lucifer, Octubre 1887

84



ALGUNAS PALABRAS SOBRE EL DIARIO VIVIR

(Escritas por un Maestro de Sabiduria)

So6lo la filosofia divina, la fusion espiritual y psiquica del ser humano con la naturaleza, es la que,
revelando las verdades fundamentales que yacen escondidas bajo los objetos del sentido y de la
percepcion, puede promover un espiritu de unidad y armonia; en lugar de las grandes diversidades de los
credos conflictivos. Por lo tanto: la Teosofia espera y exige de los Miembros de la Sociedad Teosdfica,
una gran tolerancia mutua y una caridad hacia las limitaciones reciprocas, una ayuda mutua sin quejarse
en la basqueda por las verdades en todo departamento de la naturaleza, moral y fisica. Este parametro
ético debe ser aplicado resueltamente en la vida diaria.”

“La Teosofia no deberia representar simplemente una colecciéon de verdades morales, un conjunto de
ética metafisica, compendiada en disertaciones teoricas. La Teosofia debe ser hecha préactica; por lo
tanto: hay que liberarla de digresiones indtiles en el sentido de oratoria vaga y rimbombante. Que cada
Tedsofo haga s6lo su deber, lo que puede y deberia hacer, asi, muy pronto, sera tangible la disminucion
de la suma del sufrimiento humano dentro y alrededor de las &reas de cada Rama de vuestra Sociedad.
Olvidense del ser (personal) cuando trabajan para los demas y la tarea se hara facil y liviana.”

“No esperes que los demas aprecien y reconozcan ese trabajo, ni que esto sea fuente de orgullo. ¢Por
gué algun miembro de la Sociedad Teosofica que se esfuerza por convertirse en un tedsofo, deberia poner
algun valor en la opinién buena o mala que su projimo tiene de €l o de su trabajo, mientras que él sepa
que es util y benéfico para los demas? En los mejores de los casos, el elogio y el entusiasmo humanos son
muy breves; seguramente seguiran la burla del escarnecedor y la condena del observador indiferente para
eclipsar, generalmente, el panegirico de las personas favorables. No desprecies la opinidn del mundo, ni
la provoques inatilmente a la critica injusta. Mejor quédate indiferente al abuso y al elogio de los que
nunca pueden conocerte como eres realmente, por lo tanto, constataran que el elogio y el abuso no te
alteran. Coloca la aprobacién o la condena de tu Ser Interno siempre mas elevada que las de las
multitudes.”

“Aquellos que, entre vosotros, quieren conocerse en el espiritu de la verdad, aprendan a vivir solos, aun
en el medio de las grandes multitudes que a veces pueden rodearles. Busquen unién y relacion sélo con el
Dios dentro de su alma. Pongan atencion sélo al elogio o a la critica de esa deidad que nunca puede estar
separada de su ser verdadero; siendo, en realidad, ese mismo Dios, llamado CONCIENCIA SUPERIOR.
Pongan en practica sus buenas intenciones sin aplazarlas; nunca dejen que ni una se quede como
intencion, sin esperar, mientras tanto, recompensa ni reconocimiento para el bien que pueden haber
hecho. La recompensa y el reconocimiento se encuentran en vosotros e inseparable de vosotros, puesto
gue es s6lo vuestro Ser Interno el que puede apreciarlas en su verdadero grado y valor. Cada uno de
vosotros contiene, en los recintos de su tabernaculo interno, la Corte Suprema: acusador, defensor, jurado
y juez, cuya sentencia es la Unica sin apelacion, puesto que nadie puede conoceros mejor que vosotros
mismos, tan pronto como hayais aprendido a juzgar este Ser (personal) por medio de la luz de la divinidad
interna que nunca vacila, vuestra Conciencia superior. Por lo tanto: dejad que las masas, las cuales nunca
podran conocer vuestros verdaderos seres, condenen vuestros seres externos segun sus luces falsas.”

Por lo general: la mayoria del Aredpago publico esta constituido por jueces auto-elegidos, cuya Unica
deidad permanente son sus personalidades, sus seres inferiores; puesto que, aquellos que, durante su vida,
tratan de seguir su luz interna, jamas se les encontrard juzgando y, aun menos, condenando a los méas
débiles que ellos. (Qué importancia tiene que estos jueces auto-elegidos condenen o elogien, si te
humillan o te ensalzan de manera apoteésica? Nunca te comprenderan, de una forma u otra. Pueden
convertirte en un idolo mientras que te imaginen como un reflejo fiel de ellos mismos en el pedestal o
altar que han elevado para ti y mientras los deleitas o los beneficias. No puedes esperar ser nada mas para
ellos que un fetiche temporal reemplazando a otro que acaba de ser derrumbado y al cual le seguira otro
idolo. Por lo tanto: deja que los artifices de ese idolo lo destruyan cuando quieran, tirdndolo al suelo por
una causa tan pequefia como la que tenian para elevarlo. Vuestra sociedad occidental no puede vivir sin
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sus Califas de una hora, méas de lo que puede adorarlos por un periodo mas largo. Cada vez que rompe un
idolo, cubriéndolo de fango, no destrona ni destruye el modelo, sino la imagen desfigurada que su fantasia
distorsionada cred, dotandola de sus vicios.”

“La Teosofia solo puede encontrar una expresion objetiva en un cO0digo de vida omniabarcante,
profundamente embebido por el espiritu de la tolerancia, la caridad y el amor fraterno mutuos. La
Sociedad Teos6fica, como grupo, tiene una tarea que, si no la ejecuta con la méxima discrecion, causara
gue el mundo de los indiferentes y de los egoistas insurreccione contra ella. La Teosofia debe luchar
contra la intolerancia, las ideas preconcebidas, la ignorancia y el egoismo, escondidos tras de la capa de la
hipocresia. Tiene que irradiar toda la luz que pueda de la antorcha de la Verdad encomendada a sus
servidores. Debe hacerlo sin miedo ni vacilacion; sin temer el reproche ni la condena. La Teosofia, por
medio de su vocero, la Sociedad Teosoéfica, debe decir la VERDAD en la cara de la MENTIRA; agarrar el
tigre en su cubil sin pensar ni temer las consecuencias negativas y desafiando la calumnia y las amenazas.
Como Asociacion, no solo tiene el derecho, sino el deber, de revelar el vicio y hacer lo mejor que pueda
para rectificar los males cometidos, ya sea por medio de la voz de sus conferenciantes o sus periodicos y
publicaciones, expresando sus acusaciones de manera mas impersonal posible. Sin embargo: sus
Miembros no tienen, individualmente, tal derecho. En primer lugar: sus seguidores deben establecer el
ejemplo para una moralidad firmemente delineada y aplicada, antes de obtener el derecho de indicar, aun
con animo bondadoso, la ausencia de una unida ética analoga y un propo6sito Unico, en otras asociaciones
o individuos. Ningun Tedsofo deberia culpar a un hermano, en la asociacion o fuera de ésta, ni siquiera
deberia criticar las acciones de otro ni denunciarlo, a menos que el mismo quiera perder el derecho de ser
considerado un Tedsofo. Desde luego, como Tedsofo, no debe considerar las imperfecciones ajenas; sino
centrar su atencion en sus limitaciones para corregirlas y hacerse mas sabio. Que no muestre la
discrepancia entre lo que uno afirma y lo que hace, pero, ya sea en el caso de un hermano, de un préjimo
o simplemente de un ser humano, que ayude siempre al mas débil que él a lo largo del arduo sendero de la
vida.”

Los problemas de la verdadera Teosofia y su gran misién son, primero: dilucidar concepciones
claramente erroneas de las ideas y los deberes éticos, de la forma que mejor pueda satisfacer plenamente
el derecho y los sentimientos altruistas en los seres humanos y segundo: modelar estas concepciones para
adaptarlas a estas formas de vida diaria, para que ofrezcan un campo donde puedan aplicarse con la mas
grande equidad.”

“Este es el trabajo comun colocado ante todos los que estén dispuestos a actuar siguiendo tales
principios. Es una tarea laboriosa que requiere un esfuerzo vigoroso y perseverante; sin embargo debe
conducirles, sin darse cuenta de esto, al progreso, dejandoles ningun espacio para alguna aspiracion
egoista, fuera de los limites trazados [...]. No se abandonen, personalmente, a una comparacion no
compasiva entre la tarea que han llevado a cabo y la que sus préjimos o hermanos dejaron incompleta. En
los campos de la Teosofia, no se espera que nadie escarde las malas hierbas en una parcela de tierra
mas amplia de lo que su fuerza y capacidad le permitan. No sean demasiado severos con los méritos o los
deméritos de quien busca ser admitido entre sus filas; ya que la verdad acerca del estado real del ser
interno la conoce sélo el Karma y solo esta Ley, que lo ve todo, puede tratar con justicia tal asunto. Hasta
la simple presencia, entre vosotros, de un individuo bien intencionado y simpatizante, podra ayudaros
magnéticamente [...]. Sois los libres trabajadores voluntarios en los campos de la Verdad; y como tales,
no debéis dejar alguna obstruccion en los senderos que conducen a este campo.”

* * *

“Los grados de éxito o fracaso son las sefiales que los Maestros tienen que seguir; pues constituyen las
barreras que interponéis, con vuestras manos, entre vosotros y aquellos a los cuales habéis pedido ser
vuestros maestros. Mientras mas os acercais a la meta contemplada, méas breve es la distancia entre el
estudiante y el Maestro.

Lucifer, Enero 1888
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LOS TRES DESEOS

El caracter de las primeras tres reglas enumeradas en “Luz en el Sendero”, debe parecer un poco
desigual, aunque estén unidas. El sentido de su sucesion es puramente espiritual. La ambicion es el punto
mas elevado de la actividad personal que la mente alcanza y hay algo noble en ello, también para un
ocultista. El aspirante inquieto, al haber conquistado el deseo de sobresalir entre sus compafieros, busca
sus deseos personales y descubre que la sed por la vida es lo que surge después. Entonces, eso que se ha
clasificado como deseos ha sido conquistado, superado u olvidado hace tiempo, antes del comienzo de la
batalla campal del alma. El deseo por la vida es enteramente del espiritu y no mental; al encararlo, un ser
humano comienza a enfrentar su propia alma. Muy pocos son quienes, incluso, lo han intentado y menos
aun son quienes pueden adivinar su significado.

La conexidén entre ambicién y el deseo por la vida es de esta clase. Los seres en los que las pasiones
animales son intensas, raramente son muy ambiciosos. Eso que se considera como ambicion en hombres
fisicamente poderosos es, con frecuencia, el ejercicio de una gran energia a fin de gratificar plenamente
los deseos fisicos. La ambicion pura y simple es la lucha que la mente emprende para ascender, el
gjercicio de una fuerza intelectual nativa que eleva al hombre sobre sus comparfieros. El profundo anhelo
de mentes delicadas altamente afinadas es poderse elevar: sobresalir, en algin modo particular, en un
campo artistico, cientifico o del pensamiento. Esto es muy diferente de la sed por el saber que convierte al
ser humano en un perenne estudiante, un aprendiz hasta el final, por grandioso que pueda llegar a ser. La
ambicién no nace por el bien de algo, sino simplemente por el bien personal. “Yo soy quien conocera y
quien se elevara por medio de mi propio poder.”

Cromwell, te ordeno eliminar la ambicion;
Siendo el pecado que hizo caer a los angeles.

La busqueda del lugar donde se us6 originalmente la palabra ambicion difiere en grados y no en especie,
del significado mas abstracto que ahora se le atribuye. A un poeta se le considera ambicioso si escribe por
la fama. Es cierto, lo es. Puede no buscar un lugar en la corte, sin embargo esta en pos del puesto mas
elevado que conoce. ¢Es concebible que algln gran autor pueda realmente ser an6nimo y permanecer tal?
La mente humana se rebela contra la teoria segln la cual el padre de las obras de Shakespeare es Bacon;
no s6lo porque priva al mundo de una espléndida figura, sino porque hace de Bacdn un monstruo,
diferente de todos los demas seres humanos. Para la inteligencia ordinaria es inconcebible que un hombre
oculte su luz de este modo, sin sentido. Sin embargo, un ocultista logra comprender que un gran poeta
puede encontrar la inspiracion en uno mas grande que él, alguien que se aparta del mundo y de todo
contacto con este Gltimo. Tal inspirador no s6lo habra conquistado la ambicion, sino también el deseo
abstracto por la vida, antes de poder trabajar hasta ese grado a favor de otro. Pues, se separara de su obra
por siempre, la cual, una vez entregada al mundo, nunca sera suya. Quien logra imaginar no pedir nada al
mundo, tampoco el placer que puede recibir ni el que entrega, puede apenas entender la condicion que el
ocultista ha alcanzado cuando ya no desea vivir. No interpreten que no toma ni da placer, realiza ambos
mientras también vive. Un gran ser que rebosa de trabajo y pensamiento, come su alimento con placer, no
se enfoca en esperar que se repita, ni se apega al recuerdo como un nifio glotén o un amante de la comida
pura y simple. Lo anterior es una imagen muy material, sin embargo a veces las simples ilustraciones
ayudan a la mente més que otras. Dicha analogia muestra que un ocultista adelantado, con trabajo que
hacer en el mundo, puede ser perfectamente libre de los deseos que lo volverian parte del mismo mundo y
es capaz de tomar sus placeres y regresarlos con intereses. Puede dar mas placer del que recibe, no
estando sujeto al miedo ni a la decepcién. No le teme a la muerte ni a lo que llamamos aniquilamiento.
Descansa en las aguas de la vida sin distincion: sumergido y dormido o consciente sobre su superficie. No
puede vivir la decepcion porque, aun cuando siente el placer de manera muy viva y penetrante, no lo
afecta si es él quien lo experimenta u otro. Es placer puro y simple, intocado por los apetitos o el deseo
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personales. Esto es lo que los ocultistas llaman “progreso”: el adelanto de etapa a etapa del saber. En una
escuela de cualquier clase, en el mundo externo, la emulacidn es el gran estimulo hacia el progreso.

De lo contrario: un ocultista no es capaz de dar un solo paso hasta haber adquirido la facultad de realizar
el progreso como un hecho abstracto. Uno debe acercarse mas a lo Divino en cada momento de la vida;
debe haber siempre progreso. Pero el discipulo que desea ser aquel que adelanta en el préximo momento,
puede hacer a un lado toda esperanza al respecto y tampoco deberia estar consciente de preferir el
progreso para otro o alguna clase de sacrificio ajeno. Desde un punto de vista: dichas ideas son altruistas,
sin embargo son, esencialmente, la caracteristica del mundo en que existe la separacion, donde a la forma
se le atribuye un valor propio. La forma humana es analoga a un eidolon, como si ninguna chispa divina
habitara ahi. En algin momento dicha chispa puede abandonar la forma particular, quedando una sombra
sustancial del hombre que conociamos. Después de haber dado el primer paso en ocultismo, es vano que
la mente se aferre a las creencias y a las certidumbres antiguas. Sabemos que espacio y tiempo no existen,
reconociendo su existencia en la vida préctica por conveniencia. Asi en el caso de la separacion del
espiritu divino humano en las muchedumbres de hombres terrestres. Las rosas tienen sus colores y los
lirios también, nadie puede decirnos por qué, cuando el mismo sol, la misma luz, dan color a cada uno. La
naturaleza es indivisible. Reviste la tierra y una vez que el revestimiento es arrebatado, toma su tiempo
para volverla a revestir, cuando ya no hay interferencia con ella. La naturaleza, al rodear la tierra como
una atmosfera, la mantiene siempre brillante, verde, himeda e iluminada por el sol. El espiritu del hombre
abarca la tierra como un espiritu flamigero; vive de la naturaleza, devorandola y a veces siendo devorado
por ella, sin embargo permanece, en masa, mas etéreo y sublime que ella. En el individuo, el hombre es
consciente de la vasta superioridad de la Naturaleza; sin embargo, al darse cuenta de que es parte de un
entero indivisible e indestructible, sabe que dicho entero estd por encima de la naturaleza. La boveda
estrellada es una terrible vision para aquel que ha reducido suficientemente su apego al ser que le permite
darse cuenta de su pequefiez e insignificancia como individuo; casi lo aplasta. Sin embargo, en cuanto
toque el poder que procede del saber, que es parte del espiritu humano, nada, con su grandeza, podra
aplastarlo. Pues, si las ruedas del carruaje del enemigo atropellan su cuerpo, olvida que es su cuerpo y
vuelve a levantarse para luchar entre la muchedumbre de su ejército. Sin embargo, tal estado nunca se
alcanzara ni nos acercaremos a €l hasta la conquista del Gltimo de los tres deseos y del primero. Deben
aprehenderse y enfrentarse juntos.

La comodidad, en el lenguaje de los ocultistas, es una palabra muy comprensiva. Es perfectamente indtil
gue un neofito practique la austeridad o el ascetismo como hacen los fanaticos religiosos. Al final puede
preferir la privacion, la cual se habra convertido en su comodidad. No tener vivienda es una condicion a la
cual el brahman religioso da su voto y para la religion externa cumple con él si deja la mujer y el hijo,
convirtiéndose en un pordiosero ambulante, sin hogar al cual regresar. Pero todas las formas externas de
religién son formas de comodidad y los hombres dan votos de abstinencia con el mismo espiritu con que
dan promesas de ser buenos compafieros. La diferencia entre estos dos aspectos de la vida es solo
aparente. Sin embargo, la falta de vivienda que se le exige al neéfito, es algo mas vital que lo anterior.
Requiere que abandone la eleccion o el deseo. Cuando el nedfito vive con su esposa y prole en el hogar,
cumpliendo con sus deberes de ciudadano, puede estar, desde el punto de vista esotérico, mucho mas sin
vivienda que cuando es un mendigo ambulante. La primera leccion en ocultismo practico, que por lo
usual se imparte a un discipulo comprometido, es la de cumplir con los deberes a la mano con la misma
mezcla de entusiasmo e indiferencia que el neofito puede imaginar sentir una vez que ha crecido al nivel
de un regente de los mundos y un artifice de los destinos. Tal regla se encuentra en los Evangelios y en el
Bhagavad Guita. El trabajo inmediato, cualquiera que éste sea, reivindica abstractamente el deber y no
hay que considerar su relativa importancia o falta de ella. Es imposible obedecer a esta ley hasta la
completa destruccion del deseo por la comodidad. Hay que dejar por siempre la incesante afirmacion y re-
afirmacion de un ego personal, en cuanto pertenecen al caracter de este mundo, como también el deseo de
tener cierta cuenta bancaria o conservar el afecto de un ser querido. Todos estan sujetos al cambio: la
caracteristica del mundo; y este cambio se acelera porque un ser, al convertirse en nedéfito, simplemente
entra en un invernadero. Ha invitado el cambio, la desilusion, el desaliento y la desesperacion, en cuanto
desea aprender sus lecciones rapidamente. Mientras elimina estos males es probable que otros peores los
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remplacen. Sobre él se precipitaran un intenso anhelo por una vida separada, la sensacion y el estar
consciente del crecimiento en su ser, arrasando las fragiles barreras que habia levantado: el ascetismo y la
renuncia que, siendo negaciones, no podran contrarrestar, por un momento, esta poderosa marejada de
sentimientos. La Unica barrera es la que se construye con nuevos deseos, siendo perfectamente inutil, para
el neofito, imaginar haber trascendido la region de estos. No puede, es todavia un ser humano; la
naturaleza seguird produciendo flores mientras que sea naturaleza y el espiritu humano perderia su
aferramiento a esta forma de existencia si no continuara deseando. EI hombre individual no puede
desenmarafarse, instantaneamente, de esa vida de la cual es parte esencial. S6lo puede cambiar su
posicion en ella. EI hombre, cuya vida intelectual domina la animal, cambia su posicion, aun estando,
todavia, bajo el dominio del deseo. El discipulo que cree en la posibilidad de volverse sin ego con un solo
esfuerzo, se hallard en un abismo sin fondo como consecuencia de este esfuerzo precipitado. Desarrolla
un nuevo orden de deseos: méas puros, mas amplios y méas nobles y asienta tu pie firmemente en la
escalera. S6lo en su ultimo peldafio, el mas elevado: la mera entrada en la vida Divina 0 Mahatmica, sera
posible aferrarse bien a eso que no tiene sustancia ni existencia.

La primera parte de “Luz en el Sendero” es como un acorde musical, las notas deben tocarse juntas
aunque separadamente. Estudia y entiende bien los nuevos deseos antes de expeler los viejos, de lo
contrario te perderas en la tormenta. Mientras que el hombre sea hombre tendra sustancia y necesitara un
peldafio en el cual erguirse firmemente, alguna idea a la cual aferrarse, sin embargo que sean los menos
posibles. Aprende como el acrébata: lentamente y con cuidado, con el fin de ser mas independiente. Antes
de tratar de expulsar el diablo de la ambicion: el deseo por algo fuera de ti, por fino y elevado que sea,
desea encontrar la luz del mundo dentro de ti. Antes de intentar expeler el deseo por la vida consciente,
aprende a mirar hacia lo inasequible o, en otras palabras, a eso que sabes que puedes alcanzar s6lo en la
inconsciencia. Al saber que tu meta es tan elevada, no sera fuente de éxito consciente ni de comodidad,
tampoco te llevara, en tu vida temporal de ego personal, a algin cielo de descanso o lugar de actividad
placentera; asi cortas toda fuerza y poder de los deseos de la naturaleza astral inferior. ;De qué sirve
desear la separacidn, la sensacion o el desarrollo, una vez que estas consciente de tales hechos?

La armadura del guerrero que se alza para luchar a tu favor, en la batalla descrita en la segunda parte de
“Luz en el Sendero”, es como la camisa del hombre feliz en la antigua historia. Todos los males del rey se
curarian si durmiera en esta camisa; pero cuando se encontré un hombre feliz en su reino, éste era un
pordiosero sin preocupacion, ansiedad ni camisa. Lo mismo en el caso del guerrero divino, nadie puede
tomar su armadura y usarla, porgque no tiene alguna. El rey nunca podia encontrar la felicidad como la del
pordiosero tranquilo. Por fino y culto que sea, al hombre del mundo lo obstaculiza una constelacion de
pensamientos y sentimientos que deben hacerse a un lado antes de poder estar, siquiera, en el umbral del
ocultismo. Es importante observar que la armadura que lleva puesta le impide el camino, aislandolo.
Tiene el orgullo personal y el respeto personal que deben extinguirse mientras que la personalidad se
retira. El proceso descrito en la primera parte de “Luz en el Sendero” consiste en quitar esa cascara o
armadura, por siempre. Entonces, el guerrero se levanta sin armadura, sin defensas ni ofensas,
identificado con los afligidos y con los que afligen, con el ser airado y con el que suscita la ira; no lucha
por partido alguno, sino a favor de lo Divino, lo mas alto en todo.

Lucifer, Febrero, 1888
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¢QUE BIEN HA HECHO LA TEOSOFIA EN LA INDIA?

La raza humana pereceria si parara de ayudarse reciprocamente. Desde el instante en que la madre
sostiene la cabeza del nifio, hasta el momento en que algun asistente bondadoso limpia el rocio mortal de
la frente del moribundo, no podemos existir sin ayuda mutua. Entonces, todos los que necesitan auxilio
tienen el derecho de pedirlo a sus comparieros mortales. Quien tiene el poder de dar no puede rechazarlo
sin culpa.

Sir Walter Scott

Recientemente, varios corresponsales e investigadores nos han preguntado: “;Qué bien han hecho,
ustedes, en la India?” Responder seria facil, pidiéndoles, a quienes dudan, consultar el reporte de la
Reunién de Aniversario de la Sociedad Teosofica, cuyos delegados se retinen anualmente en Adyar. Lo
encontrardn en nuestro 6rgano oficial: el Theosophist de Madras publicado en Enero de 1888. Las 127
ramas activas de la Sociedad Teosofica esparcidas en todo el territorio indo, han llevado a cabo muchas
obras buenas. Sin embargo, siendo la mayoria de ellas de indole reformadora y moral, es dificil describir
los resultados éticos sobre los miembros. Dondequiera que sea posible se han abierto escuelas gratuitas de
sanscrito, dispensarios gratis: homeopaticos y alopaticos, establecidos para los pobres y muchos de
nuestros tedsofos dan de comer y visten a los necesitados.

Se nos dird que esto lo podian hacer también quienes no pertenecen a nuestra Hermandad. Es cierto,
mucho se ha realizado antes de que la S.T. apareciera en la India y desde tiempo inmemorial. Sin
embargo, hasta la fecha, este trabajo y esta ayuda la otorgaban los miembros mas ricos de una casta o de
una comunidad religiosa, exclusivamente a los mas pobres de la misma casta y denominacion religiosa.
Ningin brahmino hubiera anudado una relacion fraterna incluso con un brahmino de otra division de su
alta casta, por no hablar con un jain o un buddhista. Un parsi sélo protegeria y defenderia a su hermano
seguidor de Zoroastro. Un jain daria de comer y cuidaria a un animal invalido y enfermo, ignorando un
hindu de la casta Vaishnava o de alguna otra secta. Gastaria grandes sumas de dinero a favor del
“Hospital para los Animales” donde se curan los bueyes, los viejos tigres heridos y los perros, sin
embargo no se acercaria a un compafiero que necesita ayuda a no ser que fuese un jain como él. Pero,
ahora, desde la llegada de la Sociedad Teosdfica en la India, las cosas estan cambiando, claro, despacio,
pero gradualmente.

Entonces hay que mostrar, mas bien, el buen efecto moral que la Sociedad ha producido en general y
cada rama, en su distrito, sobre la poblacion, en lugar de ufanarnos por obras de caridad, por las cuales la
India siempre fue conocida. Tampoco vamos a entrar en una disquisicion sobre los beneficios obtenibles
al establecer una biblioteca sanscrita 0, mejor dicho, oriental-europea en Adyar que, gracias a los
esfuerzos incesantes del Presidente-Fundador y sus colegas, ahora comienza a asumir proporciones casi
esperanzadoras. Sin embargo, queremos dirigir la atencién de los investigadores, al aspecto ético de la
cuestién; pues, todas las obras visibles u objetivas ya sean caritativas o de otra indole, empalidecen ante
los resultados conseguidos a través de la influencia de la meta universal y ética mas importante de nuestra
Sociedad.

Finalmente, en el sagrado suelo indo se han sembrado las semillas de la verdadera Hermandad Universal
humana y no solo la de los hermanos-religiosos o sectarios. La carta que sigue lo comprueba sin duda.
Desde 1881 hemos sembrado estas semillas en el terreno que, por miles de afios, ha rechazado, de manera
obstinada y sistematica, todo lo que fuera ajeno a su sistema de casta, negandose asimilar cualquier
elemento heterogéneo diferente del brahmanismo, el suelo principal de Aryavarta o aceptar algunas ideas
que no se basaran en las leyes de Manu. El orientalista y el anglo-indo conocen un poco esta tirania de
casta que, hasta ahora, ha constituido una barrera infranqueable, un abismo casi insondable entre el
brahmanismo y cualquier otra religion; también estan conscientes del gran odio de un “nacido dos veces”
ortodoxo: el brahmino dwija, hacia el nastika buddhista (el ateo, aquel que no reconoce los dioses ni los
idolos brahmaénicos). Por ende, el orientalista y el anglo-indo se daran cuenta, aunque no la aprecien
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plenamente, de la importancia de eso que ahora se ha alcanzado por medio de la Sociedad Teoséfica. Han
pasado afios de esfuerzos incesantes para dar, siquiera, comienzo a un acercamiento entre el brahmino y
los tedsofos buddhistas. Hace algunos afios, el Presidente-Fundador de la Sociedad, el Coronel H.S.
Olcott, casi logré abrir una hendidura en la muralla china del brahmanismo. Fue un evento sin
precedentes, cred6 mucho estimulo entre los nativos, un sincero entusiasmo entre los “paganos” y mucha
oposiciéon maliciosa, chisme y negaciones denigratorias entre aquellos que, mas que todos los hombres,
deberian trabajar por la idea de la Fraternidad Universal que predicé su Maestro: los buenos misioneros
cristianos. El coronel Olcott logré organizar una especie de reconciliacién preliminar entre la Sociedad
Teosdfica Brahminica de Tinevelly y sus hermanos y vecinos teésofos de Ceylan. De Lanka se trajeron
varios buddhistas guiados por el Presidente, llevando consigo, como emblema de paz y reconciliacion, un
retofio del sagrado arbol de coco raja (rey); el cual debia plantarse en una de las cortes de la pagoda de
Tinevelly, como testigo vivo y creciente del evento. Ese dia, el 25 de Octubre de 1881, fue algo
imponente cuando, ante una muchedumbre de miles de hinddes y otros nativos, los Delegados de las
Sociedades Teosdficas Buddhistas de Ceylan se encontraron con sus hermanos tedsofos de la rama de
Tinevelly y sus sacerdotes brahminos de la pagoda. Por mas de dos mil afios corria mucha enemistad
religiosa entre los dos credos y sus respectivos seguidores. Ahora se habian reunido, una vez mas, en el
terreno hindd, incluso dentro de los precintos, tres veces sagrados, de un templo hindu, casi impenetrables
a cualquier extranjero. Ademads, hace s6lo algunos dias se hubiera considerado como una gran
profanacion si sélo la sombra de un nastika buddhista se proyectara sobre los muros externos del templo.
Verdaderos signos del tiempo. Se plant6 el retofio de coco con gran ceremonia y al sonido de la musica de
la orquesta de la pagoda. Posteriormente, afio tras afio, los hindles y los buddhistas se encontraron en
Adyar, durante las Convenciones Anuales de las Reuniones del Aniversario de la Sociedad Teoséfica
madre. Sin embargo, desde entonces, ningln tedsofo brahmino fue a visitar a sus hermanos buddhistas en
Ceylan. El hielo de los siglos se habia partido sin haberse roto suficientemente para permitir que cada uno
se sumergiera profundamente a fin de llamar al evento una reconciliacion plena. Al final ocurrio el
acontecimiento impresionante muy esperado y deseado desde mucho tiempo. Honor y gloria al hijo de los
brahmines, quizé los méas orgullosos de toda la India, los brahmines del norte de Cachemira, el cual fue el
primero en anteponer los deberes sagrados de la Hermandad Universal a los prejuicios de casta y
costumbre, poderosos y estrechos.

Después de haber leido extractos de su discurso que aparecieron en Sarasavisandaresa, el 6rgano
cingalés de los Buddhistas de Ceylan,*” que nuestros criticos no conciten, de nuevo, contra la politica de
la Sociedad Teos6fica, tomando la oportunidad para llamarla intolerante y no caritativa, s6lo con respecto
a un credo: el cristianismo [...] Ningan te6sofo hablé, alguna vez, contra las ensefianzas de Cristo, como
tampoco contra las de Krishna, Buddha, o Sankaracharya; ademas, trataria, intencionalmente, a cada
cristiano, como un hermano, si el cristiano no diera siempre la espalda al tedsofo. Un hombre perderia
todo derecho a definirse miembro de la Hermandad Universal si se callara ante el fanatismo patente y la
falsedad de todos los sistemas teoldgicos mundiales o, mejor dicho, sacerdotales. Nosotros, los europeos,
pontificamos y concitamos contra la tirania brahmanica, la casta, el matrimonio con infantes y el
tratamiento de las viudas, llamando cada regla religiosa dogmatica, (excepto la propia), una estupidez,
algo nocivo y diabolico, repitiéndolo oralmente y en la prensa. ¢Por qué no deberiamos confesar o incluso
denunciar los abusos y los defectos de la teologia cristiana y del sacerdotalismo? ;Cémo podemos
atrevernos a decir a nuestro “hermano”, permiteme quitarte la paja de tu ojo, sin querer considerar la
“viga que esta en el nuestro”? Los cristianos deben elegir: o “no juzgan, si no quieren ser juzgados” o si
lo hacen, como demuestran los drganos misioneros y clericales llenos de sus juicios crueles, anti-
cristianos y no caritativos, deben prepararse a ser juzgados a su vez /...J

“Solo existe UNA Verdad Eterna, un Espiritu de Amor universal, infinito e inmutable, Verdad y
Sabiduria, impersonal, por lo cual tiene diferentes nombres en cada nacion, una Luz para todos, en la cual
la Humanidad entera vive, se mueve y existe. Andlogamente al espectro Gptico que proporciona rayos
variados y multicolores, que sin embargo proceden del mismo y Gnico sol, asi las teologias y los sistemas

%" Re-impreso como una porcién de este articulo. —Editores.
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sacerdotales son muchos. Sin embargo, la religion Universal s6lo puede ser una, si aceptamos el
significado real y primitivo de la raiz etimoldgica de este vocablo. Nosotros, los tedsofos, la aceptamos
asi y por eso decimos: “Somos todos hermanos por las leyes de la naturaleza del nacimiento, de la muerte
y también por las de nuestra completa impotencia, desde el nacimiento a la muerte, en este mundo de
dolor y de ilusiones engafiosas. Entonces, amémonos, ayudémonos y defenddmonos, natural y
reciprocamente, del espiritu del engafio y mientras nos atenemos a eso que cada uno acepta como su ideal
de verdad y realidad: la religion que mejor nos agrada, unamonos para formar un practico ‘nucleo de Una
Hermandad Universal Humana SIN DISTINCION DE RAZA, CREDO O COLOR.””

Lucifer, Abril, 1888

92



LA CARTA DE UN MAESTRO

[En la revista Lucifer H.P.B. publicé algunos extractos de una carta que el Maestro K.H. escribio,
algunas semanas previas, a H.S. Olcott, el cual confirmé la exactitud de los pasajes. Una “interferencia”
de H.P.B. con los asuntos de la Sociedad Teosdfica de Paris, donde se desatd una amarga pelea,
proporciond la ocasién para escribir la carta. EI Coronel Olcott se sentia resentido tanto con la
“interferencia” de H.P.B. como con la accién que tomd. Su actitud propicié el escenario para la carta. Los
estudiantes de Teosofia pueden leer mucho en las palabras de la carta si conocen la historia teoséfica de
los afos sucesivos a ella.

La version del Coronel Olcott de las dificultades parisienses y sus comentarios sobre H.P.B. al respecto,
pueden encontrarse en el articulo: “Hojas del Viejo Diario”, en el Theosophist de Febrero 1900. —
Editores.]

“[...] Entre los Miembros de Paris y Londres han nacido malos entendidos que ponen en peligro los
intereses del movimiento. Se te dira que el artifice principal de la mayor parte de estas perturbaciones, si
no de todas, es H.P.B. No es cierto, si bien su presencia en Inglaterra haya contribuido a ellas. La mayor
responsabilidad descansa en los demas, cuya serena inconsciencia de sus propios defectos es muy
marcada y lamentable. [...] Observa tu caso, por ejemplo [...] Sin embargo, buen amigo, tu oposicién
actual a eso que en un tiempo considerabas como su ‘infalibilidad’, es exagerada; has sido injusto con ella
y lo siento por eso. [...]”

“Trata de eliminar estas concepciones erroneas que encontraras, valiéndote de una bondadosa persuasion
y apelando a los sentimientos de lealtad a la causa de la verdad, si no a nosotros. Haz que todos estos
individuos sientan que no tenemos favoritos ni afectos por las personas, sino s6lo por sus buenos actos y
por la Humanidad en su integridad. Sin embargo empleamos agentes, los mejores disponibles: el principal
de los cuales ha sido, durante los ultimos 30 afios, la personalidad que conocemos como ‘H.P.B.” [...] s
indudable que para algunos sea imperfecta y fastidiosa, pero no hay posibilidad de encontrar una mejor
durante afios futuros y sus tedsofos deberian entenderlo [...]”

Desde 1885 no he escrito ni he hecho escribir una carta ni un renglén a nadie en Europa o en América,
excepto a través de ella; tampoco me he comunicado oralmente con o a través de terceros. Los tedsofos
deberian saberlo. En el futuro entenderas el significado de tal declaracion, por eso, tenla presente. [...] La
fidelidad de H.P.B. a nuestro trabajo ha sido constante y éste le ha causado mucho sufrimiento, motivo
por el cual ni yo ni alguno de nuestros asociados la abandonaremos ni reemplazaremos. Como ya observé
una vez: la ingratitud no es uno de nuestros vicios [...] a fin de ayudarte en tu presente perplejidad te diré
que H.P.B. casi no tiene interés alguno en los detalles de administracion y no deberia entrar en ellos [...]
Sin embargo debes decirles a todos que, en cuanto a los asuntos ocultos, ella es la responsable [...] No
‘la hemos abandonado ni ‘se ha dado a los chelas.” ES nuestro agente directo [...] En el arreglo de este
asunto europeo tendras dos cosas que considerar: externas administrativas; e internas psiquicas. Mantén
las primeras bajo tu control y de tus asociados mas prudentes; mientras deja las otras a ella. A ti te toca
elaborar los detalles préacticos [...] Sin embargo, ten cuidado, cuando algin asunto practico emerge y ella
interfiere, discierne entre eso que es meramente exotérico en origen y efectos y eso que, comenzando con
lo practico, tiende a engendrar consecuencias en el plano espiritual. En lo practico eres el mejor juez, en
lo espiritual, ella. [...]”

Esta carta se te entrega simplemente como una advertencia y guia [...] puedes usarla de modo discreto si
es necesario. [...] Sin embargo, preparate a que se niegue su autenticidad en ciertos circulos.

(Firmada) K. H.
(Los extractos se han copiado correctamente —H. S, Olcott).

Lucifer, Octubre 1888.
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CONCIENCIA

La conciencia es el asiento de la vida real del individuo humano. La simple ejecucion de sus funciones
corporales no es su vida, siendo, éstas, los canales y los conductos mediante los cuales el verdadero ser se
comunica con el mundo fenomenal y con otras unidades de conciencia analogas a la suya, a través de las
cuales su vida se ve muy afectada y mediante las cuales sus pensamientos se alimentan, sus sentimientos
se modifican y sus acciones son sugeridas. Consideremos, ahora, los modos en que la conciencia puede
obrar y las formas especificas en las cuales puede manifestarse. Al observar los modales y los objetivos
de la vida humana, se constatan tres clases de conciencia. En otras palabras: existen tres modos de
existencia en que la conciencia de un individuo puede caer o penetrar, mientras la adopcion de un modo
particular, a sabiendas e intencionalmente o no, determina el cardcter y el valor intrinseco de la
conciencia.

Al modo elemental o més simple de conciencia se le define como lineal. En este caso, los sentimientos,
los pensamientos y las energias del individuo no sélo yacen en un plano, sino que son unidireccionales.
La conciencia perteneciente a dicha clase se limita a la facultad del movimiento para atras o para
adelante en linea recta. Se ve vinculada, como un tren, a su ferrocarril especial. Tal forma de conciencia
es muy comun, siendo parte de quienes, en esta vida, sélo tienen un propésito personal. No importa cual
sea la meta principal de la existencia, pues, la conciencia del individuo se ejerce y posee poder so6lo en la
esfera limitada descrita, por ejemplo: un tendero que quiere ganar dinero; un profesional en su esfera
particular, los hombres y las mujeres de sociedad en el constante remolino del placer y la excitacion.
Basta mirar alrededor para observar muchos ejemplos de lo mencionado. Un vasto nimero de hombres y
mujeres actuales pertenecen a esta clase.

En la segunda clase la conciencia goza de mayor libertad.

Las dimensiones de los reinos sobre los cuales rige son bidireccionales, pues, ademéas del movimiento
para atras y adelante, la conciencia puede cruzar regiones que se hallan a la derecha y a la izquierda.

Llamaremos esta forma de conciencia: superficial, por tener longitud y amplitud, faltdndole, sin
embargo, profundidad. La poseen aquellos que, aun siendo devotos a un empleo especial que absorbe sus
principales energias, también se ocupan de otras esferas secundarias en las cuales estan particularmente
interesados. Dicha conciencia predomina entre hombres y mujeres que, desempefiando un trabajo diario
para proveer las necesidades de la vida, tienen una actividad mental o emocional suficiente, capaz de
conducirlos a empefiarse en cosas secundarias que ejercen el pensamiento o realizan un propdésito. Los
poseedores de esta forma de conciencia son activos y parecen seguir una meta, aunque puede no ser noble
ni tener valor intrinseco. Naturalmente, esta conciencia goza mas de la vida que la conciencia que
definimos lineal. A esta segunda clase de conciencia: la superficial, pertenecen hombres de negocio que
no estan totalmente absortos en producir dinero; clérigos y ministros de simpatias sabias, maestros que no
se limitan a una sola tendencia particular de pensamiento y personas con vidas generalmente Utiles y
activas.

La conciencia, cuya naturaleza todavia debe describirse, es mucho mas extensa que cualquiera de las dos
clases ya consideradas.

Sus dimensiones yacen en tres direcciones: no sélo existe en cada direccion superficialmente, sino que
penetra por debajo de la superficie, en cuanto posee la cualidad de la profundidad. Es cierto que el area
superficial tiene extension variable. Al observador puede parecer limitada o esparcirse ampliamente, sin
embargo, s6lo unos pocos y ni siquiera ellos, reconocerdn, integralmente, la circunstancia de la
profundidad en su naturaleza y extension. El territorio por debajo de la superficie no es visible ni medible,
excepto mediante las facultades de una conciencia de naturaleza analoga. En la profundidad de un objeto
hay capacidad para la sustancia y la naturaleza de la conciencia es tan real que, cualquier cosa que exista
en la profundidad, es como la verdadera sustancia. Las formas de conciencia lineal y superficial s6lo
lidian con objetos temporales y por ende, transitorios; sin embargo, esos que son la posesién de la forma
solida, son seguros y trascienden la posibilidad de remocién.
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Dentro de la regién profunda hay un sinnimero de pistas de variedad infinita que corresponden a su
aspecto intrincado y hasta donde pueda penetrar.

Al explorar dichas pistas, la conciencia puede encontrar un empleo interminable. Esta clase de
conciencia da al mundo aquellos hombres de los cuales aprende, la profundidad de cuya naturaleza es el
abismo de donde brotan fuentes y arroyos que irrigan la vida, haciendo girar sus ruedas y volviéndola
fructifera.

Dichos hombres son los mas ricos entre los terricolas, siendo, su riqueza, inagotable. Esa profundidad en
la que su conciencia reposa, pertenece a un mundo distinto que el de la existencia humana; es el universo
de la vida eterna e infinita de la cual ya estan sujetos.

La primera forma de conciencia: la lineal, puede considerarse sensual o esa que opera solo a través de
los sentidos y el sistema nervioso. La segunda: la superficial, la [lamaremos intelectual o sensual interna;
la tercera: la profunda, es la espiritual o la super-sensoria.

La conciencia sensual s6lo se deleita en las formas externas de los objetos, recibiendo impresiones de
ellas en cuanto las encuentra.

La causa alentadora de la conciencia intelectual no esta tanto en las formas de los objetos externos, como
en sus movimientos y los efectos producidos sobre los objetos mismos.

La conciencia espiritual se mueve entre las causas ocultas de lo sensual e intelectual.

Lucifer, Octubre, 1888.
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LA FUNCION DE LA ATENCION EN EL DESARROLLO PERSONAL

El verdadero estudio de alguna rama de conocimiento consiste en dedicar al tema una atencion repetitiva
tal, que, al final, se convierte en parte integrante del mundo de la conciencia y, valiéndose de la accion
mental automatica, puede usarse si esta presente el estimulo correlacionado.

El verdadero Estudio de un Arte consiste, principalmente, en las repeticiones atentas de la accion de los
6rganos fisioldgicos involucrados en las producciones de la misma, hasta que dicha accién se vuelve
automatica, ejecutandola bien y natural como cualquier reflejo original de la funcion fisiolégica.

En estas definiciones, la palabra que califica los procesos necesarios es el adjetivo: atento, el cual denota
la presencia de la atencion en lo que estamos haciendo. Sin este vocablo, la definicién no sélo seria
imperfecta, sino que esencialmente incorrecta y desviante.

S6lo en la cualidad de estar atento es posible que la consideracién y la accién reiteradas,
respectivamente, resulten en la posesion, por un lado, de un nuevo campo de conocimiento y por el otro,
de una nueva érea de poder.

¢Cuél es la naturaleza y la manera de expresarse de esta suprema cualidad: Atencién?

Un sustancioso entendimiento intelectual de la respuesta a esta pregunta y una realizacion de la funcién
de su tema en los procesos de la evolucién personal humana, deberian reconocerse como elementos
fundamentales en el conocimiento y la comprension del verdadero educador, ya sea un maestro o no.

En el campo educativo, el término atencion se usa mucho, sin embargo de modo aproximativo; pero no
tenemos otra palabra con la cual expresar, habitualmente, esa actitud de la conciencia que, en cualquier
estudio o adquisicion de poder es, absoluta y constantemente, necesaria para producir resultados
intrinsecos. Desde el punto de vista literal: el vocablo concentracidén es mas correcto en esta relacion, sin
embargo, para la mayoria de las personas, tiene una aplicacion muy limitada y especial para que se use
comUnmente en lugar de atencion.

Quizad si consideraramos la atencién mencionada como Atencién Concentrada se entenderia y
comprenderia mejor: la atencion de los procesos que permiten adquirir un conocimiento universal.
Atencidn es esa condicion o actitud de la conciencia en la cual sus rayos estan centrados, de modo firme e
incesante, sobre la cosa a hacer o el tema de estudio. Uno o mas de los sentidos especiales pueden
presentarlo a la conciencia o ya puede ser un contenido de la mente; el elemento especial, en la actitud, es
la absorcion con la cual la conciencia obra. Esta vision absorta debe proceder a un nivel tal que excluye
todos los demas objetos mentales sensibles, excepto uno.

La voluntad del individuo entra en juego en el esfuerzo por hacer esto: mantener la atencién concentrada
y su funcién es comparable a la de una lupa entre el sol y la superficie de un objeto. Si queremos que los
rayos del sol produzcan, a través de la lupa, un efecto definitivo y observable, el lente debe sostenerse de
modo tal que los rayos de luz converjan en un lugar que recibe la fuerza completa de los rayos que pasan
por la lupa. De entre todas las superficies alrededor sélo éste se pone de relieve, operando sobre él. De
manera analoga, al sostener la atencion, la Voluntad enfoca los rayos de la conciencia con todas sus
fuerzas dindmicas, sobre un area circunscrita donde esta el trabajo a desempefiar: el campo fisiol6gico,
mental, moral, etc.

Asi vemos que la atencion es absorcion de la visién mental, concentrada y mantenida por la accién de la
voluntad. No es una funcion separada ni una propiedad de la mente, como la percepcidn, la imaginacion,
la razon, etc., como algunos psicélogos quieren hacernos creer, sino un modo de accion: el verdadero
modo de accion de la VVoluntad. En otras palabras: es la expresion definida y eficiente de la Volicion o
fuerza de Voluntad del individuo.

Las funciones: percepcion, concepcion, imaginacion, etc., son instrumentos del Ego a fin de operar sobre
el mundo fenomenal y sus concepciones mentales. La atencidn se exhibe cuando una o més de éstas obran
asi con toda su fuerza, sin que algun otro objeto la distraiga.

La voluntad es la manifestacion o la accién del real Ego humano. La atencién designa el modo en que
esa manifestacion se exhibe funcionalmente, la Unica mediante la cual se producen resultados
permanentes.
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En relacion con el campo psicologico en que la atencion es una caracteristica, podemos formular el
siguiente esquema, quiza atil para que los aspectos generales del tema sean mas claros y para indicar,
definitivamente, la parte que la atencion desempefia en todos los fenémenos psicolégicos.

La fuente del movimiento mental surge en la Emocion: el deseo de conocer.

La direccién del movimiento esta en la Razén: como y qué conocer.

