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La bisqueda de la verdad es el objetivo més noble al que el hom-
bre puede aspirar. Los principios originales del ser fueron descu-
biertos edades tras edades en el pasado, y fueron coordinados en un
sistema completo y maravilloso. Tomando este sistema maravilloso
como base, los maestros de la antigiiedad pusieron las fundaciones
de las superestructuras de los diversos sistemas filoséficos y religio-
sos que han llegado hasta nosotros en las literaturas del mundo tal
como ahora existen. Estos sistemas contienen en mayor o menor
grado las verdades fundamentales del ser, el estudio de las cuales,
en nuestro tiempo, se llama ocultismo: la ciencia del kosmos y del
hombre formando parte del mismo. — P- 433-4

Vemos por tanto que no somos sélo hijos de la tierra, seres como
mariposas, nacidos de un dia; sino en verdad chispas del corazén
del ser, del fuego central de la vida universal. Si podemos sentir esta
maravillosa verdad en nuestros corazones, y si podemos trasladar
ese sentir a nuestras vidas diarias, ninguna fuerza serd mas grande
para gobernar nuestra conducta que ésta, y nada podrd moldear
mejor nuestros destinos o ponernos sobre un sendero de logros y de
servicio mds noble.

Al darnos cuenta de que somos una unidad con todo lo que es;
que la hermandad universal es un hecho del ser, enraizado en el pro-
pio corazén de las cosas, ineludible, inevitable; y que nuestros actos
y pensamientos accionan y reaccionan con inevitable consecuencia
en todo lo que pensamos y hacemos — no sélo sobre nosotros, los
pensadores y actores, sino en todos los seres en todos lados — jcudn
diferente pueden ser las vidas de los hombres! . . . Cuando el hom-
bre se da cuenta de que es responsable y de que inevitablemente
se le llamar4 para que rinda cuentas, y de que en todo momento la
abnegacién de motivos, o amor divino y compasién, deben dirigir sus
actos, entonces tendremos todo el derecho de esperar una humani-
dad regenerada. —p-6
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Mientras que La Doctrina Secreta de
H. P. Blavatsky es ampliamente recono-
cido como el principal libro de consulta
teoséfica, hay muchos a quienes les resulta
abrumador sin una lectura previa de pre-
paracién. FunNpaMENTOs DE LA FiLosoria
Esotgrica ofrece esta preparacién.

Originalmente publicado en 1932,
comprende una serie de conferencias dadas
en privado a un grupo de estudiantes. La
segunda edici6n revisada incluye material
nuevo de las primeras dos conferencias no
incluidas en la primera edicién. Abriendo
con una elucidacién a los tres postulados
fundamentales sobre los que se basa La
Doctrina Secreta, G. de Purucker con-
tinda con comentarios sobre pasajes claves
seleccionados de esta obra maestra. En
el momento en que el lector cierra Fu-
DAMENTOS, tiene un esquema integral de
los principios sobre los que descansa la
teosoffa, tanto antigua como moderna. Los
interesados en la religién comparativa en-
contrardn una gran cantidad de testimonios
que apoyan la opinién de que la sabidurfa-
tradicién de la antigiiedad fue una vez “la
herencia comin de la humanidad”.

El autor deja claro que estas confer-
encias “no son solamente para el estudio
intelectual, o para divertirnos con el cono-
cimiento mistico y abstruso”; mds bien,
se hace hincapié en el altruismo y en que
vivamos nuestras més altas aspiraciones
como el primer paso hacia el conocimiento

y el mejoramiento humano.



G. pE PuruckER naci6 en 1874 en Suffern, Nueva
York, hijo de un ministro anglicano prominente
que por algunos afios se desempefié como ca-
pellin de la Iglesia estadounidense en Ginebra,
Suiza. Educado alli en el College de Geneve, asi
como por profesores particulares, el Dr. de Pu-
rucker se especializ6 en hebreo y griego en la pre-
paracién para el ministerio. Mds tarde, adquirié
el dominio de otros idiomas, como el sinscrito.
Sin embargo, la exposicién a los escritos de los
primeros Padres de la Iglesia le dej6 insatisfecho,
y se dirigié a la teosoffa con su interpretacién
amplia de todas las corrientes religiosas y filos6-
ficas. Su mayor contribucién al pensamiento oc-
cidental ha sido su clarificacién de los principios
filoséficos bésicos enunciados por H. P. Blavatsky.
A partir de 1929 hasta su muerte en 1942, el Dr.
de Purucker fue lider internacional de la Socie-
dad Teoséfica.
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PREFACIO

EN 1924 Katherine Tingley inauguré dentro del cuerpo esotérico
de la Sociedad Teoséfica una serie de estudios sobre La Doctrina
Secreta de H. P. Blavatsky, con Gottfried de Purucker como conferen-
ciante. A pesar del hecho de que éste no habia estudiado bajo la guia
de Mme. Blavatsky, como si lo habian hecho muchos de entre los en-
tonces presentes, ella no sabfa de nadie mejor preparado que él para
realizar este trabajo “desde el punto de vista esotérico”. Ademds, se
sentia segura de que luego de que ella no estuviera, él estaria alli para
“continuar con estas lecciones”, que finalmente serian publicadas
“para las generaciones posteriores”.

En el primer encuentro, en enero 4, Katherine Tingley marcé la
pauta de las reuniones al suplicar a todos los presentes poner de lado
todo lo de naturaleza personal y limitante y “estar mas en armonia
con nuestro ser superior: con esa parte que es eterna y que estd in-
tentando abrir el camino para nosotros”. Aquellos que llegaban a las
reuniones debian entrar “como lo hacian los neéfitos de los antiguos
dias, en el espiritu de auto-olvido”, recordando que estos estudios
no estaban siendo, en principio, dados para incrementar el entendi-
miento intelectual del estudiante, sino m4s bien como un “honesto
esfuerzo espiritual” para abrir el corazén a una conciencia superior y
para estimular la intuicién para el servicio en la vida cotidiana. Luego
de las conferencias, Katherine Tingley hablaba por unos pocos minu-
tos y usualmente exhortaba a todos para que aportaran sus comen-
tarios, haciendo ella misma las observaciones de cierre. Luego los
miembro se iban como habian llegado, en silencio, lo que para ella
tenia un poder maravilloso para incentivar el crecimiento interior.

Fue en esta atmdsfera de reverencia hacia la verdad y hacia los
dadores de luz de la humanidad, que G. de Purucker elucidé los prin-
cipios espirituales sobre los que descansa la “doctrina secreta” de las
edades. Fundamentos de la Filosofia Esotérica representa el registro
taquigréfico de las conferencias dadas desde 1924 hasta 1927, con
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interrupciones periédicas durante las ausencias de Katherine Tingley
cuando ésta emprendia giras de conferencias en los Estados Unidos o
Europa. En 1931 las transcripciones fueron entregadas a A. Trevor
Barker para su edicién previo a su publicacién en Londres, habiendo
sido seleccionadas las citas que encabezan los capitulos, por Joseph
H. Fussell, amigo y colega del autor.

dQué hace a este libro significativo entre las muchas exposiciones
de La Doctrina Secreta que han aparecido desde 1888? No es de
poca importancia, quizd, el tratamiento inspirado que hace del vasto
proceso evolucionario que abarca el ritmico renacer de mundos, de
humanos y de todo ser viviente, con el propésito de traer a la rea-
lidad la plenitud de la divinidad encerrada dentro de cada chispa
divina. Impelidos por hébito ancestral, nosotros también, en nuestro
descenso ciclico en la vida terrestre, seguimos las mismas rutas césmi-
cas andadas por todas las ménadas hasta que, aduefiados de las leccio-
nes de las experiencias planetarias, nos graduamos como divinidades
auto-desarrolladas. Cémo el Uno se convierte en los muchos, c6mo
el espiritu irradia cada particula de materia, es la vieja historia, ahora
vuelta a contar con una extraordinaria claridad para que el lector des-
cubra que tiene a mano aquellas ensefianzas-clave que le permitirdn
comprobar por si mismo si cualquier concepto religioso o filoséfico,
viejo o nuevo, estd en armonia con “esa primigenia revelacién natural
y espiritual” de acuerdo a los primeros humanos pensantes sobre la
tierra. Por todas partes, como un brillo dorado sobre el lejano hori-
zonte del tiempo, él percibe la unicidad de la herencia espiritual de la
humanidad y nuestra comunidad de origen y finalidad divinos. Mads
aun, existe una amplia erudicién aci: no sélo se explican etimoldgica-
mente los términos provenientes de las literaturas sénscrita, hebrea
y otras, sino que se les da una interpretacién enriquecida bajo la luz
del conocimiento del Dr. de Purucker sobre nuestra historia racial
temprana y sobre la sabiduria tradicional y escrituras sagradas de
Oriente y Occidente.

Sin embargo, por mucho, el mds grande obsequio de todos es su
vigorizante confianza en la dignidad y en la nobleza del hombre. So-
mos en realidad caballeros errantes de la eternidad, empefiados en la
antigua bisqueda de la sabiduria que sabemos que existe, pero que
parece siempre eludirnos. Al recordar esa biisqueda, se genera una
devocién a la verdad y al compasivo linaje de maestros: una devocién
que tiene el poder de mover el alma para conducirnos, vida tras vida,
hacia aquellos encuentros que purificardn y fortalecerdn el cardc-
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ter y nos capacitarin mejor para servir a la causa de la humanidad.

La revisién de esta segunda edicién ha sido emprendida con mu-
cho cuidado y, mientras los pocos pasajes que concernian estricta-
mente a la naturaleza esotérica de las sesiones han sido suprimidos al
tener ciertas repeticiones que son inevitables cuando se publica una
serie de discursos casi en su forma literal, el material de la conferencia
ha sido dejado practicamente intacto.

Las intenciones del autor se habrian visto frustradas de haberse
condensado y sistematizado la presentacién. Intangiblemente, y sin
embargo paso a paso, €l construye la atmésfera, mientras trata de ésta
o aquella ensefianza, desarrolla el pensamiento hasta cierto punto
y luego cambia a otra ensefianza, en apariencia distinta, y sin em-
bargo relevante para el cuadro entero que estd exponiendo. En uno
o dos capitulos posteriores pudiera ser que él regrese a los temas
ya tratados, los desarrolle por un tiempo y luego continde con otras
doctrinas. El Dr. de Purucker observa mas de una vez que en esto
sigue de forma deliberada el método esotérico ancestral de impartir
las verdades sagradas: repeticién del pensamiento sobresaliente, pero
siempre con suficiente variacién y expansién visual como para oca-
sionar en el estudiante que su mente no caiga en moldes. La mente
que permanece fluida es mas receptiva a la intuicién y al flujo de luz
que podria espontdneamente iluminar al alma cuando la naturaleza
interior se armoniza.

Es interesante que la edicién original de Fundamentos de la Fi-
losofia Esotérica publicada en 1932 no incluyera las primeras dos
conferencias, sino que empezara con la tercera. Su omisién fue sin
duda involuntaria; pero, providencialmente, pocos afios después de
la muerte del autor, Kirby Van Mater, archivista de la Sociedad, en-
contr6 las dos conferencias perdidas, entre papeles que presumible-
mente habian sido devueltos a la sede, junto con otro material, desde
los centros europeos a los que Katherine Tingley las habia enviado en
1924 para compartirlas con “mentes que supieran apreciarlas”. Las
porciones pertinentes a estas reuniones estdn incorporadas ahora
como secciones i y ii del 1, presidiendo la seccién iii que original-
mente aparecia como la primera de la edicién de 1932. El presente
volumen se realza con su inclusién, pues ellos amplian y profundizan
la interpretacién del Dr. de Purucker de las tres proposiciones fun-
damentales con las que H. P. Blavatsky abre su obra maestra, y las
cuales “dominan el entero sistema de pensamiento” que ella procede
a bosquejar.
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Reconocemos con gratitud la eficiente ayuda de todos nuestros de-
partamentos de impresién y edicién, con especiales palabras de elogio
a Raymond Rugland por su meticuloso cuidado en reajustar el libro
entero a una tipografia més legible; a James T. Belderis por redibujar
los muchos diagramas; y a William T. S. Thackara por mantener la ex-
celencia en cada fase de la produccién fisica del libro; por las muchas
correcciones de texto requeridas, profundos agradecimientos a Elsa-
Brita Titchenell, Manuel Oderberg, Ingrid Van Mater, y A. Studley y
Eloise Hart; asimismo a John P. Van Mater, bibliotecario, por asistir
a la Sra. Titchenell y al Sr. Oderberg en la revisién de las numerosas
citas y referencias a partir de las fuentes originales. No quede sin de-
cirse que la intima cooperacién del comité editorial, A. Studley Hart,
Ida P. Moffett, y Sarah Belle Dougherty (quien también preparé el
indice ampliado), hizo la tarea de editar el texto para su publicacién
incomparablemente mas ligera.

Luego de cerca de medio siglo, Fundamentos de la Filosofia Eso-
térica se mantiene como un excelente estudio introductorio de la
teosoffa para los lectores actuales que estin en la bisqueda de las
mismas verdades que los discipulos de tiempos remotos, sosteniendo
el combustible de la devocién en sus manos, procuraron aprender de
sabios y rishis.

Grace E KnocHE
Abril 27, 1979
Pasadena, California
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UNO

LAS TRES PROPOSICIONES FUNDAMENTALES. EL SER: VINCULO MAS INTIMO
DEL HOMBRE CON EL INDECIBLE. LA FILOSOFIA ESOTERICA: ENSENADA
EN TODAS LAS RELIGIONES ANCESTRALES

I

. ni la Hueste colectiva (el Demiurgo), ni individualmente ninguno de los
poderes que actian, son temas a propésito para el culto u honores divinos. Todos
tienen derecho, sin embargo, a la reverencia agradecida de la Humanidad; y el
hombre debe esforzarse siempre en favorecer la evolucién divina de las Ideas, con-
virtiéndose, en todo lo que pueda, en cooperador de la Naturaleza, en su trabajo
ciclico. Sélo el siempre ignorado e incognoscible Karana, la Causa sin Causa de
todas las causas, es quien debe poseer su templo y su altar en el recinto santo y ja-
més hollado de nuestro corazén; invisible, intangible, no mencionado, salvo por “la
voz tranquila y queda” de nuestra conciencia espiritual. Quienes le rinden culto,
deben hacerlo en el silencio y en la soledad santificada de sus Almas; haciendo a
su espiritu tnico mediador entre ellos y el Espiritu Universal, siendo sus buenas
acciones los tnicos sacerdotes, y sus intenciones pecaminosas las tnicas victimas
visibles y objetivas sacrificadas a la Presencia.

—H. P. BLavatsky, La Doctrina Secreta, 1, 280 [1, 291-2]

EBEMOS TODOS sentirnos profunda y agradecidamente
conscientes de la ocasién que acd se nos da para abordar las
corrientes de pensamiento de las doctrinas que desde tiem-

pos inmemoriales han iluminado el intelecto de nuestros comparie-
ros de estudio, han dado coraje para fortalecer los corazones bajo
persecucion, y han dirigido las fuerzas del mundo a lo largo de las
lineas que la humanidad estima mads: las de la religién y principios
éticos que gobiernan la conducta humana.

De manera personal estoy profundamente consciente de la res-
ponsabilidad que Katherine Tingley ha puesto sobre mi para que
pueda expresar palabras que deberan ser simples, condensadas, cla-
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ras y dtiles. Sus instrucciones son: tomar la obra maestra literaria de
la vida de Helena Petrovna Blavatsky, su Doctrina Secreta, y de prin-
cipio a fin de ésta tratar, de ser posible, cada doctrina fundamental ahi
contenida, y hacer una relacién e interpretacion tal de sus ensefianzas
que todas las mentes puedan entender y que sea ttil a los miembros
de la Escuela tanto acd como en el resto del mundo.

Es un propésito muy grande: grande en alcance, grande en posi-
bilidades. Emprendo la tarea que se me ha dado con sumo respeto,
con mi corazén lleno de reverencia por estas venerables doctrinas,
las cuales desde tiempos tan lejanos que “no habiendo sido la mente
del hombre contraria” a ellas, han proveido al mundo con sus religio-
nes, sus filosofias, sus ciencias, sus artes, sus éticas y, por tanto, sus
gobiernos.

La Doctrina Secreta tiene un nombre muy certero. Es la ense-
fianza que en todos los tiempos se ha mantenido secreta y esoté-
rica. Puede probarse que las religiones mundiales del pasado y del
presente han dimanado de ella; y con mds facilidad, las grandes filo-
soffas religiosas de la Peninsula India. Las ensefianzas de la América
pre-hispéanica, de Europa en los llamados tiempos paganos; las leyen-
das, los mitos, los cuentos de hadas de todos los paises del mundo, que
pueden ser ejemplificados por las ensefianzas halladas en los Eddas
escandinavos y en las Epicas anglo-sajonas —estas grandes obras
que tanta gente piensa que son solo sagas o historias, emanan, en su
origen, de la sabidurfa secreta que H. P. Blavatsky ha corporeizado y
esbozado en su obra maestra.

Es importante recordar estas cosas. La mente humana nunca ha
producido en ninguna parte del mundo meras declaraciones religio-
sas disparatadas y sin base, infundadas o simplemente miticas. La
Religién, como todo lo demds, comienza con ideas y termina con dog-
mas y mitos. En todos los dogmas puede hallarse el germen de la raiz
esotérica del cual emanaron. En la religién cristiana —cuyos dogmas
han sido hechos por el hombre y han sido bautizados como hechos
por Dios— sus dogmas también estdn fundados en gran medida so-
bre las antiguas ensefianzas paganas, y por tanto, finalmente, sobre
verdades esotéricas encarnadas en esta vasta coleccion de ensefianzas
que H. P. Blavatsky ha llamado La Doctrina Secreta. En ésta, ella ha
intentado recuperar sélo en esbozo, raramente en detalle, algunos
principios fundamentales de esta doctrina arcaica, la misma en todo el
mundo, la misma en todos los tiempos; interpretada de distinta forma
por varios hombres en varias naciones.
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H. P. Blavatsky abre su trabajo enunciando tres proposiciones fun-
damentales, tres hechos bésicos. Me parece que un correcto entendi-
miento de estos postulados eliminara los muchos malentendidos que
existen ahora entre los hombres respecto a las verdades basicas en lo
que a pensamiento religioso se refiere. Ellos unifican, nunca separan.

El primero es la enunciacién que ella hace de un Principio ines-
crutable; el segundo postulado en el proemio de La Doctrina Secreta
es que el universo es el terreno de juego, por decirlo asi, el campo,
la arena, la escena, de una incesante, eterna, nunca interrumpida
periodicidad: es decir, movimiento ciclico, la manifestacién de la vida
eterna en la ciclica aparicién y desaparicién de mundos —estrellas,
planetas y otros cuerpos celestiales en el contenedor césmico que el
hombre tan vaga e imprecisamente llama espacio—. Nos dice ella,
dando voz a las ensefianzas de la sabiduria antigua, que estos mun-
dos vienen y van como chispas, misticamente llamadas las “chispas
de la eternidad”. El ciclo de vida de cada uno de los cuerpos més
grandes es, por necesidad, de inmensa duraci6n; y cuando habla-
mos de tiempo, el entendimiento humano demanda que tengamos
alguna medida por la cual podamos entender lo que queremos decir
por tiempo, y de comin acuerdo, el periodo de una revolucién de la
tierra alrededor del sol, al que llamamos un afio, se ha tomado como
medida arbitraria.

El tercer postulado —de ningtin modo el dltimo en importancia,
el que es mds facil de entender y el cual para nosotros quizé esté
mas impregnado con la verdad— es que el universo y todo en él
es un inmenso, eterno organismo. Debemos tener cuidado acd de
no caer en la doctrina llamada monismo que ensefia, en resumen,
que todo en el universo se deriva en dltima instancia de una causa
material. De igual forma debemos evitar caer en la doctrina errénea
del monoteismo, o la ensefianza de que el universo y todo en él son
la creacién, por mandato y capricho, de un Dios personal infinito y
eterno. La primera doctrina es simplemente materialismo; la dltima,
casi igualmente materialista.

La tercera proposicién fundamental nos dice no sélo que el uni-
verso es uno con todo lo que estd en €él, sino més particularmente
que el ser del hombre —su cuerpo, sus cuerpos; su alma, sus almas;
y su espiritu— no es sino la progenie, el fruto de fuerzas. Acd nos
encontramos con una de las ensefianzas mas necesarias de compren-
der para nosotros en el magnifico recorrido por la filosofia teoséfica,
la de las jerarquias; es decir, que el kosmos, el universo, siendo un
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organismo, estd, no obstante, formado por peldafios o gradaciones de
seres, consciencias o intelectos, de todo tipo, en los que la vida del
universo se manifiesta, y que éstos estdn interrelacionados, correla-
cionados y coordinados, y trabajan juntos, en una unidad, hacia un
objetivo y un fin comin.

Vemos por tanto que no somos sélo hijos de la tierra, seres como
mariposas, nacidos de un dia; sino en verdad chispas del corazén del
ser, del fuego central de la vida universal. Si podemos sentir esta
maravillosa verdad en nuestros corazones, y si podemos trasladar ese
sentir a nuestras vidas diarias, ninguna fuerza serd mas grande para
gobernar nuestra conducta que ésta, y nada podrd moldear mejor
nuestros destinos o ponernos sobre un sendero de logros y de servicio
més noble.

Al darnos cuenta de que somos una unidad con todo lo que es;
que la hermandad universal es un hecho del ser, enraizado en el pro-
pio corazén de las cosas, ineludible, inevitable; y que nuestros actos
y pensamientos accionan y reaccionan con inevitable consecuencia
en todo lo que pensamos y hacemos —no sélo sobre nosotros, los
pensadores y actores, sino en todos los seres en todos lados— jcudn
diferente pueden ser las vidas de los hombres! Acé, més que en las
primeras dos proposiciones fundamentales, si encontramos las ver-
daderas bases religiosas, cientificas y filoséficas de la moral. Ningin
hombre puede trabajar en si mismo sin, a la vez y de forma inevitable
e inviolable, trabajar en los otros. Lo que él hace afecta a otros. Estas
ensefianzas son realidades, cosas reales.

Conozcémoslas, démonos cuenta de que cada pensamiento es un
asunto que acontecerd como una accién ahora o en un dia posterior;
que la acumulacién de pensamientos a lo largo de una linea pro-
ducird su respectivo efecto o efectos; que en la cadena del ser una
cosa conduce a otra, y que nuestra responsabilidad moral y fisica es
precisamente algo de lo que no podemos nunca escapar. Cuando el
hombre se da cuenta de que es responsable y de que inevitablemente
se le llamard para que rinda cuentas, y de que en todo momento la
abnegacién de motivos, o amor divino y compasién, deben dirigir sus
actos, entonces tendremos todo el derecho de esperar una humani-
dad regenerada.

II

Al resumir nuestra charla de la semana pasada, en la cual consi-
deramos los tres postulados fundamentales de la filosofia esotérica
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que H. P. Blavatsky esbozé en las primeras paginas de La Doctrina
Secreta, debemos recordar que estamos tratando con temas tan abs-
tractos, tan abstrusos, que intentar una simplificacién de ellos es una
tarea importunada por muchas dificultades, sitiada, como esta, por las
fuerzas de los prejuicios, y que ademas demanda el uso de ciertas pa-
labras para que todas las mentes entiendan al menos el pensamiento
central encarnado en nuestras charlas.

Respecto a esta cuestién de las palabras, ninguna ciencia o filoso-
fia, ningtin pensamiento religioso, puede intentar darse a entender al
mundo sin tener su propio y completo vocabulario técnico; de otra
manera se enfrenta a la mala interpretacién, al malentendido, a la fre-
cuente oposicién innecesaria. Por esta razén han sido usadas ciertas
palabras, en gran parte sacadas de las religiones orientales, porque
s6lo alli, respecto a las religiones que todavia viven, encontramos los
pensamientos y el tratamiento propios de ellas, que también existen
en la sabiduria antigua, ahora llamada teosoffa. Sin embargo, apenas
uno de estos términos ha sido propiamente interpretado o enten-
dido, precisamente porque son en su mayor parte palabras sdnscritas
—mo sélo palabras de ese lenguaje, sino palabras que también han
recibido color, significado y aplicacién en religiones que todavia las
usan—. Incluso los términos ingleses tienen significados que varfan
de acuerdo a los lugares en los que los encontramos. Por tanto, como
se ha dicho antes, serd necesario en el estudio de La Doctrina Secreta
establecer el significado con el cual estas palabras se usan —un signi-
ficado filoséfico, un significado religioso, y un significado corriente de
la vida diaria—. Pero primero seria bueno citar de H. P. Blavatsky el
pérrafo del final de la pagina 13 [I, 78-9], que precede al tratamiento
que ella hace de estas proposiciones fundamentales:

Antes que el lector pase a considerar las Estancias del Libro de Dzyan, que cons-
tituyen la base de la presente obra, es absolutamente necesario que conozca los pocos
conceptos fundamentales que sirven de asiento, y que compenetran todo el sistema
a que su atencién va a ser dirigida. Estas ideas fundamentales son pocas en nimero,
pero de su clara percepcién depende la inteligencia de todo lo que sigue; por lo tanto,
no precisa disculpas el pedir al lector que primero se familiarice con ellas, antes de
comenzar la lectura de la obra.