La maquinaria del movimiento la proveen las actividades mentales (la percepcion, etc.,): los medios a
través de los cuales se obtiene el conocimiento.

La fuerza de manutencion del movimiento reside en la Voluntad (la Energia del Ego): el modo mediante
el cual se asegura la continuidad de operacion.

Nuestro término atencion expresa la relacion eficiente y reciproca de estos dos ultimos grupos de
factores, con su nexo unido al objeto bajo estudio. La voluntad mantiene el uso de las actividades
mentales en el trabajo, de modo rigido y persistente.

A través de la volicidn, el Ego puede establecer relaciones solo con objetos externos a si mismo, a través
de las actividades mentales: percepcién, concepcion, juicio, imaginacion, etc. Para que lo anterior se
efectle, éstas deben mantenerse operando en linea directa entre el Ego, representado por la volicion y el
objeto a estudiar, asi como la pistola del deportista debe sostenerse con exacta precisién longitudinal entre
su 0jo y el objeto que desea golpear. Si la pistola se desviara sélo de un grado de la linea exacta de vision,
el deportista no daria en el blanco. De manera analoga, si la percepcion, la concepcion, el juicio o la
imaginacion, cualquiera que se esté usando, perdiese su enfoque directo en el trabajo a mano, el propdsito
fracasaria. En esta ilustracién, la capacidad de sostener firmemente la pistola en la precisa posicién, es
una analogia para indicar la accion psicoldgica de la atencion.

Una vez comprendido el pleno alcance de las verdades aqui indicadas, captaremos la relacion
significativa que tiene la actitud mental de la atencion con todos los procesos y usos educativos y no
podemos cansarnos de darle una posicién prominente al asentar verdaderos y eficientes métodos para
cultivarla. A pesar de que haya volicion, actividades mentales, la luz de la razén, el sistema fisiolgico
nervioso y muscular y vastas minas de posible conocimiento, ;qué resultado intrinseco y permanente es
realizable, en esos campos, si la manera en que se usan no incluye la atencion?

Todos los observadores penetrantes de la vida humana se daran cuenta de que la educacion moderna
fracasa, en gran medida, por no dar el justo lugar a este factor esencial de la evolucion personal. El
aspecto inconexo, sin meta y la banalidad mental de la vida adulta en general, brotan de esa omisién.

La educacion moderna, en su variedad de temas y rapidez con la cual pasa de un asunto a otro, sin una
meta precisa, exhibe inconexion en su empleo de tiempo y facultad.

Lo inconexo es la antitesis de la atencion sistematica.

La educacion moderna gobierna sobre un area de la cual nada nuevo emerge como fruto de su cultivo
cuidadoso, no trae a la existencia nada nuevo de su mundo de caos.

Esto es el resultado de su inconexidn entre método y accién.

La voluntad humana, sin embargo, es una creadora natural cuando opera a través de la atencion
concentrada, pero la educacion fracasa en su verdadera mision como estimulo y guia a la fuerza creativa
individual, a causa de esta negligencia ildgica de un principio fundamental.

Cada area de habilidad adquirida es una nueva creacion; tiene una real existencia patente y es un
objeto de posesion y uso en el mundo de la vida humana que no existia antes de su evolucién mediante la
voluntad personal que opera a través de las actividades mentales sobre un caos fisiologico.

Para impedir una posible confusién de pensamiento al delinear el tema, aqui podemos observar que hay
una actitud mental a la cual el término atencion se aplica cominmente y que podriamos nombrar: atencion
pasiva.

La atencidn pasiva gobierna la conciencia cuando se escucha un discurso elocuente o una conferencia
interesante.

En estos momentos la voluntad estd suspendida, mientras fuerzas que el ocultista quiza llamaria
mantramicas, mantienen la conciencia en trance.
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La atencion pasiva también rige cuando la mente sigue un hilo de pensamiento absorbente. Esta forma
no es la que se necesita para el crecimiento personal. Desde el punto de vista educativo es poco valiosa y
no tiene una relacion necesaria con nuestro tema.

La atencidon desempefia su parte necesaria en cada uno de los reinos o planos de vida a los cuales el ser
humano pertenece:

1. En el plano fisico; en el plano fisiologico de los sentidos particulares y los sistemas nervioso y
muscular. La accidn consciente, bajo su égida en este reino, resulta en la habilidad, la base no
solo de todo arte e interpretacion artistica, sino también de cada movimiento adaptado,
hermosamente, de los miembros y la estructura humana para propdsito préctico o para manifestar
agilidad y gracia.

2. En el plano mental; en el reino psicologico de los conceptos, las comparaciones, los juicios, las
deducciones, las especulaciones y los ideales. En este plano, la energia intelectual, bajo el control
de la atencidn, crea formas sistematicas, l6gicas y consecutivas de pensamientos, verdaderos
campos panoramicos de vision de detalles intelectuales despegados y nuevas formas emocionales
de poder y belleza.

3. En el plano moral; en el reino espiritual de verdades supremas, los principios vitales, ir a tientas
hacia el Infinito, las leyes de las relaciones humanas y su aplicacion a la conducta completa de la
vida personal. En esta area suprema, los sentimientos morales y las aspiraciones espirituales por
la perfeccion de la vida, concentran su atencion sobre detalles definidos del pensamiento y el
comportamiento personales, la produccion de la gracia del espiritu, la confiabilidad de
disposicion, una armonia conductual con el principio, altruismo en todas sus formas eficaces vy el
desarrollo de una influencia personal que siempre tiende hacia la evolucion de una armonia social
energética.

La atencion puede definirse especifica en la evolucion de la vida personal, cuando el objeto de su accidn
es un area o un detalle de cualquiera de estos reinos; mientras es suprema cuando el control del propésito
adoptado de la existencia en su integridad se mantiene a través de sus medios, estableciendo una unidad
eficiente y bien ordenada entre las multiples divisiones y detalles de ese proposito.

La palabra “genio” se ha definido “como una infinita capacidad para esforzarse”, es decir “para prestar
profunda atencion a los detalles diminutos.” “La profunda atencion a los detalles” implica que cada
ladrillo se emplea “para la mansion de todas las formas bonitas™; es decir, hay que construir la estructura
del conocimiento personal, la capacidad y la habilidad, colocando, cada una, en su posicién adecuada,
cimentandola ahi a la vez. Entonces, la estructura asi erigida es sustancial, espaciosa, bella y eficiente.

Dicha estructura, el resultado de esfuerzos infinitos y continuos, es eso que el mundo admira y adora,
Ilaméandolo: genio. Casi todos los seres humanos pueden desarrollar alguna forma de poder y habilidad
capaz de elevarlos, considerablemente, hacia esa cumbre de la cual el genio mira hacia abajo, si dejan que
sus voluntades los guie y apoye, primero, a lo largo del duro camino y después, impulsandolos. Esto
volveria al mundo ordinario menos banal, mondtono e incapaz de lo que es ahora. Resumiendo:

La atencion concentrada es la expresion de la voluntad, la cual es la fuerza central y animadora que
procede del Ego. La voluntad, operando bajo la condicion de la atencion sobre el caos de su mundo
circundante, coordinando sus energias, fuerzas y movimientos, lo transforma en un reino de forma, poder
y proposito centrado en el Ego.

Lo anterior constituye la evolucion personal que resulta, a la larga, en una individualidad perfeccionada,
la creacion de su propia voluntad.

Lucifer, Noviembre, 1888
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EL GENESIS DEL MAL EN LA VIDA HUMANA

El mal es un tema misterioso y de interés universal, un constante asunto de discusion en el cual los seres
humanos ejercen mucho sus mentes, afectandolos profundamente en sus pensamientos y especulaciones
siendo un factor muy amplio en su vida y la causa de gran dolor y sufrimiento.

Ademas, es un elemento que, a pesar de que permee la vida del ser humano como una llaga, paralizando
y contaminando su felicidad y la realizacion de sus ideales, él reconoce que debe eliminarse de su
vivencia lo mas posible, especialmente en ciertas formas, a fin de prepararse para la existencia en una
esfera espiritual. Tal reconocimiento es uno de los factores principales en el campo de la religion personal
y el aspecto especial en que se considera, determina la concepcion verdadera o falsa de los medios para
salvarse del mal.

La falsa concepcion de los medios para salvarse del mal, estriba en la suposicion segin la cual es
esencial que otro se sacrifique para uno, de aqui que la religion de muchos se basa, primariamente, en la
fe de la crucifixion de otro ser: un Cristo objetivo y, s6lo de modo secundario e indiferente, en el esfuerzo
y el sufrimiento personales.

La verdadera concepcion de la salvacién reposa en la aceptacién literal de la exhortacién de San Pablo:
“Trabaja por tu salvacion con temor y temblando.” (Filipenses II., 12).

Entonces, la mirada humana, en lugar de posarse con complacencia en los sufrimientos de otro, clavado
sobre una cruz material por las manos de hombres violentos y no espirituales, se dirigird hacia lo interno,
viendo, ahi, la arena de la crucifixién; los clavos dolorosos y las lanzas penetrantes deberan traspasar las
formas sensibles de los deseos personales muy amados, los apetitos y las indulgencias mas sutiles, no sélo
de la carne, sino también de la mente y del corazén, como si se extendieran y fijaran en una cruz, hasta
gue expiren.

¢De donde procede esta llaga, la causa de la discordia, la confusion y la parélisis que llamamos mal?
¢Como ha surgido en la esfera de la existencia humana?

Al considerar las potencialidades ilimitadas humanas, tanto en nimero como en extension y al observar
los recursos interminables que rodean al hombre en sus varios campos de actividad externa: del
pensamiento, de la emocidn y del cultivo personal, percibimos prontamente que si la discordia del mal
estuviera ausente, su vida seria luminosa, feliz y llena de proposito inteligente.

De aqui la perenne pregunta: ¢qué ha producido un mundo de actividad y sentimiento tan inarménico en
sus movimientos, tan inconexo en sus relaciones internas mutuas, acompafiado por tristeza y aridez? Sin
embargo los sabios van mas alla, formulando la pregunta mas pertinente e importante entre las
interrogantes de la vida: ¢cémo es posible solucionar la discordia, eliminar la llaga de la desunion,
introduciendo los elementos vivos de la verdadera sabiduria y del verdadero propdsito?

Al comenzar una investigacion sobre el mal, es esencial reconocer que no es, en si, una cosa, sino la
forma tomada por algo, es decir, el comportamiento humano, tanto individual como colectivo. No existe
separado de esa conducta, el mal cesara en cuanto ésta cambie su forma, convirtiéndose en una expresion
de la Ley Suprema de la Vida, capaz de reflejar la belleza y la operacion armdnica de esa Ley. ¢De donde
surgié dicha forma y qué la ha adherido al area de la existencia humana?

Ademas: ;por qué la vida interna de cada ser humano es la arena de una constante lucha? ;Como es que
dentro de él existe un conflicto incesante con respecto a cual forma: el bien o el mal, caracterizara el
tejido de su individualidad permanente? ¢Por qué hay carencia de movimientos suaves, concordia y paz
en el mundo del pensamiento, del sentimiento y de la accion, de los cuales el hombre es el centro y
también el creador?

Al considerar la naturaleza del hombre y como vive, constatamos que comparte con los animales
inferiores esos principios de existencia y motivos de accion que propician la auto-preservacion:
acumulacion de lo necesario para existir, proteccion contra el peligro y la continuacién de la especie. En
los animales tales principios y motivos actian de modo ordenado, obedeciendo, ellos, a sus instintos o
impulsos inherentes para la preservacion, la proteccion y la procreacion; siguen sus instintos dentro de un
limite bien definido, asentado por las exigencias y los impulsos del momento.
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Ninguna conciencia futura desempefia algun rol en la accién de los animales, por eso ho acumulan por el
futuro ni modifican, de modo marcado, otros usos de sus instintos. Su interrelacion es simple: obedece a
ciertos impulsos naturales.

El ser humano posee los mismos impulsos e instintos, pero estd dotado de otro grupo de cualidades de
mayor alcance y fuerza: la memoria, la percepcion realista de los objetos y los actos, la prevision y el
infinito poder de adaptacion.

Lo anterior lo vuelve el sefior de infinitos recursos, dominando conscientemente el pasado, para el
propésito del presente y el futuro.

Sin embargo, la naturaleza animal en él conserva su fuerza, siendo, todavia, parte esencial de su ser en
cuanto lo conecta con el mundo objetivo, impulsandolo a actos necesarios para su existencia.

Dicha naturaleza original es tan fuerte que tiende a prevalecer sobre las facultades de mayor alcance y
poder, subordindndolas a su servicio para que cumplan con sus exigencias y necesidades. El principio
integral de la naturaleza humana es el ser, siendo el comienzo, el medio y el final de la existencia animal.
En la arena de la vida animal, eso que es antitético al ser o se opone a sus deseos, se trata como algo
antagonico: si el adversario es débil o el obstaculo pequefio, se aplasta; en caso contrario, se huye de él o
se evita.

Sin embargo, en todas estas condiciones prevalece el sentimiento de antagonismo y si la oposicion
continla, pasa, a la vez, a la ultima etapa de temor o ira. El reino del mundo animal donde el ser es el
regente natural, tiene una organizacién muy simple y pocos principios gobernantes. No existe lo justo ni
lo equivocado ya que, en su lugar, como Unico arbitro de la accion, encontramos la necesidad en cuanto a
la auto-preservacion y la propagacion de las especies; mientras en el caso de las relaciones individuales,
la conveniencia.

Cuando se trata de obtener el alimento o afirmar una posesion o la supremacia, solo se reconoce la ley
del méas fuerte o del mas astuto. Se obedece Unicamente al impulso por acapararse lo deseado; excepto
cuando un instinto de debilidad o inferioridad causa un temor que paraliza o insta a la fuga.

Por lo tanto, cuando la naturaleza animal se alea con los atributos superiores de la inteligencia, la
memoria, la prevision y el recurso, que son dotes humanas, se acenttan la fuerza de sus emociones y la
agudeza de sus experiencias sensorias; las cuales, intensificadas por reflejo de la conciencia més
ampliamente extendida, llevan a la supremacia sobre las fuerzas de mayor alcance a fin de propiciar y
gratificar mejor sus varios instintos individuales.

La memoria y la inteligencia pueden elevar el placer de la gratificacién del deseo, buscando y
proporcionando esos elementos y condiciones en que se podria encontrar, conscientemente, la existencia
del placer, repitiéndolo con indulgencia, quizé por goce y ventaja individual. Entonces, la facultad de la
prevision y de la participacion mas aguda de la conciencia en actos precisos podrian, en si y unidas a la
naturaleza animal original, sélo acentuar y ampliar el principio y el poder del ser, contribuyendo a
desarrollar una vida dirigida a exaltarlo y fortalecerlo.

Si la evolucion del ser humano hubiera presentado, alguna vez, una etapa de esta naturaleza, él hubiera
sido s6lo un animal de deseos egoistas exagerados gratificados sin limitacién.

Es cierto que los sistemas, los métodos y las aplicaciones de la educacion moderna, tratan al ser humano
como si fuera un ser realmente en esta etapa de desarrollo, ignorando, practicamente, en lo que a él le
concierne, su posesiéon de otras dotes ademas de éstas. Desafortunadamente, la educacion moderna,
estando bajo el control de educadores aficionados y directores auto-elegidos, no tiene nexo con su tema,
tratdndolo en modo indigno e ignorante.

Sin embargo si el ser humano sélo hubiese tenido las dotes mencionadas, hubiera sido, simplemente, un
animal con una conciencia mas definida, pero se le otorg6 un principio superior, portador de una Ley de
Existencia, la mera antitesis del principio animal o del ser. Este principio superior, analogamente a la luz
en el mundo fisico, aparece como simple esencia en su forma completa, sin embargo puede, al igual que
la luz, dispersarse en muchos rayos hermosos y energéticos por medio de la refraccion a través de un
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medio adecuado. Este principio es Sabiduria Espiritual,®® en su simple forma, como unidad de fuerza.

Ilumina la vida plena y realmente; por debajo de sus rayos brillantes se arreglan, ante la vision interna en
su real naturaleza y relacion, el verdadero caracter del individuo y del mundo en que se mueve: sus
objetos, senderos, movimientos y destino.

Este Principio Espiritual que abraza, como uno de sus rayos, la fuerza transformadora del Amor
Universal, la caridad de San Pablo, es, como ya notamos, la directa antitesis del principio del ser.

Sin embargo, constatamos que en la constitucién humana los dos existen uno al lado del otro: uno es
esencialmente carnal y mundano, adaptado s6lo para una existencia fisica sensual; el otro es infinito, tanto
en capacidad como en duracién, el aliado del mundo que despliega constantemente belleza, sabiduria y
poder.

Pero no pueden existir en el mismo territorio y mantener una actitud pasiva reciproca; tampoco pueden
poner en peligro sus propdésitos antagonicos, estableciendo una supremacia sobre areas del ser totalmente
ajenas a ellos. La regla que ambos tratan de imponer es sobre eso que es el hombre en si, los dos reclaman
el Ego, la esencia duradera dentro de la personalidad visible y transitoria; eso que, segun su eleccién y
decision absolutas, sufrira 0 gozara, decaera o crecer, vagara a la merced de cualquier viento o ascendera
firmemente el Monte de Dios.

Al fin y al cabo una de estas fuerzas que se debaten en el pecho humano, deberé tomar las riendas: una,
llevara al ser humano a este tipo de vida, la otra, a su contrario.*

El principio superior, del cual est4 dotado, se esfuerza por revelar a su entendimiento que le espera otro
destino que el de la simple vida animal del ser; a veces le llegan vistazos de un mundo cuya naturaleza es
totalmente diferente a la que sus sentidos externos lo conectan. Gradualmente aprende que la vida del ser
destruye todo lo verdadero y duradero; es ilusoria y falsa, impide la resolucién de las discordias de la vida
en una plena armonia.

Ademas se da cuenta de que: abandonarse a esta fuerza desintegradora que produce caos y decaimiento,
en lugar de vitalidad, debe ser contrario a la ley de su ser, obstruyendo, por siempre, la realizacién de su
destino, la unién de su voluntad e inteligencia con la Fuente de la Sabiduria, la Belleza y el Poder.

El antagonismo y la energia de las fuerzas contrincantes se acenttan una vez descubiertas estas verdades
y dentro de la arena de la lucha brotan confusién e inquietud. EIl objeto consciente de este conflicto no
puede evadir la incomodidad, la perplejidad y la tristeza que engendra; a la larga el hombre se da cuenta
de que debe tomar una decisién, aliando su voluntad, permanentemente, con el Principio Uno o
rindiéndose con debilidad inestable al otro.

Aqui cabe constatar que las dotes simplemente intelectuales no sélo proveen, a la naturaleza por debajo
de ellas, los medios mas llenos de gratificacion, sino que agregan areas especiales de vida personal en las
gue la auto-glorificacion reina sin contraste. Una de éstas es el campo de la emulacién egoista que en
estos dias pulula de actividad vulgar y la apropiacién gratuita de premios y examenes han extendido
criminalmente® su lapso de vida normal y necesaria para entrenar cada unidad de la raza humana.

% «La sabiduria que procede de arriba es, primero, pura, luego pacifica, gentil y facil de suplicar, esté llena de
piedad y buenas obras.” Santiago, III., 17.

¥ «La carne lucha contra el espiritu y el espiritu contra la carne.” —Gal. V. 18.

0 Aqui el término criminalmente es adecuado y justo a causa del efecto desintegrador y deteriorador del sistema
aludido sobre la humanidad, desde el punto de vista individual social. El sistema no se ha impuesto ni mantenido sin
cognicion de causa. Tuvo origen y se conservo a pesar de las ensefianzas enfaticas del Nuevo Testamento y la
encarnacion de los preceptos afirmados “por quienes se definen cristianos”, los cuales se basan en la autoridad
superior en cuanto los impartieron aquel hacia el cual sienten la méaxima reverencia. (Véase Mateo XX., 20-28;
XXIII. 12; Lucas XIl., 34; XIV., 7-12; XVI 15; Juan XIV., 15; Filipenses II., 3; Santiago I11., 14-16, etc.)

Tanto el espiritu como la letra de esos preceptos se opone totalmente a la emulacién personal y a la lucha por la
notoriedad; mientras las ensefianzas que los acompafian son, a menudo, ilustraciones de los desastres morales y
espirituales fruto de la infraccion y la condena que, eventualmente, esperan a quien los transgrede. A pesar de esta
ensefianza clara y precisa, la emulacién personal se ha convertido en un factor principal, en una experiencia normal,
universal humana y en un periodo en que los vicios, los habitos y los impulsos reciben su forma y fuerza, dirigiendo
los motivos que eventualmente gobernaran toda la vida terrestre y, probablemente, la del méas alla. De aqui la
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En otra de estas areas brotan condiciones que instigan a manifestar una superioridad personal imaginada
y el goce de distinciones sociales mezquinas y desintegradoras, que no sélo son evidentes en el anhelo por
titulos y otros términos que exaltan la individualidad, sino también en su activa blsqueda y el placer
derivado de su uso, véase los grados medios y altos de la vida social, politica y profesional. Por plausible
y universal que esta accion de las dotes mentales humanas inferiores pueda ser, es un rendirse al principio
del ego y una de las formas en que se adora.

En este plano también surge la manifestacion comun de la arrogancia personal y la soberbia que, por
medio de actos tiranicos y arbitrarios, crea nuevas formas de conflictos en la arena del pensamiento y del
sentimiento humano, activando circulos de fechorias en constante expansion, evocando fuerzas de
“maldad espiritual en lugares elevados” y dejando al mismo actor mas alienado de la Ley suprema de la
Vida.”! Esta es la forma més enfatizada y espiritual de culto personal: el enemigo mas mortal del alma
humana y el mayor obstéaculo en el alcance de la verdadera dicha.

Una honrada y profunda investigacion de las verdades y los hechos presentados, pertenecientes a los
centros de vida individuales, a la fuerza de la cual el ser humano esta dotado y a la relacion de su Ego con
ellas y su uso, nos dejan sin duda en cuanto al origen del mal y su naturaleza y el caracter l6gico de sus
consecuencias. En el ser humano existe o es iluminado por eso que lo induce a convertirse en el maestro
de si mismo y de su vida, volviéndose un verdadero servidor de la deidad. Pues: s6lo cuando el hombre
sea el servidor de lo Altisimo, cesara de servir a las fuerzas ciegas y egocéntricas que operan en él. “No
puedes servir a Dios y a Mamén.”

El ser humano estd consciente de que lo ilumina el Principio Supremo del Universo: el Conocimiento
Divino y la Motivacion Divina, “la Luz que brilla en cada hombre que viene al mundo.”

Puede recibirlo,* incluso juega con él, pero, jay!, las fuerzas inferiores predominan y el ser humano se
abandona a ellas estableciendo la vida en su plano; se entrega a los motivos que ellas crean, sin embargo,
mientras se entrega, sabe que esta destruyendo la regla de Dios y que esta contribuyendo para que al
mundo lo inunden la enfermedad, la oscuridad y la muerte.

Entonces, el ser humano, al escoger voluntariamente o dejando que se le lleve, a eso que se opone a su
union con el Supremo Principio de Vida: el Absoluto en Sabiduria, Conocimiento y Poder, determina para
si mismo y su raza el futuro resultante. Puesto que siembra con persistencia falsas semillas de vida
procedentes de su corazén contaminado,”® ;deberia extrafiarnos que coseche su fruto natural en la tristeza
y la afliccion?*

pregunta: ¢las plantas de un jardin bien cultivado, la rigen este plan, estimulandolas a crecer cada una mejor que su
vecina o se entrenan y alientan, cada una, hacia su mejor desarrollo posible?

*1 El acto de un difunto Obispo de la iglesia inglesa puede servir de ilustracion de lo que quisimos decir. Deshered6
a su Unica hija para “marcar”, como dijo él en el testamento, “Su posicion en cuanto a la conducta de ella.” Esta hija,
ejerciendo sus derechos y responsabilidades personales inherentes, que ninguna imposicién paterna puede abrogar ni
quitar, se caso con el hombre amado y, desde entonces, el padre rechazé interactuar con ella, la cual trat6 de apelar a
él en vano. Actos de esta naturaleza imperiosa y arrogante son muy comunes en varios grados.

Activan corrientes maléficas y miserables de las cuales nadie puede prever el final ni las consecuencias. Las fuerzas
subyacentes tales actos dan origen al dogmatismo, la persecucion, la presuncion sacerdotal y toda forma de
inquisicion en la vida personal y las convicciones personales. ¢ Acaso no han producido sufrimiento, dolor, caos
social y anarquia nacional? ¢No son todavia vigentes a nuestro alrededor? ;Qué dijo Jesus acerca de la arrogancia
personal y la actitud farisea?

%2 “E] bien que quiero hacer no lo hago; pero el mal que no quiero hacer, esto si lo hago.” “Me deleito en la ley de
Dios que anhela el hombre interior; pero en mis miembros noto otra ley que lucha contra la de mi mente y me
cautiva en la ley del pecado que esta en mis miembros.” (Romanos VII., 19, 23-4.) La fuerza de la naturaleza
inferior se convierte en la ley del pecado mencionada por San Pablo al simple rendirle, a su control, la vida
individual del pensamiento, del sentimiento y de la motivacion.

8 «pPorque del corazon provienen pensamientos malos”, etc. (Mateo, XV., 19.)

“ “No te engafies, Dios se deja embaucar: todo lo que siembres, cosecharés. Quien siembre en su carne, de ella
recogera corrupcion; sin embargo, quien siembre en el Espiritu, de él recogera la vida eterna.” (Efesios VI., 7-8.)
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“Siembra un acto y cosechards un habito;
Siembra un hébito y cosechards un caracter,
Siembra un carécter y cosecharas un destino.”

Lucifer, Enero 1889
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PENSAMIENTOS SOBRE EL KARMA'Y LA REENCARNACION

En el ser humano hay arterias tan sutiles como un cabello dividido 1000
veces. Estan llenas de fluidos azules, rojos, verdes, amarillos, etc. En
ellas reside el involucro tenue (la base o estructura etérea del cuerpo
astral) y los residuos ideales de las experiencias de las encarnaciones
previas se adhieren a ese estuche tenue, acompafiandole de cuerpo en
cuerpo.

Upanishads

“Juzga a un hombre por sus preguntas mas bien que por sus respuestas”, ensefia el astuto Voltaire. En
nuestro caso es un consejo a medias, para que sea completo y cubra todo el campo hay que agregar:
“averigua el motivo que insta al investigador.” Un hombre puede formular una pregunta fruto de un
sincero impulso para aprender y conocer. Otro hard eternas preguntas capciosas para probar que su
adversario se ha equivocado.

A esta Ultima categoria pertenecen varias personas que, segun dicen, “investigan sobre la teosofia”.
Entre ellos hay materialistas, espiritistas, agndsticos y cristianos. Algunos, aunque raramente, estan
“abiertos a la conviccion”, de acuerdo con lo que dicen; otros, compartiendo la idea de Ciceron, segun la
cual ningan hombre liberal y buscador de la verdad deberia acusar de volubilidad a quien ha cambiado de
opinion, se convierten realmente y se unen a nuestras filas. Sin embargo hay quienes y son la mayoria,
gue mientras se representan como investigadores, en verdad son criticones. Ya sea por su estrechez
mental o su temeridad, se atrincheran, inconmovibles, tras sus creencias y opiniones preconcebidas, a
menudo superficiales. Tal “buscador” no tiene esperanza pues, su deseo por investigar la verdad es un
pretexto, tampoco una mascara intrépida, sino simplemente una nariz postiza. No tiene la abierta
determinacion de un materialista declarado ni la frialdad serena de un “Sefor Oraculo”. Pero:

Es como si prohibieras al mar obedecer a la luna,
O si por medio de un juramento quitaras o de un consejo sacudieras,
El tejido de su locura [...]

Por lo tanto, esta clase de “buscador de la verdad” es mejor dejarla en paz, siendo intratable porque: o es
un erudito superficial, un teérico prepotente o un insensato. Por lo general habla de la reencarnacion antes
de haber aprendido, incluso, la diferencia entre la metempsicosis: la transmigracion de un alma humana en
una forma animal y la reencarnacion o el renacimiento del mismo Ego en cuerpos humanos sucesivos. No
conociendo el verdadero significado de la palabra griega, ni siquiera sospecha lo absurdo que es, en
filosofia, esta doctrina puramente exotérica de la transmigracion en los animales. Es inutil decirle que la
naturaleza, impulsada por el Karma, nunca retrocede, sino que siempre se proyecta adelante en su obra
sobre el plano fisico. Puede albergar un alma humana en el cuerpo de un hombre que moralmente es diez
veces mas bajo que un animal, sin embargo no va a revertir el orden de sus reinos; por ende: en cuanto
suene la primera hora de un Manvantara, conducira la ménada irracional de un animal de una orden
superior a la forma humana, sin embargo, una vez que este Ego se haya convertido en un hombre, aunque
sea del tipo més infimo, nunca lo conducira de nuevo a las especies animales, por lo menos no durante ese
ciclo o (Kalpa).*”

** Seguin la ensefianza de la Ciencia Oculta: sobre cada cadena de mundos en nuestro sistema solar, desde el inferior
al superior, ocurre el mismo orden evolutivo para el hombre y los animales: desde el primer planeta de una cadena
hasta el séptimo y desde la primera ronda hasta el final de la séptima. Por eso: tanto el Ego més elevado como el
mas bajo, de entre las monadas seleccionadas para poblar una nueva cadena en un Manvantara, cuando pasan de una
“cadena” inferior a una superior deben, por supuesto, pasar por cada forma animal (e incluso vegetal). Sin embargo,
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Por supuesto la lista de extrafios “investigadores” no se ha agotado con estos buscadores amables. Hay
dos clases mas: cristianos y espiritistas, siendo, estos Ultimos, en ciertos aspectos, los mas formidables de
todos. Los cristianos, al haber nacido y crecido como creyentes en la Biblia y en los “milagros”
sobrenaturales basados en una autoridad de “trigésima séptima mano”, segun dice un proverbio familiar,
con frecuencia se ven obligados a rendirse ante el testimonio directo de su Idgica y sentidos, después de
gue se abren a la razon y a la conviccidn. Formaron opiniones a priori cristalizandose en ellas, como una
mosca dentro de un fragmento de &mbar. Sin embargo, ésta ahora se ha roto y, como uno de los signos del
tiempo, se han recordado de una busqueda sincera aunque un poco tardia, para justificar sus opiniones
previas o separarse de ellas por siempre. Al haber descubierto que su religion, como la de la mayoria de
los seres humanos, se basaba en el respeto humano y no divino, llegan a nosotros como si fuéramos
cirujanos, creyendo que los tedsofos puedan quitar todas las telarafias antiguas de sus cerebros ofuscados.
A veces esto ocurre: al hacerles ver la falacia de aceptar e identificarse con cualquier forma de creencia,
buscando las razones para justificarla sélo después de afios, es natural que traten de no caer de nuevo en el
mismo error. En un tiempo tuvieron que contentarse con las interpretaciones de sus dogmas tradicionales,
ateniéndose a la falacia y con frecuencia a lo absurdo que ofrecian; sin embargo ahora buscan aprender y
entender antes de creer.

Este es el estado mental correcto y puramente teosofico, siendo, ademas, coherente con el precepto del
Sefior Buddha, segln cuya ensefianza nunca hay que creer basandose s6lo en la autoridad, sino que se
debe poner a prueba usando la razon personal y la intuicion mas elevada. S6lo esta clase de buscadores de
la verdad eterna podran beneficiarse de las lecciones de la antigua Sabiduria oriental.

Por ende, es nuestro deber ayudarles a defender sus nuevos ideales, ofreciéndoles las armas mas
adecuadas y de mayor alcance; pues, no sélo encontrardn materialistas y espiritistas, sino que deberan
lidiar con sus ex-correligionarios, los cuales los afrontaran con todos sus arsenales de pistolas postizas e
interpretaciones biblicas literales y la falsa traduccion de una pseudo-revelacion. Deben prepararse. Por
ejemplo, se les dird que en la Biblia no existe una palabra que apoye la creencia en la reencarnacion o una
sucesién de vidas en esta tierra. Los bidlogos vy los fisidlogos se mofaran de tal teoria, asegurandoles que
se opone al hecho, en cuanto no existe ser humano que tenga, siquiera, un pequefio recuerdo de una vida
pasada. Los metafisicos superficiales y los sostenedores de una ética eclesiastica a la ligera de esta edad,
afirmaran la injusticia de un castigo posterior, en la vida presente, por acciones cometidas en una
existencia previa de la cual nada sabemos. A quien estudie seriamente las ciencias esotéricas se le podra
mostrar el aspecto falaz de tales objeciones.

¢Qué podemos decir de nuestros adversarios feroces, los seguidores de Kardec o los reencarnacionistas
de la escuela francesa y los que se oponen a la reencarnacién: la mayoria de los espiritistas de la vieja
escuela? El hecho de que los primeros crean en la reencarnacion, en su manera burda y antifilosofica,
vuelve nuestra tarea aun mas dura. Estan convencidos de que un ser humano muere y su “espiritu”,
después de algunas visitas de consuelo a los mortales dejados atras, puede reencarnarse a voluntad
dondequiera y en quienquiera. Para ellos, el periodo devachanico de 1000 o generalmente de 1500 afios,
es una perturbacion mental y un grillete. No quieren oir hablar al respecto y tampoco los espiritistas que
se le oponen usando su base altamente filoséfica de que: “esto es simplemente imposible.” ;Por qué?
Porque para la mayoria de ellos es desagradable, especialmente para quienes se consideran como un
Avatar personal o la reencarnacion de algun gran héroe o heroina histéricos que vivieron en los Ultimos
siglos (pues, para ellos, renacer en un barrio pobre y de mala fama no es algo posible). “Es muy cruel”
decir a los padres de un bebé nacido muerto, que, a pesar de la realidad de la reencarnacién o no, es una
creencia absurda pensar que su hija, que ellos imaginan que creci6 en una guarderia de la Tierra de
Verano (de los espiritus), ahora es grande y los visita diariamente en el cuarto en el cual la familia da su
sesion espiritista. No debemos lastimar sus sentimientos al insistir que cada nifio que muere antes de la

en ningln periodo de las siete rondas un Ego humano, una vez empezado su ciclo de nacimiento, se convertira en el
de un animal. Véase La Doctrina Secreta.
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edad de la razén: cuando se convierte en una criatura responsable, se reencarna inmediatamente después
de su muerte, pues, no poseyendo mérito ni demérito personal en cualquiera de sus acciones, no puede
tener acceso a la recompensa y a la dicha del Devachan. Ademas, no siendo responsable hasta la edad de,
digamos, siete afios, el pleno peso de los efectos kdrmicos engendrados durante su breve vida, recae,
directamente, sobre los que lo criaron y guiaron, los cuales no estaran dispuestos a oir tales verdades
filosoficas, basadas en la justicia eterna y la accion karmica. Por eso claman: “Aléjate, has herido nuestros
mejores y mas devotos sentimientos. No aceptaremos tus ensefianzas.”

iSin embargo se mueve! Tales argumentos nos recuerdan las objeciones curiosas y las negaciones acerca
de la esfericidad de la tierra que algunos astutos padres de la iglesia antiguos usaron, es decir, los
sabihondos santos, los “monjes venerables” y los maniqueos agustinianos: “;Como puede, la tierra, ser
redonda?” “Si asi fuese, los hombres que estan abajo deberian caminar con las cabezas hacia abajo, como
moscas en el techo. Peor que todo, no podran ver al Sefior que descendera en su gloria el dia de la
segunda llegada.” Como estos argumentos muy logicos parecieron irrefutables a los cristianos de los
primeros siglos de nuestra era, asi las objeciones profundamente filosoficas de nuestros amigos, los
tedricos de la Tierra de Verano, parecen ser plausibles en este siglo de neo-teosofia

Se nos pregunta: ¢cuales son sus pruebas de que estas series de vida han ocurrido o que hay
reencarnacion? He aqui nuestra respuesta:

1. El testimonio de cada vidente, sabio y profeta a lo largo de una sucesion infinita de ciclos
humanos.
2. Una gran cantidad de pruebas deductivas que cautivan incluso al profano.

Por supuesto, estas Ultimas no son absolutamente confiables, aunque, con frecuencia, se ejecutan a los
seres humanos usando nada mejor que dicho testimonio deductivo. Pues, citando las palabras de Locke:
“Inferir no es nada excepto asentar una proposicion como verdadera para atraer otra como verdadera.” Sin
embargo: todo depende de la naturaleza y fuerza de la primera proposicion. Los que creen en la
predestinacion pueden asentar esta Gltima como verdadera, esa agradable creencia segun la cual: la
voluntad de nuestro “Padre Misericordioso en el Cielo” pre-asigna cada ser humano a un fuego infernal
duradero o al “Arpa Dorada”, segun el caso. La proposicion de la cual se infiere esta curiosa creencia, que
se asienta como verdadera, estriba en una de las pesadillas de Calvino, el cual tuvo muchas. Sin embargo,
el hecho de que sus seguidores sean millones, no implica que se pueda definir como universal a la teoria
de completa depravacion o de predestinacion. Las dos siguen siendo limitadas a una pequefia porcién de
la humanidad y nunca se habia oido hablar de ellas antes de los dias del reformador francés.

Son doctrinas pesimistas nacidas de la desesperacién, creencias artificialmente injertadas en la
naturaleza humana y por ende no pueden ser buenas. Pero: ;quién ensefié a la humanidad acerca de la
transmigracion del alma? Universal es la creencia en renacimientos sucesivos del Ego humano a lo largo
de los ciclos de vida en varios cuerpos: una certidumbre innata en la humanidad. Incluso hoy, cuando los
dogmas teoldgicos del origen humano han sofocado y casi aniquilado esta idea natural innata de la mente
cristiana, centenas de los mas eminentes fil6sofos, autores, artistas, poetas y profundos pensadores
occidentales, contintan creyendo en la reencarnacion. Segin George Sand se nos:

“Lanza en esta vida como en un alambique donde, después de una existencia previa olvidada, se nos
condena a rehacernos y renovarnos, templados por el sufrimiento, la friccién, la pasion, la duda, la
enfermedad y la muerte. Soportamos todos estos males por nuestro bien, nuestra purificacion o sea, para
hacernos perfectos. De edad en edad, de raza en raza, llevamos a cabo un progreso tardio, sin embargo
cierto, un adelanto cuyas pruebas son evidentes a pesar de lo que digan los escépticos. Si todas las
imperfecciones de nuestro ser y las penas de nuestro estado nos llevan a sentirnos desalentados y
aterrorizados, en cambio, las facultades mas nobles que se nos han otorgado para que busquemos la
perfeccion, contribuyen a nuestra salvacion: liberandonos del miedo, la miseria y la muerte. Es cierto que
un instinto divino, cuya luz y fuerza crecen constantemente, nos ayuda a comprender que nada muere en
el mundo, s6lo nos desvanecemos de las cosas a nuestro alrededor, en la vida terrestre, para volver a
aparecer en condiciones méas favorables a fin de crecer eternamente en el bien.”
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*

En Reencarnacion, un Estudio de Verdades Olvidadas,* el profesor Francis Bowen declara una gran
verdad:

“Podriamos casi afirmar que la doctrina de la metempsicosis es una creencia natural o innata en la mente
humana, si consideramos su amplia difusioén en las naciones terrestres y su prevalencia en las edades
historicas.”

Los millones de indos, egipcios y chinos que han transitado y los millones de quienes creen en ella hoy,
son casi innumerables. Los judios tenian la misma doctrina; ademas, ya sea que uno rece a una deidad
personal o en silencio a un Principio y a una Ley impersonal, es mucho mas reverencial creer en esta
doctrina que no. Una creencia nos hace pensar en “Dios” o “Ley” como sinénimo de justicia, dando, al
pobre ser humano, méas de una oportunidad para una vida recta y para expiar los pecados de omision o
comision. Nuestro escepticismo acredita al Poder Invisible un poder diabdlico, en lugar de equidad,
volviéndolo una especie de Jack el Destripador sideral o Ner6n, unido a un monstruo humano. Si una
doctrina pagana honra la deidad y una cristiana la deshonra, ;cual deberia aceptarse? ;Y por qué se le
deberia considerar como un infiel a quien prefiere la primera?

El mundo sigue moviéndose como siempre y con él las ideas en las cabezas de las personas a la antigua.
La cuestion no consiste en si un hecho de la naturaleza encaja o no con algun interés especial, sino si es
realmente un hecho que se basa, al menos, en pruebas deductivas. Sin embargo, estos seres, con sus
intereses especiales, nos dicen que no. Nosotros contestamos: estudien las cuestiones que quieren
rechazar y traten de entender nuestra filosofia antes de negar nuestras ensefianzas a priori. Los espiritistas
se quejan, con buenas razones, de los cientificos que, como Huxley, denuncian integralmente sus
fendmenos sin saber nada al respecto. ¢Por qué hacen lo mismo en el caso de proposiciones basadas en
las experiencias psicologicas de miles de generaciones de videntes y adeptos? ;Saben algo acerca de las
leyes de Karma, la gran Ley de Retribucion, esa accion misteriosa en la naturaleza, sin embargo evidente
y palpable en sus efectos, que, a la larga, hace que se repercuta sobre nosotros cada accion buena o mala
que hicimos, como una pelota elastica que, lanzada contra la pared, rebota hacia aquel que la tir6? Nada
saben al respecto. Creen en un dios personal que dotan de inteligencia y que, segln sus ideas, otorga
recompensa y castigo para cada accion de nuestra vida. Aceptan esa deidad hibrida (finita, porque le
atribuyen, de modo antifilosofico, cualidades condicionadas, mientras insisten en llamarla Infinita y
Absoluta), a pesar de y estando ciegos a las miles y una falacia y contradicciones en que nos involucran
las ensefianzas teoldgicas sobre esa deidad. Al ofrecerles un sustituto coherente, filoséfico y l6gico para
este Dios imperfecto, una solucion completa a la mayor parte de los problemas sin resolver y los misterios
de la vida humana, se alejan imbuidos de terror idiota. Permanecen indiferentes a eso o se le oponen sélo
porgue su nombre es KARMA en lugar de Jehova. Es la doctrina que procede de la filosofia aria: la mas
profunda de todas las filosofias del mundo, en lugar de la semitica: un malabarismo astuto e intelectual
que ha transformado un simbolo astronémico en el “Dios vivo de los Dioses.” Nos dicen: “No queremos
una deidad impersonal”; “un simbolo negativo, como el ‘No-Ser’, que es incomprensible al Ser.” Asi es.
“La luz brilla en la oscuridad, y ésta no la comprende.” Por ende hablaran elocuentemente de sus espiritus
inmortales y, basandose en el mismo principio mediante el cual Ilaman a un dios personal, infinito,
volviéndolo un hombre gigantesco, definen, a un fantasma humano, “Espiritu” del Coronel Ciceron
Empalagoso o el “Espiritu” de la Seflora Amanda Zalameria, con la vaga idea de que ambos son, al
menos, sempiternos.

Por ende es indtil tratar de convencer a estas mentes. Si no pueden o no estan dispuestas a estudiar,
incluso, la idea general contenida en el término Karma, ¢cdmo pueden comprender las sutiles distinciones

% Aconsejamos la lectura de este volumen excelente de E. D. Walker a todo escéptico de la reencarnacion en busca
de pruebas. Es la coleccion mas completa de pruebas de todas las edades jamas publicada.
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presentes en la doctrina de la reencarnacion?, aungue, segin ha mostrado nuestro venerable hermano: P.
lyaloo Naidu de Hyderabad: “en verdad”, Karma y Reencarnacion “son el ABC de la Religion-
Sabiduria.” El Theosophist de enero lo expresa claramente: “Karma es el total de nuestros actos, tanto en
la vida presente como en los nacimientos previos.” Después de afirmar que Karma consta de tres clases,
continua:

“Sanchita Karma incluye los méritos y los deméritos humanos acumulados en los nacimientos
anteriores. Esa parte del Sanchita Karma, destinada a influenciar la vida humana [...] en la encarnacion
presente, lleva el nombre de Prarabdham. La tercera clase de Karma es el resultado de meéritos y
demeéritos de nuestros actos presentes. Agami se extiende sobre todas tus palabras, pensamientos y actos.
Lo que piensas, dices, haces y los resultados que tus pensamientos, palabras y actos producen en ti y en
los demas afectados por ellos, pertenecen a la categoria del Karma presente, que seguramente hara oscilar
el equilibrio de tu vida para bien o para mal en tu desarrollo futuro (o reencarnacion).”

*

Entonces, karma es simplemente accidn, una concatenacion de causas y efectos. Llamamos ley Karmica
eso que ajusta cada efecto con su causa directa y eso que guia, de modo invisible e infalible, dichos
efectos a escoger, como campo de su operacion, la persona justa en el lugar adecuado. ¢{Qué es?
¢Deberiamos llamarla la mano de la Providencia? No, especialmente en las tierras cristianas, pues: el
término tiene un nexo y una interpretacion teoldgica, es decir, la prevision y el disefio personal de un dios
personal; ademas, en las leyes activas del Karma: la Equidad absoluta, basada en la Armonia Universal,
no hay prevision ni deseo, siendo, nuestras acciones, pensamientos y actos, los que guian esa ley, en lugar
de ser guiados por ella. “Lo que un hombre siembra, lo recoge.” La teologia que, en un momento habla de
libre albedrio y en el otro de que la gracia y la condenacion son pre-ordenados para cada ser humano
desde (¢?) la eternidad, es muy antifiloséfica e ilégica, como si la eternidad pudiese tener un comienzo
del cual partir. Sin embargo este asunto puede desviarnos en disquisiciones metafisicas. Es suficiente
decir que Karma nos conduce al renacimiento, el cual genera nuevo Karma, mientras resuelve el viejo:
Sanchita Karma. Ambos estan indisolublemente ligados el uno en el otro. Eliminemos Karma, si
gueremos desembarazarnos de las miserias de los renacimientos 0 REENCARNACION.

Lucifer, Abril, 1889
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LA VISION DE ESCIPION

UNA VERSION DE “EL SUENO DE ESCIPION” DE CICERON

Para los que estan en pos de las perlas esparcidas que en el pasado adornaban el seno sagrado de la
virgen pura de los misterios, antes de que se le degradara, pisoteando en el fango su vestuario y sus joyas,
el breve relato de Cicerén, generalmente conocido como la Vision de Escipion, es quiza el documento
mas interesante en los escritos voluminosos del gran orador romano.

Por ahora es inesencial saber de dénde Tulio entresacd su informacion, ya sea de los escritos de las
escuelas externas de la filosofia pitagérica y platonica o de fuentes privadas.

La antigiedad ha apelado actualmente a un tribunal superior para la justificacion y, como testigo en este
caso muy importante, damos la bienvenida al noble Escipion, rogandole entrar en la corte abierta y justa
de la revista “Lucifer”, para defender su caso en palabras elocuentes, sabias y claras, mientras los buenos
lectores del “Lucifer”, siendo el jurado, no necesitaran comentario ulterior.*’

Para los que aman las fechas, los hechos y los procesos anatémicos de las cronicas modernas, con su
ritmo mondétono, podemos declararles que la ocasidn de la vision es la siguiente.

Cuando se libré la tercera guerra punica en 149 a. J.C., Escipion Emiliano Africano Menor, filésofo y
hombre refinado de letras, acompafio al ejército romano a Africa donde se encontr6 con el anciano
Massinissa, principe de la Numidia, el amigo de su bisabuelo por adopcion, el renombrado Africano
(Mayor). Después de haber transcurrido el dia hablando de las instituciones politicas de sus respectivos
paises y mientras el principe envejecido recordaba al Africano méas anciano, por el cual aun sentia una
afecto muy vivo, Escipion, cansado por la discusién muy prolongada y exhausto por el viaje, se acosto en
su sofa y muy pronto empez6 a dormir profundamente. Mientras dormia, le aparecié la visién de su
bisabuelo en la forma que Escipion mejor conocia, su estatua, mas bien que su persona y después de haber
predicho las hazafias de su nieto adoptivo y los incidentes de su muerte con lujo de detalles, continu6
(Escipidn narra la historia):

“Que seas el mas dispuesto a proteger tu pais, sabe esto con seguridad. Todos los que han preservado,
ayudado o elevado a su pais, tienen un cierto lugar asignado en el cielo, donde en la beatitud gozan una
era sempiterna. Para la Deidad Suprema, que gobierna todo este universo, nada en la tierra es mas
aceptable que las asambleas y las reuniones de seres humanos unidos por la ley y a los cuales damos el
nombre de estados. De esta region proceden los gobernantes y los preservadores de los Estados y a ella
vuelven.”

Aungue tuviera un temor excesivo, quise preguntar si también mi padre Pablo y los deméas seguian
viviendo,*® pues se pensaba que habian sido aniquilados.

“Puedes estar seguro que viven”, contestd Africano, “porque han volado de las cadenas de sus cuerpos,
como si huyeran de una prision. Lo que llamas vida es muerte. Mira a tu padre, Pablo, esta avecinandose
atL.”

Cuando vi a mi padre empecé a llorar profusamente. El, abrazandome fuerte, con besos, impidi6 que
[lorara. Tan pronto como sequé mis lagrimas y pude empezar a hablar, le dije: “Oh padre mas reverente y
excelente, como éste es un estado de vida, segiin me dice Africano, ;por qué me detengo en la tierra en
lugar de apresurarme y unirme a ti en este estado?”” (Hac en latin).

“No puede ser”, contesto, “porque a menos que esa Deidad, cuyo templo es todo esto que ves, sea la que
te libere de estos lazos que te tienen en el cuerpo, no se te puede abrir el camino hacia alla. Esta es la ley
que gobierna el nacimiento de los seres humanos, los cuales deberian mantener este globo que, como ves,
esta en el medio de este templo y es llamado tierra. De estos fuegos sempiternos han recibido un alma que
llaman constelaciones y estrellas, cuya naturaleza es globular y redonda y son animadas por las mentes
divinas, ejecutan sus ciclos y sus Orbitas con una rapidez maravillosa. Entonces: td, Publio y todos los
seres buenos deberiais mantener vuestras almas como custodios en el cuerpo y no abandonar la vida de

*" Los pasajes mas importantes se han puesto en letras bastardillas.
“8 Extintos, una palabra fuerte si comparada a viveret, que expresa la continuacion de la vida.
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los mortales sin la orden de este Ser que os dio el alma, a menos que querais ser desleales a este deber
hacia la humanidad que la Deidad os ha asignado. Por ende: practica la justicia y el espiritu del deber
(pietas), como yo y tu bisabuelo, aqui, hemos hecho. Ahora bien: el deber, a pesar de su excelencia
cuando se cumple por los padres y las relaciones, es mejor cuando se practica para el propio pais.* Esta
manera de vivir es el sendero hacia el Cielo y hacia esta asamblea de hombres que han vivido, sin
embargo, ahora, al haberse liberado de su cuerpo, habitan el lugar que ves.”

Ese lugar era un circulo brillante con un esplendor estupefaciente entre las estrellas® que td, como
hacian los griegos, llamas la Via Léactea, de la cual, mientras observaba, todos los objetos me parecian
sumamente luminosos y maravillosos. Habia estrellas que nunca habiamos visto desde la tierra y su
magnitud era tal que nunca habiamos imaginado. La méas pequefia de todas era la estrella que, estando
més distante del Cielo y méas cercana a la tierra, brillaba con luz prestada.”® Ademas: los globos estelares
sobrepasaban la tierra en magnitud que ahora me parecia tan pequefia que senti pesar por ver nuestro
imperio reducirse en un punto.

Ahora bien: al continuar observando alli con mayor interés, Africano siguio diciendo:

“;Por cuanto tiempo tu atencién quedard enfocada hacia la tierra? ¢No percibes a cuales precintos®
vendras?”

“Todas las cosas estan unidas con nueve esferas o globos, el Gltimo de los cuales es celestial y abraza a
todos los demas, siendo esta Deidad suprema que templa y contiene el resto. En esta esfera quedan fijadas
las revoluciones ciclicas sempiternas de las estrellas™, a la cual estan sujetas las siete esferas que giran
hacia atras, con un movimiento contrario al de la esfera celestial.>® De entre éstas, la estrella que en la
tierra es llamada Saturnina, posee una esfera. Luego hay este esplendor que se dice ser Japiter, propicio y
saludable para la raza humana. Luego hay una esfera de color rojo y terrible para la tierra, que segin
ustedes es Marte. EI prximo en el orden y casi por debajo de la region media, es el Sol, el lider, el jefe y
el director de las luces restantes, la mente del mundo y su principio controlador, cuya magnitud es tal que
ilumina y llena todo con su luz. Las dos Grbitas de VVenus y Mercurio siguen al Sol, como asistentes. En la
esfera inferior gira la Luna, iluminada por los rayos del Sol. Por debajo de la luna no hay nada que no esté
sujeto a la muerte y al decaimiento, excepto las almas otorgadas a la raza humana como regalo de los
dioses. Por encima de la Luna todas las cosas son eternas. La tierra, siendo la esfera intermedia y novena,
no se mueve y es la mas baja y todos los cuerpos ponderables son transportados hacia ella por su fuerza
de gravedad natural.””*®

*° LLa mente romana no consideraba ningn deber més elevado que éste. Era, necesariamente, el bien sumo de una
raza, aun en sus mejores dias de guerreros y estadistas.

%0 Inter flammas, cuerpos flamantes. (Entre las llamas, cuerpos flamigeros. N.d.T.)

> Cielo aqui quiere decir Orbis Lactaeus, la Via Léactea.

%2 Las lineas anteriores, como los pasajes extraordinarios siguientes, escritos unos cincuenta afios antes de Cristo,
son piedras de tropiezo tan grandes para los criticos, que se han presentado las hipdtesis mas descabelladas con toda
la pompa de la erudicion. Entre otras, ésta es interesante: “Si comparamos tal pasaje con el cuarentavo capitulo de la
Profecia de Isaias y con otras partes de la misma profecia, se nos dificultara creer que los romanos no conocieran, en
parte o completamente, tan temprano como la era de Cicerodn, este libro inspirado.” El pasaje de Isaias aludido es el
siguiente (v. 22): “Es El que esté sentado sobre el circulo de la tierra, cuyos habitantes son como saltamontes.” Los
otros pasajes aludidos, aun no han sido descubiertos por el traductor. Verbum sapienti satis. (La palabra del sapiente
es suficiente).

%3 Templum significa una porcion del cielo puesta aparte del resto y era el término técnico para las “Casas de los
Cielos” en augurio.

> 11i, qui volvuntur, stellarum cursus sempiterni, un pasaje un poco complicado cuya traduccion: “los principios
originales de estas revoluciones sin fin que los planetas ejecutan” no coincide con la version en latin.

% yéase el “Timeo” de Platon, XII: “[...] ademas: él hizo uno de los circulos, externo; y el otro, interno. Proclamé
que el movimiento del circulo externo era el de similitud y el del circulo interno, de diferencia.”

*® Sj de estas nueve esferas, sustraemos la celestial dltima y la tierra, que es perecedera, tendremos un septenario, al
igual que el sistema oriental; pues lo que llamamos primero y séptimo principio no son realmente principios. Se
debe dejar a la intuicion del estudiante decidir si este eco de ciencia antigua, este rayo fugaz de la lampara de los
Misterios, deba aplicarse literalmente a los siete cuerpos fisicos llamados planetas en la astronomia antigua o si se
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Cuando recobré mi cordura, después de haber contemplado estupefacto estas cosas, pregunté: “;Qué es
esta armonia poderosa y dulce que llena mis oidos?”

El contestd: “Esta melodia, compuesta por intervalos desiguales, sin embargo armonizados en forma
proporcional, es producida por el impulso y el movimiento de las esferas mismas, las cuales, entreverando
los tonos agudos Yy bajos, producen sinfonias uniformemente diversas. Tales movimientos poderosos no
pueden hacerse en silencio y la naturaleza hace posible que los extremos emitan, en una extremidad, una
nota baja y en la otra, una aguda. Por consecuencia, la érbita que contiene la estrella mas alta del cielo a la
cual aludi, cuya revolucién es mas rapida, se mueve con un sonido agudo y vigoroso; mientras esta esfera
de la Luna, siendo la mas baja, emite una nota muy grave. La Tierra, la novena esfera, quedando inmdvil,
siempre permanece en el asiento inferior, incluyendo el lugar medio del universo.”’

“Estas ocho 6rbitas,*® dos de las cuales tienen el mismo poder, es decir: Mercurio y Venus, crean una
escala de siete intervalos distintos; un nimero que es el principio que conecta (Nodus) casi todas las
cosas. Los letrados, imitando este misterio con acordes y armonias vocales, merecen volver a este lugar,
al igual que otros quienes, dotados de poderes naturales extraordinarios, han estudiado las ciencias
divinas hasta en la vida terrenal.**”

“Ahora los mortales se han vuelto sordos a estos sonidos porque sus oidos han sido llenados
constantemente por ellos, al punto que el oido es el sentido méas deficiente, asi como las personas que
viven cerca de las cataratas del Nilo tienen un oido defectuoso. Entonces: este sonido, producido por la
revolucion sumamente rapida del Cosmos® entero, es tan estupendo que los oidos mortales no pueden
contenerlo; asi como tl no puedes mirar directamente el sol sin que sus rayos eclipsen tu vista y tu
sentido.”

Ahora bien, aunque estas cosas me dejaron atonito, mantuve mis ojos dirigidos a la tierra; entonces,
Africano dijo:

“Escipion, percibo que atn observas el asiento y el hogar de los mortales. Si te parece tan pequefio como
lo es en realidad, méas valdria que enfocaras tu vista hacia estas visiones celestiales, descuidando las
terrenales. ¢Pues, qué fama de las bocas de los hombres o gloria meritoria de alcanzar, puedes obtener?
Ves que la poblacion de la tierra esta confinada a localidades esparcidas y estrechas y que las sabanas de
territorios habitados son circundadas por amplias regiones inhabitadas. Ademas: los terricolas estan tan
aislados, los unos de los otros, que es imposible mantener una relacién mutua, algunos estan de lado, otro
detras y otros méas directamente a tu lado opuesto,” entonces: de ellos no puedes esperar, ciertamente,
gloria alguna. Ademas: percibes que también la tierra estd envuelta y circundada, por asi decirlo, de
zonas: dos de las cuales estan separadas por la distancia mas grande y situadas a cada extremo por
debajo de los mismos polos del cielo,? ves, estan rigidas por el hielo, pero la zona media, que es también

quiso presentar como un indicio para los que tienen oido para oir. “El Mercurio de los Filosofos, no es el mercurio
comun.” En la ciencia oculta, los siete “planetas” fisicos de la astrologia son simplemente simbolos de los siete
principios de todos los cuerpos materiales. (Consultese “La Doctrina Secreta”, Vol. 1., pag. 152, version inglesa
original.)

%" Complexa medium mundi locum; por lo general su traduccion es: “ocupando el sitio central en el universo”, una
version un poco extrafia y no natural de la palabra complexa, que no encontramos en algln otro contexto con este
significado. Sin embargo, si le damos su acepcion natural de “abrazar”, se ofrece una clave al tono del sentido del
término esfera. Los lectores interesados en las armonias misticas, la musica de las esferas y sus correspondencias
ocultas, deberian estudiar con atencion los capitulos iniciales del “Timeo” de Platon. Sin embargo, ésta sera una
empresa un poco desesperada, si se debe recurrir sélo a las traducciones de los eruditos.

%8 |a esfera celestial no esta incluida; puesto que los mdltiples tonos son producidos por la velocidad variante de las
diferentes esferas que giran en direccién opuesta a la de la esfera celestial.

*° Qui praestantibus ingeniis in vitae humana divina studio coluerunt.

% Totius mundi, una prueba ulterior de que la descripcién previa no se referia a los planetas fisicos.

%! Sed partim obliquas, partim aversos, partim etiam adversos stare vobis. Un pasaje un poco dificil para hacerle
justicia. Sin embargo, el parrafo siguiente prueba, sin duda alguna, que las posiciones se refieren a una superficie
esférica y no llana.

82 Sj Cicerdn crefa que la tierra era una superficie llana, c,cémo podia hablar de dos polos?
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la méas amplia, es quemada por el calor del sol. Dos de éstas son habitables: la zona meridional, cuyos
habitantes tienen sus pies volteados hacia ti,% no tiene conexion alguna con tu raza. Sin embargo, de la
zona septentrional (templada) en la cual habitas, mira que pequefia sabana de tierra poseéis. Toda la
superficie que habitais, cuya extension septentrional y meridional es pequefia, mientras la oriental y
occidental es més vasta, es una faja insignificante,® circundada por el mar que en la tierra llamais
Atlantico, el Gran Mar u Océano. Sin embargo, ves lo pequefio que es a pesar de su gran nombre. Por lo
tanto: ¢cémo es posible para tu nombre o el de tus compatriotas, ir mas alla de estos paises familiares y
conocidos y cruzar el Caucaso que ves o el Ganges mas alld? ;Quién, en el resto del mundo, en las
regiones orientales u occidentales, en las del extremo norte o del extremo sur, oira tu nombre? Si sustraes
éstas, veras con facilidad dentro de cuales limites estrechos tu gloria trata de esparcirse.”

“¢Por cuénto tiempo, los que hablan de ti, sequirdn haciéndolo? Aun cuando las generaciones futuras
deseen, sucesivamente, divulgar nuestras alabanzas, que quiza hayan recibido, a su vez, de sus padres, a
causa de los cataclismos de agua y fuego, ® que deben suceder en periodos fijos, ni siquiera podemos
obtener una fama duradera, aun menos una gloria eterna. ¢ De qué te sirve que la posteridad hable de ti,
cuando los que habian nacido antes de ti estan callados, los cuales no son seguramente menos en nimero
y son ciertamente hombres mejores? (Y cuando nadie, aun entre estos que pueden sustentar nuestro
nombre, es capaz de preservar el recuerdo de un sélo afio? Por lo usual, los seres humanos miden el afio
valiéndose del sol, es decir: la revolucion de una estrella; sin embargo: es posible hablar de la verdadera
revolucion del afio s6lo cuando el resto de las constelaciones® han vuelto a sus posiciones originales,
trayendo el mismo aspecto del cielo después de largos intervalos. No me atrevo a decir cuantos siglos
mortales contiene este ciclo. Anadlogamente a los dias de antafio, cuando el alma de Rémulo entré en estas
mansiones, los seres humanos vieron el sol obscurecerse y extinguirse, entonces: cuando el sol se
obscurezca de nuevo en la misma posicion y periodo; y todos los signos y las estrellas sean llamados de
nuevo al mismo origen, entonces, podras considerar que el ciclo ha terminado. Sin embargo, debes saber
que ni la vigésima parte de este afio ha cumplido su revolucion.”®’

“Por ende: si esperas volver a este lugar, donde los hombres grandes y excelentes gozan de todas las
cosas, te pregunto: ¢qué valor tiene esa gloria humana capaz de extenderse sélo a la fraccion pequefia de
un ciclo? Entonces: si sigues mirando hacia lo alto, fijando tu mirada en este estado y tu eterno hogar, no
dedicaras tu vida a la fama vulgar ni centraras la esperanza de tu bienestar en las recompensas humanas.
El verdadero valor, por su atraccion, deberia conducirte al conseguimiento real. Lo que los demas digan
de ti, es cuestién de ellos; ya que hablaran de todos modos. Mas todo este tipo de fama queda circunscrita

% Quorum australis ille, in quo insistunt, adversa vobis urgent vestigia, nihil ad vestrum genus. Es cierto que no hay
palabras capaces de avalar, de manera mas clara, la ciencia de los antiguos. Hasta un nifio puede concluir el
argumento con un tono triunfante y sin embargo oir al comentador de las escuelas ortodoxas: “Este es un pasaje muy
curioso y si debemos creer en los intérpretes de nuestro autor, él conocia la verdadera forma de la tierra, un
descubrimiento que, por lo general, se asigna a Isaac Newton (?!) y que ha sido confirmado por algunos
experimentos recientes. Sin embargo confieso que tengo algunas dudas acerca del sentido del autor, si aqui quiza no
esté refiriéndose a la superficie terrestre total, sino a una parte que los romanos poseyeron y conquistaron.” Guthrie,
que descanse en paz.

% Infula, literalmente un filete o una cinta usada como ornamento en los sacrificios.

% propter eluriones, exustiones que terrarum.

% Astra, el término astrum nunca se aplica a los planetas; por lo general significa una constelacién o un signo
zodiacal y se usa en el plural como una designacion de los cielos. Sin embargo, la traduccion usual es: “planetas”;
una desfiguracion clara del sentido raiz.

%7 Los romanos llamaban este ciclo astronémico: Annus Magnus o Annus Mundanus. Es un periodo que consta de 25
mil afios comunes y es la clave de los misterios de los ciclos, de las rondas, de las razas y de las subrazas
Manvantéricas. El método de calculacién de tales ciclos, siendo una de las ramas mas importantes de la astronomia
oculta, se ha guardado con mucho cuidado. Hasta en el Renacimiento actual las cifras no son divulgadas.
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en los limites estrechos de las regiones que ves. Hasta la fecha, nunca, el ser humano ha gozado de una
fama duradera, porque la muerte la destruye y el olvido de la posteridad la deglute.”®®

Por lo tanto dije: “Si en realidad, oh Africano, a los seres humanos mas meritorios de su pais, les es
accesible un sendero lateral® rumbo a la gran arteria hacia el cielo y aunque desde mi juventud hasta
ahora, al seguir las huellas tuyas y de mi padre, jamas he sido desleal a tu reputacion honorable, ahora,
con tal prospectiva ante mi, me esforzaré con un cuidado aun mayor.”

“Sigue esforzandote”, dijo él, “seguro de que no eres tU el que esté sujeto a la muerte, sino tu cuerpo.
Pues: lo que es verdaderamente t mismo no es el ser que la forma fisica manifiesta. El verdadero hombre
es el principio pensante” de cada uno y no la forma que puede ser sefialada con el dedo. Entonces: sé
seguro que eres un Dios; siendo, la deidad, eso que tiene voluntad, sensacion, memoria, vision y reglas,
regula y mueve el cuerpo del cual se encarga, asi como la Deidad Suprema hace con el universo. Como la
deidad eterna guia al Cosmos que, en un cierto grado, esté sujeto al decaimiento,” asi un alma sempiterna
mueve el cuerpo destructible. Ahora bien: lo que est4 en movimiento constante es eterno. Mientras lo que
comunica el movimiento a algo mas y que es puesto en movimiento por una causa externa, debe
necesariamente cesar de existir, cuando su movimiento para.”

“Por lo tanto: lo que tiene el principio del movimiento en si, viendo que nunca puede extinguirse, es la
Unica existencia eterna y ademas: es la fuente y el principio causante del movimiento de todos los otros
cuerpos dotados de movimiento. Sin embargo, el principio causante no puede tener ninguna causa
anterior; en cuanto todo procede de este principio que, en la naturaleza de las cosas, no puede ser
engendrado de nada mas, pues, si asi fuese, cesaria de ser la causa principal. Si dicho principio no tiene
comienzo, es evidente que no puede tener final porque, si el principio de la causacion fuera destruido, no
podria renacer de nada, ni podria dar a luz a alguna cosa de si mismo, ya que todas las cosas deben,
necesariamente, ser generadas del principio causante. Por lo tanto: el principio del movimiento procede de
lo que es semoviente (se mueve por si) y no puede sufrir ni nacimiento ni muerte, de otra manera todo
cielo se derrumbaria y toda naturaleza necesariamente se volveria inmdvil al ver que no podria obtener
esa fuerza que le dio el impulso original.”

“Por lo tanto: es evidente que es eterno solo aquello que es semoviente.”? ;Quién puede negar que éste es
un atributo racional de las almas? Desde luego: todo lo que es puesto en movimiento por un impulso
externo, esta desprovisto del principio animico (Inanimum); mientras todo lo que esta animado (Animal)
recibe energia de un movimiento interno y auto-creado; siendo ésta la naturaleza y el poder apropiado del
alma. Y si entre todas las cosas sélo el principio animico tiene la cualidad de ser semoviente, seguramente
no estd sujeto al nacimiento, sino que es eterno. Por lo tanto: ejercita el alma en las bldsquedas mas
elevadas. Ahora el interés mas noble de un ser humano es el bienestar de su pais y si se entrena y ejercita
el alma en este cuidado, emprendera con méas velocidad el vuelo hacia estas mansiones y su hogar
apropiado. El lapso de tal alcance se reducird mucho si aun ahora, cautiva en el cuerpo, el alma se
extiende mas alla y, al contemplar las cosas que no son corporales, se retira lo mas posible de su
tabernaculo terrenal.”

“Desde luego: las almas de quienes se han abandonado a los placeres corporales, sujetandose a estos y
gue, bajo el control de tales pasiones, cuyo regente es el placer, han violado las leyes de los dioses y de
los hombres, al dejar el cuerpo aletean alrededor de la tierra y no vuelven a este refugio celestial sino
después de haber sido lanzadas aqui y all& por algunos afios.””

% A lo largo de esta exposicion significativa de la vacuidad de la fama, reverbera el gran precepto: “mata la
ambicion”, enfatizado, ademas, con toda la logica de la mente practica de los romanos, asi que puede llevarse a la
corte libre de la razon, lidiando, con aquel que duda, con hechos fisicos.

% Un indicio de que hasta el verdadero patriotismo no es el Sendero, aunque tienda en su direccion.

" Mens, (Manas).

™ El pralaya c6smico.

"2 Esta es la razon por la cual el Absoluto y el Principio desconocido deifico es llamado “Movimiento Absoluto” en
“La Doctrina Secreta”, un “movimiento” que, ciertamente, no tiene nexo alguno ni puede ser explicado por eso que
Ilamamos movimiento en la tierra. (Ed.)

"3 Es decir: se reencarnan.
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El desaparecio y yo desperté.

E.E.O, Miembro de la Sociedad Teos6fica
Lucifer, Julio 1889.
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INDIA

UNA ALARMA EN UN MOMENTO DE CRISIS

Siendo, ahora, el Secretario General de la Seccibn Americana de la Sociedad Teosdfica y su Vice-
Presidente y habiendo sido, ademas, uno de los participantes en la primera reunion de la Sociedad en
1875, teniendo, por muchos afios, una relacién muy cercana con H.P. Blavatsky y el Coronel Olcott, lo
gue tengo que decir en este articulo deberia poseer cierto peso del cual careceria si yo fuese un nuevo
miembro o si desconociera su historia, sus reales propositos y los de quienes, mas grandes que Yo,
estuvieron y estan en primera fila. Por ende pido que nuestros miembros, en todos los paises y también
aquellos que, en la India, no son miembros y pueden tener acceso a este articulo, consideren con seriedad
las siguientes observaciones.

¢Hay una crisis? En caso afirmativo: ¢qué es y qué significa? Hay una crisis imperceptible en la cumbre
de nuestra ola historica y quienes, entre nosotros, estan muy absortos en el trabajo de su propia seccion,
no la captaran. En ciertos lugares no hay motivo por alarmarse, puesto que el interés es grande vy el trabajo
sigue adelante. Pero la S.T. no es un cuerpo nacional, sino internacional, tiene un objetivo que abarca a la
raza en su integridad por ende, las causas activadas en una parte de la Sociedad pueden repercutir en
todas, con fuerza, cuando Illegue el momento. Por eso, de vez en cuando debemos inspeccionar el campo
completo, sin limitar nuestra estimacion a lo que ocurre en nuestra Seccién o Rama.

El lugar critico esta en la India, la tierra en que, actualmente, los Maestros viven en persona y de donde
fluy6 el verdadero impulso para nuestra fundacién y trabajo. Si la India es insignificante en nuestro
movimiento, esta discusion es inatil, siendo una pérdida de tiempo preocuparse por algo anodino. Si los
miembros occidentales estan muy enamorados de la cultura, la civilizacion y la religion occidentales que
consideran el pensamiento y la filosofia inda como fantasias, cualquier consideracion de lo presente
parecera estar fuera de lugar; por ende, a esta clase de miembros le aconsejo que no lea lo siguiente. Sin
embargo, quienes saben que nuestras formas de pensamiento son realmente indas, coloreadas un poco por
nuestras breves vidas como naciones; quienes se dan cuenta de la importancia de la raza inda en la gran
familia de naciones; aquellos que ven que ninguna parte de la gran mente humana puede omitirse,
entonces, podran apreciar la naturaleza de la crisis y actuardn de la manera mas discreta posible para
evitar el peligro.

Siglos antes de que el occidente saliera de su salvajismo, el poderoso oriente habia considerado todos los
problemas que afligen a los hombres del mundo occidental del siglo XIX, cuyas resoluciones se grabaron
y preservaron entre los orientales. Tal preservacion se llevd a cabo en multiples modos: en la piedra de los
monumentos, en libros de varios materiales, en la organizacion de las ciudades, en las costumbres de las
personas y por Gltimo, sin embargo no siendo menos importante, en las creencias de los pueblos que
nuestros grandes hombres, seguidos por muchas ovejas, consideran supersticiosas, locas y con frecuencia
degradantes. Los monumentos y los templos deben leerse a la luz del simbolismo; los libros no se
plasman en un lenguaje similar al occidental y deben leerse teniendo eso presente: quienes los escribieron
sabian mas de la maquinaria oculta del Kosmos de lo que sabemos ahora. No podemos hacerlos a un lado,
tildandolos de locura y fantasia; sino que deberian estudiarse con serio cuidado y con la ayuda de los
hindues actuales que deben tener, naturalmente, algun indicio del significado oculto. La filosofia de estos
libros es la mas grandiosa que el ser humano conozca. Una vez disipado el polvo, se constatara que ahi se
encuentra la primera verdadera religion: la de Brahman. Resultara ser la fundacion que los miembros de
la S.T. estan buscando. Lo anterior no implica que la verdadera esencia y centro son simplemente eso que
una que otra escuela vedantista diga, en cuanto hay discrepancias entre ellas. Por eso es muy importante
que nuestra Sociedad no presente, inGtilmente, a las mentes de los brahmanes, la idea o la creencia segin
la cual la S.T. esté tratando, abierta u ocultamente, de introducir alguna otra religion o alguna religion o
filosofia particular. Si por accidente o circunstancias fortuitas, los brahmanes en general desarrollaran tal
idea 0 creencia, es el deber de nuestros miembros mostrarles que es un error, induciendo a los deméas a
cambiar su actitud.
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Algunos podran declarar que no es muy importante lo que ciertos o muchos brahmanes digan o piensen
al respecto, no siendo, ellos, miembros de la S.T. Sin embargo lo es, por la razén de que en la India, el
brahman es el sacerdote natural, aquel que se supone que preserva la verdad como religion y libros
religiosos. Puesto que todo el pais, en cuanto al brahmanismo, se mueve por medio de y a través de la
religién, una actitud errénea por parte de los brahmanes es algo muy serio y debe disiparse, si es posible,
con todos los medios y argumentos adecuados. Si ellos, en su circulo, teniendo una idea falsa de nuestro
movimiento, predican contra nosotros, encontraremos una silenciosa, sutil e intocable influencia que
invalida nuestra obra. En cambio, estos maestros de los hindles pueden hacer mucho trabajo si tienen una
mente como la que mostraron en el pasado. Bastara citar Arya Samaj, que nacié gracias a los esfuerzos de
un brahmaén, sin embargo obtuvo el apoyo de muchos més, también letrados, al darse cuenta de que el
objetivo en perspectiva era necesario.

Ahora bien, la crisis es la siguiente: entre los brahmanes de la India en general ha venido formandose la
idea y la creencia segun la cual la S.T. es un simple motor para la propagacion del budismo. Por eso estan
dando comienzo a una oposicién por medio de su poder e influencia, cuya consecuencia podria ser
impedir, a muchos hombres dignos, entrar en la S.T. o apoyarla en cualquier modo. No estan formando
una nueva sociedad, sino que estan argumentando, privadamente, contra la S.T., lo cual es mas sutil que
el esfuerzo publico, en cuanto no es posible invalidar tal argumento.

Es cierto que los hechos reales no sostienen su posicion, sin embargo tienen algunos argumentos
basados en las apariencias. En nuestro catalogo esta un libro famoso titulado Buddhismo Esotérico que no
es precisamente buddhismo, sino claramente brahmanismo. Quiza el titulo dependi6 del entusiasmo que
el escritor sentia por su gurd. El Coronel Olcott se ha declarado, oficial y privadamente, buddhista, ha
sido admitido debidamente por el alto sacerdote; ha escrito un catecismo buddhista, un gran trabajo util
que tiene la aprobacién de este ultimo. Ahora el Coronel Olcott estd emprendiendo una obra
rigurosamente buddhista en el corazon de la India, que no tiene mucho que ver con la opinion religiosa o
filosdfica, sino con asuntos pertenecientes a una fundacion teoldgica, un templo y sus accesorios. Si estos
brahmanes pudiesen evaluar la opinidn pablica americana, tendrian mas argumentos, basandose en el
aspecto externo de las cosas, pues, aqui, todo eso referente a la religion inda se tilda de “buddhismo”
genérico, en cuanto las personas no tienen el tiempo para distinguir entre eso y el hinduismo, estando
acostumbradas a La Luz de Asia y a otras obras que presentan el nombre de la religion de Buddha. Lo
anterior es tan comin que cuando tal asunto se trata en el periédico, se le llama buddismo y con
frecuencia, cuando las personas hablan de un hindu diran: “Por supuesto, ¢l es un buddhista.”

Nuestra crisis es, entonces, que todos nuestros esfuerzos pueden ser obstruidos en la India y podriamos
privarnos, asi, de la ayuda necesaria de los brahmanes en el intento de presentar al mundo las grandes
verdades de la Religion Sabiduria. ¢ Cual es el remedio? ¢ De quién es la culpa?

De nadie. Los esfuerzos del Coronel Olcott son correctos y apropiados, en cuanto no se le podria pedir,
justamente, abandonar una forma de su trabajo general a favor de una religion o sistema. Todos sabemos
que no se esta prodigando para tratar de convertir la S.T. en un motor para la propagacion del buddhismo.
Por muchos afios trabaj6é a favor del hinduismo, excluyendo, casi, el otro sistema. Tampoco hay que
censurar a Sinnett, pues, en verdad, su libro ensefia brahmanismo. Ademas, el trabajo del Coronel Olcott
y del libro citado, debe terminar dando a occidente mayor luz sobre el tema de la religién hindu,
profundizando los efectos que la filosofia antigua de la Religion Sabiduria tiene sobre la mente
occidental. Como consecuencia de eso: cada dia el occidente buscara, mas y mas, los tesoros de oriente si
es que se ocultaron intencionalmente.

Para todos los miembros que toman el justo punto de vista al respecto, el remedio es mostrar con
persistencia al brahman como est4 equivocadndose y como, en verdad, la S.T. es el mejor y més fuerte
motor para preservar las verdades de los Vedas. Si el brahman no miembro estd convencido de eso,
alentara la comunidad para que ayude a la S.T. y, bajo su influencia, convencera a los jévenes a unirse a
ella, tratando, ademds, de descubrir manuscritos ocultos valiosos para entregdrnoslos. También
deberiamos mostrar que en el transcurso del progreso ciclico, ha llegado la hora en que el brahméan ya no
puede quedar aislado ni como el Unico poseedor de tratados valiosos, pues occidente esta sacandoselos de
las manos, mientras, al mismo tiempo, est4 haciendo mucho para arruinar los ideales de las generaciones
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indas mas jovenes, mediante el falso brillo mecanico y material de nuestra civilizacion occidental. Una
vez que se de cuenta plenamente de eso, se percatara de lo necesario que es, para él, buscar la ayuda de la
Unica organizacion en el mundo, suficientemente amplia y libre para ayudarle, dando, a todos, ese mismo
campo, sin favoritos, donde la Verdad debe ser, la que prevalece, al final.

Cada uno de nosotros deberia responder a ese Ilamado, haciendo lo posible en cualquier oportunidad
para evitar el peligro, aplicando el remedio. Especialmente los miembros hindles sinceros de la S.T.
deberian prestar atencion y comportarse de acuerdo con esto y con los hechos que conocen, fruto de su
observacion, orden y solicitud.

William Q. Judge

Lucifer, Abril 1893
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LA CARTA DEL GRAN MAESTRO

[Este articulo an6nimo se publicé en la revista Lucifer como “Una Carta Importante” a la cual la
antecedia esta declaracion: “H.P.B. la hizo circular entre muchos estudiantes y de vez en cuando se han
publicado algunas citaciones.” La carta pertenece a los primeros periodos de la S.T. en la India y era parte
de la correspondencia que, (a través de H.P.B.), A. P. Sinnett y A. O. Hume recibieron de los Adeptos
Teosodficos. El adepto-maestro presentd la carta a Sinnett como una “version abreviada de la vision que el
Chohan tenia para la S.T., procediendo de sus palabras como las dio anoche”, a fin de contestar a las
objeciones sobre la conducta de la Sociedad y especialmente a la “plataforma de la Hermandad.”

Aunque el texto integral de la carta no se publicd sino después de la muerte de H.P. Blavatsky y William
Q. Judge, ambos proveyeron el escenario para las declaraciones hechas y ambos citaron, en sus revistas,
algunos pasajes, para ponerles atencion particular. —Ed.]

Como la doctrina que promulgamos, sostenida por la evidencia que estamos preparados a dar, es la Gnica
verdadera, debe triunfar, al fin y al cabo, como cualquier otra verdad. Sin embargo es absolutamente
necesario inculcarla de modo gradual; aplicando sus teorias (hechos incontrovertibles para quienes
saben), con inferencia directa, deduciéndolas y corroborandolas mediante las pruebas que la ciencia
exacta moderna entrega. Por eso, el Coronel H. S. Olcott, que esta trabajando para resucitar el budismo,
puede considerarse como alguien que recorre el verdadero sendero de la Teosofia, mucho mas de quien
escoja, como meta, la gratificacion de sus ardientes aspiraciones por el conocimiento oculto. Si al
buddhismo lo despojamos de su supersticion, es verdad eterna y aquel que se esfuerza por ella, se
esfuerza por Teo-Sofia: la sabiduria divina, un sinénimo de verdad. Para que nuestras doctrinas
reaccionen, practicamente, sobre el llamado cddigo moral o las ideas de la veracidad, la pureza, la auto-
abnegacidn, la caridad, etc., debemos predicar y popularizar un conocimiento de la Teosofia. Lo que
constituye al verdadero Te6sofo no es el propdésito individual y determinado de alcanzar el Nirvana: la
culminacién de todo conocimiento y de la sabiduria absoluta, siendo, después de todo, un egoismo
exaltado y glorioso, sino la busqueda, sacrificdndose a si mismo, por los mejores medios capaces de
conducir al sendero correcto al pr6jimo, a fin de que esto beneficie al mayor nimero posible de criaturas
comparieras.

La porcion intelectual de la humanidad parece dividirse, rapidamente, en dos clases: una esta preparando
para si misma y sin saberlo, largos periodos de aniquilacion temporal o estados de no-conciencia, por
haber rendido, intencionalmente, el intelecto, encarcelandolo en los surcos estrechos del fanatismo y la
supersticién: un proceso que llevarg, infaliblemente, a la completa deformacion del principio intelectual;
la otra se ha abandonado, sin freno alguno, a sus tendencias animales con la intencion deliberada de
someterse a la aniquilacién pura y simple, en caso de fracaso, y a milenios de degradacion, después de la
disolucion fisica. Esas clases intelectuales rebajan moralmente y arruinan a quienes deberian proteger y
guiar: las masas ignorantes, las cuales se sienten atraidas hacia ellas, admirandolas como nobles ejemplos
que seguir. Entre la supersticion degradante, el materialismo ain mas degradante y brutal, la Blanca
Paloma de la VVerdad casi no tiene espacio en el cual descansar sus exhaustos pies no bienvenidos.

Ya es tiempo que la teosofia entre en la arena. Es mas probable que los hijos de los tedsofos sean
también tedsofos, en lugar de otra cosa. Ningin mensajero de la verdad, ningn profeta ha alcanzado,
durante su vida, un completo triunfo, tampoco el Buddha. Se escogié a la Sociedad Teosdfica como
piedra angular y base de las futuras religiones humanas. Para que este objetivo se realizara se determino
que lo alto y lo bajo, el alfa y la omega de la sociedad se entremezclaran de modo mas profundo, sabio y
especialmente benévolo. La raza blanca debe ser la primera en extender una mano amiga a las naciones
morenas, dando el apellido de hermano al pobre despreciado “negro.” Quiza no todos acepten tal vision,
sin embargo, quien se oponga a este principio no es tedsofo.

Al tener en perspectiva el triunfo en constante ascenso y, al mismo tiempo, el mal uso del
librepensamiento y la libertad (el reino universal de Satan, segin Eliphas Levi), ;cémo es posible frenar
el natural instinto bélico del ser humano, para que no inflija crueldades hasta la fecha inauditas, la enorme
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tirania, la injusticia, etc., si no por medio de la influencia aliviadora de la hermandad y de la aplicacion
practica de las doctrinas esotéricas del Buddha?

A pesar de que los sacerdotes Ilamen Dios a esa autoridad de poder; mientras los filosofos de cada edad,
ley una omnipenetrante o Buddha, Sabiduria Divina, iluminacion o teosofia, cada ser sabe que:
emanciparse totalmente de ella significa, también, emancipacion de la ley humana. Las doctrinas
fundamentales de todas las religiones resultaran ser identicas en su significado esotérico, en cuanto se
liberen y desliguen del peso muerto del dogmatismo, las interpretaciones, los nombres personales, las
concepciones antropomorficas y los sacerdotes con salario. Se podra mostrar que Osiris, Krishna, Buddha
y Cristo son los diferentes medios para la unica y misma via principal hacia la dicha final: Nirvana.

El cristianismo mistico ensefia la auto-redencion por medio del propio séptimo principio: el Paramatma
liberado, que un grupo llama Cristo y otro, Buddha, siendo equivalente a la regeneracion o al
renacimiento en el espiritu y presentando la misma verdad que el Nirvana del Buddhismo. Cada uno de
nosotros debe liberarse del propio ego, el yo ilusorio y aparente, a fin de reconocer nuestro verdadero Ser
en una vida divina trascendental. Si no queremos ser egoistas, debemos esforzarnos a fin de que otros
puedan ver esa verdad, reconociendo la realidad del Ser trascendental: Buddha, Cristo o el Dios de cada
predicador. Por eso, incluso el Buddhismo esotérico es la senda mas segura para conducir a los seres
humanos hacia la verdad esotérica una.

Hoy en dia: a pesar de que uno sea cristiano, musulman o pagano, se descuida la justicia, mientras el
honor y la misericordia se lanzan al viento. Entonces: ;cdmo podemos lidiar con el resto de la humanidad
si incluso quienes estan mas dispuestos a servirnos personalmente, malinterpretan los objetivos
principales de la Sociedad Teoséfica? Especialmente si consideramos esa maldicion conocida como la
lucha por la vida, la real y prolifica madre de la mayoria de los dolores y crimenes. ¢Por qué esa lucha se
ha convertido, casi, en el esquema universal del universo? He aqui nuestra respuesta: excepto el
buddhismo, ninguna religion ha ensefiado una renuncia practica hacia esa vida terrena, impartiendo,
ademas, salvo el buddhismo, un gran temor a la muerte a causa de la amenaza de los infiernos y las
condenaciones. Por eso constatamos que la lucha por la vida impera, especialmente, en las tierras
cristianas europeas y americanas, atenuandose en las paganas; mientras las poblaciones buddhistas casi la
desconocen. Durante la hambruna china, donde las masas ignoraban tanto su religiébn como las ajenas, se
constato que las madres que devoraron a sus hijos, pertenecian a localidades sin religion; mientras donde
habia so6lo los bonzos, la poblacién murié con el maximo desapego. Ensefien a las personas a ver que la
vida terrestre, incluso la mas feliz, es una carga y una ilusion; que nuestro juez y salvador en vidas futuras
es nuestro Karma: [la causa productora del efecto] y pronto la lucha por la vida perdera su intensidad. En
las tierras buddhistas no existen penitenciarios y entre los buddhistas tibetanos el crimen es casi
desconocido. Ahora se ha demostrado el fracaso del mundo en general y del cristianismo en particular
que, por casi 2 mil afios se ha encontrado sujeto al régimen de un Dios personal, influenciando tanto sus
sistemas politicos como sociales.

Si los tedsofos dijeran que nada tienen que ver con eso; las clases y las razas inferiores (las indas, por
ejemplo, segln los britanicos), no nos interesan y deben arreglarsela como puedan, entonces: ¢en qué se
convierte nuestra hermosa profesion de benevolencia, filantropia, reforma, etc.? ¢Es una farsa? Si asi es,
¢puede ser, nuestro sendero, el verdadero? ;Deberiamos dedicarnos a ensefiar la razon fundamental tras
los fendmenos de las campanas astrales, la aparicion de tazas, el teléfono espiritual y la formacion del
cuerpo astral a unos pocos europeos, crecidos en la abundancia y llenos de dones entregados por la ciega
fortuna, dejando a las multitudes ignorantes, pobres y oprimidas a sus recursos y a su mas alla como
mejor puedan? jNunca! Mas bien que perezca la Sociedad Teosdfica con sus desventurados fundadores,
antes de permitirle convertirse en una simple academia de magia y un centro de ocultismo. jHermanos
mios!, es una idea extrafia pensar que nosotros, los devotos discipulos de aquel espiritu encarnado de
absoluto auto-sacrificio, filantropia, divina bondad y de todas las supremas virtudes alcanzables en esta
tierra de dolor, el hombre de los hombres, Gautama Buddha, permitiriamos que la Sociedad Teosofica
representara la encarnacion del egoismo, el refugio de los pocos que no piensan en los muchos.

Entre los raros vistazos que los europeos han tenido del Tibet y su jerarquia mistica de Lamas perfectos,
uno se entendid y describi6 correctamente. La encarnacion del Bodhisattva Padmapani o Avalokiteshvara,
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de Tsong-ka-pa y Amitabha gue soltaron, en el momento de su muerte, el alcance de la Budeidad: el sumo
bien de la dicha y de la felicidad individual personal, a fin de poder volver a nacer, una y otra vez, para el
beneficio de la humanidad. En otras palabras: exponerse, muchas veces, a la miseria, al encarcelamiento
en la carne y a todos los dolores de la vida, siempre que, tal auto-sacrificio, repetido a lo largo de amplios
siglos, pueda convertirse en los medios para asegurar la salvacién y la dicha en el méas alla para un pufiado
de hombres elegidos s6lo de una raza humana entre las muchas en el planeta.

¢Se deberia esperar gque nosotros, los humildes discipulos de estos Lamas perfectos, permitiéramos a la
Sociedad Teoséfica abandonar su titulo mas noble de Hermandad de la Humanidad, s6lo para convertirse
en una simple escuela de filosofia? No, no, buenos hermanos, se han equivocado ya por mucho tiempo.
Entendamonos. Quien no se siente competente para comprender la idea suficientemente a fin de trabajar
por ella, no tiene que emprender una tarea muy pesada para él. Sin embargo, casi no hay tedsofo, en toda
la Sociedad, que no pueda ayudarla eficazmente, corrigiendo las impresiones erréneas de las personas en
general, propagando, él mismo, tal idea. jOh, si los seres nobles y altruistas nos ayudaran eficazmente en
esa divina tareal, todo nuestro saber pasado y presente no seria suficiente para repagarles.

Después de haber explicado nuestra vision y aspiraciones, s6lo tengo que agregar unas pocas palabras.
La verdadera religion y filosofia ofrecen la solucion a cada problema. EI hecho de que el mundo verse en
una condicién moral tan mala, es una prueba concluyente de que ninguna de sus religiones y filosofias,
las de las razas civilizadas ain menos que las otras, poseyo0, alguna vez, la verdad. La explicacion correcta
y l6gica sobre el tema de los problemas de los grandes principios duales, lo justo y lo equivocado, el bien
y el mal, la libertad y el despotismo, el dolor y el placer, el egoismo y el altruismo, continta eludiéndolos
ahora como hace 1886 afios. Estan tan lejos de la solucién como siempre. Sin embargo debe haber una
solucion coherente en algun lugar y si nuestras doctrinas se mostraran competentes en ofrecerla, el mundo
seré el primero en confesar que debe existir la verdadera filosofia, la verdadera religion y la verdadera luz
gue otorga la verdad y nada méas que la verdad.

Lucifer, Agosto, 1896
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NOTAS DE LA REVISTA “LUCIFER”

[Los siguientes articulos breves, notas y respuestas a la correspondencia, aparecieron en los volimenes
de Lucifer desde 1887 a 1891. Sus contenidos son muy heterogéneos para poderlos agrupar de alguna
manera. Aqui se han publicado siguiendo un orden cronolégico, indicando, para cada nota, volumen y
namero de pagina. —Ed.]

VOLUNTAD Y DESEO

La Voluntad es la posesion exclusiva del ser humano en este plano de conciencia, separandolo del

animal en el cual solo el deseo instintivo es activo.
El deseo, en su aplicacion mas amplia, es la fuerza creativa Unica del universo, siendo, desde este punto
de vista, indistinguible de la VVoluntad; sin embargo, nosotros, los seres humanos, hunca conoceremos el
deseo en esta forma mientras que continuemos siendo s6lo humanos. Por eso aqui consideramos la
Voluntad y el Deseo como opuestos.

De aqui que la Voluntad es la prole de lo Divino, Dios en el hombre; mientras el Deseo es el motivo
impulsor de la vida animal.

La mayoria de la humanidad vive en el deseo y a través de él, confundiéndolo por la voluntad. Sin
embargo, quien quiera realizarse debe separar la voluntad del deseo, volviendo, a la primera, la regente,
siendo el deseo inestable y voluble, mientras la voluntad, firme y constante.

Tanto la voluntad como el deseo son creadores absolutos que forman al ser humano y a sus alrededores.
La voluntad crea de modo inteligente, el deseo, ciega e inconscientemente. Por eso el hombre se crea a si
mismo segun la imagen de sus deseos, a no ser que lo haga a imagen y semejanza de lo Divino, a través
de su voluntad, el hijo de la luz.

Su tarea es doble: despertar la voluntad, fortaleciéndola mediante el uso y la conquista, es decir, volverla
la regente absoluta en el cuerpo y, paralelamente, purificar el deseo.

El conocimiento y la voluntad son los utensilios para realizar esta purificacion. [1. 96.]

CONOCIMIENTO DE SI MISMO

El primer requisito para conocerse a si mismo es estar profundamente consciente de la ignorancia; sentir,
con cada fibra del corazdn, que uno se auto-engafia incesantemente.

El segundo es la conviccién, ain mas profunda, segun la cual este conocimiento: intuitivo y cierto, es
obtenible mediante el esfuerzo.

El tercero y el mas importante es una determinacion indomable de poseer y encarar tal conocimiento.