A estas tres proposiciones puede llamérselas una sinopsis del en-
tero sistema de filosofia esotérica. Son un resumen del razonamiento
religioso y filos6fico del alma humana, que viene de tiempos que se
pierden en una desconocida antigiiedad. Necesariamente, por tanto,
son muy dificiles de entender, y en algunos de sus alcances no pueden
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ser entendidos en su totalidad por la mente humana. Por ejemplo,
aunque no podemos decir, con referencia a esta primera proposicion,
lo que es este Principio, no obstante, podemos hablar de él, discutir
en torno a él, decir lo que no es, como la misma H. P. Blavatsky hace
cuando, luego de decir que en las palabras del Upanishad es “incon-
cebible e inefable”, procede a hablar de él y a ofrecer la ensefianza
antigua sobre €l, tal como fue entendido por las grandes mentes de
los viejos tiempos.
Ella expresa la primera proposiciéon como sigue:

Un Princreio Omnipotente, Eterno, Sin Limites e Inmutable, sobre el cual toda
especulacién es imposible, porque trasciende el poder de la concepcién humana, y
s6lo podria ser empequefiecido por cualquier expresién o comparacién de la humana
inteligencia. Estd fuera del alcance del pensamiento: segin las palabras del Man-
dukya [Upanishad], es “inpensable e indecible”.

dQué queremos decir por principio, como palabra? Tiene mu-
chos significados: puede significar una regla de conducta; puede ser
usado en el sentido de causa; o, en su significado etimolégico, como
origen. La palabra prince procede de la misma raiz latina, y significa
la cabeza de los hombres, de su estado, el origen de la justicia, la
fundacién de la ley y del orden.

Ahora, iqué quiere decir H. P. Blavatsky al escoger la palabra prin-
cipio? iDebemos entender que la palabra se usa en el sentido de una
pura abstraccién, como cuando uno dice seis o largo? ;Seis qué? 4O
qué es lo que es largo? Palabras asi usadas son puras abstracciones;
no tienen aplicacién ni significado a menos que se relacionen con
algiin objeto. En otras palabras, no significan nada en especial; y por
tanto, si elegimos entender el uso que hace H. P. Blavatsky de esta
palabra principio, en el sentido de una pura abstraccién sin aplicacién
a ningin sujeto, pensamiento o cosa, entonces tenemos que concluir
que el Principio del cual ella habla es puro vacio —no ninguna cosa,
sino nada en el sentido ordinario—. Sin embargo, cuando ella habla
de un Principio, usa la palabra con un propésito y un significado; en
consecuencia, Principio no signiﬁca vacio. No obstante no podemos
llamar a este Todo, a este Misterio, a este Espacio —que son otras
palabras que ella le da— por el nombre de cualquier cosa. Por otro
lado, no es un ser, no es una entidad, no es nada limitado, no importa
cuén grande o cudn aparentemente ilimitado sea.

Para entender adecuadamente por qué y cémo usaban palabras
como ésta los pensadores antiguos, introducimos aca una llave para la
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sabiduria antigua, y es ésta: el pensamiento de los tiempos ancestrales
en el mundo entero era antropocéntrico, no como se define en los
diccionarios ahora, significando que el hombre es el més alto logro
de la creacién en el ordinario sentido cristiano, o que el universo
gira alrededor del hombre como si fuera éste la cosa mas importante
de la creacién. Este sentido es, por su uso, permisible, pero no es
el sentido en el cual la palabra se usa cuando aplicamos esta clave
antigua. Acd estd el significado, dificil de entender, pero muy im-
portante para la interpretacién adecuada de la sabiduria expuesta en
La Doctrina Secreta. Un hombre piensa. El piensa con sus propios
pensamientos a partir de lo que en él hay. Elno puede pensar dentro
de la mente de otro hombre. Por fuerza, por las necesidades de su
propio ser, sus pensamientos siguen el molde o las inclinaciones de su
propia naturaleza: manan de él, como de una fuente, y esto, aplicado
al pensamiento religioso y filoséfico de los antiguos, es el significado
de la palabra antropocéntrico, tal como la usaremos.

La palabra viene del griego, anthropos, “hombre” en el sentido
general, como la palabra alemana Mensch, no hombre en el sentido
individual. Esto significa que los antiguos consideraron su filosofia
religiosa y sus sistemas filoséficos como emanando desde dentro del
hombre mismo, por tanto, eran antropocéntricos. Similar a esto era
su tratamiento de los fenémenos de la naturaleza, que estaba basado
en el hecho fenomenal de que la tierra era el aparente centro del sis-
tema solar. También lo es cualquier planeta. Tenemos remanentes
de este sistema en nuestros propios idiomas ahora, cuando hablamos
de la “salida” y de la “puesta” del sol, etc.

Ahora bien, entonces, tratando a la sabiduria antigua a partir de la
posicién antropocéntrica, los pensadores ancestrales se dieron cuenta
de que para compartir los pensamientos que manaban dentro de
ellos tenfan que usar el lenguaje humano, los similes humanos, las
metédforas humanas. Sélo de esta manera podrian ellos recibir algin
grado de la consideracién atenta que, como maestros de esta sabidu-
ria antigua, ellos merecian. Por tanto, hallamos la aplicacién de la
idea antropocéntrica a esta palabra principio: una palabra que puede
ser usada tanto como una abstraccién como en un sentido material
concreto.

Obviamente H. P. Blavatsky no uso principio en un sentido ma-
terial. Qué quiso entonces transmitir? Que este Principio que estd
fuera del alcance del pensamiento humano tiene que ser todo lo que
sobrepasa el entendimiento humano y al cual, por esa razén, s6lo po-
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demos llamar el Todo, una palabra que simplemente expresa nuestra
ignorancia, es verdad; pero que también expresa el hecho de que
este inefable Principio es Todo. De eso manamos finalmente, hacia
eso estamos viajando a través de los eones de tiempo ilimitable. Pri-
mordialmente todos los pensamientos vienen de él, pero no por un
mandato de una mente pensante, por més grande que ésta sea. La
filosofia antigua nos dice que podemos comparar los primeros indi-
cios del ser en este Todo, con el germen de vida en un huevo. |Qué
maravilloso es que una cosa, cuando es analizada quimicamente, con-
sista en s6lo unos cuantos elementos de materia, y que, sin embargo,
si no es molestada o destruida, bajo condiciones propicias, dé a luz
un ser vivo!

Son muchas las religiones que han tratado este Principio de
varias maneras. Tomemos primero la hebrea para ilustrar esta
afirmacién, porque de ella emanan, en gran medida, las doctrinas
cristianas. Puesto que muchos de nosotros hemos nacido en paises
cristianos, estamos mds familiarizados con las doctrinas propias de
esta iglesia, y esto, quiz4, es suficiente excusa para escogerla como
nuestro primer ejemplo. “En el comienzo”, es decir, “En el Princi-
pio”, y asi ha sido traducido en la versién griega Septuaginta de los
Setenta, “Dios hizo al mundo y el mundo estaba vacuo y sin forma,
y el Espiritu de Dios se movia sobre las aguas”. Ahora bien, esto es
algo maravilloso. El pensamiento en esas lineas de ninguna manera
esté filos6ficamente expresado de forma correcta, pero si contiene
la ensefianza esotérica tal como estd en La Doctrina Secreta: “En el
comienzo” —“En el Principio”— “En el Todo”. La siguiente decla-
racién es que “Dios” (el hebreo original es Elohtm) hizo la tierra y la
tierra estaba sin forma y vacua. Qué significa vacua? Permitanme
recordarles que aqui la palabra significa mas que “vacio”; significa
mads propiamente, en esta aplicacion, intangible, inmaterial, o como
dirfamos nosotros, un mundo astral, un mundo espiritual, incluso.

“Y el espiritu de Elohim se movia sobre las aguas”. ;Cué-
les aguas? :Dénde estaban las aguas sobre las que “Elohim” o los
“Dioses” se movian? (Por qué tendrian ellos que moverse sobre las
“aguas”? Agua es un término usado en las religiones antiguas para
significar espacio, las aguas del espacio. Tenemos acé un tratamiento
de un mundo inmaterial, procreado a partir del Todo por poderes, por
dioses, si lo prefieren —la palabra no importa, y del espiritu, la fuerza
de estos seres, moviéndose sobre o dentro de este globo o mundo
intangible e inmaterial.
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Al volvernos hacia el mds lejano oriente y tomar las ensefianzas
sénscritas como fueron expresadas en los Vedas —las mds antiguas y
més altamente veneradas obras religiosas y filos6ficas del indostan—
encontramos en la traduccién de Colebrooke lo siguiente:

Ni Algo ni Nada existia;. . .

Piensen en el pensamiento que hay en esto. Ni alguna cosa ni nin-
guna cosa existia.
All4 el cielo brillante
No era, ni arriba el vasto techo extendido del firmamento
dQué cubria todo? jQué abrigaba? ;Qué ocultaba?
<Eran los insondables abismos del agua?

De nuevo la referencia a las aguas del espacio.

No habia muerte —sin embargo, no habia nada inmortal,
No habia confines entre el dia y la noche;

El Unico respiraba sin aliento por si mismo,

Ademais de Eso nada desde entonces ha sido.

Oscuridad habia, y todo al principio estaba velado

En profundas tinieblas —un océano sin luz—

El germen que yace ain cubierto en la vaina

Hace brotar, una naturaleza, del calor ferviente.

Nétese el maravilloso intento de traducir al lenguaje humano
ordinario, a figuras comunes del habla, no obstante hermosas, los
pensamientos cuya sutileza y profundidad la mente humana puede
buscar alcanzar, intentar coger, tratar de obtener, y atin asf fallar por
mucho. Y a pesar de ello, percibimos, sentimos, como por una cons-
ciencia interna, la existencia, la realidad, la actualidad, de eso que
sabemos que es y que fallamos en decir.

Acé tenemos una declaracién de que “ninguna cosa” era'y “no nin-
guna cosa” era. A esto, en razén de nuestro entendimiento antropo-
céntrico, no podemos darle nombre humano; a pesar de lo cual, como
la mente trabaja por analogias, el Veda nos dice que el germen de
vida surgié en Eso tal como Eso era entonces. Asi es Eso ahora, nada
menos, nada se ha perdido, nada se ha afadido; siempre lo mismo
hasta donde podemos ver, y sin embargo, siempre cambiante. La
inmovilidad completa es la muerte. En Eso la muerte no existe. El
Movimiento, tal como lo entendemos, es vida, mds sin embargo, en
Eso, semejante vida en realidad no existe. Eso ni est4, en realidad,
en movimiento ni estdtico. A todo cuanto podemos comparar a este
Eso, siguiendo la regla antropocéntrica, es al espacio absoluto, que
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contiene al movimiento sin fin tal como nosotros lo entendemos, en la
infinidad, en la eternidad; y todas éstas no son mas que palabras, una
confesion abierta de la inhabilidad de la mente humana para alcan-
zarlo. Y sin embargo, cudn noble, cuén digna, es una declaracién, res-
pecto a las grandiosas fuerzas del espiritu humano que puede intentar
alcanzar, e incluso obtener, algunas insinuaciones de lo indecible.

En la pagina dos del primer volumen de su obra [I, 70], H. P.
Blavatsky dice: “Es la vipa una, eterna, invisible, aunque omnipre-
sente; sin principio ni fin, aunque periédica en sus manifestaciones
regulares, . . . ”

¢Es posible concebir interiormente la inmensidad de este Todo
espacial y de nuestro kosmos, de nuestro universo, como pendiendo
de Eso por un hilo de espiritu —nuestro universo, no sélo nuestra
pequeiia mota de polvo, sino el universo comprendido dentro de la
zona rodeada por la Via Lictea— y los incontables otros universos
colgando de EsoP Asi, cuando leemos “Periédica en sus manifesta-
ciones regulares”, inevitablemente seguimos la antropocéntrica ley de
nuestro ser y razén como hombres.

El Todo mismo nunca se manifiesta; Es el Inmanifestado; pero a
pesar de ello es cierto que de Eso procede la manifestacién. jA qué
podemos comparar el Eso entonces? :Cudles fueron la imagenes, las
metéforas, por las que los antiguos explicaron lo manifiesto proce-
dente de lo inmanifestado: lo material procedente de lo inmaterial, la
vida de la no-vida, la personalidad de la no-personalidad, el ser, la en-
tidad, del no ser y de la no-entidad? Ac4 estd una imagen: el principio
del mundo es el sol. El sol envia innumerables rayos de luz; podemos
asumir que el envio es eterno y en todas las direcciones; y que los
rayos de luz son parte de eso que los envia. De este modo compa-
raban los antiguos al sol con este Todo. El sol mismo en su filosoffa
no era mas que la manifestacién material, en este plano, de una serie
jerdrquica que tenia sus raices enredadas en algo todavia mas grande
que ella misma, etc. ¢Cémo describieron ellos este Principio, este
Indecible, en los Vedas? El Silencio y la Oscuridad envolvieron al
pensamiento y simplemente le llamaron Tat; la traduccién al espaiiol
es “aquello” —ni siquiera “Dios”, ni siquiera “El Resplandeciente”;
no fue limitado por adjetivo alguno, simplemente Aquello.

Otra imagen era el Arbol del Mundo, incluso mas universal que
la del sol, hallada en las escrituras hinddes, en los simbolos de los
antiguos mayas americanos, incas y toltecas, hallada también en la an-
tigua Europa y preservada hasta nuestros dias en los Eddas escandi-
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navos. El Arbol del Mundo, dcoémo es imaginado? Fue representado
como creciendo de arriba hacia abajo, con sus raices enraizadas en
Aquello, y su tronco, sus miltiples ramas, y sus ramitas, y sus hojas,
y sus flores, estirdndose hacia abajo en todas direcciones y repre-
sentando la vida manifestdndose y manifiesta, las cosas incalculables
hacia donde este rio césmico, este flujo espiritual de seres, corre.

Supéngase una punta al final de la més baja y postrera rama, la
punta de una hoja: esa punta saca su vida de la hoja; la hoja, de una
ramita; la ramita, de la rama; la rama, de una rama mas larga; la rama
mas larga, de una todavia mas larga; ésta, del tronco; el tronco, de
la raiz; la raiz . . . ¢Por qué seguir mas? Podemos seguir indefi-
nidamente. Pero los antiguos, con su profunda fe religiosa, simple-
mente dijeron Aquello cuando se referian a lo que trasciende el poder
humano de la concepcién. De este modo, cuando H.P.B. dice ac4,
“aunque periédica en sus manifestaciones regulares”, asi debemos
entenderlo. Es su propia ensefianza que Aquello nunca se mani-
fiesta, pero que de Aquello emana la vida. “Entre cuyos periodos se
extiende el oscuro misterio del no-Ser”. iQué es este estado? JEsla
oscuridad per se? ¢Es un misterio indescifrable? (Es la nada? ;Qué
derecho tenemos nosotros de pensar eso, o de concebirlo? Estas son
palabras usadas antropocéntricamente por necesidad, siguiendo la
norma antigua, sabiendo que el hombre no puede usar términos en-
tendibles para él mismo y para sus compaiieros excepto aquéllos que
siguen las leyes psicolégicas de su propio ser. Por tanto, y seguimos
citando:

. entre cuyos periodos reina el oscuro misterio del [para nosotros] No-Ser;
inconsciente [para nosotros] y sin embargo, Conciencia absoluta; incomprensible
[para nosotros], y sin embargo, la tinica Realidad existente por si misma; en verdad
“un Caos para los sentidos, un Kosmos para la razén”. Su atributo tnico y absoluto,
que es ELLO mismo, Movimiento eterno e incesante [para nosotros], es llamado en
lenguaje esotérico el “Gran Aliento”, que es el movimiento perpetuo del Universo,
en el sentido de Espacio sin limites y siempre presente.

III

En nuestras tltimas dos reuniones estudiamos los tres postulados
fundamentales que se encuentran en La Doctrina Secreta de H. P.
Blavatsky. En ellos se nos ensefia que existe en el hombre un vinculo
con lo Indecible, un cordén, una comunicacién que se extiende desde
Eso hacia la conciencia interna; y ese vinculo —ésa es la ensefianza tal
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como ha descendido a nosotros— es el mismo corazén del ser. Surge
en ese Principio siper-sensorial. Ese indecible Misterio el cual H. P.
Blavatsky define en la primera proposicién fundamental como por en-
cima de la mente humana. Volviéndonos uno con ese vinculo, pode-
mos trascender los poderes del intelecto humano ordinario y alcanzar
(aun si fuera esforzandonos, hacia arriba, hacia) ese Indecible, que
es, lo sabemos —aunque estd més alld del poder humano expresarlo
en palabras, o més alld del pensamiento humano— el secreto de lo
secreto, la vida de la vida, la verdad de la verdad, el Topo.

Acé tenemos la idea, me parece, que las palabras de Katherine
Tingley ilustran tan bien a este respecto. Me impresionaron por su
belleza y sugestiva profundidad. Dice ella:

Pensar sobre lo impensable es una maravillosa y espiritualizadora fuerza; uno no
puede pensar al respecto sin una disposicién ya sea a pensar més o a sentir mds, sin
abrir la conciencia interna del hombre. Y cuando se despierta la conciencia interna,

el alma se encuentra més cerca de las leyes infinitas, mas cerca de AQueLro, o el Gran
Centro que ninguna palabra puede expresar.

Esforzandonos hacia este interior, hacia el Interno, podemos lo-
grar alguna concepcidn, si no el entendimiento, del Principio infinito
de todo lo que es. A partir de Eso, en el curso de la duracién sin
fin, al final del gran pralaya universal o césmico, emanan a la mani-
festacién los origenes de las cosas. Estos origenes devienen en las
formas de vida y seres descritos en la segunda y tercera proposiciones
fundamentales.

El vinculo interno con el Indecible fue llamado en la antigua In-
dia con el término Ser, que ha sido a menudo mal traducido como
“alma”. La palabra sanscrita es atman, y en psicologia se aplica a la
entidad humana. El extremo superior del vinculo, por asi decirlo, fue
llamado paramatman o el “Ser Supremo”, el ser permanente; pala-
bras que describen nitida y claramente, a aquéllos que han estudiado
esta filosofia maravillosa, algo de la naturaleza y esencia de eso que
es el hombre, y la fuente desde la que, en esa duracién sin principio y
sin fin, él emané. Hijo de la tierra e hijo del cielo, contiene a ambos
en él.

Pasamos ahora de considerar la primera proposicidn, a la segunda
y a la tercera. Y para que podamos entender qué queremos decir
cuando usamos ciertas palabras, serd itil ilustrar nuestros usos de ta-
les palabras. Tomemos el notablemente bien traducido libro titulado
El Canto Celestial, obra de Sir Edwin Arnold. Es una traduccién
al verso inglés del Bhagavad-Gita. Esta obra es un episodio o un
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interludio que se encuentra en el sexto libro del Mahabarata, la mas
grande de las dos grandes épicas hinddes; y en el estilo de los escritos
hinddes comprende una disertacién sobre asuntos religiosos, filoséfi-
cos y misticos. El Canto Celestial de Sir Edwin, en el libro segundo,
contiene lo siguiente:

El alma que no es movida,

El alma que con una fuerte y constante calma

Con indiferencia toma la pena y la dicha,

iVive en la imperecedera vida! Aquello que es

No puede cesar de ser; eso que no es

No existird. La certeza de ambos

Es vista por aquellos que separan la esencia del
accidente,

La Sustancia de la Sombra. Indestructible,

jAprende til, es la Vida, que esparce la vida a través de
todo;

No puede en ningidn lugar, por medio alguno,

Ser de alguna forma disminuida, aplacada, o cambiada.

Pero en cuanto a estos cuerpos pasajeros que anima

Con espiritu imperecedero, interminable, infinito,

Ellos perecen . . .

Nunca naci6 el espiritu; el espiritu nunca cesard de ser;

Nunca fue el tiempo; jFin y Principio son suefios!

Sin nacimiento y sin muerte y sin cambio permanece el
espiritu por siempre;

jLa Muerte para nada lo ha tocado; el muerto, sin embargo,
la casa de ella parece!

Ahora bien, estas palabras son exquisitamente hermosas. Sin em-
bargo, contienen una traduccién equivocada, una errénea interpreta-
cién del texto de este maravilloso y pequefio libro. En primer lugar,
Sir Edwin traduce la palabra sanscrita ¢at¢, primero por la palabra
“alma” y luego por la palabra “espiritu”. Claro que, por analogia, di-
cha palabra hace referencia al alma y al espiritu del hombre; pero en
sénscrito no apunta particularmente al alma del hombre. Leeré una
traduccién en prosa de estos mismos versos, hecha sin pretenciones
poéticas y sin intencién de usar un lenguaje hermoso, sino simple-
mente para expresar la idea:

El hombre a quien éstos no desvian, jOh Toro entre los hombres! Quien
es el mismo en el dolor y en el placer, y de alma estable, ése toma parte en la
inmortalidad.

No hay existencia para lo irreal; no hay inexistencia para lo Real. Ademis, la
primordial caracteristica de ambos es vista por aquéllos que perciben los principios
verdaderos.
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Conoce Aquello como indestructible, con lo cual este universo entero fue
tejido.

La palabra sanscrita para “Aquello” es tat, como ya se explic6. La
imagen es la del tejido de una tela.

La destruccién de este Imperecedero, ninguno es capaz de provocar.

Estos cuerpos mortales se dice que son de la encarnacién del Uno Eterno, Indes-
tructible, Inmensurable . . .

Quien conoce Eso como el matador, y quien cree que Eso puede ser matado:
ambos no comprenden. Eso no mata, tampoco puede ser matado.

No nace, como tampoco muere nunca; no fue producido, tampoco serd nunca

producido.

Es no nacido, constante, imperecedero, primigenio. Permanece ileso cuando el
CU€rpo muere.

El uso que hace el escritor en el Bhagavad-Gita se refiere al vin-
culo del que hemos hablado, el inmortal, imperecedero principio
dentro de nosotros, y lo describe mediante la palabra Aquello, y lo
compara con el universo manifestado, el cual, siguiendo las ensefian-
zas ancestrales de la India, era invariablemente nombrado como Esto
—Ila palabra sanscrita es idam.

Los sabios de los tiempos antiguos dejaron registro de la ensefianza
interna de las religiones de las gentes entre las que vivieron. Esta en-
seflanza interna era la filosofia esotérica, la teosofia, del periodo. En
el Indostdn encontramos esta teosofia en los Upanishads, una parte
del ciclo de la literatura védica. La palabra en siimplica una “doctrina
secreta” o unas “ensefianzas secretas”. A partir de los Upanishads y
de otras partes de la literatura védica, los antiguos sabios de la India
produjeron lo que se llama ahora la Vedanta —una palabra sénscrita
compuesta que significa “el final (o la terminacién) del Veda”, es
decir, la instruccién, en la exposicién definitiva y mds perfecta, del
significado de los principios védicos.

En la antigua Grecia habia varias escuelas y varios Misterios, y
la teosofia de la antigua Grecia se mantenia muy en secreto; fue
ensefiada en los Misterios y fue ensefiada por diferentes maestros a
grupos selectos de sus discipulos. Uno de esos grandes maestros fue
Pitdgoras; otro fue Platdn; y esta teosofia fue més o menos esbozada
con claridad y encarnada, luego de la caida de las asi llamadas religio-
nes paganas, en lo que ahora es conocida como la filosoffa neoplats-
nica. Estarepresenta realmente las ensefianzas internas de Pitégoras,
Platén, y el sentido interno de aquellas doctrinas misticas las cua-
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les eran corrientes en Grecia bajo el nombre de los poemas érficos.

De la teosofia de Egipto no tenemos mas que escasos remanentes,
tales como los que existen en el que es llamado “El libro de los Muer-
tos”. De la teosofia de la América antigua, de los imperios de los
incas y mayas, tenemos casi nada. La teosofia de la antigua Europa
ha muerto. Todo lo que queda para nosotros es un cierto nimero
de escrituras misticas tales como los Eddas escandinavos, y los libros
germénicos, que son representados, por ejemplo, en las sagas escritas
en las lenguas de la antigua Alta Germania y de los anglo-sajones.

Un estudio de las doctrinas contenidas en los Upanishads, en “El
libro de los Muertos”, en la filosofia neoplaténica, en los Eddas es-
candinavos y en otros lados, muestra que tenian una base en comnn,
una fundacién, una verdad en comin. Diferentes hombres en varias
épocas ensefiaron la misma verdad usando palabras distintas e ima-
genes diferentes, distintas metéforas; pero bajo la superficie siempre
estuvo la doctrina antigua, la sabidurfa secreta.

La teosofia de los judios se encarné en lo que posteriormente fue
llamado la Qabbalah, de la palabra hebrea que significa “recibir”,
es decir que fue la doctrina tradicional transmitida o recibida (de
acuerdo con las declaraciones de la misma Qabbalah) por intermedio
de los profetas y los sabios judios, y se dijo haber sido ensefiada por
primera vez por “Dios Todopoderoso a una selecta compaiiia de an-
geles en el Cielo”.

Debemos recordar, cuando nos aproximamos a las ensefianzas de
la sabidurfa antigua, que los maestros ancestrales hablaron y ensefia-
ron antropocéntricamente; esto es, que insistieron en seguir las leyes
psicolégicas de la mente humana y por consiguiente ensefiaron en
figuras de lenguaje humanas, a menudo utilizando imégenes amenas,
bastante extrafias y sin embargo muy instructivas como figuras de
lenguaje. Qué sabio fue eso, porque de este modo fueron capaces de
dar continuidad a las ensefianzas, y lo hicieron de tal forma que este
sistema antropocéntrico alenté menos que cualquiera las disposicio-
nes dogméticas que han infamado mads sinceramente todo lo mejor en
las ensefianzas de la Iglesia cristiana. Estos tropos, estas metaforas,
fueron tan pintorescas que la mente entendi6 casi al instante que no
eran més que el vehiculo encarnando la verdad. Recordemos esto, y
nuestro trabajo se volverd inmensamente mds facil.

Ahora tomemos la Qabbalah como ejemplo de la manera como la
teosofia —la judia— se acerca al misterio de c6mo lo Inmanifestado
produce lo manifestado, cémo de aquello que es duracién intermi-
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nable y sin principio emana la materia, el espacio en el sentido de
extensién material, y el tiempo.

Pero primero permitanme hacer una cita de otra obra sanscrita, el
Kena-Upanishad. Hablando de este misterio inefable, dice:

El ojo no lo alcanza, el lenguaje no lo alcanza, ni el pensamiento lo alcanza en
absoluto; en verdad, no sabemos ni tampoco podemos decir cémo debe uno ense-
fiarlo; es distinto de lo conocido, estd m4s all4 de lo desconocido. De este modo
hemos escuchado de los hombres de los viejos tiempos, pues ellos nos lo ensefiaron
a nosotros. —1, 3-4

El gran Sankaréchérya, quizd el més famoso de los comentadores
hinddes de los Upanishads y del maravillosamente bello sistema de
filosofia derivado de ellos, llamado la Vedanta, dice, comentando so-
bre el Aitareya-Upanishad.:

Estd el Uno, tnico, solo, aparte de toda dualidad, en el que no aparecen las
multitudinarias representaciones ilusorias de cuerpos irreales y condiciones de este
universo de realidad meramente aparente; sin pasién, inamovible, puro, en completa
paz; conocible sélo por la falta de todo epiteto; inalcanzable por la palabra o por el
pensamiento.

La Qabbalah, la ensefianza tradicional de los sabios entre los ju-
dios, es una instruccién maravillosa; contiene en esbozo o en epitome
todo principio fundamental o ensefianza que La Doctrina Secreta
contiene. Las ensefianzas de la Qabbalah son a menudo expresadas
en un lenguaje ameno y a veces divertido; algunas veces su lenguaje
se eleva a la altura de lo sublime. (Qué tiene que decir el Zohar, el
segundo de los grandes libros que quedan de la Qabbalah (la palabra
Zohar significa esplendor), de la manera en que los libros religiosos
judios deben ser estudiados? Dice esto (iii, 152a):

Pobre del hijo del hombre que dice que la Torah [la Biblia hebrea, en especial
el Pentateuco, o mejor dicho los primeros cuatro libros de la Biblia excluyendo el
Deuteronomio, el quinto] contiene dichos comunes y narrativas ordinarias. Si éste
fuera el caso podriamos en el presente componer un cédigo de doctrinas a partir de
escrituras profanas que despertarian mayor respeto. Si la Ley contiene un asunto
ordinario, entonces hay sentimientos mds nobles en los cédigos profanos. Vamos
y hagamos una seleccién de ellos y seremos capaces de compilar un cédigo muy
superior. |No! Cada palabra de la Ley tiene un sentido sublime y un misterio celes-
tial . . . Como los dngeles espirituales tuvieron que ponerse vestiduras terrenales
cuando descendieron en esta tierra, y de la misma manera como no pudieron haber
permanecido ni ser entendidos en la tierra sin ponerse tales vestiduras, asi mismo
sucede con la Ley. Cuando descendi6 sobre la tierra, la Ley tuvo que ponerse una
vestidura terrenal para ser entendida por nosotros, y las narrativas son sus vestidu-
ras . . . Aquéllos que tengan entendimiento, no vean las vestiduras sino el cuerpo
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[el significado esotérico] debajo; mientras que los mds sabios, los sirvientes del Reino
celestial, aquellos quienes moran sobre el Monte Sinai, no miren a nada més que al
alma—

Es decir, a la suprema doctrina secreta o sabidurfa sagrada oculta
debajo del “cuerpo”, debajo de las narrativas exotéricas o historias de
la Biblia.

En estos dias, cuando los modernistas y los fundamentalistas rifien
—rifien innecesariamente sobre superficialidades exotéricas, sobre
cosas que surgen del egoismo de los hombres, sobre las ensefianzas
dogmiticas de la Iglesia cristiana, cada una de ellas basada probable-
mente en antigua filosofia esotérica pagana, es una pena inmensa que
no sepan ni comprendan que esta ensefianza de la Qabbalah, tal como
es expresada en el Zohar; es una verdadera ensefianza; ya que bajo
cada vestidura estd la vida—. Asi como Jesis ensefié en pardbolas, asi
la Biblia fue escrita en figuras de lenguaje, en metaforas.



DOS

JDONDE ESTA LA REALIDAD? LA VERDAD PUEDE SER CONOCIDA. NATURA-
LEZA CONSTITUTIVA DEL HOMBRE DE ACUERDO A DIFERENTES SISTEMAS:
TRIPLE, CUADRUPLE, QUINTUPLE O SEPTUPLE.

La Ley fundamental en ese sistema, el punto central del cual todo emerge, al-
rededor y hacia el cual todo gravita, y sobre el que depende toda su filosofia, es el
Princreio—Sustancia, Uno, homogéneo y divino: la causa radical dnica.

... “Unos pocos, cuyas ldmparas resplandecian més, han sido guiados
De causa en causa al manantial secreto de la Naturaleza,
Y han descubierto que debe existir un primer Principio . . .

Es llamado “Principio—Substancia”, porque se convierte en “Substancia” en el
plano del Universo manifestado: una ilusién, mientras continda siendo un “Princi-
pio” en el Espacio visible e invisible, sin comienzo ni fin, abstracto. Es la Realidad
omnipresente; impersonal, porque lo contiene todo y cada una de las cosas. Su
impersonalidad es el concepto fundamental del sistema. Estd latente en todos los
dtomos del Universo, y es el Universo mismo.

—La Doctrina Secreta, 1, 273 [1, 286]

”

Esla Verdad. Es el Ser, y ti eres eso.
—Chandogya-Upanishad, 6, 14, 3

El Tao que puede expresarse en palabras no es el eterno Tao; el nombre que
puede pronunciarse no es el nombre eterno. Sin un nombre, es el Principio del
Cielo y de la Tierra; con un nombre, es la Madre de todas las cosas. Solo quien estd
eternamente libre de las pasiones mundanas puede aprehender su esencia espiritual;
aquél que estd siempre estancado por las pasiones no puede ver mas que su forma
externa. Estas dos cosas, la espiritual y la material, aunque las llamamos por dife-
rentes nombres, en su origen son una y la misma. Esta igualdad es un misterio —el
misterio de los misterios. Es la puerta de toda espiritualidad.

— Los dichos de Lao Tzii (traduccién de Lionel Giles).

BRIMOS EL VOLUMEN 1de La Doctrina Secreta de H. P. Bla-
vatsky en la pagina 13, [I, 78] hacia el segundo parrafo, que
dice lo siguiente:

El lector debe tener presente que las Estancias tratan tinicamente de la Cosmo-
gonia de nuestro Sistema planetario, y de lo que es visible alrededor suyo después
de un Pralaya Solar. Las ensefianzas secretas referentes a la Evolucién del Kosmos
Universal no se pueden dar, pues no serfan comprendidas ni aun por las inteligencias
superiores de esta época; y al parecer hay muy pocos Iniciados, aun entre los mds
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grandes, a quienes sea permitido especular acerca de este punto. Ademds, dicen
los Maestros terminantemente, que ni siquiera los més elevados Dhyani-Chohans
han penetrado jamas los misterios més alld de los limites que separan las mirfadas
de sistemas solares del “Sol Central”, asi llamado. Por lo tanto, lo que se publica se
refiere solamente a nuestro Kosmos visible, después de una “Noche de Brahma”.

Escogemos esto como el texto general de nuestro estudio esta
noche, ya que parece no sélo apropiado sino también necesario para
abrir nuestro estudio de los temas més secretos que trata La Doctrina
Secreta, preguntando ¢de qué manera o por qué método obtenemos
un entendimiento y una comprensién de estas doctrinas? ¢Nos llegan
como ensefianzas dogmiticas, o se derivan, siguiendo la definicién
que Webster da de la teosofia en su diccionario, de una interna comu-
nién espiritual con “Dios”? Hay algo en la definicién de Webster que
es verdad. Los tedsofos si creen que el hombre tiene dentro de si la
facultad de aproximarse a las cosas divinas, de levantar al hombre in-
terno para poder obtener asi una representacion mental més certera
de las cosas como son, o de la realidad.

Por otro lado, si todos hicieran esto, sin una gufa, ensefianza y
conduccién apropiados y capaces, la extrema vanidad y la presuncién
humana, asi como muchas otras fuerzas en la economia humana, con-
ducirian inevitablemente hacia una inmensa diversidad de opiniones,
enseflanzas y doctrinas, cada hombre creyendo tener, él y sélo €l, la
verdad, y, por tanto, creyendo también que aquellos que lo siguen a
él y predican sus puntos de vista deben formar con él una “iglesia”
especial o “secta” propia. Estas palabras en si serfan probablemente
evitadas, pero el hecho equivaldria a lo mismo.

Por tanto, encontramos acd el uso, el beneficio, la pertinencia,
de las doctrinas teoséficas, en el sentido que estas ensefianzas hallan
venido a nosotros desde una antigiiedad inmemorial —transmitidas
de un Maestro a otro, y de que originalmente fueran comunicadas a
la naciente raza humana, una vez que ésta lleg6 a ser auto-consciente,
por seres de una esfera superior, seres que eran, ellos mismos, de
origen divino; y mds atdn, de que esta comunicacién o emanacién de
sus seres espirituales y altamente intelectuale, en nosotros, nos diera
nuestros propios principios superiores—. Pues los Maestros nos han
dicho que estas doctrinas han sido revisadas o probadas edad tras
edad, generacién tras generacién, por innumerables videntes espiri-
tuales, para usar las palabras de H. P. Blavatsky —revisadas en cada
aspecto, revisadas en cuanto a los hechos, en cuanto al origen, en
cuanto a su operacién en la mente humana.
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Ahora entonces, las facultades por las que el hombre puede lograr
un conocimiento de la verdad, de lo real, pueden ser exhortadas o
evocadas en cualquier momento y en cualquier lugar, asumiendo que
estén dadas las condiciones adecuadas, para que el alma esforzada
pueda asf ascender o llegar al interior, y sepa. Algunas veces, en las
ensefianzas mds simples se encuentran las verdades més divinas. Y
dpor qué? Porque las ensefianzas simples son las fundamentales.

Considérense por un momento, entonces, los siete principios del
hombre en su conexi6én con los siete principios del universo. Los
siete principios del hombre son un simil o copia de los siete principios
c6ésmicos. Ellos son en realidad los véstagos de los siete principios
c6smicos, limitados en su accién en nosotros por el trabajo de la ley
del karma, pero volviendo en su origen a Aquello que estd mds alla,
hacia dentro de lo que es la esencia del universo o lo universal; en,
mas alld de, dentro de, hacia, lo Inmanifiesto, hacia lo Inmanifestable,
hacia ese primer Principio que H. P. Blavatsky enuncia como el pen-
samiento guia de la sabiduria-filosofia de La Doctrina Secreta.

Estos principios del hombre se estima que son siete en la filosofia
por medio de la que la economia humana, espiritual y psiquica nos
ha sido explicada en la presente edad. En otras edades estos princi-
pios o partes del hombre fueron enumerados de manera distinta: los
cristianos los enumeran como cuerpo, alma y espiritu, y no saben la
diferencia entre el alma y el espiritu; y muchos dicen que el alma y
el espiritu son lo mismo.

Algunos de los pensadores indios dividieron al hombre en una en-
tidad bdsica cuddruple; otros, en una quintuple. La filosofia judia, tal
como se encuentra en la Qabbalah, ensefia que el hombre se divide
en cuatro partes:

1. La mds alta y espiritual de todas, aquel principio o parte que
para nosotros es s6lo un aliento de vida, ellos lo llaman néshamah.

2. Elsegundo principio era llamado riiah o alma espiritual, escrito
algunas veces rizach de acuerdo a otro método de transliteracion.

3. El alma astral (o alma vital) era llamada nefesh, el tercero
préximo al més bajo, que el hombre tiene en comin con los brutos.

4. Luego viene el giif o vehiculo fisico, la casa en la que todos
estos otros moran.

Sobre todos, y superior a todos, superior al néshamah —que no
es una emanacién de este M4s Alto, ni una creacién, ni una evolu-
cién, sino del cual fue su produccion en un sentido que explicaremos
luego— est el Inefable, el Ilimitado, llamado Ein (o Ain) Sof.
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Los términos sénscritos que se han dado a los siete principios del
hombre en la filosofia teoséfica son los siguientes, y nos ayudaré ex-
plicar el significado sénscrito original de ellos, e ilustrar el sentido en
el que fueron usadas esas palabras, y por qué fueron escogidas.

1. El primer principio es llamado el sthala-sarira. Sthala signi-
fica “tosco”, “grosero”, no refinado, pesado, corpulento, grueso en el
sentido de ser voluminoso. Sarira viene de una raiz que puede ser
traducida mejor diciendo que es eso que es “ficilmente disoluble”,
“facilmente gastable”; la idea de ser algo transitorio, espumante, lleno
de agujeros, por decirlo asi. Nétese el significado oculto en esto: es

muy importante.

2. Llamemos al segundo principio el linga-sarira. Linga es una
palabra sénscrita que significa “marca caracteristica”; en consecuen-
cia: modelo, patrén. Forma el modelo o patrén en el que es cons-
truido el cuerpo fisico, compuesto en su mayoria de porosidad, si se
perdona la expresion; lo més irreal que conocemos, lleno de aguje-
ros, espumoso, por decirlo asi. Volveremos a este pensamiento mds
adelante.

3. El tercer principio, cominmente llamado el principio de vida,
es prana. Ahora bien, esta palabra se usa acd en un sentido gene-
ral. A propésito, hay cierta cantidad de corrientes de vida, fluidos
vitales. Estos tienen varios nombres. Un sistema da el ndmero como
tres; otro, como cinco, que es el nimero cominmente aceptado; otro,
como siete; otro, doce, como es hallado en algunos Upanishads; y un
antiguo escritor incluso los da como trece.

4. Luego esta el principio kama; la palabra kama significa “de-
seo”. Es la fuerza conductora o impelente en la economia humana;
sin color, ni buena ni mala, s6lo hasta cuando la mente y el alma
dirigen su uso.

5. Luego viene manas; la raiz sinscrita de esta palabra significa
“pensar”, “meditar”. “reflexionar”: actividad mental, en concreto.

6. Luego viene buddhi o el alma espiritual, el vehiculo o portador
del mds alto principio de todos, el atman. Ahora bien, buddhi viene
de la raiz sanscrita budh. Esta raiz se traduce es comtinmente como
“iluminar”, pero una mejor traduccién es “despertar”, y, por tanto,
“entender”; buddha, el pasado participio de esta rafz, se aplica a aquél
que estd espiritualmente “despierto”, y ya no vive mds una muerte
viviente, sino que ha sido despertado a la influencia espiritual del
interior o de “arriba”. Buddhi es el principio en nosotros que nos da
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consciencia espiritual, y es el vehiculo de la parte més alta del hom-
bre. La parte mds alta es el atman.

7. Este principio (a@tman) es universal; pero durante las encarna-
ciones sus partes inferiores, si lo podemos expresar asi, toman atri-
butos, porque estd conectado con el buddhi tal como el buddhi est4
conectado con el manas, y el manas estd conectado al kama, y asf hacia
abajo en la escala.

Atman algunas veces es también usado por el ser universal o espi-
ritu al que se le llama en las escrituras sanscritas Brahman (neutro), y
el Brahman o espiritu universal es también llamado el Paramatman,
un término sénscrito compuesto que significa el “mas alto” o el atma
mas universal. La raiz de atman es dificilmente conocida. Su origen
es incierto, pero el significado general es el del “ser”.

Mis alld del Brahman estd el Parabrahman: para es una palabra
sanscrita que significa “més alld de”. Nétese el profundo significado
filoséfico de esto: no hay intento acd de limitar lo Ilimitable, lo In-
efable, por medio de adjetivos; simplemente significa “més alld de
Brahman”. En los Vedas sanscritos y en los trabajos que se derivan de
alli y que pertenecen al ciclo de la literatura Védica, este mds alld de
es llamado Aquello, asi como este mundo de manifestacién es llamado
Esto. Otros términos sénscritos expresivos son sat, lo “real”; y asat, lo
“irreal” o el universo manifestado; en otro sentido asat significa “no
sat”, es decir, aun mds alld de (més alto que) sat.

Este Parabrahman estd intimamente relacionado con Malapra-
kriti, “naturaleza-raiz”. Su interaccién y entremezcla causa la pri-
mera conmocién nebulosa, si se permiten estas palabras, de la vida
universal cuando el deseo espiritual surgi6 por primera vez en Eso, en
el principio de las cosas. Tal es la vieja ensefianza, empleando por ne-
cesidad los viejos tropos antropocéntricos, claramente entendido que
s6lo son similes humanos; porque las concepciones de los profetas de
los tiempos ancestrales, sus ensefianzas, sus doctrinas, tuvieron que
ser contadas en lenguaje humano a la mente humana.

Ahora bien, un hombre puede alcanzar el interior yendo “en as-
censo” paso a paso, escalando més alto en la medida en que su fuerza
espiritual, y poder, se vuelve més grande y mds sutil, hasta que sobre-
pasa sus facultades normales y camina més all4 del Anillo no se Pasa,
como le llama H. P. Blavatsky en su Doctrina Secreta. ¢;Dénde estdy
qué es este Anillo no se Pasa? Es, en todo periodo de la consciencia
del hombre, el méximo logro que su espiritu puede alcanzar. Alli se
detiene, y ve dentro de lo que estd Més All4 —dentro de lo Inmani-
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festado que es de donde procedemos—. Lo Inmanifestado estd en
nosotros; es lo mas secreto de lo secreto en nuestras almas, en nues-
tros espiritus, en nuestros seres esenciales. Podemos aproximarnos a
él. En realidad no podemos alcanzarlo nunca.

Ahora, ¢dénde esta la realidad? Serd lo real, serd lo verdadero,
hallado en estas bajas vestiduras de materialidad? ;O deber ser ha-
llado en el estado de ser del que todo procede?

Los antiguos estoicos en su maravillosa filosofia ensefiaron, y la
misma ensefianza se originaba en la filosofia esotérica de Hellas o
Grecia —como fue encontrada luego en las ensefianzas neoplat6ni-
cas, que la verdad puede ser conocida; que lo mas real, lo més gran-
dioso, debia de hallarse en perspectivas siempre mads retiradas en la
medida en que el espiritu del hombre se esforzaba internamente y
mis all4, cayendo velo tras velo a la vez que el “hombre sabio” (su tér-
mino técnico) avanza en la evolucién de su alma—. Creyeron que el
universo material era ilusorio precisamente como los hinddes hablan
de maya; y los estoicos entendieron que este universo material apa-
rentemente denso, grosero, pesado, es fenomenalmente irreal, en su
mayoria construido de agujeros, por decirlo asi —una ensefianza que
es repetida ahora en los escritos y pensamientos de los més intuitivos
de nuestros cientificos.

Los estoicos pensaron que el aeter era mas denso que el més denso
objeto material, mds lleno que el més lleno objeto material —usando
palabras humanas, claro. Para nosotros, con nuestros ojos humanos,
entrenados sélo para ver objetos de ilusi6n, parece ser el mds didfano,
el mas fino, el més etéreo—. Qué era la realidad, lo real, detras de
este Todo? (El objeto real? Decian ellos que era Dios, la vida de la
vida, la verdad de la verdad, la raiz de la materia, la raiz del alma, la
raiz del espiritu. Cuando se le preguntaba al estoico: ;Qué es Dios?,
respondia noblemente: iQué no es Dios?

Volviendo ahora a la antigua sabidurfa del Indostén, a los Upanis-
hads —yendo mucho mas alld del tiempo en que las antiguas ense-
flanzas brahménicas y las Brahmanas se convirtieron en lo que son
ahora, al tiempo cuando los hombres reales pensaban cosas reales,
tomemos del Chandogya-Upanishad, principalmente en la sexta lec-
tura, una conversacién entre un padre y su hijo—. EI hijo pregunta:

“Si un hombre que ha dormido en su propia casa, se levanta y va a otra aldea, él
sabe que ha venido de su propia casa. ¢Por qué, entonces, la gente no sabe que ha
venido del Sat?” [Una palabra sanscrita que significa lo Real, lo Inefable, de la que
ya hemos hablado].
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Y el padre ilustra al hijo como sigue:

“Estos rios, hijo mio, corren, el del este hacia el este, el del oeste hacia el oeste. Van
de mar en mar. De hecho, se vuelven mar. Y mientras aquellos rios, cuando estdn en
el mar, no saben, yo soy este o aquel rio, de la misma manera, hijo mio, todas estas
criaturas, cuando han venido de la Verdad [esto es, lo Real] no saben que han venido
de la Verdad [a causa del maya]. Lo que estas criaturas sean acd, ya sea un leén, o
un lobo, o un cerdo, o un gusano, o una mosca, o un jején, o un mosquito, eso llegan
a ser ellos una y otra vez”.

Ahora escuchen:

“Aquello que es esa esencia sutil, en todo lo que existe tiene su ser. Es la Ver-
dad. Es el Ser, y td, O Svetaketu, eres eso”. “Por favor, Sefior, inférmame atin mas”,
dijo el hijo. “Asi sea, mi hijo”, respondi6 el padre.

Ahora, el hijo se supone que pregunta, “:Cémo es que los seres vi-
vientes, cuando estdn dormidos o muertos y son sumergidos de nuevo
en el Sat, no son destruidos? Olas, espuma y burbujas se elevan del
agua, y cuando se sumergen de nuevo en el agua, desaparecen”.

“Si alguien golpeara la raiz de este arbol grande que estd acd”, dijo el padre, “él
sangraria, pero viviria. Si golpeara su tallo, sangrarfa, pero vivirfa. Si golpeara su
copa, sangraria, pero viviria. Impregnado por su Ser viviente ese drbol se mantiene
firme, bebiendo su alimento y regocijado;

“Pero si la vida (el Ser viviente) abandona una de sus ramas, esa rama se marchita;
si abandona una segunda, esa rama se marchita; si abandona una tercera, esa rama
se marchita. Si abandona todo el 4rbol, todo el 4rbol se marchita. Exactamente de
la misma manera, hijo mio, conoce esto”. De este modo hablé:

“Este (cuerpo) realmente se marchita y muere cuando el Ser viviente lo ha de-
jado; el Ser viviente no muere. Aquello que es esa esencia sutil, en eso todo lo que
existe tiene su ser. Esla Verdad. Es el Ser, y td, O Svetaketu, eres eso”.

“Por favor, Sefior, inférmame atin mas”, dijo el hijo. “Asf sea, mi hijo”, respondi6
el padre.

“Trdeme de ahi un fruto del drbol Nyagrodha”. “Ac4 estd uno, Sefior”. “Rém-
pelo”. “Estd roto, Sefior”. “iQué ves ahi?” “Estas semillas, casi infinitesima-
les”. “Rompe una de ellas”. “Est4 rota, Sefior”. “iQué ves ahi? “Nada, Sefior”.

El padre dijo: “Hijo mio, esa sutil esencia que no percibes ahi, de esa misma
esencia este gran drbol Nyagrodha existe. Créelo, hijo mio. Aquello que es la esen-
cia sutil, en eso todo lo que existe tiene su ser. Es la Verdad. Es el Ser, y td, O
Svetaketu, eres eso”. “Por favor, Sefior, inférmame atin m4s”, dijo el hijo. “Asf sea,
mi nifio”, respondié el padre.

“Coloca esta sal en el agua, y luego espera por mi en la mafiana”. El hijo hizo
como le fue ordenado. El padre le dijo a él: “Trdeme la sal que colocaste en el
agua anoche”. Habiéndola buscado el hijo, no la encontré, pues, claro, se habia
disuelto. El padre dijo: “Prueba de la superficie del agua. ¢Cémo esta?” El hijo res-
pondié: “Estd salada”. “Prueba del medio. jCémo estd?”. El hijo respondié: “Est4
salada”. “Prueba del fondo. jCémo estd?” El hijo respondi6: “Estd salada”. El pa-
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dre dijo: “Tirala y luego atiéndeme”. El lo hizo; pero la sal existe para siempre. En-
tonces el padre dijo: “Acd también, en este cuerpo, ciertamente, ti no percibes la
Verdad (Sat), hijo mio; pero, realmente, ah{ est4.

“Aquello que es la esencia sutil [eso es, la salinidad de la sal], en eso todo lo que
existe tiene su ser. Esla Verdad. Es el Ser, y td, O Svetaketu, eres eso”. “Por favor,
Sefior, inférmame atin mas”, dijo el hijo. “Asi sea, mi hijo”, respondi6 el padre.

—6, 10-13 (traduccién de Max Miiller).

Cambiemos a otra parte de este Upanishad, a la octava lectura. Y
leemos como sigue: “Harih, Om”. Hari es el nombre de varias deida-
des —de Siva y Vishnu— pero aqui, al parecer, se usa para Siva, que
es principalmente el protector divino del ocultista mistico. Om es
una palabra considerada muy sagrada en la literatura brahmanica. Es
una silaba de invocacién, y su uso general —como se dilucida en la
literatura que trata de ella, que es més bien voluminosa pues esta
palabra Om ha alcanzado casi la divinidad— es que nunca debe ser
pronunciada en voz alta, o en la presencia de un desconocido, un
extranjero, o un no iniciado, sino que debe ser pronunciada en el si-
lencio de nuestros corazones. También tenemos razones para creer,
no obstante, que fue pronunciada, y pronunciada en voz alta en un
monocorde por los discipulos en la presencia de sus maestros. Esta
palabra se coloca en el inicio de cualquier escritura sagrada que se
considere de inusual santidad.

La ensefianza indica que al prolongar la pronunciacién de esta
palabra, tanto de la O como de la M, con la boca cerrada, resuena
dentro y suscita vibracién en el craneo, y afecta, si las aspiraciones son
puras, los diferentes centros nerviosos del cuerpo para gran beneficio.

Las Brahmanas dicen que es algo impio pronunciar esta palabra
en cualquier lugar que sea impio. Ahora leo:

Existe esta ciudad de Brahman [esto es, el corazén y el cuerpo], y en ella, el pa-
lacio, el pequefio loto (del corazén), y en él, aquel pequefio éter.