Esta clase de conocimiento de si mismo no es asequible valiéndose de lo que los seres humanos Ilaman,
usualmente, “auto-andlisis.” No es accesible a través del razonamiento ni de algin proceso cerebral,
siendo, en verdad, el despertar a la conciencia de la naturaleza Divina en el ser humano.

Obtener este conocimiento es un logro mayor que sujetar los elementos o conocer el futuro. [1. 89.]

*

Hasta donde la escritora sepa, el Ocultismo no ensefia que el Principio Vital puede diferenciarse
individualmente, siendo, en si, inmutable, eterno y tan indestructible como la causa sin causa Unica, pues,
es esa, en uno de sus aspectos. [...] Cada cuerpo, ya sea humano, animal, vegetal, mineral, volatil o de
insecto, al asimilar mas o menos el principio vital, lo diferencia en sus atomos especiales, adaptandolo a
una que otra combinacion de particulas, la cual determina la diferenciacion. La moénada, participando de
la naturaleza Parabrahmica en su aspecto universal, se une con su monas en el plano de diferenciacion a
fin de constituir un individuo, el cual, siendo en su esencia, inseparable de Parabrahm, también participa
del Principio Vital en su aspecto Parabrahmico o Universal. Por eso, cuando un ser humano o un animal
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muere, la manifestacion de la vida o las pruebas de energia cinética soélo se retiran a uno de esos planos
subjetivos de existencia que no son, ordinariamente, objetivos para nosotros. Otro aspecto del Principio
Universal es Karma, el cual otorga la cantidad de energia cinética disponible, durante la vida, a un grupo
particular de células; entonces: cuando ésta se agota, la actividad consciente humana o animal ya no se
manifiesta en el plano de esas células y las fuerzas quimicas, que ellas representan, se desactivan,
dejandolas libres de actuar en el plano fisico de su manifestacion. Jiva, en su aspecto universal, al igual
que Prakriti, tiene sus siete formas o lo que hemos concordado en llamar “principios.” Su accion
comienza en el plano de la Mente Universal (Mahat), terminando en el tanmatrico mas burdo de los
cinco, el ultimo: el nuestro. Entonces, repitiendo las palabras de la filosofia sankhya, si bien podemos
hablar de las siete prakritis (o “producciones productivas™) o, usando la fraseologia de los ocultistas: las
siete jivas, todavia, ambas Prakriti y Jiva son abstracciones indivisibles que se dividen s6lo para
gratificar la debilidad de nuestro intelecto humano. Por eso, al fin y al cabo, no es muy importante si las
repartimos en cuatro, cinco o siete principios. [1. 39.]

*

Segun la filosofia oriental: una unidad compuesta por “muchas entidades, partes o formas”, es una
unidad compuesta en el plano de Maya: ilusion o ignorancia. La Unidad universal Unica no puede ser un
entero diferenciado, por organizado que esté “en un cuerpo de armonia.” Organizacion implica trabajo
externo valiéndose de materiales a la mano y nunca podra relacionarse con la Unidad Absoluta, auto-
existente, eterna e incondicionada.

El Ser Unico, inteligencia y existencia absolutas, lo cual significa no-inteligencia y no-existencia (para la
percepcion finita y condicionada del ser humano), es “indiviso, va mas alla del campo de la palabra y el
pensamiento, siendo el substrato de todo”, segun ensefia el Vedantasara en su estancia de introduccion.

¢Como puede, el Infinito y lo Ilimitado, lo incondicionado y lo absoluto, tener tamafio alguno? La
cuestion puede aplicarse sélo a una reflexién reducida del rayo no creado del plano mayavico o nuestro
universo fenomenal; a uno de los Elohim finitos en que, probablemente, nuestro corresponsal estaba
pensando. Para el panteista (no filoséficamente) entrenado, dispuesto a identificar al Kosmos objetivo con
la Deidad abstracta y para el cual el Kosmos y la Deidad son sindnimos, la forma de la objetividad
ilusoria debe ser la forma de la Deidad. Para el panteista (filos6ficamente) entrenado, la abstraccion o el
noumeno, es la por siempre desconocida Deidad, la realidad Unica sin forma, en cuanto homogénea e
indivisa; ilimitada, porque Omnipresente, de otro modo s6lo seria una contradiccion en ideas y no sélo en
términos; mientras su forma concreta fenomenal, su vehiculo, es nada mas que una aberracion de los
sentidos fisicos que engafian constantemente.

“(Es la naturaleza co-eterna con Dios?” Depende de lo que se quiere decir por “naturaleza.” Si se trata
de la naturaleza fenomenal objetiva, la respuesta es que no puede ser co-eterna, siendo, sin embargo,
siempre latente en la Ideacion divina, pero periédica como manifestacion. La naturaleza “abstracta” y la
Deidad o lo que nuestro corresponsal llama: “causa auto-existente o Dios”, son inseparables e incluso
idénticas. La teosofia se opone al uso del pronombre masculino en conexidén con la Causa Auto-existente
o Deidad, por eso la llama ELLO, en cuanto esta “causa”, la raiz sin raiz de todo, no es masculina,
femenina ni algo al cual poder aplicar un atributo, siendo, este Gltimo, siempre finito y limitado. La
confesion de nuestro estimado corresponsal, segun el cual: “no puede pensar en nada en la naturaleza, ya
sea Espiritu (j!) Alma o Dios (j!) sin las ideas de tamafio, forma, nimero y relacion”, es un ejemplo
tangible del triste espiritu antropomérfico de nuestra edad, cuyos aspectos teoldgico y dogmatico han
engendrado y son los padres legitimos del materialismo. Al darnos cuenta de que la forma no tiene en si
existencia, siendo sélo una percepcion temporal dependiente de nuestros sentidos fisicos y las
idiosincrasias de nuestro cerebro fisico, rapidamente se disipara la ilusion segun la cual la causa sin forma
no puede ser la causante de las formas. Pensar en el espacio en relacion con alguna area limitada,
basandose en sus tres dimensiones de longitud, amplitud y espesor, se compagina sélo con las ideas
mecanicas, no siendo aplicable en metafisica ni en filosofia trascendental. Decir que “la verdad de Dios es
la Forma de Dios”, implica ignorar, incluso, el exoterismo del Antiguo Testamento. “El Sefior te hablo
desde el fuego. Oiste el sonido de las palabras, pero no viste similitud alguna.” (Deuteronomio, IV. 12.)
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Pensar que Eso que lo desarrolla Todo, es algo que tiene “tamafio, forma, nimero y relacion”, implica
pensar en un Dios finito, condicionado y personal, s6lo una parte del TODO. En tal caso: ¢por qué esa
parte deberia ser mejor que las otras? ¢(Por qué no creer en los Dioses: los deméas rayos de la Luz
Universal? Decir: “Entre los dioses, ¢quién es como Tu oh Sefior?”, no convierte, al Dios mencionado, en
el “dios de los dioses” ni lo vuelve mejor de sus compafieros dioses; sino simplemente muestra que cada
nacion plasmé un dios propio, luego, debido a su gran ignorancia y supersticion, lo sirvio, lo alabd y trato
de propiciarlo. El politeismo, siguiendo estas lineas, es mas racional y filos6fico que el monoteismo
antropomorfo. [Il. 157.]

Hay siete clases de Pitris enumeradas en los Puranas, sin embargo, sélo tres clases estan compuestas por
los progenitores (de la palabra pitar, padre) del hombre primordial. Una clase crea la forma humana,
mejor dicho, se convierte en ella (o el hombre fisico) mismo; las otras dos crean nuestras almas y mentes.
“Pitris” es un nombre genérico y colectivo; mientras el hombre tiene otros progenitores mas elevados y
espirituales. Manu dice (III. 284): “Los sabios (los Adeptos Iniciados) llaman a nuestros padres Vasus,
nuestros abuelos paternos, Rudras; nuestros bisabuelos paternos, Adityas, de acuerdo con los textos de los
Vedas.” En esoterismo estas tres clases tienen una referencia directa con:

a. Los creadores del hombre en sus tres aspectos principales (o principios).
b. Las tres razas primordiales y secuenciales de hombres que antecedieron la primera Raza fisica y
perfecta, que los Ocultistas orientales llaman Atlantes. [I1. 190, nota al pie de pagina].

DE UN COMPENDIO DEL LAMRIN POR TZONG-KA-PA

Aqui unos argumentos del por qué las ensefianzas del Buddha deberian explicarse en tres planos para
los seres de capacidades inferiores, medianas y superiores, puesto que cada individuo debe creer segln
sus calificaciones mentales.

1. Los seres humanos de capacidades inferiores deben creer en la existencia de un Dios (personal),
en una vida futura en la cual recibirén los frutos de lo que hicieron en ésta.

2. Quienes poseen una capacidad intelectual ordinaria, ademas de reconocer la posicion previa,
deben saber que cada compuesto es perecedero, no hay realidad alguna en las cosas, cada pecado
es dolor y la liberacidn del dolor o de la existencia corporal es dicha.

3. Ademas de estos dogmas enumerados, los seres dotados de capacidades superiores deben saber
gue, a partir de la forma mas infima hasta el Alma Suprema, nada existe por si solo. Tampoco
puede decirse que continuara por siempre (eternamente) o que cesara de modo absoluto, pues
todo lo existente depende de una concatenacion interdependiente o causal.

En cuanto a la préactica, los seres de capacidad inferior se contentan con el ejercicio de la creencia (fe
ciega) y la practica de las diez virtudes (diez mandamientos). Quienes tienen un intelecto medio, ademas
de creer, usan la razon para sobresalir en la moralidad y la sabiduria. Los seres dotados de capacidades
superiores, ademas de las virtudes mencionadas, ejerceran las seis virtudes trascendentales (Ocultismo
préctico). [I1. 242.]

UNA FABULA MISTICA DE UN SUFI

Solicitando el perddn de nuestro corresponsal, consideramos peligroso dejar lo que dice sin explicacion.
Existe una enorme diferencia entre la Sofia del te6sofo Gichtel, un iniciado y un rosacruz (1638-1710) y
las modernas Lilis, John Kings y “Sympneumatas” (de los espiritistas). Las “Esposas” de los adeptos
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medievales son una alegoria, mientras las de los médiums modernos son realidades astrales de magia
negra. La “Sofia” de Gitchel era la “Esposa Eterna” (la Sabiduria y la Ciencia Oculta personificadas);
mientras las “Lilis” y las demas, son fantasmas astrales, “influencias” semi-sustanciales”, las semi-
creaciones de cerebros sobre-excitados de histéricos desafortunados y “sensitivos.” En este mundo no
hubo hombre mas puro que Gichtel. Consulten la Correspondencia (pag. 168 -198) de San Martin para
captar la diferencia. Desde el Gnostico Marcus, hasta el ultimo estudiante mistico de Cabala y Ocultismo,
el uso del término “Esposa” se referia a la “Verdad Oculta” personificada como una doncella desnuda
llamada, también, Sofia o Sabiduria. Esa “esposa” le revel6 a Gichtel todos los misterios de la naturaleza
externa e interna, obligdndolo a abstenerse de cualquier gozo y deseo terrenal, induciéndolo a sacrificarse
a favor de la Humanidad. Mientras que permanecia en ese cuerpo que lo representaba en la tierra, debia
trabajar por la liberacién de la ignorancia de quienes todavia no habian obtenido su herencia y beatitud
interna. San Martin dice: “Desde el momento en que (se casd con su ‘Esposa’), se habia sacrificado a fin
de ser maldecido por sus hermanos (hombres), incluso sin conocerles.” ;Tiene este caso alguna analogia
con las Lilis y las Rosas de la tierra de verano de los espiritistas? Sofia desciende a los Adeptos, como
“esposa”, desde las regiones superiores del espiritu; mientras las Ninons de I’Enclos (autora francesa),
desde Kamaloka, a los epilépticos histéricos. Mientras menos relacion se tenga con esta Ultima clase,
mejor. Que los “sensitivos” se expresen de modo poético como prefieran, la verdad es que tales uniones
sexuales no naturales: entre hombres vivos y seres hermosos del mundo elemental, surgen de la sobre-
excitacion anormal del sistema nervioso y las pasiones animales, a través de la imaginacion impura del
“sensitivo.” El mundo cabalistico siempre llamé a estas esposas y esposos “celestiales” con nombres
asperos de Sucubos e Incubos. La diferencia entre esas criaturas y los “Sympneumatas” que Laurence
Oliphant muestra en su Religién Cientifica, es s6lo supuesta y existe Gnicamente para el autor. Hay
algunas uniones del género entre médiums y sus “controles”, hemos conocido varias, personalmente;
mientras algunas suceden involuntariamente, bajo obsesion. El enlace es psico-fisiolégico y puede
romperse ejerciendo el poder de la voluntad, ya sea por parte de la victima o un mesmerizador amistoso.
El Coronel Olcott curd dos casos del género: uno en América y el otro en Ceylan. Los histéricos amables
y ciertos extaticos religiosos pueden dejar que su fantasia enferma fluya libremente, elaborando Sofias,
Lilis y otros “Sympneumas” del aura opalescente de sus cerebros, sin embargo, siguen siendo hechiceros
inconscientes, gozando de deseos animales lujuriosos al ejercer magia negra sobre si mismos. Si admiten
que estas uniones no naturales o, mejor dicho, alucinaciones histéricas, son una enfermedad, estan en el
nivel de ninfémanas locas; si lo niegan, entonces, al aceptar la responsabilidad, se colocan en un nivel
muy inferior. [I11. 131.]

Ningun verdadero tedsofo cree en los milagros y el aqui acusado menos que todos; sin embargo, cada
verdadero tedsofo deberia creer en la existencia de poderes anormales en el ser humano; “anormales” por
haber sido mal entendidos o negados hasta ahora. Todos estos fendmenos objetivos fisicos son simples
“encantos” psicoldgicos, es decir, si no son brujeria son, al menos, “un encanto ejercido sobre los 0jos y
los sentidos.” Las personas pueden llamarlos, brutalmente, “trucos”, sin embargo, siendo psiquicos, no
pueden ser fisicos, por eso no hay conjuro ni “malabarismo.” De la misma manera podriamos llamar
“embaucadores” a las celebridades médicas que hipnotizan a sus sujetos, haciéndoles ver eso que no
existe. La diferencia entre los “fendmenos teosdficos” y estos es la siguiente: mientras la fantasia ociosa
del operador sugiere alucinaciones hipnoéticas, las manifestaciones ocultas son el fruto de la voluntad del
ocultista, puede ser que un hombre o cien vean realidades generalmente escondidas para el profano:
ciertas cosas y personas a miles de millas de distancia, cuyas imagenes astrales se presentan a la vista del
publico. Asi, una taza puede no haberse roto nunca y sin embargo las personas ven su desintegracion y
sucesiva recomposicion. ¢(Es éste malabarismo? En caso afirmativo los fendbmenos ocultos son simple
hipnotismo muy intensificado y entre las alucinaciones hipnéticas en la Salpetriere y la magia oriental la
diferencia es solo de grado. [I11. 138, nota al pie de péagina.]
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Lo mismo hace la teosofia, poniéndonos en guardia contra el retiro ascético, salvo en esos casos
excepcionales y raros en que el individuo ha traido de su nacimiento previo una atraccion irreprimible por
la vida del Espiritu y una repugnancia por la de la carne. El individuo normal se halla en una relacion de
simpatia con la humanidad, en cada etapa sucesiva del desarrollo humano. Sin embargo, bajo la ley de
diferenciacion psiquica existen, en cada época, seres que estan mas adelantados de la raza en general. De
entre ellos se desarrollan los maestros, los videntes y los salvadores de la humanidad. [I11. 142.]

*

KARMA, TANHA y SKANDHAS son la trinidad poderosa en una y la causa de nuestros renacimientos.
La ilustracién de pintar nuestra presente semejanza en el momento de la muerte, convirtiéndose, luego, en
la personalidad futura, es algo muy poético y gréfico, pero nosotros afirmamos que es una ensefianza
oculta. En el solemne momento de la muerte un individuo se ve a si mismo en sus verdaderos colores y
cualquier clase de auto-engafio ya es vana. He aqui lo que sucede: mientras un ser humano esta
ahogandose, ve pasar, ante su ojo mental, toda la vida y sus eventos: efectos y causas, hasta los
pormenores mas diminutos; lo mismo ocurre en el momento de la muerte: se ve a si mismo al desnudo
moral, sin adornos de la adulacién humana o propia, se ve tal como es. De aqui que vera como serd él o,
mejor dicho, su doble astral, combinado con su principio K&mico. Debido a ciertas leyes de afinidad y
transferencia, los vicios, los defectos y especialmente las pasiones de la vida previa se convierten en los
gérmenes de las futuras potencialidades en el alma animal (Kama rupa) y por lo tanto de su dependiente:
el doble astral (linga sarira) en un nacimiento sucesivo. La personalidad es la Unica que cambia; el
verdadero principio reencarnante, el Ego, permanece por siempre el mismo, siendo, su KARMA, eso que
guia las idiosincrasias y los aspectos morales prominentes de la vieja “personalidad” que existio (y que el
Ego no supo como controlar), los cuales reaparecen en el nuevo hombre que nacera. Estos rasgos y
pasiones persiguen y se apegan al tercero y cuarto principios todavia maleables del nifio y, a no ser que el
Ego luche y conquiste, decuplicaran su intensidad, conduciendo al adulto a su destruccion, siendo, estos,
los utensilios y las armas de la Ley Karmica de Retribucion. Por eso el Principe (Buddha) dijo muy
acertadamente que nuestras acciones buenas y malas “son los unicos instrumentos con los cuales
pintamos nuestra semejanza en el momento de la muerte.” Pues, el nuevo hombre es, invariablemente, el
hijo y la progenie del viejo que fue. [I1l. 210., nota al pie de péagina.]

*

[La Seccidn Esotérica de la Sociedad Teosdfica] no es una logia de magia, sino de entrenamiento. A
pesar de las numerosas veces que se ha explicado el entrenamiento oculto, los estudiantes occidentales no
parecen darse cuenta de lo penetrante e inexorable que son las pruebas que un candidato debe superar
antes de recibir el poder en sus manos. La filosofia esotérica: la higiene oculta de la mente y del cuerpo,
desaprender falsas creencias y la adquisicion de verdaderos habitos de pensamiento, son mas que
suficientes para un estudiante durante su periodo de prueba y quienes se apresuran a comprometerse,
esperando adquirir, asi, “los poderes magicos”, s6lo quedaran decepcionados y encararan cierto fracaso.
[111. 341.]

“Los seis honrados” son quienes, en cada nacion, tuvieron un culto basado en la astronomia. El “Dios”
era el Sol. Ahura Mazda y sus seis Amshaspends de los mazdeanos son un desarrollo sucesivo de los 12
signos zodiacales divididos en seis casas dobles; el Sol es siempre el séptimo y el representante (o
sintesis) de los seis. Como dice Proclo: “El Enmarcador hizo el cielo de seis, mientras al séptimo lo lanzo
en el fuego del Sol” (Timeo) y esta idea es preeminente en el cristianismo (especialmente el catélico
romano), es decir, el Sol-Cristo, que es también Miguel y sus seis y siete Ojos 0 Espiritus de los Planetas.
“Seis Y siete” son numeros moviles e intercambiables, que se usan como correlaciones en el simbolismo
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religioso. Segin muestra correctamente G. Massey: el Monte Meru tiene siete circulos y seis crestas
paralelas que lo cruzan; hay siete manifestaciones de luz y sélo seis dias de creacion, etc. EI misterio del
“doble cielo” es uno de los més antiguos y cabalisticos; ademas, las seis camaras, divisiones, etc., en la
mayoria de los templos de la antigiiedad con el sacerdote oficiante que representa el Sol, el séptimo, han
dejado numerosos testigos tras ellos. [I11. 485., nota al pie de pagina.]

*

Las preguntas formuladas y las dificultades expuestas en la carta previa son el fruto, principalmente, de
un conocimiento erréneo de las ensefianzas filosoficas de la Teosofia. Son una prueba elocuente de la
sabiduria de quienes han instado repetidamente a los teésofos a dedicar sus energias a dominar, por lo
menos, los esbozos del sistema metafisico en el cual se basa nuestra ética.

Una idea fundamental de la teosofia es que la “separacion” que sentimos entre nosotros y el mundo de
los seres vivos circundantes es una ilusién y no una realidad. Todos los seres humanos son uno en cada
hecho y verdad, pero no segun un sentimentalismo banal y entusiasmo histérico, sino en realidad. De
acuerdo con la ensefianza de toda filosofia oriental: existe un SOLO SER en todo el universo infinito y
eso que llamamos “ser”, es solo el reflejo ilusorio del SER UNO en las aguas palpitantes de la tierra. El
verdadero ocultismo es la destruccién de la falsa idea del ser (ego), por ende: la verdadera perfeccion y
conocimiento espiritual son s6lo la completa identificacion de nuestros “seres” finitos con el Gran Todo.
De aqui que no es posible adelantar espiritualmente si no a través del conjunto Humano. Sélo cuando toda
la Humanidad haya alcanzado la felicidad, el individuo podra esperar volverse permanentemente feliz,
siendo, él, una parte inseparable del Todo.

No hay, entonces, contradiccion alguna entre las maximas altruistas de la teosofia y su ensefianza de
matar el deseo por lo material y dedicarse a la perfeccién espiritual. Pues: el binomio perfeccion espiritual
y conocimiento espiritual es alcanzable s6lo en el plano espiritual, en otras palabras, sélo en aquel estado
en que toda sensacion de separatismo, egoismo, interés y deseo personal se ha disuelto en la conciencia
mas amplia de la unidad de la Humanidad.

Lo anterior muestra que no se exige la ciega sumision a las 6rdenes ajenas porque todo seria inGtil. Cada
individuo debe aprender por si mismo, a través de la prueba y el sufrimiento, a discernir eso que es
benéfico para la Humanidad. Al paso que se desarrolla espiritualmente, es decir, conquista todo egoismo,
su mente se abrird a la guia de la Ménada Divina interna, su Ser Superior, para la cual no existe pasado ni
futuro, sino sélo un eterno ahora.

Nuevamente, si no hubiese “pobres”, los “beneficios de la civilizacion” estarian lejos de “ser perdidos”,
en cuanto se alcanzaria un estado de civilizacion y cultura suprema, ahora inconcebible para nosotros. De
manera analoga: la conviccion de que la felicidad material es impermanente, contribuiria al esfuerzo por
ese gozo que es eterno y en que todos los seres pueden participar. La carta de nuestro estimado
corresponsal contiene la tacita suposicion segun la cual la felicidad de la vida fisica material es suprema,
pero esto no es cierto. La felicidad, en la vida material, esta lejos de ser la mas importante y tiene poca
relevancia con la dicha de la verdadera vida espiritual, asi como los breves afios de cada ciclo humano
terrestre la tienen en proporcion con los millones y millones de afios que un ser humano transcurre en las
esferas subjetivas, durante cada gran ciclo de actividad de nuestro globo.

En cuanto a las facultades y a los talentos, la respuesta es simple. Deberian desarrollarse y cultivarse
para la Humanidad de la cual todos somos parte y a la cual debemos nuestro pleno servicio entusiasta.
[IV.88.]

Se trata solo de una diferencia de exposicion entre las palabras de Keely, que llama al sol “un cadaver” y
la doctrina oculta, segun la cual eso que definimos sol es un reflejo de brillo eléctrico indescriptible, “el
velo que cubre y oculta al Sol vivo atras”; la idea fundamental es la misma. La sombra en una pared,
producida por un ser vivo o un objeto, es el efecto inanimado o muerto de una causa animada y viva que

127



intercepta los rayos de luz. El sol visible es “una masa inerte” de sugerencias, el fantasma irreal del sol
real que, si no fuera por este velo, consumiria la tierra y, probablemente, todos los planetas con su intenso
esplendor. Se ha calculado que el calor emitido en un segundo por el “fantasma” solar que vemos, seria
suficiente para derretir “una capa de hielo que cubre toda la superficie terrestre hasta la profundidad de
una milla.” ;Cual seria la intensidad de la luz solar del sol invisible si se develara repentinamente? Esto es
lo que ocurrird, segun la ensefianza de la doctrina oculta, al sonar la hora del Pralaya, después de que, el
sol mismo quedara destruido. [1V. 139 nota al pie de pagina.]

*

Parece probable que en la divisién cuadruple del ser humano, a la cual hemos hecho referencia aqui
como eso que los primeros cristianos adoptaron, el “cuerpo espiritual” puede identificarse con Karana
Sarira o “cuerpo causal” de la filosofia oriental. Es el vehiculo inseparable y co-existente de la Mdnada
durante los periodos de manifestacion y la mejor descripcion es la indicada por su hombre: eso en el cual
existen las causas Karmicas generadas por esa “moénada.”

En ningln tratado teosofico se ha explicado claramente la relacion exacta entre este cuerpo causal o
espiritual y la Mdnada en Devachan. Es probable que: durante el estado devachanico, dicho vehiculo
sufra un proceso de involucion mediante el cual asimila toda esencia espiritual de las experiencias por las
que paso en la vida previa.

El cuerpo espiritual, siendo co-existente con la Mdnada, no puede morir, sin embargo parece probable
gue el término del proceso involutivo mencionado, cause el regreso a la encarnacion. [IV. 260.]

*

Entre los ocultistas en general existe una tradicion que se ensefia como hecho historico en la filosofia
oculta, segun la cual eso que ahora es Irlanda era, en el pasado, la morada de los atlantes que emigraron
de la isla sumergida, mencionada por Platén. De entre todas las islas britanicas, Irlanda es la mas antigua
por varios miles de afios. Las interferencias y las “hipotesis de trabajo” se dejan a los etndlogos,
antrop6logos y gedlogos. Los maestros y los guardianes de la antigua ciencia declaran haber preservado
archivos genuinos y nosotros, los tedsofos, es decir, la mayoria, creemos en ello implicitamente. La
ciencia oficial podra negarlo, ;qué importa? ;Acaso la ciencia no ha comenzado con rechazar todo lo que
acepta hoy? [1V. 347.]

La Teosofia Real, es decir, la Teosofia que nos llega de Oriente es, seguramente, panteismo y, para
nada, teismo. Teosofia es una palabra cuyo significado es el mas amplio posible y difiere mucho en la
literatura oriental y occidental. Ademas, la Sociedad Teoso6fica, siendo de origen oriental, trasciende los
margenes estrechos de la teosofia medieval de occidente. Sin embargo, los miembros de la S.T. pueden
adherirse a esta idea occidental de teosofia. Como la vasta mayoria de dichos miembros acepta las ideas
orientales, nos ha dado el derecho de aplicar el término tedsofo s6lo a esos miembros que no creen en un
Dios “personal.” Entonces, a fin de evitar la confusion, seria mejor si un miembro que creyera en tal dios,
calificara el término “te6sofo” con el adjetivo occidental. [V. 83, nota al pie de pagina.]

*

El tratado titulado La Voz del Silencio ha presentado y explicado, como demuestra, la doctrina, hasta la
fecha muy esotérica de los Nirmanakayas o sea, los Bodhisattvas o los Adeptos muertos que, a pesar de
haber alcanzado el Nirvana y la liberacion del renacimiento, renuncian a ellos voluntariamente a fin de
permanecer invisibles en el mundo para ayudar a la pobre humanidad ignorante dentro de las lineas
permitidas por el karma. Ellos son los verdaderos ESPIRITUS de los seres desencarnados y no
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reconocemos algunos otros. Los demas o son devachanos, a cuyo plano debe ascender el espiritu del
médium vivo y por ende nunca pueden descender a nuestro plano; o puros fantasmas. Ningun
Nirmanakaya influenciard a un hombre para beneficiarlo en su propia prosperidad o para salvarlo de algo,
excepto la muerte, siempre que su vida sea Gtil. EIl arbol se reconoce por sus frutos. Para ellos las
unidades son como las hojas de ese arbol; quieren beneficiar y salvar el tronco y no se interesan en cada
hoja, ya sea buena, mala o indiferente. Incluso los Adeptos vivos no tienen tal derecho. [V. 245, nota al
pie de pagina.]

NOTAS SOBRE “LOS PROBLEMAS DE LA VIDA”

[En Diciembre de 1890 H.P.B. comenzd, en Lucifer, una serie de articulos titulados ‘“Problemas de la
Vida”. Eran selecciones que H.P.B. tradujo del Diario publicado pdstumamente del doctor N.I. Pirogoff.
Lo que sigue es una coleccion de algunas notas que agreg6 a dichos articulos. —Ed.]

Claude Bernard, uno de los mas grandes fisi6logos actuales, dijo que la materia organizada era, en si,
inerte; incluso la materia viva, desde ese punto de vista, “debe considerarse como carente de
espontaneidad”, aunque pueda convertirse y manifestar sus propiedades especiales de vida, bajo la
influencia de la excitacion y agrega: “la materia viva es irritable.” En tal caso, la negacion materialista de
la vida y la mente fuera e independiente de la materia, se vuelve una falacia condenada por su propia
boca. Pues, para excitar la materia debe haber un agente, extrafio a ella, que lo haga. Si existe un agente
del género, capaz de irritar o excitar la materia, el materialista y el fisidlogo ya no podran decir: “la vida
es una propiedad de la materia o de una sustancia viva organizada”. El doctor Paul Gibier, el ultimo
cientifico converso a la psicologia trascendental, se opone a esto, diciendo: “si la materia viva organizada
fuese realmente inerte, necesitando un estimulo externo para manifestar sus propiedades, seria
incomprensible como la célula hepatica pudiera continuar secretando azGcar mucho tiempo después de
haber separado el higado del cuerpo, como se ha demostrado bien.” Para el ocultismo no existe materia
inerte, muerta o incluso inorganica. Como la esponja, a pesar de que esté en un océano o en un lago, es el
producto del agua: es creada, vive y muere en ella, cambiando de forma sin por eso morir en sus
particulas o elementos, lo mismo ocurre con la materia: la crea y la anima la vida en el Océano de Vida y
VIDA es sindnimo de Mente Universal o Anima Mundi, una de las “cuatro caras de Brahma”, en nuestro
plano manifestado: el universo visible.

Nuestra filosofia nos ensefia que los atomos no son materia, sino que la molécula mas pequefia,
compuesta por millones de 4&tomos indivisibles e imponderables, es sustancia. Sin embargo, el atomo no
es un punto matematico ni una ficcion, sino una Entidad inmutable, una realidad dentro de una
apariencia, pues, segun la filosofia oculta: la molécula es s6lo un producto de eso que se llama maya o
ilusion. EI &tomo anima la molécula, como la vida, el espiritu, el alma y la mente animan al Hombre. Por
lo tanto, el atomo es todos estos y la Fuerza misma, como sospechaba el doctor Pirogoff. Durante el ciclo
de vida el tomo representa, segln las combinaciones geométricas de sus grupos en la molécula, la vida,
la fuerza (o energia), la mente y la voluntad; pues: cada molécula en el espacio, como cada célula en el
cuerpo humano, es sélo un microcosmos dentro de un macrocosmos relativo (para ella). Eso que la
ciencia define como Fuerza, conservacion de energia, correlacion, continuidad, etc., son simplemente los
varios efectos producidos por la presencia de los &tomos que, en su colectividad, son simplemente las
chispas (espirituales) en el plano manifestado, emitidas por el Anima Mundi, el Alma o la Mente
Universal (Maha-Buddhi, Mahat), desde el plano de lo Inmanifestado. En sintesis: al a&tomo se le puede
describir como un punto compacto o cristalizado de Energia e Ideacion divinas.
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Parece que la ciencia fisica nombra “atomo” a eso que se consideraba como particula 0 molécula. Para
nosotros los “atomos” son los principios internos y los guias espirituales inteligentes de las células y las
particulas que animan. Lo anterior puede ser anticientifico, sin embargo, es un hecho en la naturaleza.

*

La filosofia oculta reconcilia lo absurdo de postular, en el universo manifestado, una Mente activa sin un

6rgano, con ese peor absurdo segun el cual: la suerte ciega, dando al universo un drgano de pensamiento,
un “cerebro”, desarrollé un universo objetivo y todo lo que contiene. El “cerebro” del universo, a pesar de
gue no sea objetivo para nuestros sentidos, existe y se puede encontrar en la Entidad Ilamada KOSMOS
(Adam Kadmon en la Cabala). Como en el Microcosmos: el HOMBRE, asi en el Macrocosmos o el
Universo. Cada “6rgano” en este ultimo es una entidad sintiente y cada particula de materia o sustancia,
desde la molécula fisica al atomo espiritual, es una célula, un centro nervioso capaz de comunicarse.
Lo anterior es precisamente eso que la filosofia oculta declara: nuestro Ego es un rayo de la Mente
Universal, individualizado por el espacio de un ciclo de vida cosmico, durante cuyo lapso adquiere
experiencia en casi un sinnimero de reencarnaciones o renacimientos, después de los cuales regresa a su
Fuente-Madre.

El ocultista llamaria al “Ego Superior” la Entidad inmortal, cuya sombra y reflejo es el Manas humano,
la mente limitada por sus sentidos fisicos. Los dos pueden compararse al maestro-artista y el discipulo-
masico. La naturaleza de la armonia producida en el “6rgano”, la divina melodia o la dspera discordancia,
dependen de si el discipulo recibe su inspiracién del Maestro inmortal, siguiendo sus dictados o,
alejandose de su alto control, se contenta con los sonidos terrestres que produce en unién con su
compafiero malo: el hombre de carne, sobre los acordes y el teclado del 6rgano cerebral.

Durante la evolucion natural a nuestro “cerebro-mente” lo reemplazara un organismo mas fino, ayudado
por el sexto y séptimo sentido. Incluso ahora hay mentes pioneras que han desarrollado estos sentidos.

Si el doctor Pirogoff, un cientifico eminente, pensaba asi: [la posibilidad de una quinta dimension], no se
puede criticar la filosofia oculta, declarandola anticientifica, por aceptar la existencia de un espacio de
siete dimensiones en coordinacion con los siete estados de conciencia.

Los experimentos mesméricos e hipndticos han demostrado, sin sombra de duda, que la sensacion puede
volverse independiente del sentido particular que se supone generar y transmitir en un estado normal. Si
alguna vez la ciencia logra o no comprobar que el pensamiento, la conciencia, etc., es decir, el sentido
interno, reside en el cerebro, ya se ha demostrado, de manera tajante, que bajo ciertas condiciones,
nuestra conciencia y todos los sentidos pueden actuar a través de otros érganos, es decir, el estdbmago, las
plantas de los pies, etc. El “principio sensor” en nosotros es una entidad ciertamente independiente de
algin 6rgano en particular, en sus acciones; aunque, durante su encarnacion, se manifiesta a través de sus
organos fisicos.

Nuestra “memoria” es so6lo un agente general y sus “tablillas”, con sus indelebles impresiones, son una
simple imagen figurada. Las “tablillas cerebrales” s6lo sirven de upadhi o vahan (base o vehiculo) para
reflejar, en un momento dado, la memoria de una que otra cosa. Los archivos de los eventos pasados, de
cada accion diminuta y de los pensamientos fugaces se imprimen, en verdad, en las ondas imperecederas
de la Luz Astral a nuestro alrededor y por todas partes, no sélo en el cerebro. Estas imagenes mentales y
sonidos pasan de estas olas, a través de la conciencia del ego personal o mente (la mente inferior), cuya
esencia mas burda es astral, y entran en los “reflectores cerebrales”, por asi decir, de nuestro cerebro, de
aqui se entregan, por lo psiquico, a la conciencia sensoria. Esto sucede en cada momento del dia, incluso
cuando dormimos. Véase el articulo: “Accion Psiquica y Noética” en Lucifer, 1890, pag. 181 y 182.
[Disponible en castellano en el panfleto titulado: “Psicologia Teosofica” por Theosophy Co. Los
Angeles.]
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DE LA REVISTA “THE PATH” (EL SENDERO)
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LA VIDENCIA™

Las siguientes observaciones no son una critica a los méritos o deméritos literarios del poema
considerado como tema de censura. En 1882 el Theosophist” publico una resefia de “El Vidente, un
Poema Profético” de H. G. Hellon, siendo la clarividencia un tema muy tocado en occidente, parecio justo
usar los versos de este poeta a fin de investigar, hasta cierto punto, las opiniones occidentales sobre la
videncia, presentando, a mis compafieros buscadores, los puntos de vista de alguien que crecid en una
escuela totalmente diferente.

Todavia no he logrado entender, con mucha claridad, a cual estado se refiere el misticismo occidental
cuando habla de la “videncia.” Después de haber tratado de analizar los estados de muchos “videntes”, no
sé mas sobre el tema como se entiende aqui; pues: me parece que no existe clasificacion alguna de los
diferentes estados que se exhiben en esta parte del mundo, en cuanto se combinan de modo heterogéneo.
El simple estado de atisbar algo en la luz astral se denomina videncia, pero, al mismo tiempo, las
ilustraciones mas elevadas de ese estado se Ilaman trances.

Hasta donde pude descubrir, la “videncia”, seglin se entiende aqui, no llega al nivel de sushupti: el
estado de suefio sin ensuefios durante el cual, la conciencia superior del mistico, compuesta por sus
facultades intelectuales y éticas mas elevadas, persigue y aferra cualquier conocimiento que le haga falta.
En dicho estado, la naturaleza inferior del mistico descansa (esta paralizada); s6lo su naturaleza superior
vaga en el mundo ideal en busca de alimento. Con la expresién: naturaleza inferior, me refiero a sus
principios fisico, astral o psiquico, emocional e intelectual més bajos, incluyendo el quinto inferior.” Sin
embargo, desde el punto de vista de este plano, una vez que se vuelve a tomar posesion del cuerpo,
también el conocimiento adquirido en Sushupti debe considerarse tedrico y sujeto a mezclarse con la
falsedad y las ideas preconcebidas del estado de vigilia ordinario del mistico, en comparacién con el
verdadero saber obtenido durante las varias iniciaciones. A ningin mistico se le garantiza que cualquier
experiencia, busqueda o conocimiento asequible para él, en cualquier estado, pueda ser exacto, salvo en
los misterios de la iniciacion.

Sin embargo, los diferentes estados mencionados son necesarios para crecer. Yagrata: el estado de
vigilia es donde nuestros 6rganos, sentidos y facultades fisicas y vitales encuentran su necesario ejercicio
y desarrollo para que la organizacidn fisica no se desmorone. Swapna es el estado de suefios que incluye
todos los varios estados de conciencia entre Yagrata y Sushupti, tales como el sonambulismo, el trance,
los suefios, las visiones, etc.; es necesario para que las facultades fisicas gocen del descanso y para que las
facultades inferiores, emotivas y astrales vivan, se activen y se desarrollen. Sushupti se manifiesta para
gue la conciencia de los estados de Yagrata y Swapna descanse, permitiendo al quinto principio, el activo
en Sushupti, desarrollarse a si mismo por medio del ejercicio apropiado.

El conocimiento adquirido durante el estado de Sushupti puede o no traerse a la conciencia fisica, todo
depende de sus deseos o0 si sus conciencias inferiores estan listas 0 no para recibir y retener dicho
conocimiento.

Los elementales protegen cuidadosamente las avenidas del mundo ideal para que el profano no las
traspase.

En Zanoni, Libro IV, segundo capitulo, Lytton le hace decir a Mejnour: “Colocamos nuestras pruebas en
ordalias que purifican las pasiones y elevan los deseos. La naturaleza nos controla y asiste en eso,
poniendo terribles guardianes e infranqueables barreras entre las ambiciones del vicio y el cielo de la
ciencia mas elevada.”

Si se logra dirigir correctamente el deseo, por el gozo fisico, asciende como deseo por algo superior que
gradualmente se convierte en un deseo por el bien ajeno; entonces, al elevarse, cesa de ser un deseo,
transformandose en un elemento del sexto principio.

™ El texto incorpora cambios que Murdhna Joti pidié y que Judge publicé en el nimero posterior del Path. También
se han aportado correcciones tipograficas. —Ed.

"8 Theosophist Vol. I11., pag. 177.

"8 \/éase Buddhismo Esotérico para la clasificacion septenaria adoptada por muchos teésofos.
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El control que la naturaleza ejerce y que Mejnour menciona, se encuentra en los limites naturales
maximos y minimos: no puede haber un ascenso excesivo y tampoco el descenso puede ser muy rapido o
muy bajo. La asistencia de la naturaleza se encuentra en lo que sucede inmediatamente después del final
del estado de Turya o Sushupti, puesto que el adepto da un paso y la naturaleza ayuda con otro.

En el estado de Sushupti uno puede o no encontrar el objeto de su sincera blsqueda y tan pronto como lo
encuentre, surge el momento de desear traerlo de nuevo a la conciencia normal, en ese instante el estado
de Sushupti termina, momentaneamente. Sin embargo, uno puede hallarse en una posicion extrafia una
vez que ha dejado dicho estado. Las puertas para el descenso de la verdad en la naturaleza inferior se han
cerrado. Entonces, su posicion se describe hermosamente en un proverbio indio: “Se ha perdido tanto el
salvado en la boca como el fuego.” Se refiere a una nifia pobre que estd comiendo salvado y al mismo
tiempo quiere atizar el fuego que se esta apagando ante ella. Sopla sobre él con el salvado en la boca que
cae en las ascuas moribundas, extinguiéndolas completamente y perdiendo, también, la comida. En el
estado de Sushupti, la ansiedad que se siente para traer de vuelta la experiencia de la conciencia, actla
como el salvado con el fuego. La ansiedad por tener o hacer, en lugar de ser una ayuda, como algunos se
imaginan, es algo que perjudica directamente, si se le permite crecer en nuestros estados despiertos,
actuara con la fuerza més grande en el plano de Sushupti. Patanjali’’ presenta claramente estos fracasos.
Incluso donde las puertas hacia la conciencia inferior estan abiertas, es posible perder el conocimiento
transportado de Sushupti de manera parcial o total o puede combinarse con las concepciones erréneas y la
falsedad a causa de las distracciones y las dificultades de las rutas directa e indirecta de ascenso y
descenso.

En esta busqueda por el conocimiento en Sushupti, no debe quedar una chispa de indiferencia ni una
investigacion capciosa en la conciencia superior. Tampoco mucha vacilacién por entrar en dicho estado ni
duda si es que es deseable, si el conocimiento obtenido en ocasiones previas o actualmente es Util o
exacto. Si hay esta clase de duda o vacilacién, su progreso se aplaza. Tampoco puede haber algun engafio,
hipocresia o ridiculo. En nuestro estado normal despierto, siempre ocurre gque cuando creemos que
estamos aspirando sinceramente, uno 0 mas elementos de nuestra conciencia inferior nos traicionan,
haciéndonos sentir decepcionados y ridiculos, siendo, ésta, la naturaleza incoherente del deseo.

En el estado bajo consideracidn, hay estados subjetivo y objetivo o clases de conocimiento y experiencia
como también existen en Yagrata. Por eso hay que tener mucho cuidado a fin de que tus metas y
aspiraciones sean las mas elevadas posibles, mientras te encuentras en tu condicion normal. Ay de quien
se atreva a banalizar los medios que se le han puesto a disposicion en la forma de Sushupti. Uno de los
métodos mas eficaces en que los misticos occidentales pueden jugar con esto, es buscar el eslabén
perdido de la evolucion, llevando ese conocimiento a la conciencia normal y, con eso, extender el campo
del conocimiento “cientifico.” Por supuesto, al simple entretener tal deseo, su poseedor eleva una barrera
ante Sushupti.”

"7 Aforismos Yoga de Patanjali, 30-31, Parte |.

" Tal vez los estudiantes encuentren interesante el siguiente extracto del Kaushitaki Upanishad (véase la traduccién
de Max Miiller y también la que publico la Biblioteca Indica, con el comentario de Shankara, traduccion de Cowell.)
“Agatasatru le preguntd: ‘;Balaki donde durmio esta persona? ;Doénde se encontraba? ;De donde regreso?’ Balaki
no lo sabia y Agatasatru le dijo: ‘He aqui donde esta persona durmid, donde se encontraba y de donde regreso6: las
arterias del corazon, llamadas Hita, se extienden del corazén de la persona hacia el cuerpo circundante. Su tamafio es
tan sutil como un cabello dividido mil veces, las llena un fluido sutil de varios colores: blanco, negro, amarillo y
rojo. En ellas esta la persona cuando duerme y no ve suefio alguno (Sushupti). Luego se vuelve uno solo con ese
prana (aliento).”” (En otro lugar se dice que el nimero de estas arterias es 101.) “Como una navaja cabe dentro de
un estuche de navaja o el fuego en la chimenea, asi este ser consciente entra en el ser del cuerpo, imbuyéndose hasta
los cabellos y las ufias; es el maestro de todo, come y se deleita con ellos. Mientras que Indra no entendia el ser, los
Asuras (los principios inferiores en el ser humano), pudieron someterlo. Sin embargo, cuando lo comprendio, les
gand a los Asuras, obteniendo la preeminencia entre todos los dioses. Entonces, también quien sabe eso logra la
soberania, la preeminencia y la supremacia.” En el Chandogya Upanishad VI., 8, Khanda 1, leemos: “Cuando el
hombre duerme, querido hijo, se une a lo Verdadero, en Sushupti, se ha ido a su ser. Por eso dicen que duerme
(swapita), porque se ha ido (apita) a si mismo (sva). En Prasna Upanishad II. I., encontramos: “Existen 101 arterias
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El mistico puede estar interesado en analizar la real naturaleza del mundo objetivo o elevarse a los pies
de Manus,” a las esferas donde el intelecto, Manava, esta ocupado en plasmar el molde para una religion
futura o ha estado forjando el de la religion pasada. Nuevamente, se deben tomar en consideracion los
limites maximos y minimos que la naturaleza usa para controlar. Hasta donde se entienda ahora, un
aspecto esencial de Sushupti es que el mistico debe llegar a todas las verdades a través de una sola fuente
o0 sendero: a través del mundo divino perteneciente a su logia (0 maestro) y, mediante tal camino, podra
elevarse lo mas alto posible, aunque es una cuestion abierta saber cuanto conocimiento pueda obtener.
Investiguemos, ahora, cual es el estado de la videncia del autor de nuestro poema “El Vidente” y tratemos
de descubrir “los cuernos de la liebre” en ello. Posteriormente intentaremos dar un vistazo a los estados de
Swedenborg, P.B. Randolph y algunos de los “videntes entrenados, no entrenados, innatos, autodidactos,
expertos en cristales y espejos magicos.”

Considero este poema sélo para indicar los errores a fin de obtener el material para nuestro estudio; pues
contiene bellezas y verdades que todos pueden apreciar.

En la antigliedad era aceptable que los misticos escribiesen de modo figurado para ocultar lo sagrado a
los ojos profanos. El simbolismo estaba embebido de misticismo y aquellos para los cuales se escribieron
las alegorias, las entendian a la vez. Los tiempos han cambiado: en esta edad materialista se sabe que las
ideas erroneas mas descabelladas existen en las mentes de muchos con tendencias misticas y espirituales.
Los misticos en general y sus seguidores no estdn libres de supersticiones y prejuicios, con sus
contrapartes en la ciencia y la iglesia. Por eso, segin mi humilde opinion: no es justificable escribir, de
modo alegdrico, sobre el misticismo, pues, al publicar dichos escritos se colocan al alcance de todos.
Hacerlo es positivamente dafioso. Si los escritos alegéricos y las novelas extraviantes son para popularizar
el misticismo, quitando los prejuicios existentes, entonces, los escritores deberian expresar sus motivos.
Es una cuestion abierta si el beneficio resultante de tal popularizacién quede contrabalanceado por el dafio
perpetrado a devotos indefensos del misticismo, desvidndolos. Aln menos justificados son nuestros
escritores alegoricos actuales que los del periodo de Lytton. Ademas, las declaraciones simbdlicas o
engafosas del cuarto de nuestro siglo, han lanzado velos sobre eso que se puede expresar claramente.
Después de estas observaciones generales, regresemos a “El Vidente.”