La palabra sanscrita que Miiller, el traductor, no ha proporcionado
acé para “pequeio éter”, indudablemente porque no sabia cémo tra-
ducirla, es antarakasa, una palabra sénscrita compuesta que significa
“dentro del akasa”. Leo de nuevo:

Ahora, lo que existe dentro de ese pequefio éter, eso debe ser buscado, eso debe
ser entendido. Y si le dicen a él: “Ahora con respecto a esa ciudad de Brahman, y
al palacio en ella, es decir, el pequefio loto del corazén, y al pequefio éter dentro
del corazén, ¢qué hay alli dentro de él que merezca ser buscado, o que deba ser
entendido?”

Entonces él debe decir: “Tan grande como es este éter (todo el espacio), tanto asi
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de grande es ese éter dentro del corazén. Tanto el cielo como la tierra estdn conte-
nidos dentro de él, el fuego y el aire, el sol y la luna, el relampago y las estrellas; y lo
que sea que haya de €l (el Ser) acéd en el mundo, y lo que sea que no (es decir, todo
lo que haya sido o lo que ser4), todo eso estd contenido dentro de é1”.

Y si le dicen a él: “Si todo lo que existe estd contenido en esa ciudad de Brahman,
todos los seres y todos los deseos (todos los que puedan ser imaginados o deseados),
entonces, iqué queda de él, cuando la vejez lo alcanza y lo dispersa, o cuando se
deteriora?”

Entonces él debe decir: “Por la vejez del cuerpo, aquello (el éter, o Brahman
dentro de él) no envejece; por la muerte del cuerpo, aquello (el éter, o Brahman
dentro de él) no es matado. Aquello (el Brahman) es la verdadera ciudad-Brahma
(no el cuerpo). En él todos los deseos [verdaderos] estdn contenidos. Es el Ser,
libre de pecado, libre de vejez, de muerte y afliccién, de hambre y sed, que no desea
nada sino lo que debe desear, y no imagina nada sino lo que debe imaginar. Ahora,
asi como acd en la tierra la gente sigue como se les ordena, y depende del objeto del
cual estdn apegados, ya sea un pafs o un pedazo de tierra,

“Y asf como acd en la tierra, todo lo que ha sido adquirido por esfuerzo, perece, ast
perece todo lo que es adquirido para el préximo mundo por sacrificio y otras buenas
acciones realizadas en la tierra. Quienes parten, por tanto, sin haber descubierto el
Ser y esos deseos verdaderos, para ellos no hay libertad en todos los mundos. Pero
aquellos que parten después de haber descubierto el Ser y esos deseos verdaderos,
para ellos hay libertad en todos los mundos”. —1Ibid., 8, 1



TRES

LA DOCTRINA DE MAYA; IDEALISMO OBJETIVO, LA BASE DE LA MORAL:
ENRAIZADA EN LA UNIDAD ESPIRITUAL —LA DIVINIDAD— DEL TODO.
EL SER Y LOS “SERES”.

Maya, o Ilusién, es un elemento que entra en todos los seres finitos, dado que
todas las cosas que existen poseen tan sélo una realidad relativa y no absoluta, puesto
que la apariencia que el néumeno oculto asume para cualquier observador, depende
de su poder de cognicién. Para la vista no educada del salvaje, una pintura es, la
vez primera que la ve, una confusién incomprensible de lineas y de manchas de
color, mientras que la vista habituada descubre en seguida en ella una cara o un
paisaje. Nada es permanente més que la Existencia dnica, absoluta y oculta, que con-
tiene en si misma los néumenos de todas las realidades. Las existencias pertenecien-
tes a cada plano del ser, hasta los més elevados Dhyan-Chohans, son, relativamente,
de la naturaleza de las sombras proyectadas por una linterna mégica sobre un lienzo
blanco. Sin embargo, todas las cosas son relativamente reales, puesto que el conoce-
dor es también una reflexi6n, y por lo tanto las cosas conocidas son tan reales para él
como él mismo. Cualquiera que sea la realidad que posean las cosas, debe buscarse
esta realidad en ellas, antes o después que hayan pasado a manera de un relimpago
al través del mundo material; pues nosotros no podemos conocer directamente una
existencia semejante mientras s6lo poseamos instrumentos sensitivos que conduzcan
s6lo la existencia material al campo de nuestra conciencia. En cualquier plano que
nuestra conciencia pueda encontrarse actuando, tanto nosotros mismos como las
cosas pertenecientes a aquel plano, son, en aquel entonces, nuestras tnicas reali-
dades. Pero a medida que nos vamos elevando en la escala del desenvolvimiento,
nos damos cuenta de que en las etapas a través de las cuales hemos pasado, hemos
confundido las sombras por las realidades, y que el progreso del Ego hacia lo alto
consiste en una serie de despertamientos progresivos, llevando consigo a cada avance
la idea de que, en aquel momento al menos, hemos alcanzado la “realidad”; pero
tnicamente cuando hayamos logrado la Conciencia absoluta y compenetrado con ella
la nuestra propia, nos encontraremos libres de las ilusiones producidas por Maya.

— La Doctrina Secreta, 1, 39-40 [1, g8-9]

El universo es llamado, con cada una de las cosas que contiene, Maya, por-
que todo en él es temporal, desde la vida efimera de una luciérnaga, hasta la del
sol. Comparado con la eterna inmutabilidad del Uxo, y con la inmutabilidad de
aquel Principio, el Universo, con sus formas efimeras en cambio perpetuo, no debe
ser necesariamente, para la inteligencia de un fil6sofo, més que un fuego fatuo. Sin
embargo, el Universo es lo suficientemente real para los seres conscientes que en él
residen, los cuales son tan ilusorios como lo es é] mismo.

—1Ibid., I, 274 [1, 287]
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ETOMANDO DE nuevo nuestro estudio de La Doctrina Se-
creta en el punto que alcanzamos hace una quincena, abro
el primer volumen en la péagina 17 [I, 81-2], y leo el tercer

postulado fundamental —al menos una porcién de él:

La identidad fundamental de todas las Almas con el Alma Suprema Universal,
siendo esta dltima un aspecto de la Raiz Desconocida; y la peregrinacién obligatoria
para todas las Almas —destellos suyos— a través del Ciclo de Encarnacién (o de “Ne-
cesidad”), conforme a la ley Ciclica y Kdrmica, durante todo el término de aquél. En
otras palabras: ningiin Buddhi puramente espiritual (Alma divina) puede tener una
existencia (consciente) independiente antes que la chispa que broté de la Esencia
pura del Principio Sexto Universal, o sea el aLma supreEMa, haya (a) pasado por todas
las formas elementales pertenecientes al mundo fenomenal de aquel Manvantara, y
(b) adquirido la individualidad, primeramente por impulso natural, y después por los
esfuerzos propios conscientemente dirigidos (regulados por su Karma), ascendiendo
asi por todos los grados de inteligencia desde el Manas inferior hasta el superior;
desde el mineral y la planta al Arcingel més santo (Dhyani-Buddha).

Pablo, el Apéstol cristiano “de los gentiles”, como lo llaman, de
acuerdo a los evangelios cristianos en Hechos 17, versiculos 23-28,
hablé a una asamblea de los atenienses en la Colina de Ares, co-
munmente llamada el Are6pago, y dijo lo siguiente (la traduccién es
nuestra):

Pues mientras pasé y miré vuestros santuarios, encontré un altar con esta inscrip-
cién: “Al Dios Incognoscible” . . . Pues en El vivimos y NOs movemos y tenemos
nuestro ser, como algunos de vuestros propios poetas han dicho, “Pues también
somos de Su linaje”.

Los poetas de quienes habla Pablo probablemente fueron Clean-
tes el estoico, y Aratus. Quizé sea bueno mencionar que el sentido
de “Incognoscible”, usado en relacién con esta palabra agnostos, es
la empleada por Homero, por Platén y por Aristételes. Esta pala-
bra griega agnostos también permite la traduccién “desconocido”,
pero simplemente porque el Desconocido en esta relacién es el
Incognoscible.

Los atenienses habian levantado un altar al Inefable, y con el ver-
dadero espiritu de la devocién religiosa lo dejaron sin calificacién
adicional; y Pablo, al pasar y mirarlo, pensé haber visto una excelente
ocasién para “aprovechar la oportunidad que se presentaba”, y pro-
clamé al Incognoscible, a quien este altar se habia erigido, como el
Dios Judio, Jehova.

Hace una quincena expusimos cémo fue que el hombre pudo
formarse alguna concepcién de ese inefable Principio del cual H. P.
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Blavatsky habla como siendo el primero de los tres postulados funda-
mentales necesarios para entender las verdaderas ensefianzas de la sa-
biduria esotérica; y vimos que el hombre tiene en él una facultad que
trasciende el poder del ordinario intelecto humano —algo en él por
medio de lo que puede elevarse o, mejor atin, interiorizarse, hacia el
centro més interno de su propio ser, el cual en verdad es el Inefable:
de El venimos, hacia El estamos viajando a través de eones de tiempo.

Todos los filésofos antiguos ensefiaron la verdad concerniente a
este mismo principio fundamental, cada uno a su manera, cada uno
con términos diferentes, cada uno en el idioma del pais en donde fue
promulgado, pero siempre fue ensefiada la verdad central: que en el
ser més interno del hombre vive una divinidad, y esta divinidad es el
véastago del Altisimo, y que el hombre puede llegar a ser un dios en
la carne, o puede hundirse mds bajo incluso que el promedio comin
de la humanidad, de modo que puede verse primero obsesionado o
acosado, y finalmente poseido por demonios de su propia naturaleza
inferior y por los de la baja esfera; y por estos demonios particulares
queremos decir: las fuerzas elementales de la vida, de una vida caé-
tica, o de la esfera material del ser.

De nuevo, scémo es que el hombre no puede ver, intima e in-
mediatamente, estas verdades? Todos sabemos que la respuesta, a
causa de la ilusién bajo la cual su mente labora, la ilusién que es una
parte de su ser, no le es dada desde el exterior: él ve, por ejemplo, y
su mente reacciona a la visién, y la reaccién es conducida a lo largo
de las lineas de la ilusién que, tomando la antigua palabra sénscrita,
es llamada maya.

Este es un término técnico en la filosofia ancestral brahma-
nica. Examinemos suraiz. ¢De dénde viene la palabramaya? Viene
de la raiz sénscrita ma, que significa “medir”, y por una figura de
lenguaje viene a significar efectuar, o formar, y en consecuencia,
limitar. Hay una palabra inglesa mete, que significa “asignar o dar
medida”, de la misma raiz indo-europea. Se encuentra en el anglo-
sajén como la raiz met, en el griego como med, y en el latin también
en la misma forma.

Ahora maya, como un término técnico, ha llegado a significar
—hace edades en la filosofia brahménica se entendié6 de manera
muy diferente a como usualmente se entiende ahora que es —la fa-
bricacién por la mente del hombre de ideas derivadas de impresiones
interiores y exteriores, y por tanto, el aspecto ilusorio de los pensa-
mientos del hombre a medida que él considera y trata de interpretar
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y de entender sus alrededores y la vida —y de ahi se derivé el sentido
que técnicamente asume, ilusiéon—. No significa que el mundo ex-
terior es inexistente; si fuera asi, obviamente no podria ser ilusorio;
existe, pero no es. Es “dado segiin medida” o se evidencia al espiritu
humano como un espejismo. En otras palabras, no vemos con clari-
dad y sencillez, y en su realidad auténtica, la visién y las visiones que
nuestra mente y sentidos presentan a la vida interna y al ojo.

Las familiares ilustraciones de maya en la Vedanta, que es la forma
mas alta que las ensefianzas brahmaénicas han tomado y que en mu-
chos aspectos es tan cercana a nuestra propia ensefianza, eran asf: un
hombre, a la caida de la tarde, ve una cuerda enrollada en el suelo y
salta para apartarse, pensando que es una serpiente. La cuerda est4
ahi, pero no es una serpiente.

Otra ilustracién es la llamada los “cuernos de la liebre”. Cuando
se ve una liebre a la caida de la tarde, sus largas orejas parecen pro-
yectarse desde su cabeza de tal manera que incluso para el ojo atento
parece ser una criatura con cuernos. La liebre no tiene cuernos, pero
hay entonces en la mente una creencia ilusoria de que un animal con
cuernos existe ahi.

Eso significa maya: no que una cosa vista no exista, sino que somos
cegados, y nuestra mente es pervertida, por nuestros propios pensa-
mientos y nuestras propias imperfecciones, y que no llegamos todavia
a la interpretacion real, y significado, del mundo, del universo que nos
rodea. Ascendiendo hacia el interior, levantdndonos, por aspiracién
interior, por la elevacién del alma, podemos estirarnos hacia arriba,
o mejor hacia adentro, hacia el plano donde la verdad mora en todo
su esplendor.

Bernard de Clairvaux, el mistico francés de la edad media, dijo
que una forma de hacer esto, y hablaba con sinceridad, era “vaciando
la mente”, drenando los objetos inservibles que contiene, las creen-
cias ilusorias, las visiones falsas, los odios, recelos, indiferencias, etc.,
y que vaciando toda esta basura, el templo dentro es limpiado, y la
luz del dios interior mana hacia el alma: una maravillosa figura de
pensamiento.

Puede preguntarse: iqué relacion tiene nuestra filosofia con los
tantos asi llamados sistemas idealistas de Europa, particularmente de
Alemania, y representados por el obispo Berkeley en Bretafia? La
respuesta es que hay puntos de contacto, naturalmente, porque los
hombres que desarrollaron estos sistemas de filosofia eran hombres
honestos, y ningtin hombre puede pensar honestamente y esforzarse
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en lo superior sin arribar a algunas visiones de verdad, algunas per-
cepciones tenues de la vida interna; pero ninguno de estos sistemas
de idealismo es con exactitud el idealismo de la teosofia. La teosofia
no es un idealismo absoluto; no ensefia que el universo externo es
absolutamente inexistente y que todo fenémeno externo existe sélo
en la mente.

La teosofia no es exactamente el idealismo de Kant ni el mara-
villoso idealismo pesimista de Schopenhauer —maravilloso como
fuera este pensador, y maravilloso precisamente porque derivé su
conocimiento (y lo confes6 abiertamente) del Oriente—. El idea-
lismo de la teosofia es mis cercano a la filosofia del filésofo alemén
von Schelling, quien ensefi6 (principalmente) que la verdad debia ser
percibida como residiendo en el interior y tomada del espiritu, y que
el mundo externo es “mente muerta”, o mejor quizis, mente inerte
—no la mente del pensador, como resulta obvio, sino la mente de la
Deidad—. Ahora bien, a esto se le llama idealismo objetivo porque
reconoce el objeto externo como teniendo existencia: no es inexis-
tente, como lo plantea el idealismo absoluto.

H. P. Blavatsky dice en la pagina 631 del primer volumen de La
Doctrina Secreta [11, 324]:

La Filosofia Esotérica, al ensefiar un Idealismo objetivo (atin cuando considera
al Universo objetivo y todo lo que hay en él como Maya, ilusién temporal), traza
una distincién practica entre la ilusién colectiva, Mahamaya, desde el punto de vista
puramente metafisico, y las relaciones objetivas en ella entre varios Egos conscientes,
mientras dura esta Ilusién.

La enseflanza es que maya, por tanto, es convocada desde la ac-
cién de Mulaprakriti, o “naturaleza raiz”, el principio coordinado de
aquella otra linea de conciencia coactiva que nosotros llamamos Pa-
rabrahman. Recordamos que desde el momento en que comienza la
manifestacién, actda dualisticamente, es decir, que desde ese punto
en adelante todo en la naturaleza es atravesado por los pares de
opuestos, tales como largo y corto, alto y bajo, noche y dia, bien y mal,
conciencia e inconciencia, etc., y que todas estas cosas son esencial-
mente mayicas o ilusorias —reales mientras duran, pero la duracién
no es eterna—. Es por, y mediante, estos pares de opuestos, que el
alma auto-consciente aprende la verdad.

¢Cudl es la base de la moral? Esta es la pregunta méds impor-
tante que pueda ser formulada sobre cualquier sistema de pensa-
miento. ¢Estd basadala moralidad en los dictados del hombre? (Estd
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basada la moralidad en la conviccién que hay en los corazones de la
mayoria de los hombres de que para la seguridad humana es necesa-
rio tener ciertas reglas abstractas que es meramente conveniente se-
guir? ;Somos simples oportunistas? ;o estd la moral, la ética, basada
en la verdad, que no es meramente conveniente para el hombre se-
guir, sino necesaria? Con toda seguridad, estd basada en ésta tdltima.

Y en el tercer postulado fundamental que leimos en la apertura
de nuestro estudio esta noche, encontramos los elementos justos, los
fundamentos justos, de un sistema de moralidad més grande, mas
profundo, més persuasivo, quizds, que cualquier cosa que pudiera ser
posible imaginar.

J¢En qué estd, entonces, basada la moralidad? Y por moralidad
quiero decir no simplemente la opinién que algunos seudo filésofos
tienen, esa moralidad es mds o menos aquélla que es buena para la
comunidad, basada en el mero significado de la palabra latina mores,
buenas costumbres como opuestas a las malas. No; moralidad es esa
hambre instintiva del corazén humano por la rectitud, por hacer bien a
todo hombre porque es bueno y satisfactorio y ennoblecedor hacerlo.

Cuando el hombre se da cuenta de que es uno con todo lo que
es, en lo interno y en lo externo, arriba y abajo; de que es uno con
ellos, no simplemente como los miembros de una comunidad son
uno, no simplemente como los individuos de un ejército son uno,
sino como las moléculas de nuestra propia carne, como los dtomos de
la molécula, como los electrones del d&tomo, componiendo la unidad
—no una mera unién sino una unidad espiritual—, entonces él ve la
verdad.

Cada uno de nosotros pertenece a, y es una parte heredera de,
aquel sublime e inefable Misterio —el Topo— que contiene, y es,
individual y espiritual unidad.

Todos nosotros tenemos un ser interior universal, y cada uno tiene
también su ego individual. El ego emana del ser y el ser es el Inefa-
ble, el m4s Interno de lo Interno, uno en todos nosotros —dando
a cada uno de nosotros ese sentido de ser, o seidad—; aunque por
extensién de significado también hablamos, y hablamos propiamente,
del ser inferior, porque este es un pequefio rayo del Altisimo. Incluso
el hombre malvado tiene en él no simplemente la chispa de lo divino,
sino el propio y mismo rayo de divinidad: él es tanto el ego egoista y
el ser universal.

¢Por qué, entonces, se nos ensefia que cuando alcanzamos la abne-
gacién, alcanzamos lo divino? Precisamente porque la abnegacién es
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el atributo del Paramatman, el ser universal, en donde toda persona-
lidad se desvanece. Paramatman es una palabra sdnscrita compuesta
que significa “el més alto” o “ser supremo”.

Si examinamos nuestro propio espiritu, si llegamos adentro, si nos
estiramos hacia adentro, por decirlo asi, hacia el Interno, cada uno
de nosotros puede conocer que mientras va més lejos, més lejos, més
lejos hacia dentro, el ser se vuelve abnegado, la luz se vuelve gloria
pura.

iQué pensamiento, que en el corazén de cada uno de nosotros
more, viva, el nunca-revelado, el constante, el eterno, el sin cam-
bio, que no conoce muerte, que no conoce pesar, la divinidad de
todo! ;Cémo dignifica la vida humana! ;Qué valor nos da! ;Cémo
despeja todas las gastadas supersticiones! jQué indecibles visiones
de realidad, de verdad, obtenemos cuando nos dirigimos hacia lo in-
terno, luego de haber vaciado la mente, como dice Bernard, de toda
la basura mental que la estorbal

Cuando el hombre ha alcanzado el estado en el que toma con-
ciencia de esto y ha vaciado tanto su mente que estd llena sélo con
el propio ser, con la abnegada seidad del Eterno, jcémo llamaron los
ancestros a este estado? cémo llamaron a tal hombre? Llamaron al
estado, bodhi; y llamaron al humano, buddha; y al 6rgano en el que,
y por el que, se manifestaba, buddhi. Todas estas palabras vienen de
la raiz sanscrita que significa “despertar”. Cuando el hombre ha des-
pertado de la muerte viviente en la que vivimos, cuando ha terminado
con los afanes de la mente y de la carne y, para usar el viejo término
cristiano, se ha puesto los “vestidos de la eternidad”, entonces él ha
despertado, él es un buddha. Y las antiguas ensefianzas brahménicas,
encontradas ahora incluso en la Vedanta, exponen que ha llegado a
ser, no “absorbido” como es constantemente traducido, sino que ha
llegado a ser uno con el ser de los seres, con el Paramatman, el su-
premo ser.

Volviendo de nuevo al Chandogya-Upanishad, uno de los més
importantes de entre los 108 o méds Upanishads —la misma palabra
upanishad significa tratado esotérico— leemos de la octava lectura,
secciones séptima, octava y novena:

Prajapati dijo —
Interrumpimos para decir que prajapati es una palabra sanscrita

que significa “gobernador” o “sefior” o “amo de progenie”. La pa-
labra se aplica a muchos de los dioses védicos, pero en particular
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a Brahma —es decir, el tercer paso desde Parabrahman—, el de-
sarrollador-creador, la primera y més recéndita figura de la triada
que consiste en Brahma, Vishnu y Siva. Brahma es el emanador o
desarrollador, Vishnu el sustentador 0 preservador, y Siva, que puede
ser traducido eufemisticamente quizd como “benéfico”, el regenera-
dor. Este nombre es muy oscuro. Como sea:

Prajapati dijo: “El Ser que esté libre de pecado, libre de vejez, de muerte y aflic-
cién, de hambre y sed, que no desee sino lo que debe desear, y no imagine nada sino
lo que debe imaginar, que es lo que debemos buscar, que es lo que tenemos que
tratar de entender. Aquél que ha buscado este Ser y lo entiende, obtiene todos los
mundos y todos los deseos”.

Interrumpimos para preguntar spor qué? Porque este ser de se-
res, el Interno, es todos los mundos: es todo, es todas las cosas. Ahora,
de vuelta a la cita:

Tanto los Devas (dioses) como los Asuras (demonios) escucharon estas palabras, y
dijeron: “Bien, busquemos ese Ser por el que, si uno lo encuentra, todos los mundos
y todos los deseos se obtienen”.

Diciendo esto, Indra fue de los Devas, Virochana de los Asuras, y ambos, sin
haberse comunicado entre ellos, se acercaron a Prajapati, sosteniendo combustible
en sus manos, como es la costumbre de pupilos que se acercan a sus maestros.

Moraron ahi como pupilos por treinta y dos afios. Entonces Prajapati les pre-
gunté: “iCon qué propésito han morado aqui?”

Respondieron ellos: “Se ha repetido un dicho tuyo, a saber: ‘El Ser que esté libre
de pecado, libre de vejez, de muerte y afliccién, de hambre y sed, que no desee sino
lo que debe desear, y no imagine nada sino lo que debe imaginar, que es lo que de-
bemos buscar, que es lo que tenemos que tratar de entender. Aquél que ha buscado
este Ser y lo entiende, obtiene todos los mundos y todos los deseos’. Ahora ambos
hemos morado acd porque anhelamos ese Ser”.

Prajapati les dijo: “La persona que es vista en el ojo, eso es el Ser. Esto es lo que
he dicho. Este es el inmortal, el intrépido, éste es Brahman”.

Interrumpiendo: el ser que es visto en el ojo es una figura de
lenguaje hallada con frecuencia en las escrituras sénscritas; significa
esa sensacién de una presencia moradora que uno ve cuando ve en
los ojos de otro.

Preguntaron: “Sefior, aquél que es percibido en el agua, y aquél que es percibido
en un espejo, Jquién es?

El respondi6: “El mismo en realidad es visto en todos estos”.

[Octava Seccién] “Miren su Ser en un cuenco de agua, y lo que sea que no en-
tiendan de su Ser, vengan y diganmelo”.

Miraron en el cuenco de agua. Entonces Prajapati les dijo: “4Qué ven?”

Dijeron ellos: “Ambos vemos el ser totalmente, una imagen incluso de los mismos
cabellos y ufias”.
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Prajapati les dijo: “Luego de haberse adornado . . . , miren de nuevo en el
cuenco de agua”.

Ellos, luego de haberse adornado, habiéndose puesto sus mejores ropas y lim-
piado, miraron en el cuenco de agua.

Prajapati dijo: “3Qué ven?

Dijeron ellos: “Justo como estamos, bien adornados, con nuestras mejores ropas
y limpios, de este modo estamos ambos ahi, Sefior, bien adornados, con nuestras
mejores ropas y limpios”.

Prajapati dijo: “Ese es el Ser, éste es el inmortal, el intrépido, éste es Brahman”.

Entonces ambos se fueron satisfechos en sus corazones.

Y Prajapati, prestdndoles atencién, dijo: “Ambos se van sin haber percibido y sin
haber conocido el Ser, y quienquiera de estos dos, ya sean Devas o Asuras, que siga

49

esta doctrina, perecera”.

Interrumpiendo: ellos vieron maya y no el ser.

Ahora bien, Virochana, satisfecho en su corazén, llegé donde los Asuras y les
predicé esa doctrina, que el ser solo (el cuerpo) debe ser adorado, que el ser solo
(el cuerpo) debe ser servido, y que aquél que adore el ser y sirva al ser, gana ambos
mundos, éste y el préximo.

Por tanto, atn ahora llaman a un hombre que no da limosnas, que no tiene fe, y no
ofrece sacrificios, un Asura, pues ésta es la doctrina de los Asuras. Adornan el cuerpo
del muerto con perfumes, flores y trajes finos por la via del ornamento, y piensan que
conquistardn de este modo ese mundo.

[Novena Seccién] Pero Indra, antes de haber regresado donde los Devas, vio esta

dificultad.