En la Invocacidn, dirigida claramente al gjurl]80 del Vidente, leemos:

“;Cuando dejo esta vida en suefios deliciosos
Y en el dulce trance develo sus misterios,
Otorgame tu luz, tu amor, tu verdad divina!”

Aqui el término trance significa sélo uno de los varios estados conocidos como cataléptico o sonambulo;
es cierto que no se trata de Turya ni de Sushupti. En tal estado de trance son pocos los misterios de “esta
vida” que se puedan develar. El llamado vidente puede “gozar” de modo inofensivo e inutil, como un
nifio que nada en un lago donde no gana conocimiento alguno y puede terminar su deporte con la muerte.
También asi es: aquel que nada, se entretiene en la luz astral y se pierde en algo extrafio que supera su
comprension. La diferencia entre este Vidente y el sensualista ordinario, es que el primero se entrega a
sus sentidos astrales y fisicos hasta el exceso; mientras el otro, sélo a sus sentidos fisicos. Dichos
ocultistas se imaginan haber disuelto su interés en el ser, cuando, en realidad, han simplemente ampliado
los limites de la experiencia y del deseo, transfiriendo su interés a eso que concierne con su lapso de vida
méas amplio.®

que parten del corazén, una de ellas penetra la coronilla de la cabeza; si el ser humano logra ascender a lo largo de
ella, alcanza lo inmortal, las demas sirven para partir en direcciones diferentes.” (Ed. —Path.)

" Esto abre un tema muy interesante y altamente importante que no podemos tratar aqui, sino en articulos futuros.
Mientras tanto, los te6sofos pueden ejercer su intuicién con respecto a ello. (Ed. —Path.)

8 Gurd: un maestro espiritual.

8 \/éase la Luz en el Sendero, Regla I., nota, parte I.
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Invocar la bendicién de un Guru sobre tu naturaleza superior para que te sostenga en ese estado de
trance, es un acto blasfemo y reprensible, en cuanto asiste el descenso y la conversion de energias
superiores en inferiores; es como si invocaras la ayuda de tu Guru para beber mas vino, pues, incluso el
mundo astral es material. Para poder solucionar los misterios de cualquier clase de conciencia, incluso la
inferior fisica, mientras uno esta en trance, es un alarde vano de quienes buscan dichos estados, como el
de los fisidlogos y los mesmeristas. Si tu naturaleza no es suficientemente ética, en un estado de trance tus
poderosos elementos inferiores te tentaran y forzaran a penetrar en los secretos de tus vecinos para que los
denigres una vez que regreses a tu estado normal. La manera mas segura para rebajar tu naturaleza
superior en el abismo fangoso de tu mundo fisico y astral, embruteciéndote, consiste en entrar en trance o
aspirar a la clarividencia.

“Y ta (Gura), me permitiste mirar hacia arriba, a través del velo, para contemplar tu meta y seguirte.”

Este renglén es muy presuntuoso. Incluso para un Hierofante elevado, en cualquiera de sus estados, es
imposible contemplar la meta® de su Gurd, en cuanto su conciencia subjetiva apenas puede llegar al nivel
de la conciencia objetiva normal del Gurd. Unicamente durante la iniciacion el iniciado es capaz de ver,
no s6lo su meta inmediata, sino también el Nirvana, que, por supuesto, incluye también la meta de su
Gurt; sin embargo, al final de la ceremonia, €l s6lo recuerda su meta inmediata para su proxima “clase” y
nada més alla.®® Lo anterior es el significado de lo que el Dios Jehova le dice a Moisés: “Quitaré mi mano
y veras mi espalda, pero no mi cara.” Y en el Rig Veda leemos: “Oscuro es Tu sendero, Tu que eres
luminoso, la luz esta ante Ti.” (Rig Veda, V. VII. 9.)

Hellon abre su poema con una citacion de Zanoni: “La primera iniciacion del ser humano ocurre en
trance; en los suefios comienza todo saber humano porque él revolotea sobre un espacio inconmensurable,
el primer sutil puente entre espiritu y espiritu: este mundo y el mas alla.”

Siendo lo anterior un pasaje citado con frecuencia y aprobacion, reconociendo que no contiene
concepcién errénea alguna, se me permitiran algunas observaciones, primero, sobre los méritos
intrinsecos y segundo, sobre el mismo Lytton y su Zanoni. No voy a hablar de la ira de los escritores
misticos al citar lo que mencionan sin entenderlo.

En el estado de Swapna el hombre obtiene el conocimiento humano y poco fiable; mientras el
conocimiento divino empieza a llegar en el estado de Sushupti. En este caso Lytton ha lanzado un glébulo
dorado de ideas erréneas para desviar a los indignos buscadores curiosos de misticismo que,
inconscientemente, aprecian el glébulo. No es exagerado decir que hoy en dia tales declaraciones, en
lugar de ayudarnos a descubrir el verdadero sendero, producen un sinnimero de remedios patentes para
los males de la vida y sin embargo nunca curan. Edificios hechos por el hombre y nombrados verdadero
Raja Yoga (Ciencia Divina), en verdad se han desarrollado en el trance y son antitéticos y desafinados
entre ellos. Entonces, no s6lo surgen disputas infinitas, sino también el fanatismo, mientras los
buscadores devotos e inocentes de la verdad se desvian y hombres cientificos, inteligentes y competentes
sienten temor a examinar eso que la verdadera ciencia afirma. Tan pronto como un Mesmer descubre una
verdad objetiva unilateral, un defensor del antiguo Yoga Vidya® toca una trompeta exclamando: “El yoga
es auto-mesmerizacion, el mesmerismo es su clave y el magnetismo animal desarrolla la espiritualidad
siendo, en si, Dios, Atman”. Al hacer esto se auto-engafia con la idea de que estd asistiendo a la
humanidad y a la causa de la verdad, sin saber que, en verdad, solo esta degradando Yoga Vidya. El

8 Hay un caso excepcional en el que se ve la meta del Gur(, el cual luego debe morir, en cuanto no puede haber dos
iguales.

® No hay contradiccion entre esto y el parrafo anterior donde se dice: “Es imposible ver la meta del Gurd.” Durante
la ceremonia iniciatica, no hay separacion entre los participantes. Cada uno se convierte en un todo, por ende,
incluso el Alto Hierofante, mientras se involucra en una iniciacion, ya no es su ser separado, sino una parte del
entero como también el candidato que, por el momento, tiene tanto poder y conocimiento como el ser presente mas
elevado. (— Ed. Path.)

8 El conocimiento del Yoga que significa: “unirse a su ser superior.”
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médium ignorante declara que su “control” es divino. Parece haber poca diferencia entre lo que afirman
estas dos clases de engafiados y el materialista que pone un protoplasma en el lugar de Dios. Entre las
innumerables huestes de términos profanados encontramos: Trance, Yoga, Turya, iniciacion, etc.. No hay
gue extrafiarse si Lytton, en su novela, ha profanado y aplicado errébneamente el vocablo iniciacién a un
estado semi-cataléptico. Yo, por ejemplo, prefiero siempre limitar el término Iniciacion a su verdadero
significado: esas reales ceremonias sagradas, las Unicas en las cuales se “devela a Isis.”

La primera iniciacion del ser humano no es en trance, segin expone Lytton. El trance es un estado de
vigilia artificial y sonambulico, en el cual nada se aprende acerca de la real naturaleza de los elementos de
nuestra conciencia fisica y mucho menos de cualquier otra. Ninguno de los admiradores de Lytton parece
haber pensado que estaba burl&ndose del ocultismo; aun cuando creia en él, no ansiaba tirar perlas a los
cerdos. Tal hierofante como Mejnour, no Lytton, no podia haber confundido las payasadas del
sonambulismo por, incluso, los primeros pasos en el Raja Yoga. Lo anterior se capta del modo en que
Lytton expresa ideas absolutamente erroneas sobre el ocultismo; mientras, al mismo tiempo, muestra un
conocimiento que no podria tener si creyera en sus burlas. Es consabido que él, después de cierto
progreso en ocultismo, finalmente fracasé como alto discipulo aceptado. Su Glyndon puede ser Lytton y
la hermana de Glyndon, la sefiora Lytton. Los jeroglificos de un libro que se le entreg6 para descifrarlo y
que €l presenté como Zanoni, deben ser alegoricos. En verdad el libro consiste en las ideas del maestro
gue la conciencia superior del discipulo se esfuerza por leer. Sin embargo, eran sélo trivialidades de la
mente del maestro. El profano y el cobarde siempre dicen que el maestro desciende al plano del discipulo.
Esto nunca puede suceder. La precipitacion de los mensajes procedentes del maestro es posible sélo
cuando las facultades éticas e intuitivas superiores del discipulo alcanzan el nivel del estado normal y
objetivo del maestro. En Zanoni esto se vela mediante la declaracion segin la cual debia leer los
jeroglificos que, sin embargo, no le hablaban. En el prefacio confiesa no estar seguro para nada si su
interpretacion era correcta. El dice: “El entusiasmo es cuando esa parte del alma, que esta por encima del
intelecto, se eleva a los Dioses, derivando, de ahi, la inspiracion.” Por ende los errores nacen de
declaraciones equivocadas intencionales o se deben a su dificultad de leer los simbolos.

Tales descripciones indefinidas son peores que inutiles.

En los suefios veo un mundo hermoso.
A esa vida le encantaria ahi permanecer,
Pasando de ésta a aquella esfera luminosa,
En suefios extaticos, puros y libres.
Formas extrafias ven mis sentidos internos,
Mientras manos misteriosas me dan la bienvenida.

Los sentidos internos son psiquicos, su percepcion de formas extrafias y simples apariencias en el mundo
astral no es util ni instructiva. Las formas y las apariencias en la luz astral son legiones y asumen su forma
no sélo de la mente del vidente, sin que él se dé cuenta, sino, en muchos casos, son reflejos de mentes
ajenas.

Oh ¢por qué mi luz deberia ser siempre menor,
Mientras la luz inefable te bendice a ti,
En tu soledad estrellada?

Lo anterior parece altamente no ético porque el vidente siente, en primer lugar, celos por la luz que su
gurl posee; o anda a tientas en la oscuridad, desconociendo, incluso, la razén fundamental del por qué se
halla en estados inferiores a su gurd. Sin embargo, Hellon no se ha equivocado acerca de la existencia de
tal sentimiento. Existe y deberia existir en el trance y en el estado de suefios. En nuestro estado de vigilia
ordinario los apegos, los deseos, etc., son la vida misma de nuestros sentidos fisicos; de manera anéloga,
las energias emotivas se manifiestan en el plano astral a fin de alimentar y desarrollar los sentidos astrales
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del vidente, sosteniéndolos durante su estado de trance. Si a su naturaleza astral no la animara esto,
quedaria en reposo.

Por ende no es necesario corroborar la proposicion segun la cual: un estado sostenido por los deseos y
las pasiones solo puede considerarse como medio para desarrollar una parte de la naturaleza animal. Van
Helmont comparte la opinién de Hellon. (Véase Zanoni, Libro V., Cap. 1l1l.) No podemos creer, por un
momento, que el yo de tal estado es Atman (el alma Superior); siendo, en efecto, solo el “yo” falso, el
vehiculo para el verdadero. Es Ahankara, el ser inferior o la individualidad del estado de vigilia, pues,
incluso en el estado de trance, el sexto principio inferior no desempefia un papel mayor y no se desarrolla
mas que en el estado de vigilia. El cambio s6lo ocurre en el campo de accién: desde el de vigilia hasta el
astral, mientras el fisico permanece, m&s o menos, en descanso. De lo contrario constatariamos que el
intelecto de los sonambulos aumenta a diario, pero en realidad no sucede.

Supongamos que inducimos el estado de trance en un ser iletrado, el cual podra leer, todas las paginas
que quiere, de la contraparte astral de los libros de Herbert Spencer y Patanjali, incluso las ideas inéditas
del primero, sin poder hacer una comparacién entre los dos sistemas, a no ser que alguna otra mente la
haya realizado sin importar el idioma en el cual la expres6. Tampoco un sonambulo podra analizar y
describir la complicada maquinaria de las facultades astrales y menos ain de las emotivas o del quinto
principio. Pues, a fin de analizarlas deben estar en quietud para que el ser superior pueda efectuar el
analisis. Entonces, Hellon se equivoca cuando dice:

Un trance se apodera de mi espiritu ahora,

en cuanto Atman o espiritu, no puede entrar en trance. Cuando la energia de un plano inferior asciende a
uno superior, ahi se vuelve silenciosa por un momento mientras que despierta sus poderes al contactar a
los habitantes de su nueva morada. El estado de sonambulo tiene dos condiciones:

a. Vigilia, que es psico-fisioldgico o astro-fisico;
b. Dormir, que es psiquico.

En estos dos el trance se apodera, en parte o totalmente, sélo de la conciencia y los sentidos fisicos.
Y de mi frente surge la vista, etc.

Esto y lo que sigue son pura imaginacion o concepciones erréneas; como por ejemplo: “flotando de
esfera a esfera.” En tal estado el vidente sélo se encuentra en una esfera: astral o psico-fisioldgica; no
pudiendo comprender, siquiera, una superior.

Al hablar del periodo en que el sexto sentido se va a desarrollar, él dice:

Sus hijos no tendran misterios,
Dentro del alcance de la humanidad,
Uno leera la mente del otro.

En lo anterior el vidente muestra, incluso, una carencia de conocimiento te6rico del periodo
mencionado. Se ha apresurado tan locamente al mundo astral, sin conocer la filosofia de los misticos. Aun
cuando se desarrollara el doceavo sentido, por no hablar del sexto fisico, leer la mente de modo reciproco
seria tan dificil como lo es ahora. Tal es el misterio de Manas (quinto principio). Es evidente que se ha
ilusionado al ver los aparentes triunfos durante un periodo transitorio del desarrollo mental de una raza,
de esas mentes desarrolladas de modo anormal, capaces de mirar en las mentes ajenas y sin embargo s6lo
de forma parcial. Si un ser con un sexto sentido altamente desarrollado se dedicara, aunque sea por seis
veces, a la lectura de la mente ajena, es seguro que rebajaria ese desarrollo por alimentar la mente y los
deseos. Ademas, el vidente de Hellon parece estar totalmente inconsciente del hecho de que, el objetivo
de desarrollar facultades superiores no consiste en escudrifiar las mentes ajenas y que la economia del
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mundo oculto da un importante privilegio al mistico, pues, las paginas de su vida y manas deben cerrarse
con cuidado contra los curiosos, depositando la llave con el propio gurd que nunca la presta a nadie. Si las
leyes de la naturaleza son tan severas con el mundo oculto, cuanto més lo seran con las personas en
general. De lo contrario, nada estaria seguro y el sexto sentido seria tan engafioso y una maldicién para el
ignorante como lo son la vista y el aprendizaje ahora. Tampoco el hombre dotado del sexto sentido sera
“perfecto”, pues se le dificultara alcanzar la verdad por medio de tal “sentido” como ahora. El horizonte
s6lo se habrad ampliado y eso que estamos adquiriendo, actualmente, como verdad, habra pasado a la
historia, la literatura y el axioma. El “sentido” es s6lo un canal para que fluya el deseo, atormentando a
nosotros y a los demas.

Todo el poema tiende a desviar, especialmente las expresiones como: “Su espiritu ve la turbulencia del
mundo; observa su cuerpo y alimenta el suelo. Una raza futura, dotada del sexto sentido y nacida de la
zona de Dios.” Nuestro ser superior: Atman, nunca podra “ver la turbulencia del mundo” ni observar el
cuerpo. Pues, supongamos que vea el cuerpo o la turbulencia del mundo, quedaria atraido por ella 'y
descenderia al plano fisico donde se convertiria, mas o menos, en la naturaleza fisica. Ademas: la
elevacién no filosofica de una raza dotada del sexto sentido, supone la elevacion de ese sentido que,
seguramente, s6lo tendra que ver con nuestra naturaleza fisica o, a lo sumo, con nuestra naturaleza astro-
fisica, hacia la esfera de Dios o Atman.

El simple entrenamiento de los poderes psiquicos no garantiza el verdadero progreso, sino sélo el gozo
de dichos poderes: una especie de alcohol en el plano astral que resulta en Karma desfavorable. El
verdadero sendero hacia la sabiduria divina consiste en llevar a cabo nuestro deber de modo no egoista en
el medio ambiente en que nos encontramos, asi convertimos nuestra naturaleza inferior en la superior,
siguiendo el Dharma: nuestro completo deber.

Murdhna Joti

Path, Abril-Mayo, 1886
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VIVIR LA VIDA SUPERIOR

[En los primeros nimeros de la revista Path, William Q. Judge publicé dos articulos de “Murdhna Joti”:
“Videncia” y “Vivir la Vida Superior.” A menudo se supuso que “Murdhna Joti” era uno de los
numerosos pseuddnimos de Judge; sin embargo, en 1961, los editores de la revista Theosophy recibieron,
de un estudiante y corresponsal teosofico, la prueba segun la cual “Murdhna Joti” era, en verdad, Bowaji,
un miembro hind( de la Sociedad. En una carta inédita a Judge, fechada 27 de Julio de 1886, H.P.B. se
opuso fuertemente a ciertas declaraciones presentes en “Vivir la Vida Superior”, expresando la inquietud
de que el articulo podia interpretarse como un canon de instruccién referente a la vida personal ideal de
los estudiantes de Teosofia. Con la carta incluyo un articulo de critica de A.P. Sinnett, titulado: “Moral
Teosofica”, que Judge publicé en el Path de Septiembre 1886, agregando una nota en defensa de algunas
ideas de Murdhna Joti. Tanto el articulo de Sinnett como la nota de Judge se publicaron en el Theosophy
de diciembre de 1961, presentando los detalles referentes a la controversia en la seccion llamada “Una
Vision sobre el Mundo.” —Ed.]

“No deseo otra clase de vida; sin embargo, al despertar a un conocimiento de esta vida, me he visto
rodeado por circunstancias contra las cuales no me rebelo, en cuanto tengo la determinacién de trabajar
en y a través de ellas, sin descuidar mi deber con los demas.”

Carta de un Amigo

El “Morador del Umbral”, que mira directamente en la cara incluso de los ocultistas adelantados,
amenazando someterlos y las duras pruebas del chelado o para ser chelas en prueba, difieren entre ellas
solo en grado. Quiza sea Util analizar el Morador y las mentadas pruebas. Para nuestro propoésito actual es
suficiente decir que son de naturaleza trina y dependen de estas tres relaciones con:

1. Nuestra nacionalidad.
2. Nuestra familia.
3. Nosotros mismos.

Cada una de las tres se debe a la afirmacion de una porcion de nuestro Karma pasado, es decir, sus
efectos.

¢Por qué nacimos en una nacién y familia particular? A causa del efecto de un grupo especial de
nuestras atracciones karmicas que se afirman de ese modo. He aqui lo que quiero decir: un grupo de
nuestro karma pasado se agota lanzandonos a nuestra presente encarnacion en una nacion particular; otro
grupo nos introduce a una familia particular y un tercero sirve para diferenciarnos o individualizarnos de
todos los demas miembros de la nacioén o familia. Uno de nuestros proverbios orientales dice: “los cinco
hijos de una familia difieren como los cinco dedos de una mano.” Si no consideramos dicha diferencia
desde este punto de vista, la mayoria de las veces nos parecera como un enigma, un problema muy dificil
de resolver, un misterio: ¢por qué los nifios nacidos en una familia, aun teniendo algunos rasgos comunes
a todos, parecen diferir ampliamente los unos de los otros? Lo que se aplica a la familia vale, también,
para la nacion, de la cual las familias son unidades y también para la humanidad como entero, de la cual
las naciones son simples familias o unidades. Me parece que el Gnico modo para decidir la gran pregunta
de la edad: si las leyes de la naturaleza son ciegas y materiales o espirituales, inteligentes y divinas, es
indicar, en relacién con cada tema, la manera absolutamente inteligente y divina en la cual actiian y como
nos fuerzan a realizar la economia de la naturaleza. Lo anterior es el Gnico modo mediante el cual
podemos volvernos espirituales y, de una vez por todas, solicitaré a mis colaboradores por la causa, darse
cuenta, lo mas posible, en cada paso del estudio, de la Inteligencia Divina que va manifestandose asi. De
lo contrario, a pesar de que crean o tomen por garantizado que las fuerzas que gobiernan el universo son
espirituales y por profundamente arraigada que esa creencia parezca, no les servird mucho cuando deban
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pasar por las intensas pruebas del chelado. Entonces, al estar seguros de sucumbir, exclamaran que la
“Ley es ciega, injusta y cruel,” especialmente cuando su egoismo y personalidad los conquisten. Una vez
un ocultista practico y un fil6sofo letrado tuvo que encarar algo que le parecié una “calamidad y prueba
serias”, entonces me dijo con toda franqueza: “seguramente la ley de karma es ciega, no hay Dios, ¢qué
mejor prueba se necesita?” La infidelidad y el egoismo estan tan arraigados en la naturaleza humana que
nadie necesita estar seguro de su naturaleza espiritual. En la hora de la hora el aprendizaje nominal no nos
servira de nada. Hay que estudiar la ley en todos sus aspectos y asimilar a nuestra conciencia superior,
gue Du Prel llama conciencia super-sensoria, todos los datos que comprueban, nos convencen de que el
poder es espiritual. Mira alrededor y ve si es que hay dos personas absolutamente idénticas, incluso por
un tiempo. ¢Cuén inteligente debe ser el poder que siempre se esfuerza por mantener, en general, a todos
y a cada uno de nosotros, totalmente diferentes? Sin embargo, si analizamos el asunto, vemos que
poseemos algunos rasgos en comun incluso con los negros con los cuales tenemos remota alianza.

En esta coyuntura voy a citar un pasaje de un articulo: “Chelas y Chelas Laicos” (disponible en castellano
por Theosophy Company, Los Angeles). “Al chela no sélo le corresponde encarar todas las propensiones
malas latentes en su naturaleza sino, ademas, el volumen completo de poder maléfico acumulado por la
comunidad y la nacion a las cuales pertenecen, [...] hasta que se conozca el resultado.” Les pido solo que
apliquen el mismo principio a sus relaciones familiares que afectan la encarnacion presente. Se constatara
gue siete cosas nos aseguraran la victoria o una triste y desdefiosa derrota en la poderosa lucha conocida
como el Morador del umbral y las intensas pruebas del Chelado:

1 Las propensiones malas que compartimos con la familia humana.

2 Las comunes a nosotros y a nuestra nacion.

3 Las comunes a uno mismo y a la humanidad en general, mejor conocidas como la debilidad de la
naturaleza humana, los frutos de la primera transgresion de Adan.

4 5 6 Las nobles cualidades comunes a nosotros y a estas tres.

7 La manera peculiar en que los 6 grupos de nuestro karma pasado o sus efectos eligen influenciarnos
o se les permite hacerlo ahora, produciran en nosotros la tendencia presente.

S6lo el adepto puede tomar el séptimo completamente en sus manos; ademas, como reiteré
recientemente, cada mortal que dirija todas sus energias al plano mas elevado posible para ¢l (“Deseo por
alcanzar siempre lo inalcanzable”, segin el autor de la “Luz en el Sendero”), podré hacer, mas o menos,
lo que hace el adepto, siempre que actle conforme a la regla. Cada chela y quienes deseen serlo, como
suponen secretamente, deben lidiar con las primeras seis propensiones o influencias.

Por lo menos en este Kali Yuga (Edad Oscura), el mundo tiende a comenzar siempre por la extremidad
erronea de cualquier cosa, dirigiendo sus facultades a la percepcién de los efectos y no de sus causas.
Entonces, los te6sofos en general reconocen, como los medios de progreso para un principiante, las ideas
de “renuncia”, “ascetismo” y el “verdadero sentimiento de Hermandad universal” (o “misericordia”,
como la llamo de acuerdo con la ética inda del sur), siendo todas compatibles con los Gnanis o los
Mahatmas mas excelsos. Mientras se descartan los reales medios de progreso para nosotros, los mortales,
es decir, los deberes con nuestras familias y nacién o la “bondad” y el “patriotismo”, en el sentido mas
elevado y ético de los términos. Desde el punto de vista de un Jivanmukta: un real amigo de la
humanidad, es cierto que estas dos sadhanas son, en efecto, “egoismo”; sin embargo, hasta alcanzar ese
estado excelso, los mentados dos sentimientos deberian servir de escaleras para elevarnos, siendo los
medios para liberarnos, no sélo de nuestros defectos familiares e idiosincrasias naturales, sino también
para fortalecer en nosotros las nobles cualidades de nuestras familias y nacién. Hasta que alcancemos ese
estado ideal, donde el alma bendita no produce karma bueno ni malo, deberemos esforzarnos por hacer
siempre karma “bueno” a fin de convertirnos en seres sin karma (nish-karmis).

Debe quedar claro que, con la expresion: “deberes familiares y nacionales”, no me refiero a los falsos
apegos familiares y nacionales. El deber familiar no consiste en la sensualidad ni en la bldsqueda del
placer, sino en el cultivo y la elevacion de la naturaleza emotiva (el cuarto principio) de nosotros y de
nuestra familia, para ser igualmente “bondadosos” no sélo con las unidades familiares, sino también con
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todas las criaturas; mientras, al mismo tiempo, gozamos dichos placeres de la vida en familia que pueden
incluir la adquisicion de la “riqueza”: (los medios necesarios para llevar a cabo el Dharma o el deber
integral) segln las ensefianzas de Valluvar, empleando tales placeres y medios para la realizacion de
nuestro deber hacia la nacién en que vivimos. El patriotismo consiste también en expandir la teosofia en
nuestra nacion, no solo eliminando nuestros defectos nacionales, como también haran los otros miembros,
sino fortaleciendo, tanto en nosotros como en nuestra nacion, todas las nobles cualidades que pertenecen a
ella, gozando los privilegios® nacionales y utilizandolos como medios a fin de realizar el Dharma. Si se
cuidan los deberes familiares, podemos decir que, hasta cierto nivel, los deberes hacia la nacion y la
humanidad se realizan por si solos de modo natural. Si llevamos a cabo con rigor nuestros deberes
nacionales, estos contribuiran a purificar nuestro quinto principio inferior, estableciendo y desarrollando
su mejor parte; mientras la realizacion de nuestro deber hacia la Humanidad o la realizacion de la
tolerancia y la misericordia universales, purifica el material inferior (humano) en el quinto principio
superior, volviéndolo divino; permitiéndonos, asi, liberarnos, gradualmente, de los vinculos de la
ignorancia comin a todos los seres humanos.

Quiza lo anterior sea, a primera vista, audaz y anti-teosofico; sin embargo me atrevo a exteriorizar mi
conviccion segun la cual el edificio completo de las religiones y filosofias arias se basa en estos principios
y una seria consideracion del tema confirmard la gran importancia dada a la vida familiar (grihasta
ashrama) en esta filosofia. Para mi no hay asceta 0 maestro de la humanidad, por eminente y altamente
erudito que sea, que haya sido un benefactor de la humanidad méas grande y practico que Valluvar de la
antigliedad, el cual encarnd en la tierra con el claro propdsito, entre otros, de establecer un ejemplo de
vida hogarefia ideal para los mortales que se precipitaban, loca y prematuramente, contra las rocas de la
renuncia. El prob6 que era posible vivir asi en cualquier edad, por degenerada que fuese. También Rama,
aun después de haberse convertido en un avatar-purusha, descendi6 entre los mortales y condujo una vida
familiar.

Con frecuencia se afirma que el mundo no ha adelantado a lo largo del sendero porque los ghanis o
Mahatmas han disminuido en nimero y grandeza en cuanto estamos en el Kali Yuga o la edad oscura. Tal
argumento nace por confundir los efectos con las causas. El Gnico modo para preparar el camino de un
Yuga favorable e incrementar el nimero y la grandeza de los Mahatmas, consiste en establecer,
gradualmente, las condiciones para llevar una verdadera vida familiar. Declaro, sin sombra de duda, que
éste es el deber de los te6sofos sinceros y los reales filantropos.

¢Acaso todos los filantropos no reconocen que el trabajo altruista a favor de la humanidad es el Unico
capaz de liberarnos del océano de Samsara (renacimiento), desarrollando nuestras potencialidades
superiores y ayudandonos a alquimizar nuestra debilidad? Mi posicion es sostenible si aplicamos el
mismo principio cuando desempefiamos, altruistamente, nuestros deberes nacionales y familiares. Parece
que un Mahatma declar6 que todavia sentia “patriotismo”; sin embargo no dijo ni diria que seguia
teniendo “apegos” familiares, lo cual muestra que ha dejado los defectos de la familia a la cual pertenece
y ahora se esfuerza por abandonar los defectos nacionales, algunos de los cuales se han adherido a él. Un
Buddha diria que tiene “misericordia”, pero no “patriotismo.”

El Gnico modo eficaz para salir de los defectos familiares consiste en finalizar nuestro deber con la
familia antes de dejarla y emprender la vida de asceta o antes de morir. Bendito es aquel que®, en cada
una de sus encarnaciones y ahi mismo, se libera de los defectos de la familia en la cual nacié,
convirtiendo las limitaciones de los padres, los hermanos y las hermanas, en nobles cualidades,
fortaleciendo y desarrollando las buenas cualidades personales y familiares, esforzandose por nacer en la
misma familia una y otra vez hasta convertirse en un Buddha, asistiendo a la familia con el fin de que sea
el lugar adecuado para acoger a un Buddha, mientras él se transforma en la nata de todas las nobles
cualidades de la familia, impermeable a sus idiosincrasias. Con frecuencia un dugpa (mago negro), puede

8 Uso la palabra “privilegio” en su sentido ético: los privilegios son para el patriota lo que los “placeres” son para la
vida familiar.

8 Es el hombre que esté en la familia pero no es de ella, como el agua de la hoja de loto, en cuanto sélo los buenos
rasgos de la familia son el asiento de su ser superior.
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nacer en la misma familia, convirtiéndose en la crema y nata de sus propensiones nocivas. Nuevamente,
vemos afirmarse la operacion de la ley sublime y divinamente inteligente de la economia universal y
natural. Lo anterior se halla en la hermosa alegoria de la historia de un Jivanmukta que batia el océano del
elixir de la vida, dejando el visha (el veneno, las propensiones malas), para los Dugpas. Este es uno de los
sentidos de la alegoria. Evitaré toda personalidad y hecho cuestionable, ateniéndome s6lo a los Puranas y
a las escrituras para probar que en cada familia donde los Adeptos o Gnanis nacen (0 escogen nacer), con
frecuencia nacen, por supuesto, los Dugpas. Krishna fue el ghani mas grande, mientras su tio, Kansa (para
nuestro proposito a la mano), un Dugpa terrible. Los cinco Pandavas tenian 100 primos malvados: los
Kauravas. Los devas y toda la raza de los asuras malvados nacieron del mismo padre. EI hermano de
Vibhishana fue Ravana, el principe de los Dugpas; también el buen Sugriva tuvo un hermano como Vali.
Mientras el padre de Prahlada era un monstruo.

Consideremos el caso de quien no ha agotado todos los deberes con su familia antes de morir o de dar
los votos de renuncia, transformandose en un asceta. Tales ascetas se sienten atraidos por los defectos
familiares y el egoismo de si mismos (que hasta la fecha quiza habia permanecido latente, mientras ahora
se despierta debido al egoismo de los parientes), los perturba en la realizacién de los deberes de su nuevo
orden o0 Ashrama, por altruistas que sus parientes hayan sido “inconsciente” o no intencionalmente. A
pesar de ellos mismos, tales parientes detienen el progreso de los ascetas en los cuales los defectos
familiares se fortalecen, desarrollandose. Tal es la misteriosa ley de atraccién. Este hombre debe nacer de
nuevo:

(1) en la misma familia con los defectos familiares intensificados, tanto en él como en los otros
componentes.
(2) O nace en otra familia.

En el primer caso, las nobles cualidades familiares no se han fortalecido, por ende desapareceran
gradualmente de él y de la familia. En el segundo caso él se convierte en un hijo, un hermano o un marido
desobediente en su nueva familia a causa de la ley natural de repeticion que, con el terrible interés
karmico, fortalece la tendencia en ¢l de descuidar el deber; en segundo lugar debido a las “atracciones
familiares contrarias” (o repulsiones). Que este errante desafortunado no deje el puesto de su deber
familiar para buscar consuelo en esta idea insensata segun la cual dicha tendencia perturbaria sélo los
rasgos familiares (buenos y malos) y los deberes familiares. Se extenderd en todas las direcciones,
dondequiera que pueda, induciéndolo a descuidar sus deberes nacionales y personales (o, en otras
palabras, hacia la humanidad). Se quedara sorprendido al constatar, repentinamente, que se siente apatico
hacia su nacion, su naturaleza superior o la humanidad. Tales son los laberintos y las ramificaciones
desconocidas de nuestras propensiones buenas y malas. Cada elemento malo o noble de la naturaleza
humana se convierte, bajo condiciones “favorables”, en cualquier elemento por aparentemente remoto que
sea. Las condiciones estan ahi, listas, cada vez que el elemento es fuerte: querer es poder. Por lo tanto,
llevar a cabo los deberes familiares desarrolla el patriotismo y la misericordia.

No quiero decir que los efectos Karmicos se afirman siempre de la misma forma, sin embargo, esto
sucede con frecuencia. Tampoco me refiero a que las afinidades mencionadas fructifican y maduran en la
encarnacion inmediatamente después; en cuanto pueden desarrollarse en diez o incluso 100 encarnaciones
sucesivas, en tal caso, el karma solo acumula enorme interés. Las afinidades pueden no desarrollarse en el
mismo tiempo, tanto en él como en ella que en un periodo fue su esposa; si asi ocurriera, las cuentas se
arreglarian facilmente, si no: jay de él y ella! Supongamos que en ella se desarrolle atraccién por él y no
viceversa, esto puede causarle sufrimiento enviando, asi, sus flechas venenosas contra él de manera
consciente o inconsciente. Si estas flechas no atizan la naturaleza correspondiente en él, por el momento
obstruiran sus logros en otras direcciones. Supongamos que las afinidades se desarrollen en él,
volviéndolo un iniciado y (supongamos) que ella sea su discipulo o discipula. Si en ese entonces las
afinidades del estudiante se han convertido en devocion para el iniciado, este Gltimo se desorientaré en su
trabajo filantrépico y deberes nobles de un sabio, cometiendo, a causa de la infatuacién amorosa por su
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estudiante, serios disparates que resultaran en una catastrofe para ambos y la humanidad. Los dos caeran y
tendran que subir el &spero camino otra vez, con mas dificultades.

Una vez, en una época y en un pais, cuando la vida hogarefia era ideal, un desgraciado cometid el primer
acto de transgresion, precipitandose, impetuosamente, en el circulo de los ascetas 0 muriendo antes de
haber desempefiado su deber con la familia. Entonces, el resultado natural es que tanto él como la familia
y su nacion quedan afectados seriamente por ello. Akasha (Eter o la Luz Astral) es influenciada por el
impulso de transgredir en esa direccion; tal impulso va imponiéndose gradualmente (con interés
acumulado y fuerza duplicada), el innoble ejemplo se convierte en un precedente y otros casos analogos
se suceden rapidamente. En el transcurso del tiempo (al empezar un triste descenso del ciclo, tal es la
inteligencia divina de la ley que economiza las energias, adaptandolas), casi serd imposible y muy raro
llevar una vida familiar ideal, asi, la comunidad completa quedara arruinada. Grandes y letrados adeptos
se retiraran a otras esferas (donde el ciclo estd en fase ascendente), dejando a la naciéon hundirse en un
cataclismo, después de eras de degradacion y vicio.

Invirtamos, ahora, el caso y supongamos que en la nacién mas degenerada, en el ciclo mas oscuro, un
filantropo se vuelve suficientemente altruista e inteligente para dar un noble e inteligente ejemplo,
realizando todos los deberes familiares. Entonces, de manera natural, como en los casos anteriores, el
precedente va aceptandose gradualmente: se prepara la senda para la manifestacion de un ciclo
ascendente. Los Gnanis bendicen al noble ser y bajan de otras esferas desfavorables, donde estan
comenzando los ciclos descendentes.

Ahora puede ser facil entender por qué a los Chelas y a los Chelas laicos (que todavia no se han liberado
de sus defectos familiares para convertirse en la crema y nata de las buenas cualidades de su familia), se
les aconseja tener cuidado si no quieren convertirse en Dugpas (Magos Negros).

Les pediré que apliquen las mismas clases de argumentos a la necesidad de ejecutar (y el fracaso de
hacer) nuestros deberes para nuestra nacién y humanidad. Pueden notar que los fenémenos de la herejia,
la caida de las religiones, el surgimiento de nuevas, el nacimiento en Europa de Max Muller que se
explaya sobre la grandeza de la filosofia védica, los Bradlaughs y otros hijos infieles de padres cristianos,
se deben al hecho (y también a otras causas) de que los individuos involucrados no cumplieron, en alguna
encarnacion pasada, con su deber hacia las naciones (o las religiones) a las cuales pertenecieron. Un
estudio de los tiempos y el modo en que se manifestaron los rasgos de dichos hombres, seria provechoso
bajo varios puntos de vista. Si extendemos la analogia, podemos decir que la crueldad, el asesinato, el
canibalismo, etc., se deben a no haber podido desempefiar, en encarnaciones previas, el propio deber con
la humanidad y (hacia uno mismo).

Concluyendo: podemos agregar que los defectos familiares, los primeros que deben ser conquistados,
son el elemento mas importante en el “Morador del Umbral” y en las pruebas del Chelado; luego vienen,
en orden, los defectos nacionales y las “enfermedades de la carne en general.”

Si bien estos tres deben eliminarse de modo simultaneo hasta donde sea posible, llevando a cabo las tres
clases de deberes, los principiantes deberian prestar mas atencién a los primeros que a los segundos, mas
a los segundos que a los terceros sin descuidar ninguno.

En aquellas edades arias felices, cuando el Dharma se conocia y se realizaba plenamente, quienes no se
casaban se quedaban en la familia para llevar a cabo sus deberes familiares, conduciendo una vida
rigurosamente ascética y vedantica como brahmacharis y kannikas (virgenes). Se casaban sélo aquellos
calificados para conducir una vida de grihasta (de hogar). En esos tiempos el matrimonio era un contrato
sagrado y religioso, no era para gratificar los deseos egoistas y las pasiones animales. Habia dos tipos de
matrimonios:

1. Quienes se casaban con el proposito concreto de ayudarse mutuamente (marido y mujer) en su
determinacion de vivir una existencia superior. Cumplian con sus deberes familiares, gozaban los
placeres admitidos para esta vida, adquiriendo, a través de eso, los medios para obtener las
calificaciones para un ashrama superior de renuncia (sannyasa) y, sobre todo, para dar al mundo
el privilegio de hijos que se convertirian en gnanis, los trabajadores a favor de la humanidad. Esta
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clase de esposo y esposa podria considerarse como que en sus vidas previas no habia llegado a ser
suficientemente madura para el Chelado.

2. Aquellos que, en sus encarnaciones pasadas, se habian preparado completamente para entrar en el
santuario del ocultismo y gnana marga (el sendero de la sabiduria). Uno de ellos, el Pati (el
maestro o el “marido”), era el Guri que habia adelantado mas que su Patin (colaborador,
discipulo o “esposa”). Tan pronto como la alianza entre 1os dos se establecia, se retiraban al
bosque para vivir el ocultismo practico y el celibato. Sin embargo, antes de retirarse, habian
prometido a sus padres y a otros miembros de su familia, asistirles y elevarlos incluso desde lejos,
ofreciendo ajustar,” periddicamente, la vida interna de todos los parientes. Cito el lenguaje que se
emplea usualmente en dar dichas promesas: “Cada vez que madre, padre, hermana o hermanos
piensen en mi en el momento de necesidad, dondequiera que esté y cualquier cosa que sea,
prometo, solemnemente, darles una mano.”

Es superfluo decir que tales votos se mantuvieron conscientemente y quienes no podian sostenerlos en
realidad, nunca los dieron ni se retiraron de su familia, decidiendo pertenecer a la primera clase de
personas casadas. Mientras los que se retiraban al bosque, se convertian en ermitafios y se les llamaba
Vanaprasthas. Siempre obtuvieron el acuerdo completo® de sus parientes cercanos, renunciaban los
“placeres” y la propiedad material (ganar dinero, etc.)

El cuarto orden de vida méas elevado era la completa renuncia: los (Sannyasis), los pocos benditos que,
en cada encarnacion habian dejado los defectos de la familia. Eran los Gnicos admitidos en esa orden
donde los defectos de ninguna familia podian influenciarles. Mucho antes de ser admitidos en esta orden,
habian trascendido los defectos familiares por haber cumplido, en cada encarnacion, con los deberes de su
familia. Una vez desempefiados los deberes familiares, los brahmacharis y las kannikas podian
convertirse en sannyasis. Todos, excepto quienes pertenecian a la segunda orden, eran convocados y
daban un voto de abandonar uno o0 mas de sus defectos mas amados y mas fuertes.

Amigos, tales eran las Leyes de Manu. Si cualquiera de ustedes pudiese establecer una comunidad sobre
mejores cimientos, estaré dispuesto a dejar mi fidelidad al gran Sabio, Salvador y Legislador. Puesto que
cada Manu establece, una y otra vez, el mismo Manava Dharma y dado que los Manus son superiores al
Buddha y a otros fundadores de religiones, les pido que presten atencion al tema. Manu es superior
porque ilumina al Buddha.

Solicito a los lectores estudiar cada palabra de este articulo (si se le puede Ilamar asi), sin interpretar los
pasajes y las frases descontextualizdndolas del entero. Quiero agregar que la expresion: “deberes
familiares” no significa sacrificar el propio deber o conviccion y verdad, para gratificar los antojos, la
naturaleza egoista o los puntos de vista fanaticos de los “parientes.” El uso de tal expresion es peculiar,
refiriéndose a “ese curso y s0lo a ese curso de accion, palabra y pensamiento mediante el cual no so6lo
puedes liberarte de tus defectos familiares en esta encarnacién, sino también fortalecer en ti las nobles
cualidades de tu familia que, al mismo tiempo, permitiran a tus parientes (padres, hermanos, hermanas,
mujer, nifios, etc.,) eliminar los mismos defectos, fortificando en ellos, las mismas buenas cualidades para
gue puedan nacer, una y otra vez, en la misma familia.” El término “patriotismo” se emplea de manera
analoga y el articulo “Elixir de Vida® deberia leerse a la luz de este escrito.

Se pregunta: “;Tiene el morador del umbral una forma objetiva? ;De que depende? ;Aparece siempre a
todos en la misma forma en que se manifesté a Glyndon en la historia de Bulwer Lytton?”

Es objetivo para quienes han adelantado mucho.

Depende de:

8 Uso el verbo en el significado peculiar que ya le he adherido.

8 «Pleno acuerdo”, incluso el de sus varias conciencias. Si la patin o el pati veia y era capaz de ver, que en una de
las conciencias de los parientes se albergaba, incluso, un chispa de duda o indisponibilidad en dar el consenso,
entonces, la pareja desistia, altruistamente, su determinacidn de convertirse en Vanaprasthas, permaneciendo con la
familia hasta el momento propicio.

8 Disponible en castellano en el libro: “Transmigracion de los Atomos Vitales.” (n.d.t.)
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Cierta cosa que no voy a nombrar aqui.

La etapa de desarrollo que el chela o el ocultista ha alcanzado o esta por alcanzar.

3. Lamanera de considerar los elementales y el morador, peculiar al chela o al ocultista, su familia y
nacién o, mejor dicho, segun las leyendas o la religion nacional y familiar.

4. Cual forma, mas o menos monstruosa o incongruente, seria mas espantosa y abrumadora para €l

en el momento critico.

N

El Morador, sujeto a estas cuatro condiciones, asume una forma de acuerdo a la manera en que el chela o
el ocultista ha cumplido o no los deberes triples y segin el modo en que los elementos séptuples del
Morador se manifiestan en él. Mientras mejor el chela o el ocultista haya llevado a cabo sus deberes
triples, menos seré afectado por el Morador. Por supuesto la forma no va a ser la misma para todos.
¢Por qué el Morador le aparecié a la hermana de Glyndon, que no estaba sujeta a periodo de prueba
alguno y por qué en la misma forma?

Porque tenia una naturaleza suficientemente receptiva y sensitiva. En este caso el principio involucrado
es igual al de la obsesién.

El Morador puede ser un elemental o un grupo o varios grupos de elementales que asumen una forma
colectiva. Es un elemental cuando la crisis se presenta a la primera tentativa que el chela o el ocultista
hace para elevar su naturaleza inferior. Este es el caso en que el impetu (karmico) para el “sendero cuesta
arriba” es mas débil. Posteriormente, a lo largo de la senda es acechado, segln los numerosos elementales
gue componen al Morador.

No se debe imaginar que tal aparicion o influencia confronta al chela slo una vez, hasta el alcance de la
primera iniciacion; mientras a un iniciado sélo una vez en el intervalo entre dos iniciaciones. Aparece con
la frecuencia proporcional al impetu de su karma.

La expresion: impetu karmico, significa phala (efecto o fruto), la maduracion del karma bueno y
altruista pasado. Si bien el ocultista puede tener una cantidad inmensa de buen karma altruista acumulado
en el pasado, si durante la presente crisis no existe un numero de pensamientos altruistas buenos, capaces
de hacer madurar una porcion suficiente de esa cantidad, carecerd del impetu necesario. Pocos son
guienes ya han preparado una cantidad de karma bueno y altruista; menos aun son quienes tienen el grado
necesario de naturaleza altruista y espiritual durante el periodo de prueba; todavia menos quienes no se
precipitarian para recibir un ulterior desarrollo en el yoga, sin tener los requisitos necesarios.

Cuando no tenemos las calificaciones para eso, deberiamos y podriamos continuar desarrollandonos de
modo ordinario, tratando de asegurar los medios necesarios para conducir una vida altruista como
ejemplo para los demas, siendo, ésta, la etapa de casi todos los tedsofos ordinarios que, en comdn con sus
compafieros, son influenciados por un “Morador”: el efecto ejercido sobre ellos por los defectos propios,
familiares y nacionales. Aunque en esta vida nunca vean objetivamente tal forma, la influencia persiste y
se le reconoce, cominmente, como “inclinaciones malas y pensamientos desalentadores.”

Busca, entonces, vivir una vida Superior comenzando con la purificacion de tus pensamientos, ahora, a
través de buenas acciones y recta palabra.

Murdhna Joti

Path, Julio-Agosto, 1886
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LA ADORACION DE LOS MUERTOS

ALGUNAS CONSECUENCIAS NEGATIVAS DE LA MEDIUMNIDAD
(Extractos de una Carta Privada)

Pregunta: ¢Hay alguna condicion intermedia entre la beatitud espiritual del Devachan y la desoladora
vida de sombra de las reliquias s6lo semiconscientes de los seres humanos que han perdido su sexto
principio? En caso afirmativo, esto proporcionaria un lugar, en la imaginacion, para los varios “Ernestos”
y “Josés” de los médiums espiritistas, la mejor clase de espiritus controladores.

Respuesta: jAy! no, amigo mio, no que yo sepa. Desde Sukhava al “Territorio de la Duda”, existe una
variedad de estados espirituales, pero desconozco una condicion intermedia del género. “La triste
sombra” debe hacer lo mejor que pueda. Tan pronto como salga de Kama-Loka, cruzando el “Puente de
Oro” que conduce a las “Siete Montafias Doradas”, el Ego ya no podra confabular con médiums
ordinarios. Ningun “Ernesto” ni “José¢” ha regresado del Rupa-loka, por no hablar del Arupa-loka, para
relacionarse con los seres humanos. Claro que existe una “mejor clase de reliquias”, pues los
“cascarones” o los “caminantes de la tierra”, como les Ilaman aqui, no son, necesariamente, todos malos.
Sin embargo, por el momento los médiums convierten en malos incluso a los buenos. A los “Cascarones”
no les interesa, no teniendo nada que perder. Pero existe otra clase de “Espiritus” que no hemos
considerado: los suicidas y quienes murieron por accidente. Ambos pueden comunicarse, pagando caras
sus visitas. He aqui la explicacion de mis palabras. Los espiritistas franceses llaman a esta clase: los
“espiritus que sufren”. Son una excepcion a la regla en cuanto deben quedarse en la atraccion y la
atmosfera terrestre: Kama-Loka, hasta el Gltimo momento de eso que hubiera sido la duracién natural de
su vida. En otras palabras: esa particular ola de vida evolutiva debe llegar a su orilla. Es un pecado y una
crueldad dar de nuevo vida a su memoria, intensificando su sufrimiento, proporcionandoles una
oportunidad de vivir una existencia artificial y sobrecargar su karma, tentandolos hacia puertas abiertas,
es decir, médiums y sensitivos, pues ese placer les costard caro. Me explico: los suicidas, que
insensatamente esperan escaparse de la vida, descubren que todavia estan vivos y el sufrimiento de su
vida se ha acumulado, siendo la intensidad de esta ultima el castigo que experimentan. Con su accién
insensata s6lo perdieron el séptimo y el sexto principio, pero no por siempre, en cuanto pueden obtener a
ambos de nuevo; sin embargo, en lugar de aceptar su castigo y tomar las oportunidades de redencion, con
frecuencia se les induce a arrepentirse por la vida, tentandolos a recuperarla a través de medios
pecaminosos. En Kama-loka, la tierra de los intensos deseos, pueden gratificar sus apetitos terrenales sélo
por medio de terceros vivos. Esto les causara la perdida, por siempre, de su ménada, una vez que termine
su ciclo natural de vida. Las victimas de accidentes estan peor paradas, su destino es desolador, a no ser
que en su vida hayan sido muy buenas y puras, sintiéndose, asi, inmediatamente atraidas al Samadhi
Akashico: un estado de desmayo tranquilo, un suefio lleno de ensuefios placenteros en el cual no
recuerdan el accidente, sino que se mueven y viven entre sus amigos y escenas familiares, hasta el final de
su lapso de vida natural, momento en que nacen en Devachan. Si fueron pecaminosas y sensuales seran,
hasta el momento de su muerte (natural), infelices sombras vagantes, (no siendo cascarones, porgue su
conexion con sus dos principios superiores no se ha roto del todo). Cortadas de un tajo de las pasiones
terrestres que las vinculan a escenas familiares, son estimuladas por las oportunidades que los médiums
ofrecen de gratificarlas mediante ellos mismos. Son los pisachas, los incubos y los sticubos del Medioevo:
los demonios de intenso apetito, gula, lujuria y codicia; elementarios muy marfiosos, malos y crueles,
instando a sus victimas a cometer crimenes horribles y gozando por ellos. No sélo arruinan a sus victimas,
sino que, estos vampiros psiquicos, sostenidos por el torrente de sus impulsos infernales, al terminar el
lapso de su vida natural, seran trasladados fuera del aura terrestre a regiones donde, por edades, padeceran
intensamente, terminando en la completa destruccion.
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Ahora bien, las causas que producen el “nuevo ser”, determinando la naturaleza del Karma, son: Trishna
(o tanha), la sed, el apetito por la existencia sintiente y Upadana: la realizacién o la consumacion de
trishna o ese apetito. EI médium contribuye al gran desarrollo de ambos en el elementario, ya sea €l un
suicida o una victima. (S6lo los cascarones y los elementales quedan ilesos, aunque tal relacion no mejora
la moralidad de los sensitivos). La regla es la siguiente: quien muere de manera natural permanecera, por
“algunas horas hasta varios afios”, dentro de la atraccion terrestre: Kama-Loka. Sin embargo, los suicidas
y los casos de muerte general violenta son excepciones. Uno de dichos Egos, cuyo lapso de vida iba a ser
entre 80-90 afos, murid a los 20 a causa del suicidio o un accidente, entonces tendra que pasar en Kama-
Loka por lo menos 60-70 afios como elementario o ‘“caminante terrestre”, puesto que,
desafortunadamente, tampoco es un “cascaron.” Tres veces felices son, en comparacion, esas entidades
desencarnadas que duermen un profundo desmayo, sofiando en la matriz del Espacio. Infaustos aquellos
cuyo trishna los atrae a los médiums y ay de estos ultimos que los tientan con un upadana tan simple.
Pues, el médium, al aferrarse a estos elementarios, satisfaciendo su sed por la vida, contribuye a
desarrollar en ellos, como causa, un grupo de nuevos skandhas: un nuevo cuerpo dotado de peores
tendencias y pasiones del que habian perdido. Entonces, el futuro de este nuevo cuerpo dependera no sélo
del karma de los deméritos del primer grupo, sino también del nuevo acopio del ser futuro. Los médiums
y los espiritistas no serian tan buenos acogedores si supiesen que, con cada nuevo “angel-guia” que
invitan con éxtasis, inducen a este Ultimo a un upadana que producira males indescriptibles para el Ego
gue renacerd bajo su sombra nefasta; con cada sesion espiritista, especialmente donde hay
materializacion, multiplican las causas para la miseria, las cuales haran que el desafortunado Ego fracase
en su nacimiento espiritual o renazca en una existencia altamente peor [...] Lo anterior es el fértil suelo
del cual brota la doctrina burda y perjudicial de los espiritus esposos y esposas. Sin embargo, algin dia
volvera a perseguir a los culpables de haber atraido estas sombras vagantes al vehiculo del cuerpo del
médium. Ahora esta hostigando a muchos hombres que se hallan por siempre en un infierno mental, en
guerra consigo mismos y sus mejores pensamientos sin saber por qué. Si algin pobre suicida, atraido a
una existencia mediante otro, “pierde su nacimiento espiritual” y la moénada, el Dios interno, ;acaso el
Karma no golpeara a quienes fueron los agentes remotos o cercanos de ello? Claro que si.

*k*k

Path, Agosto, 1889
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KAMA LOKA-SUICIDAS-MUERTES ACCIDENTALES

(Extractos de una Carta Privada sobre el Kama Loka y los Suicidas)

A pesar de que los suicidas no se hayan separado del todo de su sexto y séptimo “principios” Yy gque sean
muy poderosos en las sesiones espiritistas, hasta el dia de su muerte natural, los separa un abismo de sus
principios superiores.

El sexto y séptimo “principios” permanecen pasivos y negativos, mientras en los casos de muerte
accidental, los grupos superiores e inferiores se atraen reciprocamente. En los casos de egos buenos e
inocentes, estos gravitan alrededor del sexto y séptimo, por ende: o duermen ensuefios felices o duermen
un profundo suefio sin ensuefios hasta que suene la hora. El por qué se entenderd teniendo presente la
justicia eterna y lo adecuado de las cosas.

La victima de muerte accidental, ya sea buena o mala, no es responsable por su muerte, incluso cuando
fuera el resultado de alguna accion hecha en una vida previa, es decir, la operacion de la ley de
retribucion, no siendo, todavia, un resultado directo de un acto cometido intencionalmente por el Ego
personal de la vida en la que fue asesinado. Si hubiese vivido méas tiempo, quiza se hubiese redimido, de
modo mas eficaz, por lo que hizo en el pasado; incluso ahora, habiendo el Ego pagado la deuda de su
hacedor (el Ego personal), no esta sujeto a los golpes de la justicia retributiva. Los Dhyan Chohans, que
no son responsables por guiar al Ego humano vivo, protegen a la desdichada victima cuando se le lanza
fuera de su elemento en uno nuevo, antes de estar madura y preparada para el nuevo lugar. Decimos lo
que sabemos y que aprendimos por medio de la experiencia personal. Es cierto: las victimas, buenas o
malas, duermen hasta la hora del ultimo juicio, la hora de la suprema lucha entre el sexto y séptimo
“principios”, el quinto y el cuarto, en el umbral del estado de gestacion. Incluso después, cuando el sexto
y séptimo principios han penetrado su Samadhi Akéashico, es posible que los “restos espirituales” del
quinto “principio”, sean demasiado débiles para renacer en Devachan, por lo cual se revestira en un nuevo
cuerpo: el “Ser” subjetivo creado por Karma de la victima (o no victima, segun el caso), a fin de entrar en
una nueva existencia terrestre en este planeta u otro.

Salvo en el caso de los suicidas y los cascarones, nadie mas es atraido a la sesion espiritista, lo cual no se
opone, claramente, a nuestra ensefianza previa: “muchos son cascarones y pocos los espiritus.”

Consideremos, ahora, a quienes caen victimas de sus vicios y que algunos clasifican como “suicidas.”

Segun nuestra humilde opinién: existe una gran diferencia entre suicidas y aquellos que, a causa de una
excesiva indulgencia viciosa, mueren prematuramente. Nosotros, al considerar el asunto desde un punto
de vista inaceptable para una Compafiia de Seguros de Vida, decimos que son muy pocos los seres que se
abandonan a tales vicios, con la certidumbre de que tal conducta los llevara, eventualmente, a temprana
muerte. Tal es la penalidad de la ilusién. No eludiran el castigo de sus “vicios”, dirigido a las causas de
estos Ultimos y no a sus efectos, especialmente un efecto imprevisible, sin embargo probable. Seria como
decir que es un “suicida” un hombre que muere en una tormenta marina o se mata a causa de un estudio
excesivo. Es posible que el agua ahogue a un hombre y que un excesivo trabajo cerebral debilite el
cerebro, causando la muerte. Entonces: nadie deberia cruzar el Kalapani ni bafiarse por temor de
desmayarse y morir ahogado. Hay casos del género. Si tal punto de vista prevaleciera, ningin ser humano
cumpliria con su deber, por no hablar de un auto-sacrificio a favor de una causa noble y muy benéfica,
como muchos de nosotros hacemos. La intencion es todo y el ser humano es castigado en el caso de
responsabilidad directa y no por otra razon.

Cuando se trata de una victima, la hora natural de su muerte fue anticipada accidentalmente; mientras en
el caso del “suicida”, la muerte es causada voluntariamente con pleno conocimiento de sus consecuencias
inmediatas. Entonces, quien se suicida en un momento de locura temporal, no es un suicida para el gran
pesar y con frecuencia la molestia de la Compafiia de Seguros de Vida. Tampoco se le deja sujeto a las
tentaciones que nos atacan en el estado de Kama Loka, sino que duerme como la otra victima citada.

Un Guiteau no permanecera en la atmdsfera terrestre con sus principios superiores inactivos y
paralizados sobre él y aun ahi. Cuando Guiteau sea procesado y colgado, se bafiara en el reflejo de la luz
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astral de sus acciones y pensamientos, especialmente los que lo acompafiaron en la Gltima hora en el
patibulo, entrard en un estado durante cuyo lapso estara disparando a su presidente continuamente,
lanzando en confusion y desestabilizando los destinos de millones de personas. Lo mismo ocurre con cada
asesino colgado o matado de otra forma. La ejecucion s6lo mata a medias a quienes eran viciosos y no
locos. Vuelven a vivir su crimen y su castigo en el plano de la luz astral en que se encuentran y de ahi
afectan a cualquier sensitivo con el cual tengan acceso, rodeando al médium, especialmente durante las
sesiones espiritistas. Quien tenga la dote natural o quien la haya adquirido por entrenamiento, vera y oira,
alrededor de estos desafortunados, las escenas sangrientas y la repeticion del castigo en el plano de la luz
astral, una y otra vez. En el caso de un asesinato colectivo, durante el cual muchos hombres atacan un
edificio matando, con crueldad, a los habitantes después de una lucha prolongada, toda la escena sera
repetida varias veces al afio de modo tan intenso, que muchos lograran verla con sus horribles detalles y
casi todos podran oir sonidos, gritos, caidas de cuerpos y el corte de la carne humana.

Path, Noviembre, 1889
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NOTAS SOBRE EL DEVACHAN

Por X.

El Devachan no es ni puede ser mondtono, siendo, esto, contrario a toda analogia y antitético a las leyes
de los efectos, bajo las cuales los resultados son proporcionales a las energias antecedentes.

Hay dos campos de manifestaciones causales: objetivo y subjetivo. Las energias mas burdas encuentran
su resultado en la nueva personalidad de cada nacimiento en el ciclo de desenvolvimiento de la
individualidad. Las actividades morales y espirituales encuentran su esfera de efectos en Devachan.

El suefio devachénico dura hasta que el Karma quede satisfecho en esa direccion, mientras que la
ondulacion de la fuerza alcance la cresta de su cuenca ciclica, el ser se mueve en la proxima area de
causas.

Ese momento particular, més intenso y principal en los pensamientos del cerebro moribundo en el
instante de la disolucion, regularé todos los momentos sucesivos. Entonces, el momento asi seleccionado
se convierte en la nota clave de la completa armonia alrededor de la cual se acumulan, en una variedad
infinita, todas las aspiraciones y los deseos que, en relacién con aquel momento, cruzaron, alguna vez, el
cerebro del sofiador durante su vida, sin que se realizaran en la tierra, es decir, el tema se modela y toma
forma de ese grupo de deseos mas intensos en la vida.

En Devachan no se conoce el tiempo, del cual el Devachano pierde todo sentido.

(Para realizar la dicha del Devachan o las penas de Avitchi, debes asimilarlas como nosotros.)

Las ideas a priori de espacio y tiempo no controlan a las percepciones del Devachano, en cuanto las crea
y aniquila al mismo tiempo. La existencia fisica tiene su intensidad culminativa, desde la infancia hasta la
adultez y su energia decreciente desde la ancianidad hasta la muerte; entonces, la vida de suefio
devachanica, se vive de modo correspondiente. La naturaleza no engafia al devachano méas que al hombre
fisico vivo. La naturaleza le proporciona méas dicha y felicidad reales ahi que aqui, donde todas las
condiciones del mal y la posibilidad se les oponen.

Llamar a la existencia devachanica un “suefio”, en algin otro sentido que el convencional, implica
renunciar por siempre al conocimiento de la doctrina esotérica, la Gnica que custodia la verdad. El Ego en
el Devachan pasa por etapas analogas al hombre en la vida terrestre: la primera vibracion de vida
psiquica, el alcance de la madurez, el gradual agotamiento de la fuerza que pasa en la semiinconsciencia,
el letargo, el olvido total y, no la muerte, sino el nacimiento, el nacimiento en otra personalidad y la
reanudacién de la accién que a diario produce un nuevo tejido de causas que deben resolverse en otro
lapso devachanico y nacimiento fisico como nueva personalidad. Karma es lo que determina como seran
las vidas devachanicas y terrestres; este mono6tono ciclo de nacimiento debe Ilevarse a cabo hasta que el
ser alcance el fin de la séptima ronda o si logra obtener, mientras tanto, la sabiduria de un Arhat, luego la
de un Buddha. De esta manera se libera por una o dos rondas en cuanto ha aprendido a romper el circulo
vicioso, entrando en el Para-Nirvana.

Una personalidad insipida e incolora tendra un estado devachanico débil e incoloro.

En Devachan ocurre siempre un continuo cambio de ocupacién, de manera analoga y quiza mas de lo
que ocurre en la vida de cualquier hombre y mujer que sigue, en su vida, una sola ocupacion, cualquiera
que ésta sea, con la Unica diferencia que para el Devachano tal ocupacién espiritual es siempre placentera
y llena su mente de arrobamiento. La vida devachénica es la funcién de las aspiraciones de la vida
terrestre y no la prolongacion de ese “Unico instante”, sino sus desarrollos infinitos, los varios incidentes y
eventos basados en el flujo de ese “Gmico momento” o momentos. Los suefos de la existencia objetiva se
transforman en las realidades de la existencia subjetiva. Dos almas afines experimentaran sus sensaciones
devachénicas, compartiendo su dicha subjetiva a pesar de que no haya una verdadera relacion mutua;
pues: ;qué comparierismo puede haber entre entidades subjetivas que ni siquiera son materiales como el
cuerpo etéreo, el Mayavi Rupa?
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La estancia en Devachan es proporcional a los impulsos psiquicos no agotados que se originaron en la
vida terrestre. Quienes se interesaron particularmente en lo material, pronto se sentirdn atraidos al
renacimiento por medio de la fuerza de Tanha.

La recompensa que la naturaleza otorga a los seres amplios y sistematicos en su benevolencia, los cuales
no han enfocado sus afectos en un individuo o en un circulo especial, es que, Si son puros, pasan mas
rapidamente por los lokas kamicos y rupicos, a las esferas superiores de Tribuvana, donde la formulacion
de ideas abstractas y la consideracion de los principios generales llenan los pensamientos de su residente.

*

El mismo sefior Buddha describe, alegéricamente, el Devachan o la tierra de “Sukhavati” y las palabras
del Tathagata estan en Shan-aun-yi-tung: “[...] Muchas miriadas de sistemas mas alla del nuestro, existe
una region de dicha llamada Sukhavati, rodeada por siete hileras de barandillas; siete hileras de vastas
cortinas y siete hileras de arboles ondeantes; los Tathagatas (Dhyan Chohans) gobiernan esta santa
morada de los Arhats y los Bodhisattvas la poseen. Tiene siete lagos preciosos en cuyo centro fluyen
aguas cristalinas de ‘siete y una’ propiedades o cualidades distintas (los siete principios que emanan del
Uno). Esto, o Saryambra, es el ‘Devachan.” Su flor divina udambara lanza una raiz en la sombra de cada
tierra y florece para todos quienes logran alcanzarla. Los nacidos en la region bendita son realmente
felices, pues para ellos ya no hay méas penas ni dolores en ese ciclo [...] miriadas de Espiritus descansan
ahi para luego regresar a sus regiones. Nuevamente, muchos de quienes nacen en esa tierra, 0 Saryambra,
son Ardivartyas, etc.”

Es cierto que el nuevo Ego, al renacer en (Devachan), conserva, por algin periodo proporcional a su
vida terrena, un completo recuerdo “de la vida en la tierra”, sin embargo no puede visitarla desde el
Devachan si no reencarnandose.

“/Quién va al Devachan?” El Ego personal, por supuesto; sin embargo beatificado, purificado y santo.
Cada Ego: la combinacion del sexto y séptimo principio, que después del periodo de gestacion
inconsciente, renace en el Devachan, es, necesariamente, tan inocente y puro como un recién nacido. El
hecho de que renazca ahi, muestra la preponderancia del bien sobre el mal en su vieja personalidad. Por el
momento el Karma (del Mal) se hace a un lado, siguiéndolo en su proxima reencarnacion terrestre;
entonces, el Ego solo lleva consigo al Devachan el Karma de sus acciones, palabras y pensamientos
buenos. Como ya le dijimos varias veces: para nosotros el vocablo “malo” es relativo y la Ley de
Retribucién es la Gnica que nunca yerra. Por eso quienes no se han deslizado en el fango del pecado
irredimible y la bestialidad, van al Devachan. El pago de sus pecados ocurrira después, voluntaria o
involuntariamente. Mientras tanto reciben una recompensa: los efectos de las causas que produjeron.

Por supuesto el Devachan es un estado, por asi decirlo, de intenso egoismo, durante el cual un Ego,
recoge la recompensa de su altruismo terrestre. Esta totalmente imbuido en la dicha de sus afectos,
preferencias y pensamientos terrenos personales, recibiendo el fruto de sus acciones meritorias. No hay
dolor, pena, ni siquiera la sombra de un sufrimiento opaca el horizonte brillante de su felicidad pristina,
siendo, eso, un estado de perpetua “Maya.” Puesto que la percepcion consciente de la propia
personalidad terrestre es sdlo un suefio efimero, lo mismo ocurrira en el caso del suefio devachanico, sélo
con una intensidad centuplicada, lo cual no permitira al Ego feliz ver a través del velo del mal, de los
sufrimientos y las penas vividas por sus seres queridos en la tierra. Existe en ese suefio feliz con sus
amados: quienes murieron antes que él o quienes todavia estan en la tierra. Los tiene cerca, tan felices,
dichosos e inocentes como el sofiador desencarnado. Sin embargo, aparte de raras visiones, los habitantes
de nuestro planeta burdo no lo sienten. Durante tal condicién de Maya completo, las almas o los Egos
astrales de sensitivos puros y bondadosos, sujetos a la misma ilusion, piensan que sus seres queridos
bajan a ellos en la tierra; mientras, en verdad, son sus espiritus que se elevan hacia los del Devachan.

Si, los estados Devachéanicos son muy variados y cada uno encuentra su lugar adecuado. Hay multiples
aspectos de dicha como en la tierra hay percepciones y capacidades de apreciar tal recompensa. Es un
paraiso ideal, sin embargo el Ego es su artifice, llenandolo de escenas, incidentes y personas que esperaria
encontrar en tal esfera de dicha compensativa. Esa variedad guiard al Ego personal y temporal a la

151



corriente gue lo conducira a renacer en una condicidn inferior o superior en el préximo mundo de causas.
Todo, en la naturaleza, est4 arreglado de manera armoniosa y especialmente ese mundo subjetivo, pues
los Tathagatas que guian los impulsos no pueden cometer error alguno.

El Devachan es una “condicion espiritual” s6lo si la comparamos con nuestra condicion burdamente
material y, como ya dijimos, tales grados de espiritualidad constituyen y determinan las grandes
variedades de condiciones dentro de los limites devachéanicos. Una madre de una tribu salvaje no es
menos feliz que una madre de alcurnia, teniendo en sus brazos el hijo perdido (en vida). Si bien, como
Egos reales, los nifios que murieron prematuramente, antes de la perfeccién de su entidad septenaria, no
entran en el Devachan, la amorosa fantasia materna encuentra ahi a sus hijos sin faltar uno. Ustedes
podran decir, es sélo un suefio, sin embargo: ;qué es la vida objetiva sino un panorama de irrealidades
nitidas? El placer que un indigena siente en sus “felices campos de caza” en esa tierra de suefios, no es
menos intenso que el éxtasis de un conocedor que pasa eones arrobado en el placer de escuchar las
sinfonias divinas de imaginarios coros y orquestas angélicas. No es culpa del primero si naci6 como
“salvaje” con un instinto para matar, diezmando muchos animales inocentes, sin embargo, si fue un padre,
un hijo y un marido bondadoso, ¢por qué no deberia gozar, también, de su parte de recompensa? El caso
seria muy diferente si una persona educada y civilizada cometiera los mismos actos crueles sélo por
divertimiento y deporte. Cuando el salvaje renazca, solo tomara un lugar bajo en la escala, debido a su
desarrollo moral imperfecto; mientras el Karma del otro sera empafiado por la delincuencia moral [...]

Recuerda que nosotros creamos nuestro propio Devachan y Avitchi, mientras estamos en la tierra vy,
mayormente, durante los Ultimos dias y momentos de nuestras vidas intelectuales sintientes. El
sentimiento Mas intenso en nosotros en esa hora suprema, cuando, como en un suefio, los eventos de
nuestra larga vida, con sus detalles diminutos, pasan, en pocos segundos ordenados, en nuestras
visiones,” plasmaréa nuestra dicha o pena, el principio vital de nuestra existencia futura, en la cual no
tenemos ser sustancial, sino una presente y momentanea existencia, cuya duracion no tiene nexo, efecto ni
relacién con su ser que, como el resultado de una causa transitoria, sera igualmente efimero y, a su vez,
cesara de existir. El recuerdo real y pleno de nuestras vidas sélo llegara al final del ciclo menor, no antes.

A menos que un ser humano ame bien u odie bien, no tiene que preocuparse por el Devachan, pues no se
encontrard en Devachan ni en Avitchi: “la naturaleza escupe a los tibios de su boca”, es decir, aniquila sus
Egos personales (no los cascarones ni tampoco, todavia, el sexto principio) en Kama-loka y Devachan.
Lo anterior no impide que renazcan inmediatamente y si sus vidas no fueron muy, muy malas, no hay
motivo por el cual la M6nada eterna no encuentre la pagina de esa vida intacta en el Libro de la Vida.

Path, Mayo-Junio, 1890

% Esa vision ocurre cuando una persona ya se ha declarado muerta. El cerebro es el Gltimo 6rgano que perece.
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DEVACHAN

Un corresponsal nos escribe diciendo que en la literatura teosofica y entre sus escritores, parece haber un
poco de confusién y contradiccion en cuanto a la duracion de la estancia devachénica; entonces, cita la
declaracion de Sinnett segun la cual dura 1500 afios, mientras se me menciona a mi por haber dado un
lapso mas breve. Hay que tener siempre presente dos cosas, primero: cuando Sinnett escribié sobre el
Devachan, en El Buddhismo Esotérico, repetia su comprensién de lo que los maestros de Madame
Blavatsky le habian comunicado a través de ella en cartas, cuyas copias se han conservado y ahora son
accesibles, entonces, Sinnett pudo facilmente haber cometido un error en un tema con el cual no estaba
familiarizado; segundo: sélo los Adeptos que divulgaron la informacion podian conocer, posiblemente, el
exacto numero de afios que un tipo de vida obligaria uno a quedarse en el estado Devachénico. Puesto que
esos Adeptos han hablado en otros lugares sobre el tema, los puntos de vista de Sinnett deben leerse en
conexion con estas declaraciones superiores.

En verdad no hay confusién, excepto en las diferentes interpretaciones de la teoria por parte de los
estudiantes; ademas, los errores siempre manan del apuro y de la inexactitud en tratar el tema como una
teoria que involucra un conocimiento de leyes de la accion mental.

En la Clave de la Teosofia, pag. 143 y 158 (edicién inglesa), H.P.B. dice: “La estancia en Devachan
depende del grado de espiritualidad, el mérito o el demérito de la encarnacion previa. EI término medio se
extiende entre 1000 y 1500 afios [...] Ya sea que ese intervalo dure un afio o un millén.”

Aqui, el término medio significa: “el tiempo de la persona ordinaria dotada de alguna tendencia
devachanica”, pues, muchos individuos “ordinarios” no tienen tales tendencias y la observacion en la
pagina 158 presenta una posible diferencia de 500 afios. Lo anterior concuerda exactamente con la teoria
porque, en una cuestién que depende sélo de la accion sutil de la mente seria dificil y para la mayoria de
nosotros imposible, asentar cifras exactas.

Sin embargo, el Adepto K.H., el autor de la mayoria de las cartas en las que se basan las palabras de
Sinnett sobre el Devachan, escribié otras, dos de las cuales se publicaron anénimas en el quinto volumen
de la revista The Path en 1890. Ahora se ha divulgado la paternidad de esas Notas sobre el Devachan que
se atribuyeron a “X”, el cual dice:

“El ‘suefio del Devachan’ dura hasta que el karma que lo produjo quede extinto. En Devachan ocurre un
gradual agotamiento de la fuerza.

La estancia en Devachan es proporcional a los impulsos psiquicos no terminados que se originaron en la
vida terrestre. Quienes tenian atracciones muy materiales, renacerdn mas pronto por la fuerza de Tanha.”

En lo anterior y en lo que siempre se ensefid, se declara que ir al Devachan depende de los pensamientos
terrestres psiquicos (o sea, espirituales y de naturaleza animica). Por ende, quien no ha generado muchos
impulsos del género, tendra una base o fuerza interna muy pequefia para lanzar sus principios superiores
en el estado devachanico. El segundo parrafo de esta carta muestra que el pensador materialista, no
habiendo asentado alguna base espiritual ni psiquica de pensamiento: “la fuerza de Tanha lo hara encarnar
mas pronto”, es decir, la atraccion o la fuerza magnética de la sed por la vida, inherente en todos los seres
y fijada en las profundidades de su naturaleza esencial. En tal caso, la regla ordinaria no se aplica, puesto
que el efecto, en su integridad, se debe a un equilibrio de fuerzas, siendo el resultado de accion y
reaccion. Esta clase de pensador materialista puede nacer y dejar el Deavachan en un mes, en cuanto
debemos permitir que ciertos impulsos psiquicos se agoten, los cuales fueron generados en la infancia,
antes de que el materialismo se arraigara completamente. Puesto que cada individuo varia en su fuerza y
con respecto a los impulsos que puede generar, algunos de estos tipos pueden permanecer en Devachan
uno, cinco, diez, veinte afos, etc., de acuerdo al poder de las fuerzas generadas en la vida terrestre.

Esta es la razon por la cual, al tener las opiniones de H.P.B. desde 1875 sobre el tema, en el quinto
volumen del Path de 1890 (pag. 190), escribi: “En primer lugar nunca crei que la estancia en Devachan de
1500 afios fuera un hecho fijo en la naturaleza, segun lo present6 Sinnett en Buddhismo Esotérico. Puede
variar entre 15 minutos y 1500 afios. Es muy probable que para quienes anhelen siempre una liberacion y
un gozo paradisiaco, el periodo podra extenderse mas que 1500 afios.” Lo anterior nada contradice a no
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ser que se demuestre que para Sinnett, debido al vinculo de una ley arbitraria e inflexible, cada ser
humano debe quedar en Devachan por 1500 afios, positivamente, ni mas ni menos. Es muy improbable
que diga eso, en cuanto implicaria contradecir toda la filosofia sobre la naturaleza humana en la cual él
tiene fe. Lo que se dijo en el quinto volumen del Path coincide con los puntos de vista de esos Adeptos
gue escribieron sobre el tema y también con las ensefianzas muy antiguas al respecto en el Bhagavad
Guita y en otras fuentes.

En el diario vivir encontramos muchas ilustraciones relativas a como esa misma fuerza, que coloca los
seres desencarnados en Devachan, opera sobre los hombres vivos, véase como trabaja en el artista, el
poeta, el musico y el sofiador. Cuando estan arrobados en la melodia, la composicion, el arreglo de los
colores e incluso las fantasias insensatas, se encuentran en una especie de estado devachanico viviente, en
el cual, con frecuencia, no se dan cuenta del tiempo ni de las impresiones sensoriales. Como sabemos, su
estancia en esa condicion depende de los impulsos que han acumulado para quedarse ahi. Si no estuviesen
sujetos al cuerpo y a sus fuerzas, podrian permanecer en su “suefio” por afios. Las mismas leyes, aplicadas
al ser humano desencarnado, produciran, exactamente, los resultados para el Devachan. Nadie, excepto un
Adepto matematico entrenado, podria resumir las fuerzas, dandonos el nimero total de afios 0 minutos
capaces de medir el Devachan. Entonces, debemos depender de los Adeptos para una declaracion
especifica sobre el lapso de tiempo, los cuales han declarado entre 1000 y 1500 afios como un buen
promedio.

Lo anterior nos dara eso que podemos conocer como el Ciclo de Reencarnacion general para las masas
ordinarias de las unidades de cualquier civilizacién, gracias a cuyas cifras es posible elaborar una buena
aproximacién para predecir el probable desarrollo del pensamiento nacional si retrocedemos, siglo por
siglo o por décadas de este siglo, hasta cubrir los 1500 afios de historia.

William Q. Judge

Path, Marzo, 1893
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NOTAS SOBRE “EL BHAGAVAD GUITA”

Pienso que sea justificable suponer que el Bhagavad Guita presente la filosofia aria; el ario es blanco y
noble para distinguirlo de lo negro e innoble. Entonces, si este libro es ario, debe ofrecernos un noble
sistema filoséfico y ético, til no sélo para las mentes especulativas, sino también para el diario vivir.
Quienguiera que haya sido el autor o los autores, ha logrado comprimir, en una breve conversacion, es
decir, breve para los indos, la esencia religiosa y filosofica.

Primero hay que notar la manera singular en gue esta conversacion, oracion o ensefianza se origind.
Ocurre después del comienzo de una batalla, en cuanto las flechas ya habian empezado a volar de un lado
a otro, como una tormenta en el cielo antes de la pelea directa. Arjuna y Krishna estan en el gran carruaje
de Arjuna y ahi, entre los dos ejércitos, Arjuna pide consejo, que recibird a lo largo de 18 capitulos. Todo
lo anterior tiene significado.

Arjuna es el ser humano o el alma que lucha por la luz; mientras Krishna, aun siendo uno de los

Avatares o manifestaciones de Dios entre los seres humanos, es también el Ser Superior. Arjuna, como
hombre en el mundo sensorial y material esta, necesariamente, siempre luchando o a punto de hacerlo,
ademas necesita, constantemente, asesoria, pudiéndola obtener, de manera valiosa, sélo de su Ser
Superior. Por ende, el modo particular de colocar la conversaciéon en el campo de batalla, dandole tal
comienzo, es la Gnica manera en que se podia hacer.
A rjuna es el ser humano en la vida que su Karma ha producido, por ende, debe luchar la batalla que €l
mismo evocd. El objetivo de Arjuna era reconquistar un reino, entonces, cada uno de nosotros puede
saber que nuestra batalla es por el reino que es obtenible s6lo mediante el esfuerzo individual y no a
través del favor ajeno.

Valiéndose de las observaciones de Arjuna a Krishna, podemos percibir que el reino que él, como
nosotros, desea volver a obtener, es el que tuvo en alguna era pasada en este planeta o en uno mucho mas
antiguo. Su vision profunda, poder del alma y sabiduria eran muy evidentes para que fuera un Ego que
visitaba la tierra s6lo por primera, segunda o tercera vez. Tampoco nosotros somos nuevos, hemos estado
aqui tantas veces que deberiamos empezar a aprender. No s6lo hemos estado aqui, pero, seguramente,
quienes, entre nosotros, se dedican, interna y externamente, al movimiento teoséfico para el bien ajeno,
participaron en un movimiento analogo antes de esta vida.

Estando asi el asunto y teniendo muchas vidas futuras, ¢cual es la razon por la que deberiamos sentirnos
desalentados? En verdad, el primer capitulo del libro no sélo es una inspeccion de los ejércitos, sino
también el abatimiento del personaje principal: Arjuna. Se siente desalentado al observar todos los
regimientos, dandose cuenta de que en ambos lados tenia amigos, maestros, parientes y enemigos. Vacila
porque la falta de conocimiento le impide ver que el conflicto y muchas muertes aparentes son
inevitables. Entonces, Krishna le presenta la verdadera filosofia del hombre y del universo para que se
entregue a la lucha o se retire, segln lo que considere mejor por el momento.

Krishna lo conduce gradualmente, tratando de despertar su orgullo diciéndole que si se retira, todos lo
consideraran el mas innoble de los cobardes; luego recurre a su ensefianza religiosa hindd, diciéndole que
un guerrero debe obedecer las reglas de su casta y luchar. De pronto no se lanza en la alta especulacién
metafisica ni le muestra prodigios ocultos. Segin mi punto de vista aqui hay una buena leccién para todos
los tedsofos activos. Muchos de nosotros, cuando tratamos de divulgar la ensefianza teosofica,
arrastramos los pobres Arjunas que hemos capturado, a los reinos oscuros de los cuales los mismos
tedsofos sd6lo conocen la terminologia. Si siguiéramos el sabio y practico método de Krishna,
obtendriamos mejores resultados. Nuestro objetivo consiste en difundir la filosofia teoséfica en el modo
mas amplio y rapido posible. Lo anterior no es factible si nos perdemos en palabras y frases sin nexo con
la vida diaria. ¢De qué nos sirve hablar del Absoluto, Parabrahm, Alaya y decir manas cuando queremos
decir mente y kama cuando sus equivalentes en castellano son deseo y pasion? Sélo confunden al nuevo
investigador, el cual siente que debe entender un nuevo lenguaje antes de poder utilizar la teosofia. Es
mucho més simple mostrar que los nuevos términos pueden aprenderse después.
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El primer capitulo presenta la pregunta practica sobre la vida, el segundo es igualmente practico por
dirigir la atencion, desde el comienzo, a la vida més amplia y eterna, de la cual cada dia 0 momento es
una encarnacion; pues Krishna dice:

“Yo mismo nunca no fui, tampoco ti y todos los principes de la tierra; ni siquiera cesaremos de ser en el
mas alla. Como el Sefior de esta forma mortal experimenta ahi la infancia, la juventud y la ancianidad, asi,
en las encarnaciones futuras, encarard lo mismo. Ningun evento podra perturbar a quien permanezca
firme en esta creencia.”

Lo anterior declara, de una vez, la existencia préactica continuada, contrapuesta a la teérica, llamada
divina, contrapuesta a la aniquilacion materialista. Esta es la verdadera inmortalidad. La Biblia cristiana
original no tiene palabra para ensefiar la inmortalidad de esta manera y la predicacion de los curas no
tiende hacia una vision altruista de la existencia continuada. Es muy cierto que si alguien se ha
confirmado plenamente en el conocimiento de la vida eterna a través de la reencarnacion, no quedara
perturbado por eso que molesta a los demas. Entonces, desde el comienzo, las ensefianzas de Krishna
abren una tremenda vista de la vida, confiriendo una calma muy necesaria para nuestra lucha.

La humanidad en general tiene multiples objetivos de devocion mental: a los sentidos, al ego, a la
creencia erronea o a la practica inadecuada. Sin embargo, quien sigue el Bhagavad Guita se dara cuenta,
gradualmente, de que la verdadera devocion es eso que sélo tiene un objetivo a lo largo de todo cambio de
escena, pensamiento o compafierismo y éste es el Ser que es todo en todo. El Ser, como objetivo, es
inmavil, mientras los objetivos a los cuales el incauto se entrega son moviles y transitorios.

La ecuanimidad mental y la habilidad en la correcta ejecucion del deber son las verdaderas reglas: esto
es yoga. La correcta ejecucion del deber significa el estado mental, pues, el simple llevar a cabo un acto
no tiene cualidad moral alguna en cuanto incluso una maquina puede efectuar eso que los hombres hacen.
La calidad moral reside en la persona interna: en su presencia o ausencia. Si un cuerpo humano dormido o
sin alma, alzara su mano y tomara la vida de otro, no seria un crimen. Lo mismo ocurre en el caso de una
buena accion que no es virtuosa a no ser que la persona interna tenga la correcta actitud mental. Muchos
actos aparentemente buenos se llevan a cabo inducidos por motivos egoistas, hipdcritas, mafiosos u de
otra indole indebida. So6lo su aspecto externo es bueno. Entonces, hay que alcanzar un apropiado estado
mental o una devocion mental para saber como ejecutar, habilmente, nuestras acciones sin pensar en los
resultados, es decir, las llevamos a cabo porque hay que hacerlo, siendo, éste, nuestro deber.

Ademas, Krishna precave a Arjuna contra la inactividad procedente de una vision falsa de la filosofia,
aviso tan necesario en aquel entonces como ahora. Al oir esta ensefianza por primera vez, muchos dicen
gue imparte la inaccion: sentarse inmovil y en silencio. En India un gran nimero de seres comparte este
punto de vista, por eso se retiran de la vida y sus deberes, dirigiéndose a las cuevas y a las junglas, lejos
del género humano. Krishna dice:

“Persistiendo firmemente en el yoga, cumple con tu deber.”

El disgusto y el fracaso esperan a quienes se esfuerzan por seguir dichas reglas empiricamente, sin
entender la filosofia y sin integrar en si mismos las doctrinas fundamentales. De aqui la importancia de
comprender la filosofia: la filosofia de la Unidad. EI Ser Supremo es uno e incluye a todos los aparentes
otros. Nos engafiamos a nosotros mismos con la idea de que estamos separados. Debemos admitir que
nosotros y cualquier otra persona somos el Ser. Asi comenzaremos a darnos cuenta de que podemos cesar
de ser el actor si bien, externamente, hacemos todo lo correcto. Podemos cesar de ser el actor cuando
sabemos que es posible retirarnos del acto, el apego que surge de un interés personal en el resultado.
Podemos realizar estas cosas sin interés personal y si tratamos de seguir la regla de efectuar nuestras
acciones porgue hay que llevarlas a cabo, haremos, al final, eso que es justo hacer.

Gran parte de la infelicidad de la vida se centra en el profundo interés en los resultados que no se
realizan como esperdbamos. Constatamos que las personas creen en la Providencia y confian en el
Omnipotente, sin embargo asientan constantes planos para que dichos poderes los sigan. Pero esto no
ocurre y la infelicidad brota para el pobre mortal que habia fijado su mente y corazon en el resultado.

Ahora bien, la accion usual, con el fin de obtener un resultado, causa una infelicidad méas grande: eso
que produce el renacimiento una y otra vez sin fin, siendo lo que hace girar la mon6tona masa humana a
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lo largo de la rueda del renacimiento por eras, en constante sufrimiento por desconocer eso que esta
ocurriendo, alterando, sélo por accidente, el pobre caracter de los nacimientos incesantes.

La mente es el actor, la persona que esta apegada. Cuando el engafio la atrapa, no logra deshacerse de los
grilletes sutiles que la vinculan a la reencarnacién. Después de haber pasado una encarnacion en pos de
los resultados, se ha saturado de impresiones terrestres, volviendo a los skandhas externos muy
poderosos. Entonces, al terminar su estancia en el Devachan, las viejas imagenes, las impresiones y los
skandhas poderosos la arrastran de nuevo a la tierra. En el momento de la muerte fisica, por un momento
la mente se transforma en la imagen del pensamiento dominante de la vida, por eso esta enloquecida si la
comparamos a la de un sabio o con lo que deberia ser el estado apropiado. Entonces, no logra impedir el
renacimiento ni seleccionar y asumir una encarnaciéon con un fin y un trabajo definido en el mundo en
perspectiva.

Segln mi opinién: es muy importante el énfasis en la ética, presente en las ensefianzas, en cuanto
introduce un sistema vital en lugar de mecanico. Debemos hacer nuestro deber pensando en que estamos
actuando para el Ser Supremo y como el Ser Supremo, el cual actla s6lo por y a través de las criaturas. Si
ésta fuera nuestra regla real, seria imposible, en el tiempo, hacer lo indebido; al pensar constantemente en
ello, desarrollamos la cautela acerca de que hacer y, al mismo tiempo, mientras adelantamos, limpiamos
nuestra vision del deber.

En cambio, un cédigo ético mecanico lleva al error. Es mas conveniente porque cualquier codigo fijo es
mas conveniente de seguir que la aplicacion de principios amplios en espiritu fraterno. Los cédigos
mecanicos son convencionales, motivo por el cual conducen a la hipocresia, confundiendo la formalidad
por moralidad. Sus seguidores juzgan, indebidamente, a su préjimo si no se comporta segiin su codigo
convencional, que es parte de su ética. Un sistema ético mecanico fue lo que permitié y foment6 la
Inquisicion y en nuestros dias, un sistema ético analogo concede a los hombres profesar el més alto
altruismo para perseguir a sus hermanos de la misma manera en intencién. Si las leyes y la libertad
actuales no se opusieran, también ellos matarian y torturarian.

Tengo tiempo de tocar sélo levemente estos puntos importantes encontrados en los primeros dos
capitulos. Aun cuando desapareciera todo el libro y quedaran sélo estos dos, tendriamos suficiente.

Los capitulos restantes tratan de verdades cdsmicas eternas, la filosofia y la ética. Se centran en la gran
doctrina de la unidad y no separacion. Su estudio menciona referencias que, para comprenderlas, se debe
conocer y creer en la Religion-Sabiduria. Presentan el surgimiento y la destruccion de las razas, los
oscurecimientos y las tinieblas entre periodos evolutivos, las grandes destrucciones universales y las
menores. A lo largo de todo ello el Ser permanece en calma, como espectador, el testigo y el receptaculo.

Dondequiera que se encuentre Arjuna, el Arquero, aquel al cual Krishna ensefio, habra gloria, honor,
fortuna y éxito. Quien conoce a Arjuna, se conoce a si mismo.

William Q. Judge

Path, Septiembre, 1895
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ALGUNOS PUNTOS DE VISTA DE UN ASIATICO™

Me preguntas cuél es mi creencia de la “reencarnacion”. Siendo un asunto complejo, debo darte una
declaracion precisa de eso en lo cual creo plenamente. Para comenzar soy un panteista: opino que todo el
universo es Dios. Ten presente que la palabra “Dios” no me transmite el sentido que los occidentales le
dan. Para mi el vocablo “Dios” indica la naturaleza o el universo y nada mas. Por eso se me puede llamar,
de modo mas apropiado, un “naturalista.” Segiin mi pensar no es posible que exista una Deidad extra-
cdsmica; pues, si asi fuera, la armonia o el equilibrio de la naturaleza no podria preservarse y el todo, en
lugar de ser armonioso, seria una Torre de Babel. Tal armonia se conserva sélo por medio de la operacion
de leyes inmutables naturales y si asi son, deben ser ciegas y no necesitan mano guia.” De aqui la
imposibilidad de que exista una Deidad extra-cosmica. Este es mi entendimiento de la ensefianza y del
principio mas importante de la filosofia aria. Siendo dicha posicion légica, debo aceptarla en preferencia a
la teoria semitica que s6lo se basa en la fe ciega.

Algunos panteistas reconocen la existencia de dos entidades distintas: Materia y Espiritu. Sin embargo,
al ponderar sobre el tema, he llegado a la conclusion de que su posicién no es muy ldgica, pues, segin
entiendo, sélo puede haber una entidad infinita y no dos. Que se le Ilame materia o espiritu es una y la
misma. ¢Quién puede decir que esto es espiritu y esa, materia? Por ejemplo: el hielo es una forma burda
de materia; sin embargo, al disolverse es agua, continuando siendo materia. En un estado aun mas
enrarecido es vapor: todavia materia. Mas alla, es gas: aun materia y si seguimos se vuelve éter, que es
materia y asi sucesivamente al infinito. Al irse sublimando méas y mas alcanza el apogeo por medio de la
espiritualizacion. Sin embargo, no se convierte en nada, pues si esto sucediera, llegaria un momento en
gue todo el universo seria nada. En tal caso no seria infinito porque tendria un fin. Si tiene un fin debe
haber tenido un comienzo y por ende debe haber sido creado, lo cual nos llevaria a suponer la existencia
de una Deidad extra-cosmica, que, como dijimos previamente, es ildgica. Entonces constatamos,
razonablemente, que esta forma superior sublimada de materia no puede ser nada. En tal caso, la materia
ha alcanzado ese apogeo de sublimacion o espiritualizacion y cualquier otra accion la volveria mas burda
y no més fina. Entonces, lo que se entiende comunmente con el término espiritu, es simplemente esa
forma de materia muy etérea e incomprensible para nosotros, dotados de sentidos finitos. Sin embargo,
sigue siendo materia por ser, todavia, algo que esta sujeto a volverse mas burdo.

Existe s6lo una existencia infinita y eterna, llamesele espiritu 0 materia. Le daré el nombre de materia,
siendo el vocablo méas adecuado, en su comprensién comln, para eso que voy a exponer. Como saben,
nosotros llamamos a la materia maya; algunos niegan su existencia rotundamente, pero yo no estoy de
acuerdo con eso. Segln mi opinién se le llama Maya simplemente a causa de dichas transformaciones.
Nunca es estable, en cuanto el proceso es continuo. Una aglomeraciéon infinita de materia va
densificAndose en algunos de sus aspectos; mientras en otros va sublimandose. El circulo da constantes
vueltas. La accion de las fuerzas centripeta y centrifuga mantiene todo dentro de sus confines. Las formas
cambian, sin embargo, la sustancia interna permanece siendo la misma.