Interrumpiendo: la dificultad de lo que Indra vio, viene ahora.

Ya que este ser (la sombra en el agua) estd bien adornado cuando el cuerpo estd
bien adornado, bien vestido cuando el cuerpo estd bien vestido, bien limpio si el
cuerpo estd bien limpio; este ser estard también ciego si el cuerpo es ciego, cojo si el
cuerpo es cojo, lisiado si el cuerpo est4 lisiado, y de hecho pereceré tan pronto como
el cuerpo perezca. Por tanto, no veo bien en esta (doctrina).

Tomando combustible en su mano, se llegé de nuevo como pupilo adonde
Prajapati. Prajapati le dijo: “Maghavat (Indra), ya que te retiraste con Virochana,
satisfecho en tu corazén, dpor qué propésito regresaster”.

El dijo: “Sefior, ya que este ser (la sombra) estd bien adornado cuando el cuerpo
estd bien adornado, bien vestido cuando el cuerpo esté bien vestido, bien limpio si el
cuerpo estd bien limpio; este ser estard también ciego si el cuerpo es ciego, cojo si el
cuerpo es cojo, lisiado si el cuerpo est4 lisiado, y de hecho perecera tan pronto como
el cuerpo perezca. Por tanto, no veo bien en esta (doctrina).

“Asi es en verdad, Maghavat”, respondi6 Prajapati; “pero te lo explicaré més (el
Ser verdadero) a ti. Vive conmigo otros treinta y dos afios”.

Indra fue capaz de ver més alld del maya del ser personal, y por
tanto buscé lo real, lo verdadero, el ser en si.
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La traduccién es de Max Miiller. Estaria bien afadir en conclu-
sién que todas las traducciones que se han hecho y que puedan ha-
cerse de acd en adelante son hechas por mi mismo, desde cualquiera
de los idiomas antiguos, y si se toma cualquier cita de otro traductor,
se dard su nombre.



CUATRO

DEL PUNTO PRIMORDIAL AL UNIVERSO Y EL HOMBRE. d'C()MO SURGE
LA MANIFESTACIéN? MANVANTARA Y PRALAYA.

Las Chispas son las “Almas”, y estas Almas aparecen en la forma triple de
las Ménadas (unidades), los 4tomos y los dioses —de acuerdo con nuestra ense-
flanza—. “Cada dtomo se convierte en una visible unidad compleja (una molécula),
y una vez atraido a la esfera de la actividad terrestre, la Esencia Monddica, pasando a
través de los reinos mineral, vegetal y ammal se convierte en hombre”. (Catecismo
esotérico). Ademds, “Dios, la Ménadayy el Atomo son las correspondencias del Espi-
ritu, la Mente y el Cuerpo (Atma, Manas y Sthula Sarira) en el hombre”. En su agre-
gaci6n septenaria, son el “Hombre Celestial” (ver la Kabala para el dltimo término);
de este modo el hombre terrestre es el reflejo provisional del Celestial . . . “Las
Ménadas (Jivas) son las Almas de los Atomos; ambos son los tejidos con los que los
Chohans (Dhyanis, dioses) se revisten cuando se necesita una forma”. (Catecismo
esotérico) — La Doctrina Secreta, 1, 619 [11, 313]

Parabrahman (la Realidad Una, lo Absoluto), es el campo de la Conciencia Ab-
soluta; esto es, aquella Esencia que estd fuera de toda relacién con la existencia
condicionada, y de la cual la existencia consciente es un simbolo condicionado. Pero
en cuanto salimos en nuestro pensamiento de ésta (para nosotros) Absoluta Nega-
cién, surge la dualidad en el contraste de Espiritu (o conciencia) y Materia, Sujeto
y Objeto.

El Espiritu (o conciencia) y la Materia, sin embargo, deben ser considerados no
como realidades independientes, sino como las dos facetas o aspectos de lo Absoluto
(Parabrahman), que constituyen la base del Ser condicionado, ya sea subjetivo u
objetivo . . .

Por lo dicho se verd con claridad que el contraste de estos dos aspectos de lo
Absoluto es esencial para la existencia del “Universo Manifestado”. Separada de
la Sustancia Césmica, la Ideacién Césmica no podria manifestarse como conciencia
individual; pues es s6lo por medio de un vehiculo de materia, que surge esta con-
ciencia como “Yo soy Yo”; siendo necesaria una base fisica para enfocar un rayo de la
Mente Universal a un cierto grado de complejidad. A su vez, separada de la Ideacién
Césmica, la Sustancia Césmica permaneceria como abstraccién vacia, y ninguna ma-
nifestacién de conciencia podria seguirse.

El “Universo Manifestado”, por lo tanto, estd impregnado por la dualidad, la cual
es, por decirlo asi, la esencia misma de su EX-istencia como “manifestacién”. Pero
asi como los polos opuestos de sujeto y objeto, de espiritu y materia, son tan sélo
aspectos de la Unidad Una en la cual estédn sintetizados, asi también en el Universo
manifestado existe “aquello” que une el espiritu a la materia, el sujeto al objeto.
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Este algo, desconocido al presente para la especulacién occidental, es llamado
Fohat por los ocultistas. Es el “puente” por el cual las “Ideas” que existen en el “Pen-
samiento Divino”, pasan a imprimirse sobre la sustancia Césmica como las “leyes de
la Naturaleza”. —1Ibid., I, 15-16 [I, 8o]

NTES DE ABRIR nuestro estudio esta noche, con referencia
a la naturaleza de estos estudios debe decirse que son una
simplificaciéon de La Doctrina Secreta en el sentido de una
explicacién y un desarrollo del significado de las ensefianzas que
contiene el libro. Con el propésito de lograr estos fines, serd, por
supuesto, necesario traer a luz, en relacién a estas doctrinas, para
comparacién y para mostrar las analogfas o las identidades, las lineas
de pensamiento de las grandes religiones del mundo y de las grandes
mentes de los tiempos antiguos; porque éstas, en su esencia, han bro-
tado de la fuente central del pensamiento y religién de los hombres
que ahora llamamos teosoffa.

Adn antes de podernos embarcar realmente en el estudio de La
Doctrina Secreta, como un libro, serd necesario durante el curso de
nuestros estudios despejar de nuestro camino ciertos bloques obsta-
culizadores que hay en cada uno de nosotros; ciertas ideas y asi llama-
dos principios de pensamiento que han sido inculcados en nuestras
mentes desde la nifiez, y que, en relacién al efecto psicolégico que
tienen en nuestras mentes, de verdad nos impiden entender las ver-
dades del ser que H. P. Blavatsky nos ha magistralmente dado.

Ademds, serd necesario investigar ciertos principios de pensa-
miento muy antiguos, y penetrar mas hondo dentro del real signi-
ficado de las religiones y filosofias ancestrales que han sido tratadas
en cualquier libro moderno, porque esos libros han sido escritos por
hombres que no saben nada sobre la filosofia esotérica, hombres
que, en su mayoria, se rebelaban contra el arido eclesiasticismo de
la iglesia cristiana; quienes, para lograr liberarse de esas cadenas de
eclesiasticismo, realmente se fueron al otro extremo, y no vieron nada
mas que supercheria y malignidades en estas viejas religiones y en
los hechos y en las instrucciones de los hombres que las ensefiaron:
sacerdotes, fil6sofos o cientificos.

Otro punto que se debe tener en mente es que estamos, en rea-
lidad, emprendiendo el estudio de las mismas doctrinas que forma-
ron el nicleo del corazén de las ensefianzas de los Misterios de dias
antiguos. Estos misterios se dividieron en dos partes generales, los
Misterios Menores y los Mayores.
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Los Misterios Menores estaban ampliamente compuestos por ri-
tos dramdticos o ceremonias, con algunas enseflanzas; los Misterios
Mayores estaban compuestos de, o dirigidos casi enteramente en base
a, estudio, y luego eran probados por experiencia personal en la ini-
ciacién. En esta dltima se explicaba, entre otras cosas, el significado
secreto de las mitologias de las viejas religiones, como por ejemplo,
la griega.

La mente activa y despierta de los griegos produjo una mitologia
que por su gracia y belleza quizd no tenga igual, pero, no obstante,
es dificil de explicar; los Misterios de Samotracia y de Eleusis —los
més grandes— explicaban entre otras cosas lo que significaban estos
mitos. Estos mitos formaron las bases de las religiones exotéricas;
pero nétese bien que el exoterismo no significa que el objeto que es
explicado exotéricamente es por si mismo falso, sino simplemente
que es una ensefianza dada sin su clave. Tal ensefianza es simbdlica,
ilusoria, que toca la verdad: la verdad estd ahi, pero sin su clave —que
es el significado esotérico—, no produce el verdadero sentido.

Ahora leemos de La Doctrina Secreta, volumen I, pagina 43 [I,
101]:

La Doctrina Secreta ensefia el desenvolvimiento progresivo de todo, lo mismo
mundos que dtomos; y este estupendo desenvolvimiento no tiene ni principio conce-
bible ni fin imaginable. Nuestro “Universo” es tan sélo uno de un nimero infinito de
Universos, todos ellos “Hijos de la Necesidad”, puesto que son eslabones de la gran
cadena Césmica de Universos, siendo cada uno un efecto con relacién a su predece-
sor, y una causa respecto al que le sucede.

La aparicién y la desaparicién del Universo son representados como la espiracién
e inspiracién “del Gran Aliento”, que es eterno; y que siendo Movimiento, es uno
de los tres aspectos de lo Absoluto —siendo los otros dos el Espacio Abstracto y la
Duracién—. Cuando “el Gran Aliento” se expele, es llamado el Soplo Divino, y se le
considera como la respiracién de la Deidad Incognoscible —la Existencia Unica—,
la cual exhala un pensamiento, por decirlo asi, que se convierte en el Kosmos. (Ver
“Isis sin velo”). De igual modo, cuando el Aliento Divino es inspirado, el Universo
desaparece en el seno de “la Gran Madre”, que duerme entonces “envuelta en sus
invisibles vestiduras”.

Hace una quincena estdbamos estudiando la cuestién de maya y
la relacién del ser interno del hombre con la Esencia inefable; nos
queda estudiar brevemente cémo el hombre, quien tiene un ele-
mento personal en él, emana de la propia esencia de impersonalidad,
si se puede llamar asi. De inmediato podemos decir que lo Infinito y
lo Impersonal nunca llega a ser finito y personal. iCémo, entonces,
el espiritu del hombre (ya la primera capa sobre el rostro del Abso-
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luto, por decirlo asi) viene a ser? Recordemos que la manifestacién
de mundos y, por deduccién, de los seres que habitan esos mundos,
tomé lugar en la extensién de materia popularmente llamada es-
pacio. Primero, un centro es localizado —juna muy pobre palabra
para usarl— y es, de hecho, no infinito, no eterno; si lo fuera, no
podria ni manifestarse ni venir a la existencia externa, pues esto es
limitacién. Lo Eterno, lo Inefable, lo Infinito, nunca se manifiesta,
ni parcialmente ni en su totalidad. Las palabras en si mismas son
engaflosas al tratar estos temas; pero iqué podemos decir? Debemos
usar expresiones humanas para transmitir lo que queremos signiﬁcar.

4¢Cémo, entonces, surge la manifestacién? La sabiduria antigua
nos dice lo siguiente: en las simientes de vida que quedaron en el
espacio, a partir de un planeta que previamente habia llevado a cabo
su manvantara y habia pasado al estado latente o prakriti-pralaya, vino
a ser (cuando llegé la hora para que comenzara de nuevo la manifes-
tacién), en estas simientes de vida, la actividad llamada en s4nscrito
trishna (“sed”, si quieren, deseo de manifestacién), formando, de
este modo, el centro alrededor del cual debia juntarse un nuevo uni-
verso. Por necesidad kdrmica tenfa su lugar particular en el espacio
y debia producir su tipo particular de progenie —dioses, ménadas,
dtomos, hombres, y los tres reinos elementarios o elementales, del
mundo tal como lo vemos a nuestro derredor— a partir de las simien-
tes kdrmicas que fueron impresionadas y que, desde el manvantara
previo, se hallaban latentes.

El universo vuelve a corporeizarse a si mismo (no “reencarnar”,
que significa tomar carne), siguiendo con precisién las lineas anal6gi-
cas que el alma del hombre sigue al reencarnarse, haciendo las indul-
gencias necesarias para variar las condiciones. Asi como el hombre es
producto de su vida pasada, o mejor, de sus vidas, asi es un universo,
un sistema solar, un planeta, un animal, un dtomo —lo muy grande
tanto como lo asi llamado infinitesimal—, el fruto, la flor, de lo que
fue antes. Cada uno de éstos lidia con una carga de karma precisa-
mente como lo hace el alma del hombre.

Las ensefianzas relativas al desarrollo de los planos internos del
ser, que preceden y producen los planos externos, son bastante eso-
téricas y pertenecen a un estudio més alto que aquél al que pretende-
mos aproximarnos por el momento, pero podemos formarnos alguna
idea general de cémo es hecho por analogia y por comparacién con
la vida del hombre.

Cuando comienza la manifestacién, sobreviene lo que se llama la
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dualidad. Pareceria ser una serie, algo como esto, que simbolizarfa-
mos con un diagrama.

Consideremos a esta linea recta ubicada en la posicién mds alta, un
plano hipotético: podria ser, hablando humanamente, de inmensura-
bles millas de profundidad o de extensién, pero la simple extensién no
tiene nada que ver con el concepto general. Sobre él se extiende la
infinitud del Ilimitado, y bajo el diagrama esta el Ilimitado, y a través
de todo su interior est4 el Ilimitado, interpenetrando por todos lados;
pero para propésitos de nuestra presente ilustracién diremos que estd
por encima.

Coloquemos en cualquier lugar que nos apetezca un punto A,
otro A’, y un tercero A”. Hemos alcanzado ahora, luego de que un
largo periodo de latencia o pralaya ha pasado, un periodo de mani-
festacién o manvantara. A tales puntos A, o A’ 0 A” los llamaremos
el Punto Primordial, la primera penetracién dentro del plano inferior;
la fuerza-espiritu que estd por encima, emergiendo a la actividad
en las simientes del ser y forzando su camino descendente hacia la
vida inferior de manifestacién —no empujada o movida por nada
externo o fuera de si misma—, es conducida hacia la manifestacién
por la vida kdrmica de su propio ser esencial, por la sed de deseo o
de florecer, como un nuevo retofiar de una flor en el precoz verano,
en el que la tendencia en la manifestacién es hacia el exterior. Esta
primera aparici6én es concebida en filosofia como el primero o Punto
Primordial; este es el nombre que se le da en la teosofia judia llamada
la Qabbalah.

Desde el momento en que el punto, la simiente de vida, el germen
del ser —todos estos no son sino nombres para la dnica cosa, el &tomo
espiritual, la ménada espiritual, lldmesela como se quiera— irrumpe
en la vida inferior, por decirlo asi, la diferenciacién o dualidad aparece
y continda, de ahi en adelante, hasta el final del Gran Ciclo, formando
las dos lineas de los lados del tridgngulo diagramético. Podemos lla-
mar a uno AB, el Brahma (masculino), y al otro AC, el Prakriti o na-
turaleza (femenino). A Brahma también se le llama frecuentemente
Purusha, una palabra sanscrita que significa “hombre”, el Hombre
Ideal, como el Qabbalistico Adam Qadmon, la entidad primordial del
espacio, que contiene en Prakriti, o la naturaleza, todas las escalas
septenarias del ser manifestado.

En todo momento, desde el primerisimo instante cuando la dua-
lidad aparece, hay una atraccién incesante entre estas dos lineas o
polos, y se unen. Recuérdese que este simbolo es simplemente un
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paradigma o representacién. Absolutamente, seria absurdo decir
que la vida y los seres proceden en su manifestacién sélo como tridn-
gulos geométricos; pero podemos representarlo simbélicamente en
nuestras mentes de esta manera. Cuando estos dos se unen, el Padre
y la Madre, el espiritu (o realidad) y la ilusién (o maya), Brahma (o
Purusha) y Prakriti (o naturaleza), su unién produce al Hijo. En el
esquema cristiano le dan al Hijo espiritual o primordial el nombre de
Cristos; en el esquema egipcio, Osiris e Isis (o su hermana gemela
Neftis, que es simplemente el lado mds recéndito de Isis) producen su
hijo Horus, el sol espiritual, fisicamente el sol o el dador de luz; y asi
de manera similar en los diferentes esquemas que el mundo antiguo
nos ha transmitido.

De la interacci6én de estos tres, por accién interpolar, por las fuer-
zas espirituales trabajando dentro y fuera, dos nuevas lineas descien-
den —de acuerdo a la manera mistica en la que este esquema de
emanacion se ensefia— y también se unen y forman el cuadrado, o el
kosmos manifestado.

Ahora, desde el Punto Primordial o central nace o procede el sol
de vida. Por ély a través de él se verifica nuestra unién con el Inefa-
ble. El hombre puede ser aqui abajo un ser fisico sobre la tierra, o en
cualquier otro lugar una entidad luminosa y etérea, pero no interesa
dénde estd y qué es su cuerpo: pues una vez que los siete principios de
su ser estdn en accién, el hombre, la entidad pensante, es producido,
conectado por su séptimo principio, y su sexto, con ese sol de vida.

Para cada “hombre” de entre las innombrables multitudes de se-
res auto-conscientes pertenecientes a este kosmos o universo, se ex-
tienden respectivamente hacia arriba o hacia abajo dos naturalezas:
una de las cuales es una rayo de espiritu que lo conecta con lo divino
de lo més divino, y desde ahi se extiende hacia arriba en todas direc-
ciones y lo conecta, en el amplio sentido de la palabra, con el Inefable,
el Ilimitado, que es, por lo tanto, el niicleo de su ser, el centro de su
esencia.

La aparicién y evolucién del hombre como ser humano sobre este
planeta Tierra, sigue la misma linea de maravilloso trabajo de analogfa
de la naturaleza tal como lo hace un planeta en el espacio, o como lo
hace un sol con sus hermanos de un sistema solar, los planetas. El
hombre, de este modo, al ser en verdad un hijo de la Infinidad, el vés-
tago del Inefable, tiene latente dentro de él la capacidad del universo.

Y sobre este hecho depende lo que tan seguido se nos ha dicho
acerca de la obtencién de poderes. El especifico método por medio
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del cual no los obtenemos, el especifico modo de extraviarlos y per-
derlos, es correr tras de ellos, por extrafio que pueda sonar, ya que
éste es el impulso de la vanidad y del egoismo. Si entonces los bus-
camos de manera egoista, iqué obtenemos? Obtenemos la accién de
los bajos poderes sobre nosotros; es una creciente sed de sensacién lo
que obtenemos, y esto nos conduce hacia, y hacia dentro, del inferior
abismo de la Materia, el polo opuesto de lo Ilimitado, si se persigue.

Pero en la gran alma que ha pasado de largo y se ha liberado de
esta sed de adquisicién personal, en quien el avaro espiritu de si
mismo no es por méis tiempo dominante, quien siente su unidad con
todo lo que es, quien siente que todo ser humano, y aun la misma
hormiga que laboriosamente arrastra un trocito de arena solo para
caerse de nuevo, es él mismo —no metaféricamente sino como una
realidad: un cuerpo diferente, pero la misma vida, la misma esencia,
las mismas cosas latentes en ello como en él—, en verdad en él reposa
el poder de ascender la escala del ser, dibujada por el vinculo con el
Altisimo en su mds interna naturaleza. Tanto él como ellos estan lle-
nos de poderes y fuerzas latentes, y él y ellos pueden llegar a ser con
el tiempo dioses mismos, resplandeciendo, por decirlo asi, con poder
como el sol; y la tinica manera es la completa abnegacién, porque la
abnegaci6n, paradéjico como pueda sonar, es el dnico camino hacia
el ser, el ser universal. El ser personal nos cierra la puerta.

Por supuesto que no podemos desterrar de nuestro ser el sentido
de ser, como tampoco es deseable; pero en el aspecto mas bajo toma
para si las formas de todo egoismo, hasta que el ser del hombre que
sigue el sendero de la izquierda, o el camino descendente, termina en
lo que los primeros cristianos —robdndolo de los griegos— llamaron
el Tértaro, el lugar de la desintegracion.

Cuando el hombre asciende ma4s all4 del alcance de la materia, ha
desechado la esclavitud de maya, o ilusién. Recordemos que cuando
comienza la manifestacién, Prakriti se vuelve, o es, maya; y Brahma,
el Padre, es el espiritu de la conciencia, o la individualidad. Estos dos
son en realidad uno, y no obstante son también los dos aspectos del
tinico rayo de vida que actia y reacciona sobre si mismo, tanto como
un hombre puede decir, “Yo soy Yo”. El tiene la facultad de auto-
andlisis, o auto-divisién; todos nosotros lo sabemos, podemos sentirlo
en nuestro ser. Una parte de nosotros, en nuestros pensamientos,
puede ser llamado el Prakriti o el elemento material, o el elemento
mayavi, o el elemento de la ilusién; y la otra, el espiritu, la individua-
lidad, el dios interno.
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Con todo, mientras el hombre ve la vida, mientras recorre con sus
ojos hacia abajo, hacia la escala de seres, él la ve a través de maya; de
hecho, él es el hijo de maya por un lado, asi como lo es del espiritu por
el otro. Ambos estdn en él. Su leccién es aprender que los dos son
uno y que no estdn separados; entonces ya no es engafiado méas. Su
leccién es entender que maya, el gran engafiador, es la famosa cule-
bra o serpiente de la antigiiedad, que nos conduce fuera del Jardin
del Edén (empleando una metéfora biblica), aprender a través de la
experiencia y del sufrimiento lo que la ilusién es —y no es.

También la materia, que es la manifestacién mayavi de Prakriti
en este plano (y acd quiero decir materia fisica), por si misma no es
sustancial. Las cosas més densas y rigidas que podemos pensar, quizd
sean los metales, y en realidad ellos son, quizas, los mas porosos, los
maés espumosos, los més evanescentes, al ser vistos desde el otro o su-
perior lado del ser, desde el otro lado del plano. Tan bien se entiende
esto ahora, que nuestros més intuitivos cientificos nos dicen que el
espacio, que nos parece tan ralo y tenue, es, en realidad, mas rigido
que el acero mas duro. (Por qué la electricidad prefiere los metales
como camino, a la madera comiin, o a la lana de algodén, o a tantas
otras cosas como éstas?

Antes de proseguir, parece ser necesario estudiar un poco lo
que queremos decir con las palabras manvantara y pralaya. Tome-
mos primero manvantara. Esta palabra es un compuesto sénscrito,
y como tal no significa mas que: entre dos Manus. Literalmente,
“entre-manus”. Manu, o dhyani-chohan, en el sistema esotérico, son
colectivamente las entidades que aparecen primero en el comienzo
de la manifestacién y de las que, como un drbol césmico, se derivan
o nacen todas las cosas. Manu en realidad es el arbol (espiritual) de
la vida de cualquier cadena planetaria, del ser manifestado. Manu
es, por lo tanto, en un sentido, el Tercer Logos; como el Segundo es
el Padre-Madre, el Brahma y Prakriti; y el Primero es lo que llama-
mos el Logos Inmanifestado, o Brahman (neutro) y su velo c6smico
Pradhana.

Pradhana es también un compuesto sanscrito, y significa: aquello
que es “colocado delante de”; y a partir de acé, ha llegado a ser un
término técnico en filosofia, y significa lo que llamariamos la pri-
mera capa de apariencia de la materia-rafz, “colocada delante de”,
o mejor, alrededor de Brahman como un velo. La materia-Raiz es
Malaprakriti, naturaleza-raiz, y correspondiendo con ella como el
otro polo o polo activo estd Brahman (neutro). Aquello a partir de lo
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cual el Primer o Inmanifestado Logos procede es llamado Parabrah-
man, y Milaprakriti es su velo késmico. Parabrahman es otro com-
puesto sdnscrito que significa: “mds alld de Brahman”. Malaprakriti,
de nuevo, como se dijo arriba, es un compuesto sdnscrito que signiﬁca
mila, “raiz”, prakriti, “naturaleza”.

Primero, entonces, el Ilimitado, simbolizado por el O; luego, Pa-
rabrahman, y Malaprakriti, su otro polo; luego, mas abajo, Brahman
y su velo Pradhana; luego Brahma-Prakriti o Purusha-Prakriti (siendo
Prakriti también maya); apareciendo el universo manifestado por y
a través de este tdltimo: Brahma-Prakriti, Padre-Madre. En otras
palabras, el Segundo Logos, Padre-Madre, es la causa productora de
la manifestacién a través de su Hijo, que en una cadena planetaria
es Manu. Por lo tanto, un manvantara es el periodo de actividad
entre dos Manus, en cualquier plano, puesto que en cualquiera de
tales periodos hay un Manu-raiz en el principio de la evolucién, y un
Manu-simiente a su fin, precediendo un pralaya.

Pralaya: éste es también un compuesto sanscrito, formado de laya,
de la rafz sanscrita [, y el prefijo pra. iQué significa li? Significa “di-
solver”, “desvanecer”, “diluir”, como cuando uno vierte agua sobre un
cubo de sal o de azicar. El cubo de sal o de aziicar desaparece en el
agua; se disuelve, cambia su forma; y esto puede ser tomado como un
simbolo de lo que es pralaya: un desmoronamiento, un desaparecer
de la materia en algo mds, estando atdn en eso, y lo rodea y lo inter-
penetra. Eso es pralaya, usualmente traducido como el estado de
latencia, estado de descanso o reposo, entre dos manvantaras o ciclos
de vida. Si definidamente recordamos el significado de la palabra
sdnscrita, nuestra mente toma un nuevo sesgo, siguiendo un nuevo
pensamiento; nos hacemos de nuevas ideas; penetramos dentro del
arcano de lo que toma lugar.

Ahora bien, hay varias clases de manvantaras; también muchas
clases de pralayas. Existe, por ejemplo, el manvantara universal y
el pralaya universal, y estos son llamados prakritika, porque es el
pralaya o desaparicién, disolucién, de Prakriti o naturaleza. Luego
estd el pralaya solar. Sol en sénscrito es sirya, y el adjetivo de éste
es saurya; por tanto, el saurya-pralaya, o el pralaya del sistema so-
lar. Luego, en tercer lugar, est4 el pralaya terrestre o planetario. La
palabra sanscrita de tierra es bhaimi, y el adjetivo que le corresponde
es bhaumika: por tanto, el bhaumika-pralaya. Luego podemos de-
cir que estd el pralaya o muerte del hombre individual. El hombre
es purusha; el adjetivo correspondiente es paurusha: por tanto, el
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paurusha-pralaya, o muerte del hombre. Asi, entonces, hemos dado
ejemplos de varios pralayas: primero, del prakritika, o disolucién de la
naturaleza; luego, del pralaya solar, el saurya; luego el bhaumika, o el
fallecimiento de la tierra; y luego, el paurusha, o la muerte del hom-
bre. Y estos adjetivos se aplican igualmente bien a las varias clases de
manvantaras o ciclos de vida.

Hay otra clase de pralaya que es llamado nitya. En su sentido
general, significa: “constante” o “continuo”, y puede ser ejemplificado
por el cambio constante o continuo —vida y muerte— de las células
de nuestros cuerpos. Es un estado en el que la entidad residente
y dominante permanece, pero sus diferentes principios y ripas, o
“cuerpos”, experimentan un cambio continuo. Por esto es llamado
nitya. Se aplica al cuerpo del hombre, a la esfera exterior de la tierra,
a la tierra misma, al sistema solar, y a toda la naturaleza.

Asimismo es representado por un simbolo que H. P. Blavatsky
nos ha dado de la sabidurfa oriental, la exhalacién e inhalacién de
Brahman. Este simbolo, por cierto, no es inicamente hindd. Es ha-
llado en los textos del antiguo Egipto, donde uno u otro de los dioses,
Khnumu, por ejemplo, exhala de su boca el huevo césmico. También
se alude a él en los Himnos Orficos, donde la serpiente césmica ex-
hala como un huevo las cosas que han de ser, o el futuro universo. En
todos lados, especialmente donde la religién o filosofia han conser-
vado su percepcion, hallamos ahi el simbolo del huevo césmico. Las
religiones de menos edad y de menos influencia no lo emplean tan
seguido. El huevo césmico se encontré como simbolo en Egipto; se
hall6 en el Indostin; se encontré en Pert, donde el “Hombre Pode-
roso”, el Purusha sinscrito, el Hombre Ideal, era llamado Manco Ca-
pac, y su esposa y hermana eran llamadas Mama Ocllo, que significa
“Madre Huevo”: éstas trajeron el universo a la existencia, volviéndose
luego el sol y la luna respectivamente.

¢Por qué los antiguos simbolizaban el principio de la manifesta-
cién bajo la forma de un huevo? Preguntemos: ino es un buen sim-
boloP Asi como el huevo que produce el polluelo contiene el germen
de la vida (puesto por su madre, la gallina, y fructificado por el otro
polo del ser), asi también el huevo césmico, que es el Punto Primor-
dial, también contiene el germen de la vida. El huevo en si también
puede ser llamado el germen de vida, y el germen de vida dentro
del huevo puede ser llamado el germen interior —aquel punto més
sutil que recibe aquellos impulsos de los cuales hemos hablado antes,
que descienden desde el centro més alto de comunicacién entre el
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mundo exterior y el interior, las lineas de accién y reaccién magnética
interna—. Y cuando se forma el polluelo dentro del huevo, rompe
su cascarén y sale a la luz del dia, precisamente como vimos que
era el caso con el Punto Primordial. Cuando habia llegado la hora
karmica, brota, por asi decirlo, en otras esferas de manifestacién y
actividad. Los antiguos, llevando atin més lejos la imagen, incluso
hablaron del cielo como de un asunto abovedado, como la parte su-
perior de un cascarén de huevo.

Pensemos mds profundamente en estos simbolos antiguos. Los
antiguos no eran tontos. Hay un profundo signiﬁcado en estas viejas
figuras de lenguaje. ;Por qué Homero hablé de su Olimpo, la morada
de Zeus y de los dioses, como siendo de latén, como bronce, una de
las cosas mds duras y mds rigidas que conocian los griegos? :Por qué
Hesiodo habla del mismo como hecho de hierro? Porque ellos se
daban cuenta de que la vida acd en la materia y de la materia estaba
basada en un sustrato evanescente, y que el mundo inferior de la ma-
teria es, como ha sido dicho a menudo, evanescente, espumoso, lleno
de agujeros, por decirlo asi, e irreal.
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hombres de saber tales como Kepler, Kant, Oersted y Sir William Herschel, que
crefan en un Mundo Espiritual, puede la Cosmogonia Oculta entenderse e intentar
un acuerdo satisfactorio. Pero las ideas de aquellos fisicos difieren enormemente de
las dltimas especulaciones modernas. Kant y Herschel especulaban sobre el origen
y tltimo destino del Universo, asi como de su aspecto presente, desde un punto de
vista mucho mads filoséfico y psiquico; mientras que la Astronomia y la Cosmologia
modernas repudian ahora todo lo que sea investigar los misterios del ser. El resul-
tado es el que era de esperar: fracaso completo y contradicciones inextricables en las
mil y una variedades de las llamadas teorias cientificas, sucediendo con esta teoria lo
que con todas las demas.

La hipétesis nebular, que envuelve la teoria de la existencia de una materia pri-
mordial, difundida en condicién nebulosa, no es de fecha moderna en Astronomia,
como todo el mundo sabe. Anaximenes, de la escuela jénica, habia ya ensefiado que
los cuerpos siderales se formaban por la condensacién progresiva de una materia
primordial pregenética, que tenia un peso casi negativo, y estaba difundida por el
Espacio en una condicién extremadamente sublimada.

— La Doctrina Secreta, 1, 558, 589-go [II, 284-5]

AY TRES puntos que serd necesario tocar brevemente antes
de comenzar nuestros estudios de esta noche.

El primero tiene relacién con la cuestién de la moral, es
decir, la conducta correcta basada en las opiniones correctas, en los
pensamientos correctos. Ya hemos tocado este asunto en casi todas
las reuniones, porque la linea, el sendero, del deber —de la con-
ducta correcta basada en las correctas opiniones— es el sendero de
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todos los que se adentran en la sabiduria antigua y en los Misterios
antiguos. Los grandes pensadores, filésofos y hombres religiosos de
todas las edades, nos han dicho lo mismo.

Estos estudios no son s6lo para propésitos de estudio intelectual, o
de entretenernos con conocimiento abstruso y mistico; sino, primor-
dial, primera y principalmente, para propésitos de la obtencién de
una fundacién correcta de opiniones correctas que deben gobernar
la conducta humana. Cuando tenemos esta fundacién tenemos los
principios de todas las leyes. Podemos afectar al mundo por medio
de nuestras propias opiniones y por medio de nuestros propios actos;
y més ain, seremos capaces, con el tiempo, de afectar para bien in-
cluso a los gobiernos del mundo, quizé no directa e inmediatamente,
pero al menos indirectamente y en el curso del tiempo. Todas las
cosas horribles que desconciertan y confunden y afligen ahora a la
humanidad, surgen casi enteramente de la falta de opiniones co-
rrectas, y por tanto, de una falta de conducta correcta. Tenemos el
testimonio de los iniciados griegos y romanos y de pensadores, de que
los Misterios antiguos de Grecia ensefiaron a los hombres, por sobre
todo, a vivir correctamente y a tener una noble esperanza por la vida
después de la muerte.

Luego, el segundo punto: en nuestra dltima reunién nos referi-
mos a los Misterios antiguos, y tomamos como ejemplos a aquéllos
de Grecia de los que los romanos derivaron sus propios Misterios,
pero nos referimos s6lo a un punto, el aspecto mitolégico; y este as-
pecto mitol6gico comprende sélo una porcién —una relativamente
pequeiia porcién— de lo que fue ensefiado en las Escuelas de Mis-
terio, principalmente en Samotracia y en Eleusis. En Samotracia se
ensefi6 la misma ensefianza-Misterio que fue corriente en otros sitios
de Grecia, pero alli era mds desarrollada y recéndita; y la fundacién
de estas ensefianzas-Misterio era la moral. Los hombres mas nobles
y grandiosos de los tiempos antiguos en Grecia fueron iniciados en
los Misterios de estos dos asentamientos de conocimiento esotérico.

En otros paises mas lejanos del este tenfan otras Escuelas de Mis-
terio o “colegios”, y esta palabra colegio de ningin modo significa
necesariamente un mero templo o edificio; significaba: “asociacién”,
tal como en nuestra palabra moderna: colega, asociado. Las tribus
teut6nicas del norte de Europa, las tribus germénicas —que inclufan
escandinavia— tenfan también sus Colegios de Misterios; y los maes-
tros y los neéfitos permanecian en el seno de la Madre Tierra, bajo
el Padre Aeter, el cielo ilimitado, o en recepticulos subterréneos, y
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ensefiaban y aprendian. Expresamos acd, a la vez, que el nicleo, el
corazon, el centro de los Misterios antiguos eran los abstrusos proble-
mas que trataban de la muerte. Todavia tenemos estas ensefianzas, y
las veremos préximamente.

El tercer punto es con respecto a los paradigmas o diagramas
que hallamos necesario usar de cuando en cuando para ilustrar cier-
tas ensefianzas. Recuerden que estos paradigmas son relativos y
cambiantes; no son asuntos rigidos ni fijos o absolutos. Este hecho
debe mantenerse claro en la mente, y en torno a ellos, a la mente
nunca debe permitirsele cristalizarse. (Por qué? Porque cualquier
paradigma, cualquier combinacién particular de lineas geométricas,
puede ilustrar distintos pensamientos u objetos: por ejemplo, el pa-
radigma del tridngulo del cual pende el cuadrado (como fue usado
en nuestra Gltima reunién) puede aplicarse igualmente tanto al més
alto principio combinado en el hombre, la ménada mental-espiritual,
como a los principios inferiores en los que la ménada cae al principio
de la encarnacién o manifestacién, y del que resucitard cuando los
primeros repiques de las campanas praldyicas sean escuchadas en los
espacios akasicos.

Proseguiremos ahora nuestro estudio. Tomaremos como nuestro
tema general los mismos dos parrafos de la pégina 43 del volumen I
de La Doctrina Secreta [1, 101] que leimos en nuestra dltima reunién:

La Doctrina Secreta ensefia el desenvolvimiento progresivo de todo, lo mismo
mundos que 4tomos; y este estupendo desenvolvimiento no tiene ni principio conce-
bible ni fin imaginable. Nuestro “Universo” es tan s6lo uno de un niimero infinito de
Universos, todos ellos “Hijos de la Necesidad”, puesto que son eslabones de la gran
cadena Césmica de Universos, siendo cada uno un efecto con relacién a su predece-
sor, y una causa respecto al que le sucede.

La aparici6n y la desaparicién del Universo son representados como la espiracién
e inspiracién “del Gran Aliento”, que es eterno; y que siendo Movimiento, es uno
de los tres aspectos de lo Absoluto —siendo los otros dos el Espacio Abstracto y la
Duracién—. Cuando “el Gran Aliento” se expele, es llamado el Soplo Divino, y se le
considera como la respiracién de la Deidad Incognoscible —la Existencia Unica—,
la cual exhala un pensamiento, por decirlo asi, que se convierte en el Kosmos. (Ver
“Isis sin velo”). De igual modo, cuando el Aliento Divino es inspirado, el Universo
desaparece en el seno de “la Gran Madre”, que duerme entonces “envuelta en sus
invisibles vestiduras”.

Era la intencién tratar esta noche la aurora de la manifestacién
como se encuentra en el Libro Hebreo de los Principios llamado
Génesis, y estudiarlo y mostrar su similitud y parecido, y la identidad
fundamental de verdad sobre la que esta basado, al compararlo con
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las otras religiones del mundo. Pero en vista del hecho de que en
nuestro tltimo estudio nos vimos obligados a tratar sobre el primer
venir-a-ser del velo puesto sobre el rostro del Inefable, pareceria me-
jor emprender esta noche, si tenemos tiempo, un corto esbozo de lo
que es llamado en ciencia la teorfa nebular, cudn lejos las ensefianzas
esotéricas van con ella, y dénde y cudndo se apartan de ella.

La teoria nebular, tal como fue originalmente ensefiada por la
ciencia, por el francés Laplace —pero derivada por él a partir del gran
pensador y fildsofo alemén, Immanuel Kant—, expresa que el espacio
que ahora es ocupado por los planetas del sistema solar estuvo origi-
nalmente lleno de una tenue forma de materia, un estado altamente
ardiente o incandescente. Digamos acd que esta particular teorfa de
Laplace nunca ha sido probada con respecto a la incandescencia, que
no es sujeta en todo respecto a una demostracién matemética, y no
puede serlo, y que eso en si mismo, tomado como un todo, forma una
de las grandes pruebas contra la verdad de la teoria nebular tal como
fue expresada entonces, y tal como desde entonces ha sido modificada
en algin grado por los pensadores modernos.

Laplace expuso més adelante que esta nebulosa estaba en una con-
dicién de lenta rotacién, o movimiento circular, en la misma direccién
en la que los planetas se mueven ahora en sus érbitas, y en la misma
direcci6n en la que los planetas y el sol se mueven ahora alrededor de
sus ejes. En otras palabras, la presente revolucién orbital y rotacién
de los planetas se derivan de este movimiento mecanico, original,
circular, de la nebulosa primordial.

Asimismo, Laplace expuso que este caliente e inmenso objeto
se enfrié, y que mientras se enfri6, se encogi6, de acuerdo con una
cierta ley del calor, y que este encogimiento, de acuerdo con una ley
de la dindmica, incremento la velocidad de rotacién y el impulso de
cualquier punto en su superficie. Ahora bien, como todos saben, las
partes de la rueda mds cercanas a la periferia, la circunferencia, se
mueve con el mds grande momento y la mds alta velocidad, aunque
no mas rapido, en otro sentido, que lo que lo hacen las particulas en
el centro. Este incremento en rapidez en el girar alrededor, creci6
tanto que lleg6 el momento cuando la fuerza centrifuga se sobrepuso
a la fuerza centripeta o cohesiva, y entonces esta nebulosa giratoria
liber6 un anillo, y este anillo también continué girando y condensan-
dose, y finalmente formé una esfera o bola que llegé a ser el planeta
mas externo, Neptuno. Y asi progresivamente los otros planetas vi-
nieron a ser, permaneciendo el niicleo de la nebulosa como nuestro
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sol. En pocas palabras, a medida que el cuerpo nebular contrajo
y condensé su materia, el mismo fenémeno ocurrié de nuevo y de
la misma manera, y de este modo el segundo planeta més externo,
Urano, fue liberado, y asi hasta que todos los planetas llegaron a ser
como esferas. Ahora, algunos de estos tenues y todavia nebulosos
planetas, contrayéndose y de este modo incrementando sus velocida-
des de rotacién, ellos mismos desarrollaron anillos alrededor de ellos,
que por turnos fueron liberados de sus planetas-padres, y siguiendo el
mismo curso que sus planetas-padres se volvieron esferas, que de este
modo llegaron a ser los satélites, las lunas de los respectivos planetas;
mientras el centro de la nebulosa original se condensé en la (supues-
tamente) incandescente o abrasadora bola que es el sol.

Cuando H. P. Blavatsky trajo por primera vez las ensefianzas teo-
soficas al mundo occidental, destacaron preguntas de cosmogonia, o
el principio y desarrollo primordial del universo, y se le preguntd, y
también, a través de ella, se le pregunt6 a sus Maestros, con respecto
a qué la teoria nebular corria lado a lado y “corroboraba” la exposicién
de la teoria de los ocultistas, la teorfa esotérica; y a la respuesta que
dieron entonces se le llamé “una respuesta evasiva”. Levantd criticas
y algiin lenguaje enfurecido.

dPor qué, se preguntd, si los Maestros conocen estas verdades
maravillosas, no han iluminado al mundo con el esplendor de sus en-
seflanzas? ;Por qué mantienen estas y otras cosas escondidas? Fue
argiiido que ninguna ensefianza puede ser mala para el hombre si es
verdad: lo que era un argumento muy tonto, en realidad, hasta donde
cabe, porque muchas ensefianzas son ciertas, y, sin embargo, son
completamente no aptas para que el hombre promedio las tenga. No
obstante, vamos a investigar este asunto esta noche.

Los Maestros dijeron que la teorfa nebular era en su bosquejo ge-
neral, y s6lo en ciertos aspectos, bastante representativa de lo que era
la ensefianza esotérica, pero aun, por todo ello, tenfa defectos vitales;
y estos defectos no los especificaron enteramente ni los delinearon
por completo. Pero dieron claros indicios de en dénde radicaban
los defectos y lo que eran; también dieron una clara, légica y concisa
razén para su reticencia, que era obligatoria e inevitable.

Ahora bien, el principal defecto en la teoria de Laplace es que era
una hipétesis puramente mecénica, puramente mecanicista, pura-
mente materialista, que en muchos de sus aspectos no podia corrobo-
rarse incluso con las matematicas, y basada en nada més que el hecho
de que en el vasto abismo del espacio los astrénomos, al investigar
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los residuos de la luz estelar, encontraron nebulosas y nebulosida-
des y, adoptando la idea de Kant, arguyeron dogméticamente sobre
ella. Pero, no obstante, habfa verdad en la teoria nebular —habia
alguna verdad—. Ahora, iqué es esa verdad? (Y cudl era el defecto
mas vital? El defecto mads vital, primero, fue el hecho —aludido
arriba— de que la teorfa omiti6 toda accién de seres espirituales en
el universo como los conductores, los agentes, la mecénica o meca-
nicos del mecanismo que indudablemente existe. Se nos ensefia que
la filosofia esotérica no niega la accién mecénica en el universo, pero
declara que donde hay una accién mecénica hay un gobierno o, espe-
cificamente, mecénicos trabajando, produciendo los movimientos del
mecanismo, de acuerdo con el karma. Debe haber dadores de “ley”
o hacedores de “ley” o impulsadores de la “ley”, si puede ser usada
la expresion; y detrds de éstos debe estar la vida universal. En otras
palabras, el defecto vital era que esta teorfa nebular omiti6 la primera
verdad de todo ser —que los dioses estaban detras del kosmos, se-
res espirituales, entidades espirituales— el nombre no importa. No
Dios, sino dioses.

La “naturaleza” es imperfecta, por tanto, necesariamente comete
“errores”, porque su accién deriva de multitud de entidades tra-
bajando: lo que vemos alrededor de nosotros todo el tiempo es la
prueba de ello. La “naturaleza” no es perfecta. Si hubiera surgido
de las “manos de la inmutable Deidad”, en consecuencia, perfecta e
inmutable como su padre, sin conocer cambio, seria una obra per-
fecta. Es bastante lo contrario, como sabemos, y sus imperfecciones
o “errores” nacen del hecho de que los seres existiendo en, y traba-
jando en, y controlando y haciendo, la naturaleza, se extienden en
jerarquias sin fin desde la mds Interna de lo Interno, desde la mas
Superior de lo Superior, hacia abajo para siempre, hacia arriba para
siempre, en todos los grados de imperfeccién y de perfeccién, que es
precisamente lo que vemos en las escenas de la manifestacién que
nos rodea. Nuestra intuicién nos dice la verdad con respecto a esto,
y debemos confiar en ella.

Esto era bien conocido para los antiguos. Los estoicos lo expre-
saron y lo ensefiaron en su magnifica filosofia. Los estoicos de Roma
y de Grecia lo expresaron originalmente por lo que llamaron teocra-
cia. Teocracia tiene un significado compuesto —Theos, “un dios”,
“ser divino”, y krasis, que significa “un entremezclado”— un entre-
mezclado de todas las cosas en el universo, entremezclandose con todo
lo demds, sin nada posiblemente separable del resto, el Total. Es la
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herejia cardinal de las religiones orientales hoy dia, notablemente en
la de los buddhistas, si un hombre piensa que esta separado o es sepa-
rable del universo. Este es el error mas fundamental que el hombre
puede cometer. Los primeros cristianos le llamaron el “pecado con-
tra el Santo Espiritu”. Si vemos a nuestro derredor y si miramos ha-
cia adentro, nos damos cuenta de que somos una entidad, por decirlo
asi, una gran multitud humana, un 4rbol viviente de vida humana,
entretejida inseparablemente en, y a partir de, la naturaleza, el Todo.

El siguiente defecto de la teorfa nebular es que declaraba que
en sus primeras etapas la nebulosa era incandescente, ardiente. La
enseflanza esotérica es que en realidad es ardiente, pero ardiente con
una luz fria, igual o similar a aquélla de la luciérnaga, si se quiere. No
hay mds calor en una nebulosa de la que hay en la luz de la luciér-
naga. Estaluz en la nebulosa, esta luminosidad, no es de combustién
de ningtn tipo; pero, entonces, ide dénde es? Es de la moradora
daiviprakriti, “Naturaleza o luz divina” en su manifestacién en ese
plano, la misma luz que en seres sensibles se manifiesta en una forma
superior como conciencia en todos sus grados, desde la pdlida con-
ciencia fisica subiendo hasta el alma y el ego; a través del ser subiendo
hacia dentro del ser sin-ser del Paramatman, el “ser supremo” —una
mera expresién de conveniencia para significar la culminacién o la
cima de una jerarquia, porque realmente no hay ser supremo, lo cual
significaria un limite, y por tanto finitud—. Si lo hubiera, habria un
ser inferior. El Ser es ilimitado, eterno, el propio corazén del ser, la
fundacién y nicleo sin dimensién de todo lo que es.

A continuacién, el tercer defecto vital: los planetas y el sol no
se desarrollaron o nacieron de la manera expuesta por la teoria ne-
bular. ¢Cémo nacen los planetas y el sol? (diré acd, a manera de
paréntesis, que este asunto deberfa aparecer mucho mds adelante en
nuestro estudio, pero hay una razén para referirse a él en este ins-
tante). Cada cuerpo solar o planetario, el sol y los planetas en nuestro
sistema solar y andlogamente en cualquier otro lugar, es el hijo, o
mejor atin, el resultado, o el re-corporeizarse, de una entidad césmica
anterior que, al tiempo de entrar en su pralaya, su prakritika-pralaya
—Ia disolucién de sus principios inferiores— al final de su largo ciclo
de vida, existe en el espacio en la actividad superior de sus principios
espirituales y en la dispersién de sus principios inferiores, los cuales
existen en forma latente en el espacio como skandhas, en lo que es
llamado en sanscrito una condicién-laya, de la raiz [7, que significa
“disolver” o “desvanecerse”. Por tanto, un centro-laya es un punto de
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desaparicién —el punto mistico donde un objeto desaparece de un
plano, si se quiere—, y sigue adelante para reaparecer en otro plano.

Para repetir una ilustracién que usamos en nuestra tltima reu-
nién: verter agua sobre un cubo de azicar o sal, y mirarlo disolverse;
se ha desvanecido como un cubo o entidad separada. Ha entrado a su
estado-laya como cubo o entidad de azidcar o sal. La forma ha desapa-
recido, y su ser —la azdcar o sal— ha entrado en algo méds. Cuando
los principios superiores de un cuerpo césmico entran en algo mds,
dqué es ese algo més en lo que ellos entran? Entran primero al aeter
c6smico superior, y a su debido tiempo siguen atin mds alto, hacia la
intensa actividad de los planos espirituales; Ahi, pasan largos eones en
estados y condiciones para nosotros casi inimaginables. A su debido
tiempo comienzan su curso descendente hacia la materia otra vez, o
vuelven a corporeizarse, y finalmente, por atraccién, recolectan sus
viejos skandhas que hasta ahora descansaban latentes, y de este modo
forman para ellos un nuevo cuerpo, al pasar a la manifestacion a través
de, y por, el centro-laya donde esos skandhas estaban esperando.

Esos principios inferiores estaban, mientras tanto, en nirvana, lo
que nosotros llamaremos devachan luego de la muerte del hombre,
pues el devachdn como un estado no se aplica a la ménada superior
o celestial o divina, sino sélo a los principios medios del hombre, al
ego personal, o al alma personal, en el hombre. Aplicada a noso-
tros esta condicion es el estado de devachdn —la “tierra de los dio-
ses”, si gustan—; pero aplicada a un cuerpo césmico es el estado de
nirvana. Nirvana es un compuesto sanscrito, nir, “fuera”, y vana, el
pasado participio pasivo de la raiz va, “soplar”, es decir, literalmente
“apagado”.

Tan mal se ha entendido el significado del antiguo pensamiento
hindd (e incluso su idioma, el sdnscrito), que por muchos afios, es-
colares europeos muy eruditos discutian si ser “apagado” significaba
o no la aniquilacién entitativa. Recuerdo una vez que al hablar con
un sabio chino (sucedié que era buddhista) me dijo que el estado
del hombre luego de la muerte era “como esto”, y alzé una candela
iluminada que estaba sobre la mesa y sopl6 sobre ella, y la luz se
apag6. Y dijo él, “Asi”. El estaba en lo correcto, porque se referfa
a los principios inferiores en el hombre. Ellos (no nosotros, nuestra
esencia entitativa o monddica) son simplemente el vehiculo en el que
vivimos; y cuando morimos, nuestro cuerpo fisico es “apagado”, se
disuelve, entra en su pralaya o disolucién, y sus moléculas, sus parti-
culas, entran en el estado-laya y pasan un cierto tiempo alli hasta que
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la naturaleza los pone de manifiesto de nuevo; o, para ponerlo mas
exactamente de otra forma, hasta que el impulso que mora en cada
particula monddica fisica, por la sed por ser activo surge a la manifes-
tacién de nuevo, y vuelve a entrar en algin cuerpo del tipo apropiado
y de similar grado de evolucién.