Preguntaran: “;De qué sirve ser bueno o malo si, en el transcurso del tiempo, nuestras almas se volveran
etéreas?” ;Qué es un alma? ;Es material o inmaterial? Para mi es material, como ya dijimos: nada es
inmaterial. Hasta donde pueda concebir, es un aglomerado de todos los atributos, acompafiado por ese
algo que nos da la conciencia de que somos. Sin embargo, en el caso del hielo, no se sublimé hasta que
entr6 en contacto con el calor. La fuerza centripeta era fuerte en su accion, se necesitaba la centrifuga para
refinar el hielo. Lo mismo ocurre con el ser humano. La accién de la fuerza centripeta nos mantiene en las
formas burdas y si queremos volvernos etéreos, debemos proporcionar la centrifuga: nuestra voluntad.
Este es el primer principio en Ocultismo: hay que estudiar y conocer las fuerzas de la naturaleza. Cada

% Algunas porciones de esta carta de Damodar K. Malavankar a William Q. Judge se publicaron en las revistas El
Platonico y luego el Theosophist de Junio 1884, con el titulo “Reencarnacion.” Esta re publicacion procede de la
revista The Path, con algunas notas de Judge.

%2 En todo el articulo hay que tener presente una cierta falta de conocimiento del inglés. Lo anterior significa que el
impulso inherente actGa segun sus leyes, sin la intervencion de un poder extra-cosmico como guia. —Editores.
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resultado debe ser proporcional a la causa que lo produjo. En cada instante emitimos y atraemos atomos
de materia. Una persona que no es un ocultista tendra varios deseos y, sin darse cuenta, producira una
causa que facilitara la atraccion de 4&tomos materiales no propicios para su adelanto superior. Lo mismo
ocurre cuando emite otros, dandoles, quiza, cierta tendencia que los mezclara con otros inclinados hacia el
mal; entonces, otras individualidades, asi formadas, tendran que sufrir sin ser culpables. Pero un ocultista
dirige a ambos, siendo el duefio de la situacién. El los guia y, conociendo su accion, produce las
condiciones que favoreceran su alcance del “Nirvana.”

¢Qué es Nirvana? Con esta palabra me refiero a un estado y no a una localidad. Es esa condicion en la
cual somos tan etéreos que, en lugar de ser un simple modo de la Existencia Infinita, como en el presente,
nos fundimos en la totalidad o nos convertimos en el entero.”® Otro aspecto del ocultista adelantado es
gue se halla en una posicion mejor para beneficiar a la humanidad.

Las particulas que me constituyen siempre existieron, sin embargo desconozco cual era su forma,
probablemente pasaron por millones de transformaciones.* ¢Por qué las desconozco? Porque no
proporcioné la fuerza que impidiera la desintegracion de mi individualidad.® Si logro el Nirvana,
permaneceré ahi hasta la cesacion de las fuerzas que me colocaron en tal estado, siendo, el efecto, siempre
proporcional a la causa. La ley de agotamiento debe establecerse.*

Al pasar por el proceso de eterealizacion, impartes a las particulas constituyentes cierta tendencia que
siempre se afirmard; por ende, en cada ciclo o reencarnacién tendras las mismas ventajas que siempre
podrés utilizar para pronto ser libre; al permanecer en el estado de Nirvana mas tiempo que la humanidad
en general, eres relativamente libre.® Cada conciencia, que en un tiempo se habia desarrollado
plenamente, debe desintegrarse si la pureza de sus Egos sucesivos no la preserva hasta el alcance del
Nirvana. Ahora bien, creo que el pleno desarrollo de mi conciencia, como Krishna, es posible s6lo en esta
tierra,% por lo tanto, si muero antes de que se realice, debo renacer de nuevo aqui. Si alcanzo el estado de
Nirvana, aun cuando tenga otro cuerpo, me conoceré como Krishna.

Supongo que lo anterior sea suficiente, siendo dificil escribir tales ideas, en cuanto deben entenderse
intuitivamente.

*k*k

Path, Enero, 1896

% Se dice que el Buddha alcanzé el Nirvana antes de dejar la tierra, por ende fue siempre libre. —Ed.

% Una vieja afirmacion de los Adeptos es que todas las particulas de materia de nuestro universo han pasado por
millones de transformaciones y han entrado en cualquier clase de forma. H.P.B. lo indica tanto en Isis sin Velo como
en La Doctrina Secreta, mostrando como el Adepto puede usar la materia, lo cual afecta las maltiples formas que la
materia astral puede asumir. —Ed.

% Esta palabra indica las personalidades: la persona en cualquier nacimiento. Desde que se escribi6 la carta, el
término individualidad se usa para indicar la parte indestructible. —Ed.

% Sj esto es correcto y concuerdo con ello: Nirvana debe tener un final, asi como el Devachan. Una vez que termina,
el individuo debe regresar a algin plano manifestado 0 mundo para trabajar ulteriormente. —Ed.

%" LLa comparacion es con el género humano ordinario de todas las razas, el cual nunca es libre. Segtn el escritor hay
algo de libertad en el Nirvana, sin embargo se refiere a otras doctrinas secretas que no explica. —Ed.

% Esto se ha aceptado siempre: sélo en la tierra podemos unificar la gran trinidad potencial en cada uno, asi estamos
conscientes de la union y cuando ésta se de, no antes, triunfaremos sobre la ilusion ya sea de nombre o forma; lugar
o tiempo.
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UN AMIGO DEL PASADO Y DEL FUTURO

Esta es la impresion que tengo de Judge y muchas personas en otros paises la compartiran.

El primer tratado teosofico que lei fue su Epitome de la Teosofia y nuestro primer encuentro cambio el
curso de mi vida. Confié en él entonces como ahora y en quienes él confiaba. Segin mi punto de vista la
“confianza” es el enlace que une, es la fuerza del Movimiento, porque procede del corazon. La confianza
que €l suscitaba no quedaba ciega pues, con el transcurso del tiempo, cuando la energia, la firmeza y la
devocion del estudiante se intensificaban, el “real W.Q.J.” iba revelandose mas y mas hasta que el poder
que irradiaba de él se convertia, en cada uno, en una ayuda omnipresente en el trabajo y sigue siendo asi
hoy: un centro vivo en el corazén de cada uno que confié en él, un foco para los Rayos del “gran
mensajero” venidero.

Habiendo trabajado activamente a favor de la S.T. de Boston por méas de siete afios, mi Karma me
permitié entrar en contacto con él en varias circunstancias, durante diferentes crisis locales y generales
por las cuales la Sociedad ha pasado segura. En cada una de ellas la voz de Judge fue la que alentaba y
amonestaba, la mano que guiaba los asuntos a un resultado armonioso. Tuve muchas pruebas de su
extraordinario poder organizativo, su maravillosa visién profunda en el caracter y capacidad de los
individuos, su habilidad de transformar el mal en un poder para el bien.

Muchos saben, por experiencia propia, que era un “gran ocultista”, pero nadie sondeé las profundidades
de su poder y conocimiento. El futuro revelara mucho de él que ahora queda oculto, mostrando el
verdadero alcance del trabajo de su vida. Nosotros sabemos que su obra ha sido un regalo inestimable y
nos corresponde a nosotros otorgarlo a los demés. H.P.B., W.Q.J. y los Maestros han asentado las lineas
para nosotros y podemos tomar como nuestra consigna lo que ¢l dijo cuando H.P.B. transito: “Trabajen,
observen y esperen.” No tendremos que esperar mucho.

Robert Crosbie

Path., Mayo, 1896
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LOS HABITANTES DE LAS ALTAS MONTARNAS®

Un relato sobre los habitantes de las altas montafias seria incompleto sin referirnos a una creencia muy
conocida y prevaleciente en el Indostan con respecto a las autoridades y a otros que, segun se dice,
residen en lugares inaccesibles, que sélo de vez en cuando los nativos logran ver. Es cierto que en toda
India hay faquires de grande o pequefia santidad o con mayor o menor acumulacién de mugre. Sin
embargo los nativos narran de faquires, como los llamaria la mayoria de nosotros, que viven solos en
lugares remotos, lejos de habitaciones humanas y a los cuales les tributan un sentimiento de veneracion
muy diferente al que otorgan al ordinario devoto errante.

El hindl posee una naturaleza intensamente religiosa y para él la devocién a la contemplacién religiosa
es una de las ocupaciones mas elevada en la vida. Por eso considera al asceta ambulante como aquel que,
por medio de la renuncia, ha alcanzado un elevado grado de adelanto hacia la dicha final, sin embargo
dice que hay otros hombres que han progresado aun mas a lo largo de esa practica. Para estos ultimos el
magnetismo o las exhalaciones de las personas ordinarias y de los lugares donde ellas se congregan son
nocivos para un ulterior progreso; por eso se han retirado a lugares dificiles de encontrar incluso cuando
se busquen; su acceso es improbable también por accidente. Esta es la razon por la cual seleccionan las
altas montafias, porque el ser humano, a fin de ir de lugar en lugar, siempre busca la arteria mas facil,
como la electricidad que, debido a una ley innata, siempre seguira el camino de menor resistencia y
acceso mas rapido.

Entonces, los viajeros ingleses y franceses narran haber encontrado, de vez en cuando, los nativos que
repiten las tradiciones y el folklor local segun el cual algin hombre muy santo vive, solo, en una montafia
vecina, donde dedica su tiempo a contemplar el universo en su integridad y a tratar de alcanzar, si puede,
la emancipacion final.

Se les llama “mahatmas”: “grandes almas” porque, segun se afirma, no podrian renunciar al mundo ni a
sus placeres a no ser que poseyeran almas mas nobles y de mayor fuerza dinamica que las del simple
hombre ordinario, que se contenta con vivir a lo largo de edades de reencarnaciones, dando vueltas en la
gran rueda del universo, esperando, algun dia, una feliz liberacion afortunada de los vinculos materiales.
El gran viajero, Abad Huc, visité una amplia zona de Tibet, sintetizando sus maravillosas experiencias,
como misionero catélico ahi, en un interesante libro de viajes donde cita con frecuencia a estos hombres
con diferentes nombres. Sin embargo, establece el hecho, mas alla de la disputa, segin el cual se cree que
viven como se narra, poseen poderes extraordinarios sobre las fuerzas de la naturaleza o, en las palabras
del piadoso Abad: tienen una intima y personal relacién con el diablo el cual, en cambio, cumple grandes
obras milagrosas para ellos.

El viajero francés Jacolliot confirma, en amplia escala, la creencia en estos seres extraordinarios y
afirma haber visto sus discipulos menores llevar a cabo, para él, prodigios magicos escalofriantes que
ellos declararon ser factibles mediante el poder que les transmitia su gurl o maestro, uno de los
Mahatmas, un habitante de alguna alta montafia.

Ellos afirman que el aire que circula en las cumbres de las montafias muy altas es puro e incontaminado
por las emanaciones animales 0 humanas; de aqui que los Mahatmas tienen mejor vista espiritual y
pueden adelantar mas su control sobre la naturaleza, viviendo en alrededores muy puros. En verdad se
podria decir mucho a favor de la virtud saludable de tal residencia. En un dia himedo, en medio de
nuestras ciudades, es posible ver facilmente de modo opresivo, la exhalacion vaporosa procedente de los
seres humanos y los cuadripedos. El hecho de que no la veamos en un dia hermoso, no implica que en ese
momento haya cesado. La ciencia declara que continda sin parar, volviéndose palpable por el proceso
natural en el que la humedad se asienta en los dias frios y himedos.

Entre los europeos en India, las historias acerca de los habitantes en las altas montafias a los cuales
hacemos referencia, se acogen de dos maneras. Una, permite simplemente afirmar su existencia,
recibiéndola con un encogimiento de hombros, demostrando indiferencia o falta de fe. La otra, admite la

% Desconocemos el lugar y la fecha de la publicacién original del articulo. —Ed.
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verdad de la proposicion y luego se pregunta como probarla. Varios oficiales del ejército inglés han
declarado creer en estas tradiciones; sin embargo, muchos no sélo declaran su creencia sino afirman haber
recibido, incluso, una demonstracion visible de sus poderes maravillosos. El otro lado lo compone
quienes no pueden decir haber recibido prueba alguna.

Para el hind( sus antiguos sabios siempre vivieron en estos lugares elevados, libres de la contaminacion
y cerca del infinito. Segun se narra: los peregrinos que visitan anualmente los lugares sagrados indos, a
veces penetran algun pequefio templo en las vertientes de los Himalayas que se dirigen al cielo, ahi esta
una tablilla de bronce muy antigua en la cual esta escrito que ese es el punto mas alto y seguro, pues, de
alli es posible ver, de vez en cuando, hombres de aspecto serio y venerable que te miran de acantilados
aun mas elevados. Para algunos son los Mahatmas o grandes almas, que viven alla solos, sin que nadie los
busque. En Tibet es muy comun la historia de la Montafia Sagrada donde las grandes almas de la tierra se
encuentran para conversar y entrar en comunion.

El hindu, al notar que sus conquistadores: los holandeses y los ingleses, no podian apreciar sus ideas
sobre la devocion y los devotos, mantuvo un silencio casi exasperante, declarando su ignorancia al
respecto. Sin embargo, aqui y alla, cuando habia alguien que oia, sin ridiculizarlo, el hindu se abria y hoy
todos los anglo-indos bien informados y los eruditos indos admiten, generalmente, que existe una creencia
universal en dichos Mahatmas o habitantes de las altas montafias, que se extiende de una extremidad de la
India a la otra y en cada casta.

Lo antedicho deberia ser significativo para el cristiano, porque cuando Jehova le ordend a Moisés que
recibiera sus instrucciones y la ley, el lugar de encuentro no fue una planicie, sino el Monte Sinai, un
lugar elevado muy escabroso y casi inaccesible. Ahi Jehova, mientras pasaba, oculté a Moisés en la grieta
de la roca y de esa alta montafia ahora truena y reverbera, en todas las tierras cristianas, la ley judaica. En
ese libro semitico resalta esta peculiar conexion entre los grandes eventos, los hombres y las montafias
muy altas. Cuando a Abraham [Abrahan en castellano] se le ordend que sacrificara a Isaac, se le dijo que
se dirigiera al Monte Moriah. Es triste notar que partié sin enterar a la victima humana ni a la familia de
su plan y viajé por muchos dias a fin de alcanzar el destino.

La persona reflexiva notara los indicios que indican una unidad de plan y accion en casi todos estos
sucesos. El sacrificio de Isaac podia haberse cumplido con facilidad en la planicie, sin embargo, a
Abraham se le hace recorrer un gran trecho hasta llegar a la cumbre de la montafia. Una vez ahi, hizo sus
preparaciones y piadosamente levanté la cuchilla fatal; pero fue detenido y su hijo se salvé.

Si pasamos a lo largo de los siglos: desde el gran patriarca a Jesus de Nazareth, notamos que él no
predicd su celebrado sermén en la sinagoga o en las esquinas de las calles, sino en el monte,
distribuyendo, de ahi, los panes y el pescado a las multitudes hambrientas. Ademas, su transfiguracién no
ocurre en la ciudad ni afuera, ante todos, sino que regresa, con dos discipulos, a la cumbre de la montafia
donde la gloria maravillosa lo embebe. También lo vemos en el desierto y en una alta montafia, donde
resiste a la maxima tentacion. Cuando suena la hora para que su vida quede velada al ojo humano, lo
seguimos a lo largo de las vertientes empinadas del monte Gélgota, donde, sufriendo agonia corporal y
pena del alma, con palabras de suplicante angustia, su espiritu vuela al padre.

La historia de Mahoma, el famoso descendiente de Ismael, tiene un nexo intimo con las altas montafas.
A menudo buscaba la quietud y la soledad de las colinas para restablecer su salud y aumentar su fe.
Mientras estaba en el monte Hira el angel Gabriel se le aparecio, diciéndole que era Mahoma, el profeta
de Dios y que no temiera. En su juventud Mahoma habia vagado mucho por las vertientes y las cumbres
de las montafias. Ahi los arboles majestuosos ondulaban sus brazos suplicandole; mientras el triste aire
errante suspiraba con piedad a través de las ramas y las hojas temblantes afiadian fuerza al grito de la
naturaleza. En estas montafias nada lo oprimia ni la influencia adversa de sus compafieros que lo deprimia
cuando era uno de los varios conductores de camellos. Una vez que regresaba a la vision espaciosa de la
alta montafa, sus oidos espirituales oian mas que el simple murmullo del viento y sus ojos espirituales
captaban mayor significado en las sefias de los arboles que un simple movimiento inconsciente. Ahi tuvo
la vision de los diferentes cielos, poblados por bellas doncellas cubiertas de flores y oy6 los tonos
majestuosos de la musica del universo. También vio la espada que se le entreg6 para obligar a todos a
postrarse ante Alay su profeta.
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Todos los paises de la tierra rebosan de tradiciones similares. En Sudamérica Humboldt oy6 la historia
del maravilloso pueblo que, segun se dice, reside en las cordilleras inaccesibles, por eso no es posible
encontrarlo. Sin embargo, él, siendo un viajero tenaz, fue en busca de incluso una huella del mismo.
Llego hasta el punto de dejar un fragmento de testimonio de su creencia segun la cual: en estos lugares
aislados podian vivir y quiza vivian personas.

Pedro el Ermitafio venia de las montafias donde habia vivido, cuando se apresurd a Europa con sus
cruzados: hombres, mujeres y nifios, para liberar la tierra prometida de la mano profana de los sarracenos.
La fuerzay la furia que inspiraron a Guillermo Tell las absorbio6 de las cumbres de sus montafias nativas y
cuando regreso a ellas, exclamo:

Oh pefiascos y picos,
Estoy con ustedes una vez mas.

Japén, el pais insular altamente civilizado, por mucho tiempo oculto a la vista europea y Corea, que
apenas ha abierto una puerta de comunicacion, siempre veneraron una alta montafia Ilamada Fujiyama.
Segun dicen: es visible por cada parte del mundo y la consideran muy sagrada. Su cumbre es fria y
cubierta de nieve, mientras en su base redonda el maiz ondula al toque del céfiro y las flores crecen.

El amor por esa montafia es tan grande que se dibuja en su porcelana, en sus cuadros, reproduciéndolo
donde sea posible en las decoraciones de los murales o en esculturas elaboradas. Es sagrada por ser la
residencia de personas santas. Ademas, los japoneses creen en la existencia de un Fujiyama espiritual,
cuya base esta en la tierra y la cumbre en el cielo.

William Q. Judge

The Word, Junio 1912.
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“LA DOCTRINA SECRETA”
Y SU ESTUDIO

Los siguientes extractos son apuntes de ensefianzas personales que H.P. Blavatsky dio
a los estudiantes particulares, durante los afios 1888-1891, ensefianzas que estan
incluidas en un amplio volumen manuscrito que mi padre me dejd, siendo, él, uno de
los estudiantes.

P. G. Bowen'®

Durante la semana pasada, H.P.B. estuvo interesante, especialmente sobre el topico de “La Doctrina
Secreta.” Me convendria organizarlo todo y escribirlo mientras que estd fresco en mi mente. Como ella
misma dijo, podria resultarle 1til a alguien dentro de 30 o 40 afos. “La Doctrina Secreta” es solo un
fragmento muy pequefio de la Doctrina Esotérica conocida por los miembros mas elevados de las
Hermandades Ocultas. Ella dice que contiene todo lo que el mundo puede recibir durante el préximo
siglo. (H.P.B. explico) que: “el Mundo” significa el Hombre que vive en la Naturaleza Personal. Este
“mundo” encontrard, en los dos volimenes de “La Doctrina Secreta”, todo lo que su mdaxima
comprension pueda captar y nada mas. Esto no implica que el Discipulo que no vive en “el mundo” no
pueda encontrar en el libro mas de lo que “el mundo” halla. Cada forma, por rudimentaria que sea,
contiene, oculta dentro de ella, la imagen de su “creador.” Lo mismo acontece con el autor de una obra,
por obscura que ésta sea, contiene la imagen oculta del conocimiento del autor. [...] De lo cual deduzco
que: “La Doctrina Secreta” debe contener todo lo que la misma H.P.B. sabe y mucho mas, puesto que
gran parte del libro procede de hombres cuyo conocimiento es inmensamente mas amplio que el suyo.
Ademas: sin duda alguna, nos da a entender que otro puede encontrar alli un conocimiento que ella no
posee. Es un pensamiento estimulante considerar que es posible que yo pueda encontrar, en las palabras
de H.P.B., un conocimiento acerca del cual ella misma no esta consciente. Se concentro en esta idea por
largo rato. X, después dijo: “H.P.B debe estar perdiendo su objetividad”, lo cual supongo que significa:
confianza en su conocimiento. Pero [...], [...] y también yo mismo pensamos captar un significado mejor.
Nos dice, sin duda alguna, que no nos anclemos a ella como autoridad final, ni a ningin otro, sino que
dependamos totalmente de nuestras crecientes percepciones.

(Una nota sucesiva sobre lo anterior: yo tenia razén. Se lo pregunté a H.P.B directamente y ella asintig,
sonriendo. Fue algo valioso obtener su sonrisa de aprobacion.)

Finalmente, hemos logrado que H.P.B. aclarara el estudio de “La Doctrina Secreta.” Quiero escribirlo
ahora que esta vivo en mi mente. Ella dice que: leer “La Doctrina Secreta” pagina por pagina como se
hace con cualquier otro libro, resultara sélo en confusién. Lo primero por hacer, aunque se tarde afios, es
entender algo de los “Tres Principios Fundamentales” en el Proemio. A esto le deberia seguir un estudio
de la Recapitulacion: los topicos numerados en el Resumen del Volumen 1, Parte I. Luego, considerar las
Notas Preliminares (Vol. II) y la Conclusion (Vol. II) [...]

H.P.B. parece muy explicita sobre la importancia de la ensefianza (en la Conclusion) que se refiere a los
tiempos de la venida de las Razas y las Sub-Razas. Expuso, de manera mas clara de lo usual, el hecho de
que no hay tal cosa como las razas futuras o “venideras.” “No hay FUTURO ni PASADO, sino un eterno
DEVENIR”, ella dice. La Cuarta raza-Raiz aun esta viva, como también la Tercera, la segunda y la
Primera, esto es: sus manifestaciones estan presentes en nuestro plano de substancia actual. Creo que sé lo
que ella quiere decir, pero trasciende mi capacidad de poderlo escribir. De manera anloga: la Sexta Sub-
Raza, la Sexta Raza Raiz, la Séptima e incluso los seres de las Rondas futuras estan aqui. Después de
todo, esto es comprensible. Los Discipulos, los Hermanos y los Adeptos no pueden ser individuos de la
Quinta Sub-Raza comun, pues la raza es un estado de evolucion.

Sin embargo, H.P.B. expuso muy claramente que: en lo referente a la humanidad en general, nos
separan cientos de afios (en tiempo y en espacio) de incluso la Sexta Sub-Raza. Pensé que H.P.B. mostré

19 Estos extractos de los apuntes de Robert Bowen sobre “La Doctrina Secreta” de H.P.B., se entresacaron de la
revista “The Theosophical Forum” de Agosto de 1932 y fueron reimpresos en el volumen 54 del “Theosophy.”

165



una ansiedad peculiar al insistir sobre este punto. Aludi6 a “los peligros y a las ilusiones” provenientes de
las ideas y que ya habia nacido el dia de la Nueva Raza en el Mundo. Segln ella, la duracién de una Sub-
Raza para la humanidad en general, coincide con la del Afio Sideral (el circulo del eje de la tierra que
dura alrededor de 25 mil afios). Esto situa la nueva raza muy distante.

Hemos tenido una sesiéon muy significativa sobre el estudio de “La Doctrina Secreta” durante las
ultimas tres semanas. Debo organizar mis notas y escribir el resultado antes de perderlas.

H.P.B. habl6 elocuentemente sobre “los Principios Fundamentales”, diciendo: “Si alguien se imagina
que ‘La Doctrina Secreta’ le otorgara un cuadro satisfactorio de la constitucion del Universo, su estudio
solo lo confundira. Su proposito no es el de dar tal veredicto final, sino de conducir hacia la verdad.”
Repiti6 esta expresion muchas veces. Es peor que inutil acudir a los que pensamos que son estudiantes
adelantados, pidiéndoles una “interpretacion” de “La Doctrina Secreta”. No pueden darla. Si lo intentan,
todo lo que ofrecen son interpretaciones exotéricas sin originalidad, que ni remotamente se parecen a la
Verdad. Aceptar tales interpretaciones implica anclarse a ideas fijas, al paso que la Verdad estd més alla
de cualquier idea que podamos formular o expresar. Las interpretaciones exotéricas estan bien y no las
condena, siempre que se consideren como indicaciones para los principiantes, quienes no deben
aceptarlas como algo més. Por supuesto, muchas personas que estan en la Sociedad Teoso6fica o que
estardn en ella, no pueden potencialmente adelantar mas alla del alcance de la concepcidn exotérica
comun. Sin embargo, hay y habra otros y, para ellos, H.P.B. expresa la siguiente y verdadera manera de
abordar “La Doctrina Secreta.”

Acérquense, dice ella, a “La Doctrina Secreta” sin esperar obtener de la misma la Verdad final de la
existencia y sin cualquier otra idea que no sea la de ver hasta que punto puede conducir hacia la Verdad.
Vean en el estudio un medio para ejercer y desarrollar la mente intocada por otros estudios. Observen las
siguientes reglas.

No importa lo que uno pueda estudiar en “La Doctrina Secreta”, que la mente se mantenga firme, como
base de su ideacidn, a las siguientes ideas:

(@) Launidad fundamental de toda la existencia. Esta unidad es algo totalmente diferente de la nocién
comun de unidad, como cuando decimos que una nacién o un ejército estan unidos; o que este
planeta estd unido a otro por lineas de fuerza magnética o algo por el estilo. Esta no es la
ensefianza; sino que: la existencia es una sola cosa y no una coleccion de cosas ligadas entre ellas.
Fundamentalmente, hay UN SOLO SER que tiene dos aspectos: positivo y negativo. El positivo
es Espiritu o conciencia. EI Negativo es sustancia, el sujeto de la conciencia. Este Ser es el
Absoluto en su manifestacion primaria. Siendo absoluto, no existe nada fuera de él. Es
OMNISER. Es indivisible, sino no seria absoluto. Si una porcion pudiese ser separada, lo restante
no podria ser absoluto pues, inmediatamente surgiria la cuestion de comparacién entre éste y la
parte separada. La comparacion es incompatible con toda idea de absolutividad. Por lo tanto,
gueda claro que esta Existencia Una fundamental o Ser Absoluto, debe ser la Realidad en cada
forma existente [...] (Aunque dije que esto me parecio claro, pensé que muchos en las Logias no
lo entenderian. “La Teosofia”, ella dijo, “es para los que pueden pensar o para los que pueden
inducirse a pensar y no para los haraganes mentales.” Recientemente H.P.B. se ha ablandado,
puesto que solia tildar al estudiante comtin de “cabeza hueca.”)

(Ella dice) que el Atomo, el Hombre y Dios son, en ultimo anélisis, respectiva y
colectivamente, el Ser Absoluto, que es la real individualidad. Esta es la idea que se debe tener
siempre presente para formar la base de cada concepcion que surge del estudio de “La Doctrina
Secreta.” En el momento en que la dejamos ir (lo cual es muy facil cuando nos ocupamos de uno
de los numerosos aspectos intrincados de la Filosofia Esotérica), sobreviene la idea de la
separacion y el estudio pierde su valor.

(b) Lasegunda idea a tener muy presente es que no existe materia muerta. Cada 4tomo esté vivo. No
puede ser diversamente, puesto que: cada atomo es, fundamentalmente, Ser Absoluto. Por lo
tanto, no existe tal cosa como “los espacios del éter” o Akasa o cualquier nombre que quieran
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darle, en los cuales los angeles y los elementales se divierten como truchas en el agua. Esta es la
idea comdn. La verdadera idea muestra que cada atomo de sustancia, no importando de cual
plano, es, en si, una vida.

(c) La Tercera idea bésica es que el Hombre es el microcosmos. Siendo asi, todas las Jerarquias de
los Cielos existen dentro de €l. En verdad: no existe Macrocosmos ni Microcosmos, sino UNA
SOLA EXISTENCIA. Lo grande y lo pequefio son tales s6lo si son percibidos por una conciencia
limitada.

(d) Lacuartay ultima idea basica es la que encontramos expresada en el Gran Axioma Hermético. En
realidad, es el resumen y la sintesis de las deméas: “Como es adentro, asi es afuera; como es lo
grande, asi es lo pequefio; como es arriba, asi es abajo; sélo existe Una Vida y Una Ley; y aquel
gue la activa es UNO. Nada es interno, nada es externo, nada es grande, nada es pequefio; nada es
elevado, nada es bajo, en la Economia Divina.”

No importa el tema que uno estudie en “La Doctrina Secreta”, debe correlacionarlo con estas ideas
bésicas.

Sugeri gue este tipo de ejercicio mental debe cansar excesivamente. H.P.B. sonrid, asintiendo. Ella dijo
que, al principio, una persona no puede ser tan tonta al punto de volverse loca por tratar de alcanzar
demasiado. EI cerebro es el instrumento de la conciencia despierta y cada imagen mental consciente que
es formada, cambia y destruye los atomos cerebrales. La actividad intelectual ordinaria sigue senderos
familiares en el cerebro sin necesitar ajustes y destrucciones repentinas en su sustancia. Pero este nuevo
tipo de esfuerzo mental requiere algo muy diferente: la construccion de nuevos “senderos cerebrales” y la
disposicion, en diferente orden, de las pequefias vidas cerebrales. Si este proceso se fuerza de manera
imprudente, podria dafiar seriamente al cerebro.

(Ella dice) que el hind( llama esta manera de pensar: Jnana Yoga. Al paso que uno adelanta en el Jnana
Yoga, constata que surgen conceptos que, si bien estamos conscientes de ellos, no se pueden expresar, ni
siquiera formular en ningln tipo de imagen mental. Al pasar el tiempo, estas concepciones forman
imagenes mentales. Este es el momento para estar alerta y rehusar ser engafiado por la idea que la imagen
recién encontrada y maravillosa debe representar la realidad. No la representa. Al continuar trabajando se
descubre que: la imagen que en el pasado se admiraba, ahora se ha vuelto insipida, ya no nos satisface v,
al final, desaparece o la descartamos. Este es otro punto peligroso porque, por el momento, uno se
encuentra en un vacio, sin ninguna concepcion que lo sustente y por lo tanto, podria sentir la tentacion de
resucitar la imagen descartada, por falta de una mejor a la cual adherirse. Sin embargo, el verdadero
estudiante continuara trabajando sin preocuparse, pues, ahora surgiran ulteriores vislumbres sin formas
que, nuevamente, en el tiempo, produciran una imagen mas amplia y mas hermosa que la anterior. Pero
ahora, el estudiante sabe que ninguna imagen, jamas, representara la verdad. Esta ultima espléndida
imagen perdera su vitalidad y se desvanecerad como las demas. Y asi el proceso sigue adelante hasta que,
al final, se trasciende la mente y sus imagenes y el estudiante entra y vive en el mundo de la no-forma, del
cual todas las formas son reflexiones limitadas.

El verdadero estudiante de “La Doctrina Secreta” es un Jnana Yogi y este sendero del Yoga es el
Verdadero Sendero para el estudiante occidental. “La Doctrina Secreta” ha sido escrita para
proporcionarle sefiales a lo largo de ese Sendero.

Una Nota posterior: He leido varias veces esta version de la ensefianza de H.P.B., pidiéndole si es que
entendi lo que ella queria decir. Me dijo que yo era un tonto por imaginar que se pudiera poner en
palabras algo correctamente. Pero también sonri6 y asintié, diciendo que transcribi todo, mejor que
cualquier otro y mejor de lo que ella pudiese hacer.

No sé por qué estoy recibiendo todo esto, se deberia transmitir al mundo, pero yo soy muy anciano para
hacerlo. Me siento como un nifio en presencia de H.P.B., a pesar de que sea 20 afios mayor que ella.
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Ha cambiado mucho desde que la conoci, dos afios atras. Es maravilloso ver como persiste ante una
terrible enfermedad. Si una persona no supiera nada y no creyera en nada, H.P.B. la convenceria que ella
es algo aparte y que trasciende el cuerpo y el cerebro. Especialmente durante estas Ultimas reuniones
desde que su cuerpo se ha debilitado mucho, siento que estamos recibiendo ensefianzas de otra esfera mas
elevada. Parecemos sentir y conocer lo que ella dice, mas bien que escucharlo con nuestros oidos fisicos.
Anoche, X dijo algo parecido.

19 de Abril, 1891

Robert Bowen
(Comandante) de la Armada Real.
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EXTRACTOS DE “EL MUNDO OCULTO’

[El libro de A. P. Sinnett, EI Mundo Oculto, publicado en 1881, comienza con la comparacion entre
ciencia oculta y moderna, intentando explicar la tendencia de los ocultistas avanzados al silencio y al
retiro. Basandose en su experiencia, Sinnett asegura a sus lectores que los miembros de la fraternidad de
Adeptos, lejos de querer probar sus poderes u ostentar su conocimiento, evitan, intencionalmente,
cualquier clase de publicidad. No son los Adeptos, sino él, que trata de convencer al mundo de su
existencia, a fin de que se oiga su filosofia. Determinado a concebir una “prueba” infalible del poder de
los “Adeptos”, Sinnett propuso un fenémeno que confirmara su punto. La respuesta del Mahatma y sus
comentarios sobre otros asuntos son valiosos para los estudiantes.

Puesto que EI Mundo Oculto se dejé de publicar desde hace mucho tiempo, volvemos a presentar los
extractos de la correspondencia del Mahatma, acompariados por la narrativa de Sinnett. —Ed.]

Por lo tanto, un dia le pedi a Madame Blavatsky si pudiese entregar una carta que queria escribir a uno
de los Hermanos para explicarle mis posiciones. Consideré todo muy improbable, porque sabia lo
inaccesible que ellos son, generalmente hablando. Sin embargo, Madame Blavatsky dijo que lo intentaria,
entonces, escribi una carta, dirigiéndola al “Hermano Desconocido” y la entregué a ella para ver si algo
resultaria de eso [...] La idea principal de la carta era la siguiente: de entre todos los fenémenos, el mejor
seria la produccion, en nuestra presencia en la India, de una copia del Times de Londres en
contemporéanea con su salida en Inglaterra. Segin mi argumento: con tal evidencia en mano, podia
emprender la conversién de cada ser en Simla capaz de unir dos ideas, para que creyera en la posibilidad
de obtener, mediante la actividad oculta, resultados fisicos que trascendian el control de la ciencia
ordinaria [...]

Pasaron uno o dos dias antes de que supiera algo de mi carta y Madame Blavatsky me informé6 que
recibiria una respuesta [...] Al enterarme de eso lamenté no haber escrito méas, presentando un argumento
mas completo para tal concesion. Volvi a escribir sin aguardar la respuesta a la carta esperada.

Uno o dos dias después, una tarde encontré en mi escritorio la primera carta que mi nuevo corresponsal
habia escrito. oy a explicar eso que aprendi posteriormente: era un nativo del Punjab, atraido a los
estudios ocultos desde la infancia. Cuando todavia estaba joven, un pariente, que era también un ocultista,
lo envid a Europa para que se educara en el conocimiento occidental y desde entonces ha sido iniciado,
plenamente, en el mayor conocimiento oriental. Desde el punto de vista arrogante del europeo ordinario,
lo anterior parecerd como una inversion del orden apropiado de las cosas, pero no vamos a considerar eso
ahora. Conozco a Mahatma Koot Hoomi como mi corresponsal.

La carta que recibi fue directa desde el comienzo, tratando los fendbmenos que habia profesado. El
Mahatma escribio: “Puesto que la prueba del periddico londinense callaria a los escépticos”, era
inadmisible. “En cualquier luz que quieras ver el asunto, el mundo estd apenas despertando [...] por lo
tanto no tiene la preparacion adecuada. Es cierto que trabajamos siguiendo los medios y las leyes
naturales y no sobrenaturales. Entonces: por un lado la ciencia no podria, en su estado actual, explicar los
prodigios hechos en su nombre y por el otro lado, las masas ignorantes continuarian viendo el fendmeno
como un milagro; por lo tanto, cualquier testigo del suceso quedaria confundido y el resultado seria
deplorable. Créeme, seria asi especialmente para ti, el originador de esta idea y para la devota mujer que
se precipita, incauta, hacia la puerta abierta de la notoriedad. A pesar de que una mano amiga como la
tuya abra dicha puerta, pronto resultaria en una trampa fatal para ella. Este no es, seguramente, tu objetivo
[...]

“Si nosotros satisficiéramos tus deseos, ¢sabes, de verdad, cuéles consecuencias surgirian en la estela del
éxito? La sombra inexorable que sigue toda innovacion humana se mueve, sin embargo pocos estan
conscientes de su acercamiento y peligro. ;Qué pueden esperar, quienes quieren ofrecer al mundo una
innovacion que, si se cree en ella y debido a la ignorancia humana, se atribuira seguramente a esas fuerzas
oscuras en las que dos tercios de la humanidad creen y todavia temen? [...] El éxito de esta clase de
intento debe calcularse y basarse en un conocimiento profundo de las personas a tu alrededor. Depende
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totalmente de las condiciones sociales y morales de las personas sobre estos asuntos muy profundos y
misteriosos que pueden mover la mente humana: los poderes deificos en el ser humano y las posibilidades
contenidas en la naturaleza. Entre tus mejores amigos e incluso entre quienes te rodean, ;cudntos se
interesan, no superficialmente, en estos problemas reconditos? Podrias contarlos con los dedos de tu mano
derecha. Tu raza se jacta haber liberado, en este siglo, el genio que, por largo tiempo, quedd encarcelado
en el estrecho vaso del dogmatismo y de la intolerancia: el genio del saber, de la sabiduria y del
librepensamiento. Dice que, a su vez, el preconcepto ignorante y el fanatismo religioso, embotellados
como un diablillo malo del pasado y sellados por la ciencia de Salomon, descansan en el fondo oceanico
sin poder aflorar de nuevo ni reinar en el mundo como en la antigliedad, mientras la mente puablica es
bastante libre y esta dispuesta a aceptar cualquier verdad demostrada.

“¢ Ay, es verdaderamente asi, respetado amigo? El conocimiento experimental no nacié en 1662, cuando
Bacon, Robert Boyle y el Obispo de Chester transformaron, bajo la carta real, su ‘colegio invisible’ en
una sociedad para promocion de la ciencia experimental. Eras antes de que la Sociedad Real fuese una
realidad en el plano del ‘Esquema Profético’, un innato anhelo por lo oculto, un amor pasional por la
Naturaleza y su estudio, condujeron a los hombres de cada generacion a sondear sus secretos mas
profundamente que sus vecinos. Roma antecedi6 a Romulo, es un axioma que sus escuelas inglesas nos
ensefian [...] E1 Vril del libro la Raza Futura era la propiedad comudn de razas ahora extintas. Si bien en
los Himavats, el territorio que les pertenece a ustedes, hay una cueva con esqueletos gigantescos, se
cuestiona la existencia de esos ancestros gigantes y cuando se encuentran sus formas enormes se
consideran, inevitablemente, como fenémenos de la naturaleza, por eso al vril o akas, segun lo llamamos
nosotros, se considera una imposibilidad, un mito. Sin un conocimiento preciso de akas, sus
combinaciones y propiedades, ;cdmo puede la ciencia explicar tales fen6menos?

“Nosotros no dudamos y sus cientificos estan abiertos a la conviccion; sin embargo, los hechos deben
demostrarse, primero, a ellos; deben haberse convertido, primero, en su propiedad, haberse demostrado
adecuados para su manera de investigar, antes de que los admitan como hechos. Si consultas el prefacio
de Micrografia, notards que en las sugerencias de Hookes, las relaciones intimas de los objetos eran
menos importantes que su operacion externa sobre los sentidos, siendo él, el mas grande adversario de los
hermosos descubrimientos de Newton. Numerosos son los modernos Hookeses. Al igual que este letrado,
sin embargo hombre ignorante del pasado, sus modernos cientificos no ansian sugerir una conexion fisica
de los hechos, capaz de revelar muchas fuerzas ocultas en la naturaleza, prefieren proveer una
clasificacién conveniente de experimentos cientificos, pues, en su opinion, la cualidad esencial de una
hipétesis no tiene que ser verdadera, sino s6lo plausible.

“Esto, en cuanto a la ciencia, hasta donde la conocemos. En lo referente a la naturaleza humana en
general, es la misma hoy como hace un millén de afios. He aqui las caracteristicas de la edad en que
vives: ideas preconcebidas basadas en el egoismo, el orgullo y la resistencia obstinada a la verdad si s6lo
perturba las previas nociones de las cosas, una indisposicion general de abandonar un orden
preestablecido de cosas para nuevos modos de vida y pensamiento, sin embargo, el estudio oculto
requiere eso y mucho mas. [...] Entonces: supongamos que concedamos producir los fendbmenos méas
sorprendentes, ¢cuales serian sus resultados? Por exitosos que fuesen, el peligro aumentaria,
proporcionalmente, con el éxito. Pronto la Gnica opcidn seria continuar en crescendo o caer en esta lucha
interminable con el prejuicio y la ignorancia, matados por sus mismas armas. Se necesitaria una prueba
obligatoria tras otra; cada fenémeno sucesivo deberia ser mas maravilloso que el anterior. Segun tu
observacion diaria: es imposible creer si no se es un testigo ocular. ;La vida de un ser humano seria
suficiente para satisfacer todos los escépticos?

“Puede ser facil aumentar el nimero original de creyentes en Simla, hasta llegar a cien o mil. ;Y que de
los millones que no pudieron presenciar el evento directamente? El ignorante, incapaz de comprender los
operadores invisibles, algin dia podria desquitar su rabia contra los agentes visibles activos, mientras las
clases més altas y educadas continuardn en su escepticismo, descuartizandote como antes. TU y los
muchos, nos culpan por nuestro sigilo. La experiencia de largos siglos, mejor aun, edades, nos ha
permitido conocer algo de la naturaleza humana: mientras que la ciencia tenga nada que aprender y una
sombra de dogmatismo religioso persista en los corazones de las multitudes, los prejuicios del mundo se

170



deberdn conquistar poco a poco, sin apuro. Como la antigliedad vetusta tuvo mas que un Sécrates, asi el
nebuloso futuro dard nacimiento a mas que un martir. La ciencia emancipada se ha alejado con desdén de
la opinion copernicana, renovando las teorias de Aristarco Samio, segun el cual ‘la tierra se movia
circularmente alrededor de su centro’, afios antes de que la iglesia intentara sacrificar a Galileo como
holocausto de la Biblia. Los colegas del mas habil matematico de la corte de Enrique VI, Robert Recorde,
dejaron que muriera de hambre en la prisién y ridiculizaron su Castillo del Saber, declarando sus
descubrimientos como puras fantasias. William Gilbert de Colchester, el médico de la reina Elizabeth,
muridé envenenado sélo porque, este real fundador de la ciencia experimental en Inglaterra, tuvo la
audacia de anticipar a Galileo, indicando la falacia de Copérnico en cuanto al ‘tercer movimiento’, que
fue declarado, gravemente, como la explicacion del paralelismo del eje terrestre de rotacion. La inmensa
erudicion de los Paracelsos, los Agripas y los Deys, nunca fue articulo de duda; sin embargo fue la ciencia
gue puso su mano profana sobre la gran obra De Magnete, La Blanca Virgen Divina (Akas) y otros
escritos. El ilustre ‘Canciller de Inglaterra y de la Naturaleza’, el sefior Verulam-Bacon, al haberse ganado
el nombre de Padre de la Filosofia Inductiva, se permiti6é hablar de hombres como los citados, tildandolos
de ‘Alquimistas de la Fantastica filosofia.’

“Pensaras que todo lo anterior es historia vieja; es cierto, sin embargo, las cronicas de nuestros dias
modernos no difieren mucho de sus antecesoras. Basta recordar las recientes persecuciones de los
médiums ingleses, las piras de las supuestas brujas y hechiceros en Sudamérica, Rusia y las fronteras
espafiolas, para asegurarnos que la Unica salvacion del ser versado genuinamente en las ciencias ocultas,
es el escepticismo publico: los charlatanes y los malabaristas son los escudos naturales de los adeptos. La
seguridad publica se conserva manteniendo secretas las terribles armas que, de otro modo, se podrian usar
contra las personas y, como se te dijo, se vuelven letales en las manos de seres malvados y egoistas.”

Yo [Sinnett], contesté la carta citada aqui profusamente, argumentando, si la memoria no me engafia, que
la mente europea no era tan impenetrable como Koot Hoomi la representaba. He aqui su segunda carta:

“Tendremos posiciones contrastantes en nuestra correspondencia si no aclaramos, plenamente, que la
ciencia oculta tiene sus métodos investigativos tan fijos y arbitrarios como los de su antitesis: la ciencia
fisica. Ambas tienen sus dictdmenes y quien quiera cruzar la frontera del mundo invisible no podra
prescribir como proceder, asi como el viajero que trata de penetrar en los recesos subterraneos internos de
L’Hassa, la Bendita, no podra mostrar el camino a su guia. Los misterios nunca se colocaron y nunca se
podran colocar al alcance del publico general, por lo menos hasta que nuestra filosofia religiosa sea
universal. Una minoria de seres humanos fue siempre la depositaria de los secretos de la Naturaleza,
aunque las muchedumbres presenciaron las pruebas practicas de su posible posesion. El adepto es la rara
flor de una generacién de investigadores y para llegar a ser tal debe obedecer al impulso interno de su
alma, prescindiendo de las consideraciones prudentes de la ciencia o la sagacidad mundanas.

“Deseas comunicarte directamente con uno de nosotros sin intermediario alguno: Madame Blavatsky o
un médium. Si te entiendo, tu idea consiste en recibir tales comunicaciones por cartas, como la presente o
por palabras audibles, a fin de que uno de nosotros te guie en regentar e instruir, principalmente, la
Sociedad. Buscas todo eso y todavia, como dices, no has encontrado suficientes razones para abandonar,
incluso, tu modo de vivir, directamente antagénico a dicha clase de comunicacién. Lo que pides es
ilégico. Quien quiere levantar el estandarte del misticismo, proclamando el acercamiento de su reino,
debe servir de ejemplo a los demas, siendo el primero en cambiar su vida; en cuanto al estudio de los
misterios ocultos, como peldafio superior en la escala del saber, debe proclamarse abiertamente como tal a
pesar de la ciencia exacta y la oposicion social. Los misticos cristianos dicen que ‘el reino de los cielos se
obtiene con la fuerza.” El mistico moderno puede esperar alcanzar su objetivo s6lo con mano armada,
listo para conquistar o perecer.

“Creo que mi primera respuesta contestaba a la mayoria de las preguntas contenidas en tu segunda e
incluso tu tercera carta. Habiendo expresado mi opinion, seguin la cual el mundo en general no estaba
maduro para una prueba demasiado asombrosa del poder oculto, s6lo nos resta lidiar con los individuos
aislados que buscan, como tu, penetrar tras el velo de la materia y en el mundo de las causas primarias, es
decir, ahora vamos a considerar tu caso y el de Hume.”
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Yo [Sinnett], quiero explicar que uno de mis amigos en Simla,"® muy interesado en el progreso de tal
investigacion, al leer la primera carta que Koot Hoomi me envid, se dirigid directamente a mi
corresponsal. Como é€l tenia circunstancias mas favorables que yo para esta empresa, propuso, incluso,
sacrificar sus intereses para entrar en un retiro distante, propicio para tal propdsito, donde, si se aceptaba
como discipulo en ocultismo, aprenderia lo suficiente para regresar al mundo armado de poderes que le
permitirian demostrar las realidades del desarrollo espiritual y los errores del materialismo moderno.
Finalmente, dedicaria su vida para combatir la incredulidad actual, guiando a los hombres hacia una
comprension practica de una vida mejor. oy a resumir su carta:

“También este caballero me ha rendido el gran honor de escribirme usando mi nombre, presentando
algunas preguntas y declarando las condiciones segln las cuales estaria dispuesto a trabajar para nosotros
seriamente. Debo contestar a cada uno de ustedes separadamente en cuanto sus motivos y aspiraciones
son de indole diametralmente opuesta, llevando, eso, a resultados diferentes.