Esta es una —y s6lo una— faceta del secreto de la muy malen-
tendida doctrina de la trasmigracién en animales. Los elementos
inferiores, el cuerpo astral y los sedimentos astrales del animal u hom-
bre fisico, llegan a ser los principios —no el latente superior, sino los
principios intermedios— del mundo de las bestias. Son sedimentos
o despojos humanos desechados por el hombre.

El polvo césmico resultante de la disolucién de un mundo anterior
descansa en un centro-laya; mientras los principios superiores de ese
mundo o cadena planetaria estdn en su paranirvana, y permanecen
ahi hasta que la divina sed de vida activa en el plano maés alto del
descenso, que resurge en la ménada césmica de un planeta o sol, hala,
empuja, o impulsa, o impele, a esa ménada a las fronteras espirituales
de la manifestacién; y cuando llega a esas fronteras, irrumpe a través
de ellas por decirlo asi, o penetra, o atraviesa, u orbita en descenso,
hacia dentro de los planos debajo de ella, y asi una y otra vez a través
de muchos planos, hasta que finalmente la ménada ciclica alcanza y
toca o ilumina todos esos elementos inferiores que permanesen en el
centro-laya: los despierta, los re-despierta, los revivifica, los reclama
hacia el ser, los re-ilumina desde adentro; y esto produce la luminosi-
dad o nebulosidad vista en tantas partes del espacio interestelar. Por
lo tanto, es, en realidad, daiviprakriti, la “naturaleza divina”, la di-
vina luz, en una de sus formas inferiores —la séptima, contando de
manera descendente—, y esta misma luz, o fuerza, en este nuestro
plano y en una de sus formas mds inferiores, es la electricidad y el
magnetismo. Nuestros Maestros nos han dicho que el universo fisico,
acé en el que vivimos —las piedras, los metales, los arboles, etc.—, es
luz corporeizada. Todos estan formados de dtomos, y estos dtomos,
por decirlo asi, son los dtomos misticos de esta luz, la parte corpus-
cular de la luz, porque la luz es corpuscular: no es un simple modo
de movimiento o una onda de algo més. La luz (nuestra luz) es un
cuerpo, tan cuerpo como la electricidad —una de sus formas— es un
cuerpo, es decir, material, o materia sutil.

Ahora bien, cuando esta nebulosa de la que hemos estado ha-
blando —démosle su nombre cientifico— ha alcanzado el punto de
desarrollo o evolucién descendente hacia la manifestacién donde los
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principios re-corporeizados del mundo o cosmos o sol o planeta ante-
rior, segin sea el caso, han entrado suficientemente en ella, entonces
comienza a rotar por medio de una energia caracteristica, similar al
electromagnetismo, inherente en ella. Platén nos dice que el movi-
miento circular es uno de los primeros signos de existencia entitativa,
libre —un dicho del que a menudo se mofan nuestros jévenes sabios
de la ciencia y prominentes trasnochados de una era transitoria de
pensamiento dogmético—. Platén define el ser como un “cuerpo
que es capaz de accién y sobre el que se puede actuar”. Esuna buena
definicién para recordar, pues implica tanto la existencia activa como
pasiva —o manifestacién—. El decfa que con respecto a la esencia
superior del cosmos —el Principio primordial del que H. P. Blavatsky
habla como el inefable Aquello— no es “un” ser (por tanto limitado,
que posee limites), porque ni hace accién ni se actda sobre él. Es
Todo, eterna, inacabablemente Todo.

Asi, esta nebulosa césmica deriva del lugar donde primero fue de-
sarrollada, el impulso conductor de karma dirigiendo aqui y all4, esta
nebulosidad luminosa moviéndose circularmente y contrayéndose,
pasando a través de otras fases de evolucién nebular, tales como la
etapa espiral y la anular, hasta que se vuelve esférica, o mejor, una
serie nebular de esferas concéntricas. La nebulosa en el espacio,
como se acaba de decir, toma a menudo una forma espiral, y desde
el nicleo, el centro, emanan secciones, secciones espirales, y parecen
como ruedas giratorias dentro de ruedas, y giran durante muchas
eras. Cuando llega el momento —cuando el giro se ha desarrollado
pari passu con las vidas e inteligencias residentes dentro de la nebu-
losa césmica— entonces aparece la forma anular, una forma como
de un anillo o de anillos concéntricos, con un corazén en el centro,
y luego de largos eones, el corazén central se vuelve el sol o cuerpo
central del nuevo sistema solar, y los anillos los planetas. Estos anillos
se condensan en otros cuerpos, y estos otros cuerpos son los planetas
que circulan alrededor de su hermano mayor, el sol; mayor porque él
fue el primero en condensarse en una esfera.

La idea de los cientificos modernos de que el sol nebular liber6
los planetas, y de que la tierra, luego de una solidificacién parcial,
liber6 la luna, y de que los otros planetas tuvieron lunas hechas de
igual forma, no es la ensefianza de la filosofia esotérica. Nunca ha
sido probado, y es criticado a diario por hombres tan eminentes como
aquéllos que propusieron estas teorfas. Los cientificos nunca han
probado la teoria nebular como ha sido propuesta y modificada de
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tiempo en tiempo; los cientificos nunca han sido capaces de probar
por qué tanto calor puede desarrollarse y ser retenido en un objeto
tan tenue, tan didfano. Sila luminosidad surge de la combustién
de materia gaseosa, Jpor qué no se agota? Ha tenido billones de
afos, eras incontables, en las cuales agotarse, y el cielo estd colmado
de nebulosas que no se han extinguido ain; e igual con respecto al
sol. El sol estd formado de la misma materia que la nebulosa, luego
convertida en materia cometaria. El sol no arde; no tiene més calor
en él que lo que tiene un cuenco de agua que transmite el rayo solar.
El sol no estd en combustién: es el generador y el almacén del
grandioso océano de fuerza y de fuerzas que alimentan nuestro en-
tero sistema solar. La materia es fuerza corporeizada o cristalizada; la
fuerza, inversamente, puede ser llamada materia sutil —o materia en
su cuarto, quinto, sexto y séptimo estado, pues fuerza y materia son
una. Elsol es un almacén y un generador de fuerzas, y es en si mismo
fuerza en su primer y segundo estado —es decir, la materia en su
sexto y séptimo estado, contando ascendentemente. Estudiaremos
este asunto de manera mis completa en una conferencia posterior.
Este es un sencillo esbozo de las ensefianzas que hemos recibido
sobre los asuntos tratados. La luna comprende otro asunto, que ame-
ritard a su debido tiempo un estudio realmente muy particular.
Primero una nebulosa, luego un cometa, luego un planeta; pero
el boceto de arriba esboza el estado de un sistema solar en la pri-
mera era del manvantara solar. Ahora, tomemos cualquier planeta,
y sucinta, brevemente, toquemos la naturaleza de un manvantara
planetario. El sol, claro, permanece a través de todo el manvantara
solar. Comienza con éste, y cuando el sistema solar llegue a su fin,
el pralaya del sol también vendrd. Pero los planetas son diferentes
en ciertos aspectos. Ellos también tienen su manvantara, cada uno
de ellos, que dura usualmente muchos billones de afios; y cuando
una cadena planetaria o cuerpo ha alcanzado su término, cuando su
hora llega para ir al descanso, o al pralaya o disolucién, el manvantara
termina y el pralaya comienza, pero en este caso no es un prakritika-
pralaya que, ustedes lo recuerdan, significa la disolucién de la natu-
raleza. El cuerpo planetario permanece muerto, como esta ahora la
luna, pero envia sus principios (precisamente como lo hizo el anterior
sistema solar) a un centro-laya en el espacio, y permanecen alli por
“eras innumerables”. Mientras tanto, los otros planetas de ese sis-
tema solar atraviesan sus ciclos; pero el planeta que hemos escogido
como ilustracién, cuando llega de nuevo su tiempo para descender
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en el manvantara, sigue su linea de desarrollo precisamente de la
misma manera como se ha esbozado antes. Desciende de nuevo en
la manifestacién por medio de la divina sed planetaria interna por la
vida activa y es dirigida al mismo sistema solar, y al mismo puesto,
relativamente hablando, que su predecesor (su anterior ser) ocupaba,
atraido hacia alli por fuerzas magnéticas y de otro tipo en los planos
inferiores. Forma, en el principio de su curso o viaje descendente,
una nebulosa planetaria; luego de muchos eones se vuelve un cometa,
siguiendo finalmente una 6rbita eliptica alrededor del sol de nuestro
sistema solar, siendo de este modo “capturado”, como nuestros cien-
tificos dijeron erréneamente, por el sol; y finalmente se condensa en
un planeta en su condicién fisica primitiva. Los cometas de tiempo
periédico corto estdn en ruta de volver a ser planetas en nuestro
sistema, a condicién de que eludan con éxito los muchos peligros
que acosan a tales cuerpos etéreos antes de que la condensacion y el
endurecimiento de sus materias los proteja de la destruccién
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EL AMANECER DE LA MANIFESTACION: CENTROS-LAYA. UN UNIVERSO
CONSCIENTE: ESPIRITUALMENTE INTENCIONAL. DOCTRINA ESTOICA DE LA
INTERRELACION DE TODOS LOS SERES. “LEYES DE LA NATURALEZA”.
POLITEISMO FILOSOFICO Y LA DOCTRINA DE LAS JERARQUIAS.

La Jerarquia de los Poderes Creadores estd dividida esotéricamente en Siete (o
4y 3), dentro de los Doce grandes Ordenes, registrados en los doce signos del Zo-
diaco; estando los siete de la escala en manifestacién relacionados, adem4s, con los
Siete Planetas. Todos éstos se hallan subdivididos en grupos innumerables de Seres
divinos Espirituales, semi-Espirituales y etéreos.

Las Principales Jerarquias entre éstas, se hallan aludidas en el gran Cuaternario o
los “cuatro cuerpos y las tres facultades”, exotéricamente, de Brahma, y el Panchas-
yam, los cinco Brahmas, o los cinco Dhyani-Buddhas en el sistema buddhista.

—La Doctrina Secreta, 1, 213 [1, 235]

El negarse a admitir que en todo el sistema solar no existan mdés seres racio-
nales e intelectuales en el plano humano que nosotros, constituye la mayor de las
presunciones de nuestra época. Todo cuanto tiene derecho a afirmar la ciencia, es
que no existen Inteligencias Invisibles que vivan bajo las mismas condiciones que
nosotros. No puede negar categéricamente la posibilidad de que existan mundos
dentro de mundos, bajo condiciones por completo diferentes de las que constituyen
la naturaleza del nuestro, ni puede negar la posibilidad de que exista cierta limitada
comunicacién entre algunos de estos mundos y el nuestro. Al més elevado de estos
mundos, segin se nos ensefia, pertenecen los siete 6rdenes de Espiritus puramente
divinos; a los seis inferiores corresponden las jerarquias que pueden en ocasiones
ser vistas y oidas por los hombres, y que se comunican con su progenie de la Tierra;
progenie que se halla unida a ellas de modo indisoluble, teniendo cada principio
en el hombre su origen directo en la naturaleza de estos grandes Seres, que nos
proporcionan nuestros respectivos elementos invisibles. —1Ibid., I, 133 [I, 171]

BRIMOS NUESTRO estudio esta noche leyendo de La Doctrina
Secreta, volumen I, pagina 258 [ I, 273]:

“Lo que sea que abandone el Estado Laya se convierte en vida activa; es
arrastrado al torbellino del MovimiexTo (el disolvente alquimico de la Vida); Espi-
ritu y Materia son los dos Estados del Uno, que no es ni Espiritu ni Materia, Siendo
ambos la vida absoluta, latente” (Libro de Dzyan, Comm. iii, par. 18) . . . “El
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Espiritu es la primera diferenciacién de (y en) el Espacio; y la Materia, la primera
diferenciacién del Espiritu. Lo que no es ni Espiritu ni Materia, es Eso —la Causa
sin Causa del Espiritu y de la Materia, que son la Causa del Kosmos. Y a AquELLo
lo lamamos la Vipa Una o el Aliento Intra-Césmico”.

En nuestro estudio de hace una semana nos embarcamos en una
breve discusién, o mas bien en una digresién con respecto a ciertos
factores astronémicos que caben ampliamente en la ensefianza oculta
o esotérica que conduce a una correcta comprensioén de la cosmogo-
nia o la construccién del mundo, y también de la teogonfa o el génesis
de los dioses o de las inteligencias divinas que inician y dirigen la cos-
mogonia, como son éstas esbozadas en La Doctrina Secreta. Dentro
del tiempo a nuestra disposicién revisaremos con brevedad la f6rmula
en la que la sabidurfa antigua toma cuerpo, y los agentes efectuales
que actdan en la aurora de la manifestacion; y esta noche nos com-
prometeremos a revisar brevemente los agentes causales o aspectos
del mismo asunto.

El amanecer de la manifestacién, como nos dice La Doctrina Se-
creta, comienza en y con el despertar de un centro-laya. La palabra
sanscrita laya, como ya vimos antes, significa en esoterismo ese punto
o sitio —cualquier punto o cualquier sitio— en el espacio que, de-
bido a ley kdrmica se convierte de pronto en un centro de vida activa,
primero en un plano superior y luego descendiendo en la manifesta-
cién a través, y por, los planos inferiores. En un sentido semejante,
un centro-laya puede ser concebido como un canal, un conducto, a
través del cual la vitalidad de las esferas superiores se estd vertiendo,
inspirando, insuflando, en los planos inferiores o estados de materia,
o mas bien de sustancia. Pero detrds de toda esta vitalidad hay una
fuerza conductora. Hay mecdnicos en el universo, mecénicos de mu-
chos grados de conciencia y poder. Pero detrds de lo simplemente
mecdanico se encuentra el maquinista espiritual.

Parece absolutamente necesario primero empapar nuestras men-
tes una y otra vez con el pensamiento de que todo en nuestro universo
c6smico, es decir, el universo estelar, estd vivo, estd dirigido por la
voluntad y gobernado por la inteligencia. Detrds de cada cuerpo
c6ésmico que vemos, hay una inteligencia directora y una voluntad
conductora.

Si la teosoffa tiene un enemigo natural contra el cual ha luchado
y luchard siempre, es la opinién materialista de la vida, la opinién de
que nada existe excepto la materia muerta e inconsciente, y de que
el fenémeno de la vida, del pensamiento y de la conciencia, surge de
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ella. Esto no es meramente contranatural y €n consecuencia imposi-
ble; es absurdo como una hipétesis.

Por el contrario, como podemos leer en la Doctrina Secreta, el pos-
tulado principal, fundamental y basico del ser, es que el universo es
conducido por la voluntad y por la conciencia, guiado por la voluntad
y por la conciencia, y estd espiritualmente dirigido a un fin. Cuando
un centro-laya es impulsado a la accién por el contacto de estos dos
en su camino descendente, convirtiéndose en la vida corporeizada
de un sistema solar, o de un planeta de un sistema solar, el centro se
manifiesta primero en su plano superior. Los skandhas (que ya des-
cribimos en nuestro anterior estudio) son despertados a la vida uno
tras otro: primero los superiores, luego los intermedios, y finalmente
los inferiores, c6smica y cualitativamente hablando.

En tales centros-laya la vida corporeizada se muestra primero
a nuestros ojos fisicos como una nebulosa luminosa —materia que
podemos describir como estando, claro, en el cuarto plano de la na-
turaleza o prakriti—, pero no obstante, en el segundo (contando de
forma descendente) de los siete principios o estados del universo
material. Es una manifestacion, en ese universo, de daiviprakriti,
es decir, prakriti “resplandeciente” o prakriti “divina”. Al pasar los
eones, este centro-laya, ahora manifestindose como una nebulosa,
permanece establemente en el espacio, aunque lentamente desarro-
llandose y condensédndose (siguiendo el impulso de las fuerzas que lo
han despertado a la accién en este plano). Al pasar los eones, digo, es
atraido hacia esa parte o localidad en el espacio, si estamos hablando
de un sistema solar, o hacia ese sol, si estamos describiendo el venir
a ser de un planeta, con el que tiene afinidades kdrmicas —skéan-
dhicas— o atraccién magnética, y eventualmente se manifiesta, en el
dltimo caso, como un cometa. La materia de un cometa, a propésito,
es enteramente diferente de la materia de la que tenemos algin cono-
cimiento en la tierra, y es imposible de reproducir bajo cualesquiera
condiciones fisicas en nuestros laboratorios, porque esta materia,
mientras estd en el cuarto plano de manifestacién (de lo contrario no
deberiamos percibirla con nuestros ojos del cuarto plano), es materia
en otro estado que cualquier estado conocido por nosotros —pro-
bablemente en el sexto estado, contando desde abajo, o el segundo
estado, contando desde arriba.

De esa materia es el sol, o mejor dicho el cuerpo solar, en su forma
exterior compuesta. Es materia fisica en su sexto estado, contando
en forma ascendente, o en el segundo estado, contando en forma
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descendente o hacia el exterior; y su niicleo que, como H. P. Blavatsky
nos dice en La Doctrina Secreta, es una particula o un atomo solar
de sustancia material primordial, o sustancia espiritual, es materia
en el séptimo estado, contando hacia arriba, o el primero o superior,
contando hacia abajo.

Conel tiempo, este cometa, si tiene éxito en seguir su camino para
convertirse en lo que estd destinado a ser, finalmente llega a ser un
planeta; esto llega a ser a menos que se encuentre con algin desas-
tre, como cuando es tragado por uno u otro de los soles por los que
puede pasar en su desviada 6rbita. Algunos cometas en nuestro sis-
tema solar casi han alcanzado ya el estado planetario en sus primeras
etapas, en su camino de llegar a ser un planeta crecido por completo
del sistema solar, que sus 6rbitas se hallan dentro de los confines o
limites del sistema. Por ejemplo, tal es el caso del cometa de Encke,
que tiene una Orbita eliptica, y que se mueve alrededor del sol en
una curva cerrada en el espacio de un poco més de tres afios. Otro
es el de Biela que, segin creo, no ha sido visto de nuevo luego de
que pareci6 partirse en dos, creo que en los afios cincuenta del siglo
pasado. Otro fue el de Faye, que tiene la 6rbita més larga de estos
tres. Otros dos son los de Vico y Brorsen.

Pareceria como si todos aquellos cometas que son atraidos a 6r-
bitas elipticas alrededor de nuestro sol, fueron asi atraidos porque
estaban kidrmicamente destinados al final a convertirse en planetas
de nuestro sistema; pero otros, de nuevo, sufren otro destino. Ellos
perecen, absorbidos o hechos pedazos por las indecibles influencias
activas que rodean no sélo nuestro propio sol sino todos los otros so-
les, porque cada uno de éstos, a la vez que es el centro de su propio
sistema de planetas, y su dador de vida, desde otro aspecto es un
vampiro c6smico. Queda mucho mds por decir en este tema, pero es
muy dudoso, en la presente etapa de nuestro estudio, que sea sabio
embarcarse en una exposicién méds amplia ahora.

Esta noche deseamos retomar de nuevo el mismo hilo de pensa-
miento, continuando con un estudio del principio de las cosas como
se esboza en el Génesis, y como es ilustrado mds particularmente por
la teosofia judia llamada la Qabbalah. Si el tiempo que se nos ha asig-
nado es insuficiente para hacer esto esta noche, esperamos comenzar
ese estudio en nuestra siguiente reunién.

Nada en el universo estd separado de cualquier otra cosa. Todas
las cosas permanecen unidas no sélo por simpatia y magnetismo, sino
porque todos los seres son fundamentalmente uno. Tenemos un ser,
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un ser de seres, manifestandose en el mas Intimo del mas Intimo
ser de todos. Pero tenemos varios egos, y el estudio del ego en ese
ramal de nuestro pensamiento que esté abarcado bajo la cabeza de la
psicologia, es uno de los mds inherentemente necesarios y uno de los
més interesantes e importantes que puedan emprenderse.

Alrededor del ego, en lo que concierne a nosotros los humanos,
se centran algunas de las mds importantes ensefianzas de la sabiduria
esotérica. Sin adentrarnos hasta alguna extension en este estudio,
es imposible que entendamos ciertas ensefianzas de La Doctrina
Secreta. Los antiguos estoicos (la misma maravillosa filosofia que
se origin6 con algunos de los filésofos griegos, y que llegé a ser tan
merecidamente popular entre los profundos pensadores de Roma)
enseflaron que todo en el universo estd interrelacionado o entretejido,
no por esencias fundamentalmente definidas o entidades interpene-
trdandose unas a otras, no simplemente en lo que los teésofos llaman
ahora “planos del ser”, sino por diferentes aspectos o diferenciaciones
de una sustancia comiin, la raiz de todas, y expresaron el principio por
medio de tres palabras griegas, krasis di’ holou, “una mezcla a través
de todas las cosas”, e interrelacion de todas las esencias en el cosmos,
surgiendo de, y diferenciado de, la sustancia-raiz comin a todo. Esto
es también la ensefianza de la sabiduria esotérica. Es la manifesta-
cién, en otras palabras, de todos los seres: de todos los seres pensan-
tes, no pensantes y carentes de sentidos, y de todos los dioses que dan
direcci6n y propésito al complejo universo que vemos alrededor de
nosotros ahora; y en esta vida variada fue puesta la causa primordial
de toda la belleza, la concordia, lo mismo que la disputa y la discordia
que si existen en la naturaleza y que son la causa de los asf llamados
errores que la naturaleza comete. El origen de lo que mucha gente
llama el “misterio insoluble” del “origen del mal”. :Qué es el “origen
del mal”? La sabiduria antigua dice que es simplemente el conflicto
de voluntades de los seres en desarrollo —una inevitable y necesaria
fase de la evolucion.

El entender con propiedad esta interrelacién implica otro tema
importante de estudio que trataremos en una fecha posterior, y es
el tema de las jerarquias. Jerarquia, por supuesto, significa simple-
mente que un esquema, o sistema, o poder y autoridad directiva
delegada, existe en un cuerpo auto-contenido, dirigido, guiado y en-
seflado por uno que tiene autoridad suprema, llamado el jerarca. El
nombre se usa en teosofia, por extensién de significado, como para
significar los innumerables grados, rangos y estratos de las entidades
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que evolucionan en el kosmos, y como aplicdndose en todas las partes
del universo; y es correcto asi, porque cada distinta parte del universo
—y su nimero es simplemente incontable— esta bajo el gobierno
vital de un ser divino, de un dios, de una esencia espiritual, y todas
las manifestaciones materiales son simplemente las apariencias, en
nuestro plano, de los trabajos y acciones de estos seres espirituales
detrds de él. La serie de jerarquias se extiende de forma infinita en
ambas direcciones. El hombre podria, silo escoge asi para propésitos
de pensamiento, considerarse en el punto medio, desde el cual se
extiende sobre €l una inacabable serie de peldafios sobre peldafios
de seres superiores de todos los grados —convirtiéndose constante-
mente en menos materiales y mas espirituales, y mas grandes en todos
los sentidos— hacia un punto inefable, y alli se detiene la imagina-
cién; no porque la serie en si misma se detenga, sino porque nuestro
pensamiento no puede ir més all4, hacia fuera o hacia dentro. Y simi-
lar a esta serie, una infinitamente grande serie de seres y estados de
seres descienden (para usar términos humanos) —hacia abajo y hacia
abajo, hasta que alli también la imaginacién se detiene sélo porque
nuestro pensamiento no puede ir més alla.

La eterna accién e interaccion, o lo que los estoicos también llama-
ron la interrelacién de todos estos seres, produce eternamente los asi
llamados distintos planos del ser, y la accién de la voluntad de estos
seres en materia o sustancias, es la manifestacién de lo que llamamos
las leyes de la naturaleza. Esta es una frase muy inexacta y engafiosa;
pero parece justificable en un sentido metaférico, porque asi como un
legislador humano enunciard o promulgara ciertas reglas de conducta,
ciertos esquemas de accién, que deberin ser obedecidos, asi las inte-
ligencias detrds de las acciones de la naturaleza hacen lo mismo, no
por una via legislativa, sino por la accién de su propia economia espi-
ritual. Asi el hombre mismo, de manera similar, estipula las “leyes”
para las vidas inferiores que componen sus esencias —los principios
bajo el centro que €l gobierna— y que comprende incluso el cuerpo
fisico, y las vidas que los construyen. Cada una de estas vidas es un
universo microcésmico o cosmos, es decir, una entidad ordenada, una
entidad regida por un hdbito ineludible o ineluctable, que nuestros
cientificos, aplicando la regla a la accién césmica universal, llaman las
leyes de la naturaleza.