“La primera consideracion principal en determinar si vamos a aceptar o rechazar tu ofrenda, reside en el
motivo interno que te induce a buscar nuestra instruccion y, en cierto modo, nuestra guia, la cual queda
bajo reserva, segun entiendo, permaneciendo una cuestion independiente de todo el resto. Bueno: ¢cuales
son tus motivos? Voy a tratar de definirlos en sus aspectos generales, dejando los detalles para otra
ocasion:

1. EIl deseo de ver pruebas netas y tajantes de la real existencia de fuerzas en la naturaleza,
desconocidas por la ciencia.

2. La esperanza de aduefiarse de ellas algun dia: mientras mas pronto mejor, porque no te gusta
esperar pues eso te permitiria:

a. Demostrar su existencia a unos pocos occidentales escogidos.

b. Contemplar la vida futura como una realidad objetiva, construida sobre la roca del saber y no
la fe.

c. Este dltimo quiz& sea tu motivo mas oculto, mas guardado, sin embargo méas importante:
conocer, finalmente, toda la verdad sobre las logias y nosotros mismos, para obtener, en
breve, la certeza de que los ‘Hermanos’ muy mencionados y poco visibles, son entidades
reales y no ficciones de un cerebro perturbado y alucinado.

Estos nos parecen ser tus motivos en su mejor luz, para dirigirte a nosotros. Voy a contestar en el mismo
espiritu, esperando que mi sinceridad no se interprete erréneamente ni se atribuya a algo que sea un
espiritu hostil.

“A pesar de que desde el punto de vista mundano tales motivos se merezcan una consideracion seria, a
nosotros nos parecen egoistas. (Perdoname por eso que pueda parecer groseria, si tu deseo es realmente lo
que profesas: aprender la verdad y recibir la instruccion de nosotros que pertenecemos a un mundo muy
distinto del tuyo). Son egoistas porque debes saber que el objeto principal de la Sociedad Teosofica no es
tanto gratificar las aspiraciones individuales, sino servir a nuestros compafieros humanos. Ademas: el
verdadero valor de la palabra ‘egoista’, que puede causar fastidio a tu oido, tiene, entre nosotros, un
significado particular que no posee en tu caso, por ende, acéptala en el sentido que le damos. Tal vez lo
aprecies mas al decirte que, para nosotros, la méas alta aspiracion por el bienestar humano se tifie de
egoismo si en la mente del filantropo asecha la sombra de un deseo para el beneficio personal o la
tendencia de hacer una injusticia, incluso cuando este binomio exista sin que uno se de cuenta. Sin
embargo, cada vez que mencionabas la Hermandad Universal, la criticabas y cuestionabas su utilidad,
sugiriendo remodelar la Sociedad Teoso6fica segun el principio de un colegio para el estudio especial del
ocultismo. Esto nunca lo haremos, mi respetado y estimado amigo y hermano.

“Después de los motivos personales, pasemos a analizar tus términos para ayudarnos en un bien publico.
Desde un punto de vista general, dichos términos son:

101 A.0. Hume, un prominente oficial anglo-indo y un famoso ornitélogo.
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1. La fundacion de una Sociedad Teoséfica independiente Anglo-Inda a través de tus bondadosos
servicios, en cuya gestion ninguno de nuestros representantes actuales podra interferir.

2. Uno de nosotros debera tomar el nuevo cuerpo ‘bajo su proteccion, comunicandose, libre y
directamente, con sus guias’, proporcionandoles una ‘prueba directa de su real conocimiento
superior de las fuerzas de la Naturaleza y los atributos del alma humana que inspiraria a esos
guias a tener la confianza adecuada en su capacidad de liderar.’

He copiado tus palabras para evitar inexactitud en definir la posicion.

“Quiza, desde tu punto de vista, esos términos puedan parecer muy razonables sin provocar disension
alguna; en verdad, la mayoria de tus compatriotas, si no de europeos, compartirg esa opinion.

Ta diras: ¢qué hay méas razonable que pedir, a ese maestro ansioso por diseminar su conocimiento y al
discipulo dispuesto a hacerlo, encontrarse cara a cara, para que el primero otorgue al otro la prueba
experimental de la exactitud de sus instrucciones? Como hombre de mundo que vive en total simpatia con
él, tienes razon. Sin embargo, los hombres de este nuestro otro mundo, que no aprendieron tu manera de
pensar, encontrandola, a veces, dificil de seguir y apreciar, no pueden culparse si no responden con el
calor que tus sugerencias se merecen, segln tu punto de vista. La primera y mas importante de nuestras
objeciones esta en nuestras reglas. Es cierto, tenemos nuestras escuelas y maestros, nuestros neéfitos y
‘shaberons’ (adeptos superiores), la puerta estd siempre abierta para el hombre justo que toca. Nosotros
damos, invariablemente, la bienvenida al recién llegado, sin embargo le toca a €l venir a vernos y no a
nosotros. Ademas: a no ser que haya alcanzado ese punto en el sendero de ocultismo del cual ya no puede
regresar por su irrevocable promesa a nuestra Asociacion, nosotros nunca, excepto en casos muy
importantes, lo visitamos ni siquiera cruzamos el umbral de su puerta asumiendo una apariencia visible.

“¢Acaso uno de ustedes ansia tanto el conocimiento y sus poderes benéficos, que estaria dispuesto a
dejar su mundo para entrar en el nuestro? Entonces, que venga; pero no debe pensar en regresar hasta que
el sello de los misterios haya cerrado sus labios, incluso contra las posibilidades de su propia debilidad o
indiscrecion. Que venga, por supuesto, como un discipulo se acerca al maestro, sin condiciones o que
espere, como en el caso de muchos, satisfaciéndose con las migas del saber que pueden caer a lo largo de
su senda. Supongamos que vinieras, como hicieron dos de tus compatriotas [Madame Blavatsky y H.S.
Olcott] y que abandonaras todo por la verdad, escalando duramente, por afios, el camino empinado sin
que un obstaculo te detuviera; manteniéndote firme en cada condicién; supongamos que custodiaste
lealmente, en tu corazon, los secretos que se te entregaron como prueba y que trabajaste, altruistamente,
con todas tus energias para divulgar la verdad, induciendo a los seres humanos a pensar y a vivir
correctamente, ;considerarias justo si, después de todos tus esfuerzos, otorgaramos a Madame Blavatsky
y a Olcott, como ‘extrafios’, los términos que ahora pides para ti? La primera ya nos ha entregado tres
cuartas partes de su vida y el segundo, seis afios de su adultez; ademas, ambos trabajaran asi hasta el final
de sus dias; si bien obren por su merecida recompensa, nunca la exigen ni se quejan. Aunque pudieran
realizar mucho menos de lo que hacen, ¢no seria una injusticia evidente ignorarlos en un campo
importante del esfuerzo teos6fico? La ingratitud no es uno de nuestros vicios y tampoco imaginamos que
la sugieras.

“Ninguno de los dos quiere, en lo mé&s minimo, interferir con la gestion de la contemplada Rama Anglo-
Inda, tampoco estan interesados en dictar a sus oficiales. Sin embargo, si se va a formar la nueva
Sociedad, a pesar de que tenga su propio titulo, debe ser, en verdad, una rama de la Sociedad madre, asi
como en el caso de la Sociedad Teosdfica Britanica en Londres, contribuyendo a la vitalidad y a la
utilidad de la primera, promoviendo su idea principal de una Hermandad Universal'®y otros asuntos
practicos.

192 En otra carta el Adepto escribe: “La expresion: Hermandad Universal no es insignificante. La humanidad en

general puede exigir mucho de nosotros, segln trato de explicar en mi carta a Hume, al cual puedes pedir que te la
preste. Es la Unica base segura para la moralidad universal. Si es un suefio, por o menos es uno noble para la
humanidad, siendo, ademas, la aspiracion del verdadero adepto.” —Ed.
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“Por mal que los fendmenos se hayan demostrado, ti también reconoces que algunos son impecables.
Siempre consideraste satisfactorios los ‘golpes sobre la mesa cuando nadie la tocaba’, ‘el sonido de la
campana en el aire’, etc., etc. De lo anterior deduces que los buenos fenomenos ‘pueden multiplicarse
infinitamente.” Es cierto, en cualquier lugar donde nuestras condiciones magnéticas y de otra indole se
ofrezcan continuamente, donde no sea necesario trabajar a través de un cuerpo femenino debilitado en el
cual, podemos decir, se debate un ciclon vital la mayor parte del tiempo. Por imperfecta que nuestra
agente visible pueda ser, es la mejor disponible al momento y sus fendmenos han dejado aténitas algunas
de las mentes mas inteligentes de la época a lo largo de casi medio siglo [...]”

Sinnett escribe: el comportamiento incrédulo de algunas personas en Simla, que Madame Blavatsky
conocid en nuestra casa y en otros lugares, la hirié profundamente. Ellas, no pudiendo absorber la
experiencia de sus fendmenos, desarrollaron, gradualmente, esa actitud hostil que es una de las fases de
sentimiento, cuyo desarrollo me estoy acostumbrando a ver. Si bien no pudieron mostrar que los
fendmenos eran un fraude, pensaron que, al no entenderlos, debian ser falsos. A las personas dotadas de
cierta indole, las posee el espiritu que animo la persecucion efectuada por las autoridades religiosas
durante la infancia de la ciencia. Luego, a causa de la mala suerte, un caballero asi afectado, se irrit6 ante
la indiscrecion insignificante de Olcott que, en una carta a los periédicos de Bombay, cité algunas
expresiones de dicho caballero a favor de la Sociedad Teosofica y su buena influencia entre los nativos.
Toda la irritacion fomentada, repercutié sobre el temperamento excitable de Madame Blavatsky a un
grado tal que solo quienes la conocen pueden decir. Ahora se entenderan las alusiones en la carta de Koot
Hoomi, el cual, después de haber considerado un asunto importante que le concernia desde la Ultima vez
gue me habia escrito, continla:

“Te das cuenta de que tenemos cuestiones mas importantes en que pensar, en lugar de pequefias
sociedades; sin embargo la Sociedad Teoso6fica no debe descuidarse. El asunto ha tomado un impulso tal
gue si no se guia bien, puede producir resultados negativos. Ten presente los aludes de tus amados Alpes:
al comienzo su masa es pequefia y su impetu limitado. Pensaras que es una comparacién banal, pero no
puedo pensar en otra mejor al notar el gradual acopio de eventos insignificantes que van transformandose
en un destino amenazador para la Sociedad Teosotfica. Lo anterior se me ocurrié cuando el otro dia vi una
avalancha mientras bajaba por los desfiladeros de Konelun, que ta llamas Karakorum. Habia ido
personalmente a ver a nuestro jefe [...] y estaba cruzando Lhadak para llegar a casa. No sé que otras
especulaciones pudieron seguir. Se me regresé bruscamente a mis sentidos mientras tomaba ventaja de la
inmovilidad que usualmente le sigue a tales cataclismos, para obtener una visién mas clara de la situacion
presente y la disposicion de los ‘misticos’ de Simla. Una voz familiar, a lo largo de la corriente,
pareciéndose al grito atribuido al ave real de Saraswati que, segun la tradicion, amedrentaba a los Reyes
de los Nagas, exclamoé: ‘[...] Koot Hoomi, ven rapido y ayadame.” En su excitacion olvidé que estaba
hablando inglés. Debo decir que los telegramas de la ‘Vieja Dama’ te golpean como piedras de una
catapulta.

“;Qué mas podia hacer si no venir? Argumentar a través del espacio con alguien en las garras de la
desesperacién y en un estado de caos moral, es inatil. Decidi emerger de mi aislamiento de afios, para
pasar un poco de tiempo con ella, reconfortandola lo mejor que podia. Sin embargo, nuestra amiga no
deja que su mente refleje la resignacion filosofica de Marco Aurelio. EI Hado nunca escribid que ella
pudiese decir: ‘Es algo muy noble hacer el bien y ser difamado.” Habia llegado para quedarme algunos
dias, sin embargo constato que no puedo tolerar por largo lapso el magnetismo sofocante incluso de mis
compatriotas. He visto algunos de nuestros viejos y orgullosos Sikhs ebrios, yendo a tientas sobre el
pavimento de marmol de su templo sagrado. He oido un Vakil que atacaba, en inglés, a Yoga Vidya y a la
teosofia como si fueran una ilusion, una mentira; declarando que la ciencia inglesa los habia emancipado
de tales supersticiones degradantes, siendo un insulto a la India sostener que estos Yoguis y Sannyasis
sucios sabian algo de los misterios de la naturaleza. También alegaba contra el hecho de que ningun
hombre vivo pudo ni puede llevar a cabo fenébmeno alguno. Regreso a casa mafiana.

“[...] He enviado por telégrafo mi agradecimiento por haber cumplido con mis deseos en el asunto
citado en tu carta del 24. [...] Recibida en Amritsur el dia 27 a las dos de la tarde. Tu carta me llego casi
30 millas més alla de Rawul Pinder, 5 minutos después, te telegrafié de Jhelum a las 4 de la misma tarde.
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Como podrés ver: el mundo occidental o incluso los escépticos vakils ario-ingleses no pueden despreciar
nuestras maneras de entrega acelerada y rapida comunicacion.'®

“No podria pedir, en un aliado, un estado mental mas juicioso que aquel en el cual estds comenzando a
encontrarte. Hermano mio, has cambiado tu actitud hacia nosotros muy marcadamente. ;Qué podra
impedir un perfecto entendimiento mutuo algun dia? [...] No es posible de que haya algo mas, a lo sumo,
una neutralidad benévola de tu gente hacia la nuestra. EI punto de contacto entre las dos civilizaciones
gue ambos representan, es tan diminuto, que se podria decir que no se tocan. Tampoco quieren, excepto
en el caso de seres que podria definir excéntricos, los cuales, como td, suefian con suefios mejores y mas
intrépidos y, provocando el pensamiento, reunen los dos mundos gracias a su admirable audacia.”

[Sinnett escribe]: la carta ante mi trata de asuntos personales, por ende puedo s6lo presentar algunas
citaciones que son interesantes en cuanto las imbuye un aire de realismo sobre temas que generalmente se
tratan de modo vago y pomposo. Koot Hoomi se esforzé con el fin de que no idealizara a los Hermanos
demasiado, debido a la fuerte admiracion que sentia por sus maravillosos poderes.

El escribe: “;Estas seguro de que la impresion agradable que recibes de nuestra correspondencia, no
guedaria destruida si me vieras? ;Quién, de entre nuestros santos shaberons, tuvo el beneficio de recibir
un poco de educacion universitaria y una gota de modales europeos que a mi me tocé? Por ejemplo:
queria que Madame Blavatsky seleccionara, entre los dos o tres Punjabees arios que estudian Yoga Vidya
y son misticos naturales, uno que, sin revelarmele mucho, podia designar como un agente entre td y
nosotros; ansiaba enviartelo con una carta de presentacion para que te hablara del Yoga y sus efectos
practicos. Este joven caballero, que es tan puro como la pureza misma, cuyas aspiraciones y pensamientos
son muy espirituales y nobles y que, a través de su auto-esfuerzo, es capaz de penetrar en las regiones del
mundo sin forma, no es adecuado para un saldn. Al haberle explicado que su pais se beneficiaria mucho si
te ayudara a organizar una rama de misticos ingleses, probandoles, practicamente, los prodigiosos
resultados a los cuales conduce el estudio del Yoga, Madame Blavatsky le pidi6, de manera muy delicada,
gue cambiara su vestuario y turbante antes de venir a Allahabad por ser estos Punjabess muy sucios y
descuidados, aunque ella no le manifest6 esta razon. Madame Blavatsky le dio estas directivas: dile a
Sinnett que entregas una carta del Hermano con el cual se comunica; sin embargo, si te pregunta algo de
él o de otros Hermanos, contéstale simple y francamente que no tienes el derecho de explayarte al
respecto. Hablale del Yoga, dejando constancia de los poderes que has alcanzado. Este joven acepto, pero
sucesivamente escribid la siguiente carta curiosa: ‘Madame, usted que predica el estdndar moral mas
elevado o la veracidad, etc., quiere que me porte como un impostor, pidiéndome que cambie mi vestuario
para no dar una falsa idea de mi personalidad, mistificando, asi, al caballero que voy a visitar [...]" Lo
anterior ilustra las dificultades bajo las cuales debemos laborar. No pudiendo enviarte un nedéfito, antes de
gue nos des una promesa, no Nos resta mas que retirarnos o enviarte uno que, en los mejores de los casos,
causa perturbacion o disgusto.” [...]

De manera cautelosa Koot Hoomi dijo que toda vez que fuera posible comunicarse conmigo “se haria,
por medio de suefios, impresiones en el estado de vigilia, cartas (dentro o fuera de los cojines) o visitas
personales en forma astral. Sin embargo recuerda: Simla se halla a una altura de 7 mil pies mas arriba que
Allahabad, y las dificultades que superar ahi son tremendas.”

Una mente ordinaria no logra distinguir las hazafias magicas por su grado de dificultad y el pequefio
indicio contenido en la Gltima frase puede ayudar a mostrar que: por magicos que los fendmenos de los
Hermanos puedan aparecer (tan pronto como se abandona la hipétesis torpe del fraude), son una clase de
magia reconducible a sus leyes.

[Sinnett escribe]: aqui puedo insertar gran parte de una carta que Koot Hoomi envié al amigo
mencionado en un parrafo previo,'™ el cual habia anudado una correspondencia con Koot Hoomi sobre la
idea segun la cual, bajo ciertas condiciones, estaba dispuesto a dedicarse totalmente a la blsqueda del

1% Muchos indos viejos y algunos libros sobre el Motin Indo indican el modo perfectamente incomprensible en que
las noticias de eventos ocurridos muy lejos, se esparcian en los bazares nativos antes de llegar a los europeos con sus
métodos de comunicacién mas rapidos [...] (A.P.S.)

104 A.0. Hume, el asociado de Sinnet en la nueva “rama” propuesta de la Sociedad Teos6fica. —Ed.
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ocultismo. Esta carta irradia luz sobre algunas de las concepciones metafisicas de los ocultistas y su
metafisica, sin olvidar que son mucho mas que especulacion abstracta.

“Querido Caballero, me valgo de este momento de tiempo libre para contestar formalmente a su carta
del dia 17, presentando el resultado de mi conferencia con nuestros jefes, referente a la proposicion ahi
contenida, intentando, al mismo tiempo, responder a todas sus preguntas.

Primero, en nombre de toda la seccion de nuestra fraternidad, cuyo interés especial es el bienestar de la
India, quiero darle las gracias por su ofrenda de ayuda, cuya importancia y sinceridad nadie puede dudar.
Trazando nuestro linaje a lo largo de las vicisitudes de la civilizacién inda de un remoto pasado, sentimos
un amor profundo y pasional hacia nuestra tierra madre que ha sobrevivido la expansion vy
cosmopolizacion (disculpe si esta palabra no existe en inglés) de nuestros estudios en las leyes de la
naturaleza. Por lo tanto, yo, y cualquier otro patriota indo, sentimos la mas grande gratitud hacia cada
palabra y accion bondadosa hecha a su favor.

Imagine lo siguiente: todos estamos convencidos de que la degradacién de la India depende,
ampliamente, de la sofocacion de su antigua espiritualidad y lo que contribuye a restablecer ese nivel mas
elevado de pensamiento y moral, debe regenerar la fuerza nacional, por ende, cada uno de nosotros
tenderia, naturalmente y sin necesidad de empuje, a sostener una sociedad exenta de intencién egoista y
cuyo objetivo es el renacimiento de la antigua ciencia a fin de rehabilitar nuestro pais en la estima
mundial. Esto es seguro, sin mas afirmaciones. Usted sabe, como cualquiera que haya leido la historia,
que los patriotas pueden gastar toda su energia en vano si las circunstancias son hostiles. A veces ha
ocurrido que ningn poder humano, tampoco la furia y la fuerza del patriotismo mas noble, han podido
sujetar un destino férreo, desviandolo de su curso fijo y las naciones se han apagado como antorchas
sumergidas en el agua, hundiéndose en las tinieblas de la ruina. Por lo tanto, nosotros, que nos damos
cuenta de la caida de nuestro pais, pero no tenemos el poder de elevarlo inmediatamente, no podemos
hacer como nos gustaria, ya sea en los asuntos generales o en éste particular. Estamos dispuestos, pero
tenemos el derecho de satisfacer su solicitud s6lo a medias, viéndonos obligados a decir que la idea de
Sinnett y suya es en parte impracticable. Es decir, tanto yo como cualquier otro Hermano o incluso un
nedfito adelantado, no podemos ser asignados y puestos aparte especialmente como espiritu guia o jefe de
la rama anglo-inda. Sabemos que seria bueno si usted y unos pocos de sus colegas recibieran
instrucciones regulares y demostraciones de los fendmenos, acompafiadas por una explicacién racional.
Pues, aunque solo ustedes quedaran convencidos, seria una ganancia segura tener, incluso, unos pocos
ingleses muy habiles, inscritos como estudiantes de psicologia asiatica. Estamos conscientes de todo eso y
de mucho mas, por lo cual no rechazamos comunicarnos con usted y ayudarle en varios modos. Lo que si
no haremos es tomar alguna otra responsabilidad que no sea esta periddica correspondencia y asistencia
con nuestros consejos y segln la ocasion, otorgando pruebas tangibles, posiblemente visibles, capaces de
satisfacer a usted acerca de nuestra presencia e interés. No vamos a consentir ‘guiarle.” A pesar de lo
mucho que logremos hacer, sélo podemos prometer entregarle eso que se merece. Merezca mucho y
seremos honestos deudores; si merece poco, recibird lo justo.

“Este no es un texto entresacado del cuaderno de un novato, a pesar de que parezca serlo, sino la torpe
declaracion de la ley de nuestra orden y no podemos trascenderla. Desconociendo completamente la
manera de pensar y de actuar occidental, especialmente inglesa si interfiriéramos con esta clase de
organizacion se daria cuenta del constante contraste con sus habitos y tradiciones fijas, si no con las
nuevas aspiraciones mismas, por lo menos con los modos que nosotros sugerimos para realizarlas. No
recibiria un consenso unanime tampoco para cubrir la distancia que usted lograria hacer a solas.

“He pedido a Sinnett que elaborara un plan que contemplara sus ideas a fin de presentarlo a nuestros
jefes, pareciendo, ésta, la manera mas breve para llegar a un acuerdo mutuo. Bajo nuestra ‘guia’ su rama
no viviria, pues no son hombres que se pueden guiar en el sentido de esa palabra. Entonces, la Sociedad
naceria prematuramente, fracasando; pareceria tan incongruente como un Paris Daumont dibujado por
yaks indos o camellos. Nos pide que le ensefiemos la verdadera ciencia: el aspecto oculto del lado
conocido de la naturaleza ¢y piensa que esto sea tan facilmente realizable como formular la pregunta? No
parece darse cuenta de las tremendas dificultades involucradas en impartir, incluso, los rudimentos de
nuestra ciencia a quienes han sido entrenados en los métodos familiares para ustedes. No se percata de
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gue: mientras mas prevalece uno, menos podra comprender, intuitivamente, el otro, pues, un hombre sélo
logra pensar valiéndose de sus viejos surcos; a no ser que tenga el ardor de llenarlos y hacer nuevos, sera
obligado a viajar siguiendo las viejas lineas.

“Permitame unos ejemplos. De acuerdo con la ciencia exacta, usted definiria s6lo una energia cosmica,
sin captar diferencia alguna en la energia gastada por un viajero que hace a un lado la rama que obstruye
su camino Yy el experimentador cientifico que agota una cantidad igual de energia, al activar un péndulo.
Nosotros si la captamos, sabiendo que hay un mundo de diferencia entre las dos. El primero disipa
inatilmente la fuerza, esparciéndola; el otro, la concentra y la acumula. Entienda que no me refiero a la
utilidad relativa de las dos, segln se podria imaginar, sino sélo al hecho de que en el primer caso hay
Unicamente fuerza bruta, emitida sin transformarla en forma potencial superior de dinamica espiritual;
mientras en el segundo caso esto es exactamente lo que ocurre.

“No consideres mis palabras como vagamente metafisicas. La idea que quiero transmitir es la siguiente:
el resultado de la accion intelectual mas elevada en el cerebro ocupado con la ciencia, es la evolucion de
una forma sublimada de energia espiritual que, en la accion cdsmica, puede producir un sinndmero de
resultados; mientras el cerebro que actlla automaticamente conserva o acumula en si, solo una cierta
cantidad de fuerza bruta que no produce beneficio para el individuo o la humanidad. El cerebro humano
es un generador inagotable de la cualidad mas refinada de fuerza cdsmica, entresacandola de la energia
baja bruta de la naturaleza. Entonces, el adepto cabal se ha convertido en un centro del cual irradian
potencialidades que engendran ilimitadas correlaciones a lo largo de los eones de tiempo futuro. Esta es la
clave del misterio de su capacidad de proyectar y materializar en el mundo visible, formas que su
imaginacion ha construido usando la materia cdsmica inerte en el mundo invisible. EI adepto no crea nada
nuevo, sino sélo utiliza y manipula los materiales que la naturaleza ha acumulado a su alrededor, material
que, a lo largo de las eternidades, ha pasado por todas las formas. S6lo debe escoger el que quiere y
volverlo a llamar a la existencia objetiva. ¢Acaso lo anterior no le pareceria, a uno de sus ‘letrados’
bidlogos, como el suefio de un loco?

“Usted dice que son pocas las ramas cientificas que desconoce y cree que estd haciendo algo bueno,
debido a la posicion adquirida a lo largo de muchos afios de estudio. Es indudable, sin embargo: ¢me
permitiria darle un esbozo ain mas claro de la diferencia entre la manera de obrar de la ciencia fisica y
metafisica? (A la primera se le define ‘exacta’ solo para elogiarla.) La otra, como sabe, no pudiéndose
verificar ante una audiencia mixta, M. Tyndall la tilda de ficcién poética. En cambio, la ciencia realista
del hecho es altamente prosaica. Ahora bien, para nosotros, pobres filantropos desconocidos, ningln
hecho de estas ciencias es interesante, excepto en el grado de poder producir efectos morales y su utilidad
proporcional para la humanidad. ;Y qué, en su orgulloso aislamiento, puede ser mas altamente indiferente
a todo y a todos 0 mas vinculada a los requisitos egoistas para su adelanto, que esta ciencia materialista
del hecho?

“Puedo preguntar, entonces [...] ¢las leyes de Faraday, Tyndall u otros, qué nexo tienen con la
filantropia en sus relaciones abstractas con la humanidad, vista como un entero inteligente? ;Qué les
interesa del Hombre, como un atomo aislado de este gran todo armonioso, aun cuando pueden servirle
practicamente? La energia cosmica es algo eterno e incesante; la materia es indestructible: estos son
hechos cientificos y si los dudas eres un ignorante, un lunatico peligroso, un fanatico, mientras si
pretendes mejorar las teorias eres un charlatan impertinente. Sin embargo, incluso estos hechos cientificos
nunca sugirieron prueba alguna, al mundo de los experimentadores, segun la cual la Naturaleza prefiere,
conscientemente, que la materia sea indestructible en formas organicas en lugar de inorganicas y que
trabaja, lenta, sin embargo incesantemente, hacia la realizacion de este objetivo: la evolucion de la vida
consciente del material inerte. De aqui la ignorancia de los cientificos sobre el esparcimiento y la
concrecion de la energia cosmica en sus aspectos metafisicos; su division concerniente a la teoria de
Darwin; su incertidumbre relativa al grado de vida consciente en los elementos separados y, como
necesidad, el rechazo desdefioso de cada fendmeno que se sale de las condiciones que ellos definen y la
idea de fuerzas semi-inteligentes, si no intelectuales, que operan en rincones ocultos de la Naturaleza.

“He aqui otra ilustracion practica: nosotros vemos una vasta diferencia, mientras el cientifico ninguna,
entre las cualidades de dos cantidades iguales de energia emitidas por dos hombres: uno que esta yendo
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tranquilamente a su trabajo y el otro a la policia para denunciar a un compafiero. Nosotros, no ellos,
vemos una diferencia especifica entre la energia en movimiento del viento y la de una rueda que gira.
¢Por qué? Porque en cuanto un ser humano desarrolle un pensamiento, éste pasard al mundo interno,
convirtiéndose en una entidad activa por asociarse y podriamos decir, por unirse, a un elemental: una de
las fuerzas semi-inteligentes de los reinos. Sobrevive como una inteligencia activa: una criatura que la
mente engendrd a lo largo de un lapso mas 0 menos breve, proporcionalmente a la intensidad original de
la accién cerebral que lo generd. Por ende: un buen pensamiento es perpetuado como un poder activo
benéfico; mientras uno malo, como un demonio maléfico. Entonces, el ser humano puebla,
continuamente, su corriente en el espacio con su propio mundo, llenandolo con la prole de sus fantasias,
deseos, impulsos y pasiones; una corriente que reacciona sobre cualquier organizacién sensitiva o
nerviosa con la cual entra en contacto, proporcionalmente a su intensidad dinamica.

“A lo anterior el Buddhista le llama su ‘Skandha’, mientras el hindu, ‘Karma.” El adepto desenvuelve
dichas formas de manera consciente; mientras los hombres ordinarios las emiten sin darse cuenta. Para
gue el adepto sea exitoso y preserve su poder, debe vivir en soledad y, mas o menos, dentro de su alma.
La ciencia exacta capta, ain menos, gque la hormiga constructora, la abeja atareada y el ave que construye
el nido, acumulan, a su manera, una cantidad de energia césmica igual, en su forma potencial, a un
Haydn, un Platon o un agricultor que mueve su arado; en cambio, el cazador, que mata por diversion, por
placer o por provecho o el positivista que usa su intelecto para probar que + X + = -, estan perdiendo y
desperdiciando la energia como lo hace un tigre que ataca a su presa. Todos depredan la Naturaleza en
lugar de enriquecerla y seran responsables de ello segun el grado de su inteligencia.

“La ciencia exacta experimental nada tiene que ver con la moralidad, la virtud y la filantropia, por ende
no puede pedir nuestra ayuda mientras que no se integre con la metafisica. Siendo s6lo una fria
clasificacion de hechos fuera del hombre, existiendo antes y después de él, su campo de utilidad cesa,
para nosotros, en la periferia externa de tales hechos; interesandole muy poco las posibles inferencias y
resultados para la humanidad, procedentes de los materiales adquiridos por su método. Entonces, como
nuestra esfera yace totalmente fuera de la suya, tal como la érbita de Urano queda fuera de la terrestre,
rechazamos, precisamente, ser esclavos de la rueda de su construccion. Para la ciencia el calor es s6lo un
modo de movimiento, el cual desarrolla calor, sin embargo, todavia no ha descubierto por qué el
movimiento mecanico de la rueda que gira deberia ser, metafisicamente, de valor superior al calor en el
cual va gradualmente transformandose.

“Para los cientificos es impensable la nocion filosofica y trascendental (por ende absurda) de los
tedsofos medievales, segun la cual: el progreso final de la labor humana, auxiliada por los incesantes
descubrimientos del hombre, algin dia culminard en un proceso que, imitando la energia solar en su
capacidad de motor directo, resultard en la evolucién de alimento nutritivo procedente de la materia
inorganica. Si mafana el sol, el gran padre alimentador de nuestro sistema planetario, incubara pollos de
granito ‘en condiciones comprobables en laboratorio’, los cientificos 10 aceptarian como un hecho
cientifico sin considerar minimamente que, los pollos, no estando vivos, no podrian alimentar a los
hambrientos. Al mismo tiempo, si un shaberon cruzara los Himalayas en un periodo de hambruna,
multiplicando los costales de arroz para las multitudes moribundas, dado que lo puede hacer, sus
magistrados y colectores lo encarcelarian para que confesara de cual granero los robé. Esta es la ciencia
exacta y su mundo realista. Si bien, como usted dice, queda impresionado por la inmensa ignorancia del
mundo sobre cualquier tema que define, pertinentemente, como “pocos hechos palpables coleccionados y
generalizados aproximadamente y un lenguaje técnico inventado para ocultar la ignorancia humana de
todo lo que esta mas alla de tales hechos’ y aunque dice tener fe en las posibilidades infinitas de la
Naturaleza, sin embargo esta satisfecho con gastar su vida en un trabajo que s6lo ayuda a esa misma
ciencia exacta [...]
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“De entre sus multiples preguntas vamos a considerar, primero, la que trata del presunto fracaso de la
‘Fraternidad’ en ‘dejar alguna huella en la historia del mundo.”'® Segun usted, ellos (los Hermanos),
dotados de sus prodigiosas ventajas, deberian haber ‘reunido en sus escuelas, una porcion considerable de
las mentes mas iluminadas de cada raza.” ;Como sabe que no lo hicieron? ;Acaso conoce algo de sus
esfuerzos, éxitos y fracasos? ¢ Tiene alguna base solida sobre la cual sostener sus palabras? ;Cémo puede
su mundo reunir pruebas acerca de hombres que, con cuidado, han cerrado cada puerta posible que
permitiera al curioso espiarlos? La condicion primaria de su éxito era que ellos nunca debian estar sujetos
a supervision y a impedimento alguno. Saben lo que han hecho; mientras quienes estan fuera de su circulo
solo perciben resultados, cuyas causas se ocultan. A fin de explicar dichos resultados los hombres de
varias épocas han inventado teorias de la interferencia divina, la providencia especial, el hado y la
influencia benigna u hostil de las estrellas. Nunca hubo un lapso de tiempo, en el llamado periodo
histérico o previamente, en que nuestros antecesores no plasmaran los eventos y no ‘hicieran historia’,
cuyos hechos los historiadores posteriores distorsionaron invariablemente para que compaginaran con los
prejuicios del momento. ¢Esta seguro que las figuras heroicas visibles, en los dramas sucesivos, no
fuesen, con frecuencia, sus titeres? Nunca pretendimos poder empujar las naciones, en masa, en esta o
aquella crisis, a prescindir de la tendencia general de las relaciones cosmicas del mundo. Los ciclos deben
correr sus rondas. Los periodos de luz y oscuridad mental y moral se suceden como el dia y la noche. Los
yugas mayores y menores deben llevarse a cabo, segln el orden establecido de las cosas. Nosotros,
transportados por la poderosa marea, podemos modificar y dirigir algunas de las corrientes menores. Si
tuviéramos los poderes del Dios personal imaginado y si las leyes universales e inmutables fuesen simples
juguetes, entonces, hubiéramos creado, de verdad, condiciones capaces de transformar esta tierra en una
arcadia para almas elevadas. Sin embargo, debiendo tratar con una ley inmutable de la cual somos sus
criaturas, tuvimos que hacer lo posible y sentirnos agradecidos por ello.

“Hubo periodos en que una porcion considerable de mentes iluminadas’ recibi0 instruccion en nuestras
escuelas. Esto ocurria en India, Persia, Egipto, Grecia y Roma. Sin embargo, como observé en una carta a
Sinnett: el adepto es la flor de su edad y, relativamente hablando, son pocos los que aparecen en un siglo.
La tierra es el campo de batalla de fuerzas morales y fisicas; mientras las pasiones animales
desenfrenadas, bajo el estimulo de las energias rudimentarias del grupo inferior de agentes etéreos,
siempre tienden a sofocar la espiritualidad. ;Qué mas podriamos esperar de hombres tan intimamente
relacionados con el reino inferior del cual se desenvolvieron? También es cierto que nuestros numeros
ahora estan disminuyendo, lo cual se debe, como ya dije, a que somos de la raza humana, sujeta a su
impulso ciclico, siendo, nosotros, impotentes de invertir su ruta. ;Acaso puede hacer retroceder la
corriente del Ganges de Brahmaputra a su fuente? ;Puede, incluso, obstruir sus aguas para gue no inunden
las orillas? No, sin embargo es posible encauzar la corriente en canales, utilizando su poder hidraulico
para el bien de la humanidad. Entonces, nosotros, que no podemos detener al mundo de ir en su direccion
destinada, podemos, sin embargo, desviar parte de su energia en canales Utiles. Si usted nos considera
como semi-dioses, nuestra explicacion sera insatisfactoria; pero si nos ve como simples hombres, tal vez
un poco mas sabios, debido a un estudio especial, esto deberia contestar a su objecién.

“Usted pregunta: ‘;qué beneficio, mis compaiieros y yo (los dos son inseparables), podemos obtener de
estas ciencias ocultas?” Cuando los nativos se percaten de que los ingleses e incluso algunos altos
oficiales en la India, se estan interesando en la ciencia y las filosofias de sus ancestros, ellos mismos las
estudiaran abiertamente. Al darse cuanta de que los antiguos fendmenos ‘divinos’ no eran milagros, sino
efectos cientificos, la supersticién disminuira, disipando el mal mas grande que ahora esta oprimiendo y
retrasando el renacimiento de la civilizacion inda. La tendencia educativa presente consiste en
convertirlos en materialistas, desarraigando la espiritualidad. Al tener el justo entendimiento del
significado de los escritos y las ensefianzas de sus ancestros, la educacion sera una bendicion, mientras
ahora es simplemente lo contrario. Actualmente, el nativo inculto y el educado, consideran que el inglés,
estando sujeto a muchos prejuicios a causa de su religion cristiana y la ciencia moderna, no podra

1% \W.Q. Judge entresaca con frecuencia de esta carta en sus escritos. El pasaje en cuestion aparece en el primer
capitulo de El Océano de la Teosofia. —Ed.
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entenderles a ellos ni a sus tradiciones. Entre los dos hay un odio y una desconfianza mutua. Si la actitud
hacia la filosofia méas antigua cambiara, esto influenciaria a los principes nativos y a los ricos para
contribuir a que las escuelas normales fueran centros de educacion para los pandits; los viejos
manuscritos hasta la fecha sepultados e inalcanzables para los europeos, volverian a aflorar y con ellos la
clave para interpretar eso que por eras se habia ocultado de la comprension popular y que no interesa a
sus estudiosos escépticos de sanscrito, mientras sus misioneros religiosos ni se atreven entender. La
ciencia ganaria mucho y la humanidad, todo. Bajo el estimulo de la Sociedad Teoséfica anglo-inda, en el
tiempo veriamos otra edad dorada de la literatura sanscrita [ ...]

“Si tomamos en consideracion a Ceylan, notamos que los sacerdotes mas eruditos combinan, bajo la
guia de la Sociedad Teosdfica, una nueva exégesis de filosofia buddhista y el 15 de Septiembre, en Galle,
se abrié una Escuela Teoséfica secular para ensefiar a la juventud singalés y mas de 300 alumnos se
presentaron; ejemplo, éste, que se va a imitar en otros tres rincones de la isla. Es cierto que la Sociedad
Teosofica no tiene, en ‘su presente constitucion’, una ‘real vitalidad’, sin embargo ha hecho mucho bien
practico dentro de su modesta manera de actuar. Entonces: ¢cuanto mas grandes no serian los resultados
de un cuerpo organizado segun el mejor plan que usted sugiere?

“Las mismas causas que estan materializando la mente hind(, estdn afectando, igualmente, el
pensamiento occidental. La educacion fomenta el escepticismo, pero encarcela la espiritualidad. Usted
puede hacer un inmenso bien si ayudara a las naciones occidentales a asegurar una base sobre la cual
reconstruir sus fes en declive. Lo que necesitan es la prueba que solo la psicologia asiatica puede proveer.
Entregue esto y habré contribuido a la felicidad mental de miles. La era de fe ciega se ha ido, ahora es la
de investigacion. La investigacion dedicada a desenmascarar el error, sin descubrir nada sobre el cual el
alma pueda construir, solo produciré iconoclastas. La iconoclasia, siendo destructiva, nada puede ofrecer,
sino solo arrasar. Sin embargo, el ser humano no puede sentirse satisfecho con la simple negacion. El
agnosticismo es sélo un alto temporal. Es el momento de guiar el impulso recurrente que pronto llegara,
empujando la era hacia el extremo ateismo o rebajandola al extremo sacerdocio, si no se conduce a la
filosofia primitiva aria que satisface el alma.

“Quien observe 10 que esta sucediendo hoy, notara las tendencias de las cosas: por un lado, los catélicos
estan incubando milagros tan rapidamente como las hormigas incuban sus proles; por el otro lado, los
librepensadores se estdn convirtiendo, en masa, en agnésticos. La edad se debate en una orgia de
fendmenos. Las mismas maravillas que los espiritistas citan en oposicion a los dogmas de la perdicion
eterna y de la expiacion, los cat6licos se precipitan a verlos como prueba de su fe en los milagros. Los
escépticos se burlan de ambos. Todos estan ciegos y nadie los guia. Usted y sus colegas podrian ayudar
proveyendo los materiales para una necesaria filosofia religiosa universal: impenetrable al asalto
cientifico por ser la finalidad de la ciencia absoluta y una religion meritoria de ese nombre, por incluir la
relacién del hombre fisico y psiquico y todo lo que se interpone arriba y debajo de los dos. ¢{No vale la
pena sacrificarse un poco para todo esto? Si después de reflexionar sobre el asunto, usted decidiera
emprender esta nueva carrera, divulgue que su sociedad no es un club de milagros ni de fiestas y tampoco
estd dedicada, especialmente, al estudio de los fendmenos. Su objetivo principal seria el de extirpar las
supersticiones y el escepticismo actual, entresacando, de fuentes antiguas, selladas por mucho tiempo, la
prueba de que el ser humano puede plasmar su futuro destino, sabiendo, por cierto, que puede vivir en el
mas alla, si solo lo quiere y que todos los ‘fendémenos’ son las simples manifestaciones de la ley natural,
cuya comprension es el deber de cada ser inteligente.”
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NOTAS “DE MADAME”

[Un indicio sobre uno de los temas teoséficos mas oscuros: el significado de Avatar y Jivanmukta, se
encontré en uno de los cuadernos que dejé la Condesa Constancia Wachmeister, la cual sirvio a H.P.B.
con devocion, durante su estancia en Europa mientras escribia La Doctrina Secreta. En uno de estos
cuadernos escritos en tinta, se halla una seccién titulada: “De Madame”, indicando que las palabras son de
H.P.B., sin revelar si se trataba de una copia de algo escrito o el archivo de una conversacion. El titulo del
material es: “El Significado de Jivanmukta”, que volvemos a publicar con minimas correcciones,
incluyendo también otra nota valiosa “De Madame” para los estudiantes, con leves correcciones. —Ed.]

El Significado de la Palabra Jivanmukta

Debemos hacer una distincion entre: una “Encarnacion” y un “Avatar”. Krishna, Sita (quizd4 Rama,
también Tsong-kha-pa) y Sankaracharya son Avatares, no Encarnaciones. Gautama Buddha fue una
encarnacion y no un Avatar. El término Jivanmukta es aplicable sélo los Avatares purushas que no han
nacido de la carne, de ninguna matriz materna. Sin embargo: Buddha y otros Salvadores, Mahatmas,
Ocultistas y seres humanos ordinarios encarnan, es decir: nacen de la carne, del Gtero de la Madre. Los
gue pasan por la matriz deben, en un periodo relativamente breve, 7-10 meses, experimentar todo el curso
de la evolucién, aun fisicamente, desde el mineral, al vegetal, al animal y del animal al ser humano.
Entonces: después de haber nacido sobre la tierra como un nifio, deben pasar por la educacién escolastica,
aprendiendo la gramatica, el idioma, la filosofia y hasta pasar por el chelado, varias iniciaciones, etc. Un
Buddha puede realizar todo esto con mas facilidad, mas rapidez y una perfeccion méas grande que los
demas. Este es el secreto de la gran ley universal de repeticion.

Un Avatar purusha no debe pasar por ninguna de estas cosas, no debe experimentar la prueba de diez
dias por la cual vivio el Buddha. Un Avatar simplemente empieza por donde habia dejado (su trabajo),
habiéndose convertido en un Jivanmukta en la ultima encarnacion en la cual tuvo que nacer de una
Madre. Para este Avatar ya no hay encarnacion, aunque, segun los requisitos de las leyes ciclicas y del
bienestar de la humanidad, puede convertirse, por muchas veces, en un Avatar purusha. A los Avatares no
hay que considerarles como encarnaciones. De manera analoga, un Iniciado o un Mahatma (como Mah-ji
de Benares y otros), el cual entra en el cuerpo de otra persona, viviendo en éste, en tal ocasion y por eso,
no tiene que pasar por Vikaras o los cambios terribles en la matriz, ni por las pruebas del chelado y de las
iniciaciones que ya habia experimentado. Sin embargo, si enseguida ese Iniciado o Mahatma debe nacer y
encarnar, debe pasar de nuevo por todo el curso de su progreso anterior en poco tiempo; motivo por el
cual dije que un Jivanmukta, en cualquiera de sus Avatares, no tiene que repetir algin entrenamiento
precedente. Si un Avatar, para el bien de la humanidad, decide encarnarse de nuevo, entonces, debe
recorrer todo el sendero que un tiempo cubrid; porque se deja caer en el océano de la encarnacion y no
podréa convertirse, pronto, en un Avatar.

* * *

¢COmo es que nuestros ojos ven mil cosas cada hora y ain, imprimen nuestra “conciencia” con sélo
pocas de ellas? ;Como es que, cada hora, millares de pensamientos pasan por nuestra mente inferior;
mientras s6lo unos pocos decimos que son “inconscientes”? (Qué significa esta “conciencia”? Esta
“conciencia” es simplemente nuestra naturaleza emotiva, nuestro cuarto principio.

Supongamos que ahora tenga un cierto grupo de emociones, una porcién de mi cuarto principio es mas
activa que la restante. Si en ese momento mis 0jos miran, mecanicamente, ciertas cosas y Si éstas no
contienen, en aquel momento, el mismo grupo de emociones que me est4 agitando, es decir: si dichas
cosas en gue mis ojos se han fijado no son animadas o agitadas poderosamente por elementales, fuerzas o
dioses que corresponden a mis emociones presentes, entonces: se dice que estas cosas, vistas asi, no dejan
una impresion en mi. Digo que no estoy consciente de ellas, no estoy interesado en ellas y no le he
prestado atencion alguna. Sin embargo, si estas cosas son agitadas, de forma més o menos poderosa, por
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algunas o por todas las mismas emociones, entonces, me percato y capto mas o menos la impresion de lo
que mis ojos vieron. Una persona ve un arbol, sin embargo dice que no notd muchas cosas al respecto.
Puedo decir que te veo; pero no observé algo en ti ni a tu alrededor. Este es el secreto del asunto. Esta es
la ley de atraccion.

De manera analoga, un nimero de pensamientos estan pasando ahora por mi mente inferior. Si estos
pensamientos no contienen las mismas emociones que se agitan al momento en mi cuarto principio,
entonces: se dice que no he tomado conciencia de ellos. Cuan significativo es que el cuarto principio, el
epicentro de toda nuestra naturaleza, en medio de nuestros siete principios, tres arriba y tres abajo, deba
ser la nota clave para todas las atracciones, los placeres y el dolor.
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