Y por turno, ellas, estas vidas inferiores, tienen universos similares
bajo ellas. Es impensable que la serie pueda parar o tener un fin por-
que, si lo hiciera, tendriamos una infinidad que termina, una proposi-
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cién impensable. Es s6lo la poquedad de nuestras ideas y la debilidad
de nuestra imaginacién lo que nos hace suponer que debe haber un
paro en ciertos puntos; y es esta debilidad de pensamiento lo que
ha dado nacimiento y ha promovido el surgimiento de los diferentes
sistemas religiosos; en un caso, el monoteismo de la Iglesia cristiana,
y en el otro caso, el monoteismo de los mahometanos, y todavia en
otro caso, el monoteismo de los judios. De estos tres, los judios han
tenido la historia més larga y la historia mas sabia, pues los judios
nunca fueron originalmente un pueblo monoteista. En su historia
temprana eran convencidos politeistas —usando el término en el
sentido filoséfico, no sea que la gente imagine, cuando escuchan sobre
el politeismo, que significa nuestra absurda y moderna concepcién
equivocada occidental de lo que creemos que los romanos y griegos
cultos pensaron sobre sus dioses y diosas, o lo que nosotros creemos
que ellos debieron haber creido, que es un presuntuoso sinsentido.
La mitologfa popular de los griegos y romanos, como también la
de los egipcios antiguos o la de Babilonia, y la de las tribus germani-
cas o célticas de Europa, era entendida de una manera diferente de
nuestra grosera concepcién errénea de ella; y concebida de manera
diferente por los hombres sabios de aquellos dias, quienes entendie-
ron perfectamente bien todos los simbolos usuales y las alegorfas por
las que las ensefianzas esotéricas fueron delineadas y ensefiadas en
las mitologfas populares. Y tenemos que recordar que “exotérico” no
significa necesariamente falso. Significa s6lo que en las ensefianzas
exotéricas las claves para las ensefianzas esotéricas no han sido dadas.
A menudo escuchamos la afirmacién hecha por creyentes mono-
teistas de que los “profetas” de Israel, los asi llamados hombres sabios
de esa gente, conocian mejor que sus predecesores antiguos lo que
su gente debia saber y creer. Estos profetas ensefiaron monoteismo,
se nos asegura, y desviaron los pensamientos de la gente lejos de las
creencias antiguas —en realidad, la multiplicidad de creencias—,
hacia un Dios tribal a quien llamaron Jehov, una palabra, por cierto,
que los posteriores judios ortodoxos, en extremo religiosos, tenian
por, y atn tienen por, tan sagrada que ni siquiera la pronunciarian
en voz alta, sino que, en la lectura en voz alta, se sustituye, en su
lugar, por otra palabra, cuando esta palabra Jehové aparece en una
oracién en la Biblia judfa. Ahora, esta palabra sustituta es Adonai,
y signiﬁca “mis sefiores” —en si misma, una auténtica confesién de
pensamiento politeista—. El judaismo estéd repleto en su Ley o Bi-
blia, al menos, de politeismo; y tan propenso es el corazén humano a
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seguir los instintos de su espiritu que cuando la Iglesia cristiana en su
ceguera destroné al politeismo filoséfico al considerarlo un error en
la religi6n, la reaccién, por completo esperada como consecuencia,
pronto apareci6, y esa Iglesia respondié al clamor de los corazones
humanos sustituyendo por “santos” a los injuriados y desterrados dio-
ses y diosas, inaugurando, de este modo, una adoracién cultural jde
hombres y mujeres muertos, en sustitucién de poderes e inteligencias
en la naturaleza! Les tuvieron que dar santos para suplir los lugares
de las olvidadas deidades; e incluso dieron a estos santos mas o menos
los mismos poderes que los antiguos dioses y diosas se reputaban ha-
ber ejercido y haber tenido. Tenian un santo como patrén o protec-
tor de una ciudad, estado o pais: San Jorge para Inglaterra, San Jaime
para Espaiia, San Denis para Francia, y asi. El mismo pensamiento,
la misma funcién, el mismo deseo satisfecho —los instintos del cora-
z6n humano no pueden ignorarse o violarse con impunidad—. jPero
cuén grandemente distinta era la visién iniciada de los hombres sabios
de los tiempos paganos!

Cuando los antiguos hablaban de la multiplicidad de dioses, lo
hacfan con sabidurfa, entendimiento y reverencia. ¢Es concebible
que los grandes hombres de los dias antiguos que entonces descu-
brieron y establecieron los cinones de las creencias que seguimos
—usualmente ignorantes de nuestra gran deuda con ellos— incluso
ahora en todas nuestras lineas de pensamiento, y los cuales valoramos
como pequefios nifios y hemos valorado desde el renacimiento de la
literatura en nuestro mundo occidental, es concebible, decfa, que no
tuvieran ellos concepcién de unidad césmica o divina, algo a lo que
incluso el hombre de inteligencia promedio de ahora llegarfa? ;Cudn
absurdo! |No! Ellos podian pensar, y conocian tan bien como noso-
tros, pero también sabian, si, incluso los degenerados pensadores en
las tempranas edades de la era cristiana, que si “Dios” hizo el mundo,
siendo un Ser perfecto e infinito, su trabajo (o el trabajo de eso) s6lo
podria ser un trabajo perfecto e infinito, digno de su perfecto e infi-
nito Hacedor, libre de vanidad, libre de limitaciones, libre de pecado,
libre de decrepitud e incesante y persistente cambio. No obstante,
mientras vemos y consideramos las cosas alrededor nuestro, mientras
sabemos que el mundo, que es un ejemplar de cambio y en conse-
cuencia de limitaciones y decadencia, y por tanto no puede ser y no es
infinito, sabemos —los instintos de nuestro ser nos lo dicen— que es
el trabajo de seres inferiores, de poderes menores y limitados, aunque
espiritualmente elevados. Y mientras penetramos en nuestros pro-
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pios pensamientos y estudiamos la vida de los seres y de la naturaleza
que nos rodea, vemos también que hay vida dentro de la vida, rueda
dentro de la rueda, propésito dentro de un propésito, y que detrés de
las manifestaciones exteriores o accién (las “leyes de la naturaleza”)
de los llamados dioses, hay todavia mds sutiles poderes, todavia més
excelsas inteligencias trabajando —en verdad, ruedas dentro de rue-
das, vidas dentro de vidas, y asi para siempre—, una inacabable e
ilimitada unidad en la multiplicidad, y una multiplicidad sin limites e
ilimitada, en unidad. Asi, como se dijo antes, cuando hablamos de la
unidad de la vida, o de la “divina unidad”, sélo queremos decir que
acd nuestro penetrante espiritu ha alcanzado el limite de sus presen-
tes poderes, un punto en el cual el pensamiento humano no puede ir
més adelante. Ha alcanzado sus limites méximos, y por la debilidad
de él estamos obligados en verdad a decir: hasta acd es lo mds lejos
que nuestro pensamiento puede ir. Es nuestro presente “Anillo lla-
mado ‘{No se Pasal’”. Pero esta honesta confesién de la limitacién
humana no significa que no hay “nada” mas alld. Por el contrario, es
una prueba de que la vida y el espacio son interminables.

Ahora bien, los neoplaténicos, quienes fueron prominentes en
los siglos tempranos de la era cristiana —y quienes, con los estoicos,
proveyeron a la cristiandad con mucho de lo que tenia que era filo-
s6ficamente bueno, espiritual y correcto— ensefiaron que la cima, el
pindculo, la flor, el punto mas alto (que ellos llamaron la hyparxis) de
cualquier serie de seres animados e “inanimados”, ya sea que nume-
remos los estratos o grados de la serie en siete, en diez o en doce, era
la “divina unidad” para esa serie o jerarquia, y que esta hyparxis, o
flor, o cima, o principio, o ser superior, era de nuevo, a su vez, el ser
inferior de la jerarquia por encima de él, y asi, extendiéndose hacia
delante para siempre.

Cambio dentro del cambio, rueda dentro de la rueda, cada jerar-
quia manifestando una faceta de la divina vida césmica, cada jerarquia
manifestando un pensamiento, por ponerlo asi, de los divinos pensa-
dores. El bien y el mal son relativos, e inflexiblemente se compensan
y equilibran uno al otro. No hay bien absoluto, no hay mal absoluto;
estos son s6lo simples términos humanos. El “mal” en cualquier es-
fera de la vida es imperfeccion, para aquélla. El “bien” en cualquier
esfera de la vida es perfeccion, para aquélla. Pero el bien de uno es el
mal de otro, porque el dltimo es la sombra de algo superior sobre él.

Justo como la luz y la oscuridad no son cosas absolutas sino rela-
tivas. (Qué es la oscuridad? La oscuridad es la ausencia de la luz,
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y la luz que conocemos es en si misma la manifestacién de la vida
en la materia: por esto, un fenémeno material. Cada una es (fisica-
mente) una forma de vibracién, cada una es, por tanto, una forma de
la vida.

Se han dado varios nombres a esas jerarquias que se conside-
ran como una serie de seres. Por ejemplo, tomemos la estdndar y
generalizada jerarquia griega como la presentan los escritores en
los periodos que precedieron el surgimiento de la cristiandad, aun
cuando los neoplaténicos, como ya hemos visto, tenian sus propias
jerarquias, y dieron nombres especiales a los estratos o los grados de
ellas. A menudo esa gente que lo sabe todo —quiero decir con esto,
las eminencias de los dias modernos, quienes incluso creen que saben
lo que los antiguos creyeron, mejor que lo que los antiguos mismos lo
hicieron— afirman que el neoplatonismo se desarroll6 tan sélo para
oponerse y destronar, y para tomar el lugar de las maravillosas, doc-
trinas espirituales, salvadoras de almas, de la cristiandad, olvidando
que del neoplatonismo y del neopitagorismo, y del estoicismo, la
temprana cristiandad sacé casi todo lo del bien religioso y filoséfico
que tuvo en ella. Pero la doctrina neoplaténica era, de forma simple,
realmente la exposicién hasta cierto grado solamente de la doctrina
esotérica de la escuela platénica y era, en su alcance esotérico, la
ensefianza que Plat6n y los primeros pitagéricos ensefiaron secreta-
mente a sus discipulos.

Ahora retomamos nuestro hilo. La hyparxis, como mostramos,
significa la cima o el principio de una jerarquia. El esquema empez6
con el punto divino, el més alto, de una serie, o su divinidad.

(1) Lo Divino; (2) Dioses, o lo espiritual; (3) Semidioses, algunas
veces llamados héroes divinos, cubriendo una doctrina muy mistica;
(4) Héroes propiamente; (5) Hombres; (6) Bestias o animales; (7)
Mundo vegetal; (8) Mundo mineral; (9) Mundo elemental, o lo que
fue llamado el reino del Hades. Como se dijo, la divinidad misma (o
agregado de vidas divinas) era la hyparxis de esta serie de jerarqufas,
porque cada uno de estos nueve estratos era una jerarquia subor-
dinada. Los nombres significan poco, pueden ustedes darles otros
nombres; lo importante es captar el pensamiento. Ahora, como se
dijo antes, recuérdese que esta sabiduria esotérica ensefié que esta
(o cualquier otra) jerarquia de nueve, pende como una joya colgante
de la jerarquia mads baja sobre ella, lo cual hace la décima, contando
hacia arriba, que podemos llamar, si gustan, lo siper-divino, lo hiper-
celestial; y que esta décima era el estrato mds bajo (o la novena,
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contando hacia abajo) de todavia otra jerarquia que se extendia hacia
arriba; y asi, indefinidamente.

Ahora, cuando los cristianos finalmente destronan a la religién an-
tigua, cuando el ciclo kirmico habia provocado una era de lo que Pla-
tén llamo esterilidad espiritual —y recordamos dividir el trabajo de la
evolucién en dos partes, épocas de esterilidad y épocas de fertilidad—
cuando la religi6n cristiana se puso de moda como parte de una época
de esterilidad, los cristianos asumieron mucho de este pensamiento
antiguo, como era de esperarse: la historia simplemente repitiéndose
a si misma. Y lo obtuvieron, como ya se dijo antes, principalmente
de los estoicos, de los neopitagéricos y de los neoplaténicos, pero en
su mayoria de los neoplaténicos. Esto se hizo en una gran parte de
Alejandria, el gran centro de la cultura griega y helenista para esa
época; los principales pensadores del neoplatonismo también vivian
en Alejandria. Esta corriente neoplaténica de pensamiento bello en
la religién cristiana entr6 en ésta con especial fuerza alrededor del
siglo quinto, a través de las escrituras de un hombre que fue llamado
Dionisos el Areopagita, de la “Colina de Ares” o Marte en Atenas. La
leyenda cristiana cuenta que cuando Pablo predic6 en Atenas, lo
hizo en la Colina de Marte o el Areépago, y que uno de sus primeros
conversos fue un griego llamado Dionisos; y la tradicién cristiana
prosigue diciendo que éste fue, luego, el primer obispo cristiano de
Atenas. Ahora bien, todo esto puede ser una fibula. Sin embargo,
los cristianos lo afirman como un hecho.

En el siglo quinto o sexto, quinientos afios més o menos luego de
que se supone que Pablo predic6 en Atenas, aparecié en el mundo
griego una obra que se llamaba a si misma las escrituras de Dionisos
el Areopagita —que aseguraba ser de la autoria de este mismo hom-
bre—. Evidentemente, es la obra de un neoplaténico-cristiano. Es
decir, de un cristiano quien, por razones propias, quizd por politica
(social o financiera), permanecié dentro de la Iglesia cristiana, pero
era mas o menos un griego pagano, un neoplaténico de corazén. Esta
obra, al presentarse bajo el nombre del primer (alegado) obispo de
Atenas, Dionisos, casi de inmediato comenzé a ponerse de gran moda
en la Iglesia cristiana; y permanece hasta este dia no realmente como
una de las obras canénicas, sino como una de las obras que los cris-
tianos consideran entre las més grandes, de linaje mistico, que tienen
ellos, y quizas su obra mds espiritual. Afecté muy profundamente el
pensamiento teolégico cristiano desde el tiempo de su aparicién.

Una de las obras comprendidas en este libro, atribuida por los mis-
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mos cristianos a Dionisos, el primer converso de Pablo en Atenas, es
un tratado sobre las jerarquias divinas, en el que la ensefianza es que
Dios es infinito y por tanto hizo el trabajo de la creacién a través de se-
res menos abstractos y espirituales; y acé es expuesto un esquema de
jerarquias, una inferior a la otra, una derivada de la otra, que es exac-
tamente la ensefianza en la Qabbalah; que también es exactamente
la ensefianza de los platénicos y, en esencia, la de los estoicos, y la de
la vieja mitologia griega. Es, desde todos los dngulos, una ensefianza
pagana, y sélo llegé a ser cristianizada porque fue adaptada a la nueva
religién, y porque son usados nombres cristianos: en lugar de decir
y enumerar dioses, héroes divinos, semidioses o héroes, hombres y
animales, etc., los nombres son: Dios, Arcéngeles, Tronos, Poderes,
etc. Pero el pensamiento esquemadtico o esencial es el mismo. Maés
atn, de hecho hay pasajes en las obras de este Dionisos que son to-
mados palabra por palabra, a gran escala, de las escrituras del neopla-
ténico Plotino, quien vivié, florecié y escribié voluminosamente sobre
temas neoplatdnicos en el siglo tercero.

Ahora, esta obra, particularmente en el terreno del pensamiento
eclesidstico dogmatico, formé las bases de mucha de la teologia de
las iglesias griegas y romanas; podemos incluso decir que su teologia
medieval fue de hecho basada sobre ella. Form6 la fuente principal
de los estudios y escrituras del italiano Tomas de Aquino (siglo 13),
uno de los grandes doctores medievales de la religién cristiana, y de
Johannes Scotus, llamado Erigena, un irlandés (siglo g), y proba-
blemente de Duns Scotus (siglo 13), un notable escocés; y muchos
mas. Spenser, Shakespeare, y Milton, para hablar s6lo de la literatura
inglesa, estdn llenos del espiritu de estas escrituras. Suministraron
mucho del pensamiento mistico de las Edades Oscuras, y finalmente
en una forma degenerada ayudaron a dar surgimiento a las urdim-
bres, sofismas y disputas de los casi-religiosos escritores conocidos
como los escolésticos. Pero estos hombres habian perdido el sentido
interno o corazén del asunto por el crecimiento eclesiastico y el poder
politico de la Iglesia cristiana, y comenzaron a discutir sobre asuntos
sin consecuencia espiritual cualquiera, como: jQué vino primero, la
gallina o el huevo? o, Jcudntos dngeles pueden bailar sobre la punta
de una aguja?, o, si una fuerza irresistible encuentra un obsticulo
inamovible, iqué pasa entonces? Estas més pragmiticas y ttiles di-
versiones y caprichos intelectuales duraron cierto tiempo, y luego,
con el renacimiento del pensamiento en Europa, debido en mucho a
la labor de los devotos de la ciencia y de la filosofia natural, el mundo
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europeo empezé gradualmente a salirse de esta ciénaga mental, e
introdujo una era que esté ahora en plena y fuerte vigencia, y que ha
inaugurado y que contintia para bien o para mal (quizds ambos) las
corrientes del pensamiento humano tal como lo vemos ahora.

En conclusién, podemos llamar la atencién hacia el hecho de que
justo para el tiempo cuando los primeros 5,000 afios del ciclo hindd
llamado el kali yuga (que dura 432,000) llegé a su fin, también llegé a
su fin un cierto ciclo “Mesidnico” de dos mil cien afios —(en realidad,
en cifras exactas, 2,160), que es, nétese bien, s6lo una mitad del ciclo-
raiz hindi-babilénico de 4,320 afios.



SIETE

]ERARQUfASZ UNA DE LAS CLAVES PERDIDAS DE LA FILOSOFfA ESOTERICA.
LA TETRAKTYS SAGRADA PITAGORICA. LA ESCALA ]ERARQUICA DE LA VIDA:
LA LEYENDA DE PADMAPANI.

La Teo-filosofia procede sobre lineas mds amplias. Desde el principio mismo de
los AZones —en el tiempo y en el espacio en nuestra Ronda y Globo— los Misterios
de la Naturaleza (por lo menos los que son legitimos conocer para nuestras razas),
fueron registrados por los discipulos de aquellos mismos “hombres celestiales”, ahora
invisibles, en figuras geométricas y simbolos. Las claves de los mismos pasaron de
una generacién de “hombres sabios” a otra. Algunos de los simbolos pasaron asi
de oriente a occidente, traidos del oriente por Pitdgoras, que no fue el inventor de
su famoso “Tridngulo”. Esta figura, juntamente con el cubo plano y el circulo, son
descripciones més elocuentes y cientificas del orden de la evolucién del Universo,
espiritual y psiquico, asi como fisico, que volimenes de Cosmogonias descriptivas y
de “Geneses” revelados. Los diez puntos inscritos en ese “tridngulo Pitagérico” valen
por todas las teologias y angelologias emanadas jamds del cerebro teolégico. Porque
el que los interprete —en su misma superficie y en el orden dado— encontrard en
estos diecisiete puntos (los siete Puntos Matematicos ocultos) la serie no interrum-
pida de genealogias desde el primer hombre Celeste al terrestre. Y, asi como ellos
dan el orden de los Seres, asimismo revelan el orden en que fueron desarrollados
el Kosmos, nuestra Tierra y los elementos primordiales por los que ésta fue origi-
nada. Engendrada en los Abismos invisibles y en el ttero de la misma “Madre”,
como sus globos compafieros; el que domine los misterios de nuestra Tierra habra
dominado los de todos los deméds. —La Doctrina Secreta 1, 612-13 [I1I, 307]

“Esa Luz es la que se condensa en las formas de los “Sefiores del Ser”, de los cua-
les los primeros y mds elevados son, colectivamente, JivAT™a, o Partyagdtma (que en
sentido figurado se dice que sale de Paramétma. Es el Logos de los fil6sofos griegos,
que aparece al principio de cada nuevo Manvantara). De éstos, en escala descendente
—formados de las ondas mds y mds consolidadas de esta luz, que se convierte en
materia densa en nuestro plano objetivo— proceden las numerosas jerarquias de las
Fuerzas Creadoras; algunas informes; otras con su forma propia distintiva; otras, en
fin, las mds inferiores (Elementales), sin forma alguna propia, pero asumiendo toda
clase de formas con arreglo a las condiciones que les rodean”.

—1Ibid., IT 33-4 [III, 47-8]
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NICIAMOS NUESTRO estudio esta noche leyendo de La Doctrina
Secreta, volumen 1, pégina 274 [I, 287]:

Todo el Kosmos es dirigido, controlado y animado por series casi interminables
de Jerarquias de Seres sensibles, teniendo cada uno de ellos una misién que cumplir,
y quienes —ya les demos un nombre u otro, y los llamemos Dhyan-Chohans o Ange-
les— son “mensajeros” en el sentido tan sélo de ser agentes de las Leyes Kdrmicas

y Césmicas. Varian hasta el infinito en sus grados respectivos de conciencia y de
inteligencia; y el llamarlos a todos Espiritus puros, sin mezcla alguna terrena, “sobre

z,

la que el tiempo hara presa algtin dia”, es tan sélo tomarse una licencia poética. Pues
cada uno de estos Seres, o bien fue o se prepara para convertirse en un hombre, si no
en el presente, en uno de los pasados o venideros ciclos (Manvantaras).

Cuando terminamos nuestro estudio la semana pasada, dejamos
sin mencionar una cantidad de asuntos muy importantes, que ten-
dremos que tratar esta noche. Primero, unas pocas palabras mas en
relacién a la teoria o hipétesis nebular y a la teoria planetaria derivada
de ella, considerada desde el punto de vista teoséfico, y consecuen-
temente, una mds amplia explicacién, o mds bien un desarrollo, de la
doctrina de las jerarquias, que nos conducird al estudio al que hemos
apuntado, es decir, a la consideracién de la cosmogonia o el principio
de los mundos como es esbozado en el Libro judio del Génesis o los
Comienzos.

Hace cerca de cien afios, mds o menos con pocos afios entre cada
uno, murieron tres hombres notables, a saber: Kant, quizis el mds
grande filésofo que Europa ha producido; Sir William Herschel, el
astrénomo; y el Marqués de Laplace; el primero, alemdn, el segundo,
anglo-alemén, y el tercero, francés. Todos estos tres hombres fueron
responsables hasta cierto grado de la enunciacién y del desarrollo de
la teorfa del comienzo de los mundos que result6 en la hipétesis ne-
bular de Laplace. También es interesante notar que los tres hombres
fueron de nacimiento humilde, y por la fuerza de sus propias inteli-
gencias y caracteres llegaron a ser, los tres, hombres notables. Kant
era, segun creo, el hijo de un talabartero; Sir William Herschel era
también de origen humilde, y en su juventud fue un oboista en las
guardias hanoverianas; y Pierre Simon Laplace era el hijo de un gran-
jero; Laplace fue ennoblecido, y se le confiri6 el titulo nobiliario de
marqués.

Ahora bien, la teorfa nebular se origin6 realmente con Kant; él
formul6 los lineamientos bésicos, el terreno fundamental, por decirlo
asi, sobre el que la teoria fue luego mateméticamente desarrollada
por Laplace. Coincidente con la obra y los escritos de Kant era la
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obra astronémica de Herschel en Inglaterra, y esos dos hombres
fueron responsables de los fundamentos de la teoria nebular. La-
place la tomé luego de que ellos habian més o menos formulado los
principales lineamientos, y la desarroll6 en lo que es llamado la teoria
o hipétesis nebular de Laplace, y debido a su explicacién en forma
matematica del mecanismo del universo, es decir, del sistema solar
y de los planetas y sus satélites, ha sido llamada una hipétesis “mag-
nificamente audaz”. Fue Laplace quien llevé la teoria bastante més
lejos del trabajo de Kant y Herschel; y, en un sentido, Laplace la ma-
terializ6. Como nos dice H. P. Blavatsky, si la teorfa nebular hubiera
permanecido en el punto donde Kant y Herschel la habian dejado,
habria poco que hacer para los escritores teoséficos y pensadores,
excepto desarrollarla y explicarla de acuerdo con la filosofia esotérica.

Es muy interesante notar que otro gran hombre, Swedenborg, en
Suecia, también trabajé sobre la misma teorfa, y al parecer tuvo casi
las mismas ideas que Kant y Herschel tenian respecto a un génesis
nebular de los sistemas césmicos. Ahora, estos dos tltimos hombres
tenfan una idea espiritual detrds de la teorfa que enunciaron, y fue el
abandono de esta idea espiritual por Laplace, y la sustitucién, por él,
de una teoria mecénico-matematica en su lugar, que proveyo esas in-
fluencias que apartaron la hipétesis nebular de la linea, pensamiento y
ensefianzas como fueron formuladas en la filosofia esotérica, tal como
era ensefiada por los maestros antiguos.

La hipétesis nebular ha sido modificada en algunos aspectos desde
los dias de Laplace; los cientificos han pensado mas acerca de ella, un
hecho que también era cierto en 1887 o 1888 cuando H. P. Blavatsky
escribié La Doctrina Secreta. Ha habido un intento de astrénomos
de nuestros dias, Sir Norman Lockyer y el astrénomo y matema-
tico estadounidense See, para reemplazar un origen nebular de los
cuerpos césmicos, al menos en parte, con lo que ha sido llamado
una hipétesis planetesimal o un origen planetesimal —es decir, que
los cuerpos de un sistema solar han sido construidos de y por polvo
c6smico y planetas mindsculos atraidos juntos por la fuerza de la gra-
vitacion—. Ahora, esta teoria estd, filos6ficamente hablando, a una
distancia inmensa de las ensefianzas de la filosofia esotérica, a pesar
de que esta filosoffa si admite y ensefia que en una etapa posterior
de la evolucién de cuerpos césmicos, la recaudacion y concrecién de
polvo estelar es, realmente, una de las fases en el crecimiento de los
mundos.

La teosofia admite que un planeta o sistema solar, en el curso de
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su formacién, si retine para si polvo de estrella y cuerpos errabundos
dispersos en el espacio; pero este factor en su crecimiento no es su
origen. El origen de un sol, de un sistema solar y de los planetas
en él, y consecuentemente del universo entero dentro de la zona
circundada de la Via Lictea, tiene un fondo espiritual, tiene esencias
espirituales o dioses detrés de él, quienes forman tales sistemas y los
dirigen, y son los maquinistas en él y de él. Su trabajo es llevado a
cabo (mds o menos) a lo largo de los lineamientos principales de la
teorfa nebular como fue enunciada por Kant y Herschel: es decir,
el espacio es eternamente llenado con materia en una cierta etapa
o condicién del ser, y cuando esta materia, como Kant y Herschel
hubieran dicho, recibe el divino impulso, es concretada y se vuelve
luminosa, y esta concrecién es fortalecida més (y posteriormente) al
atraer hacia ella, desde la inmensa expansi6n espacial en la que est4,
polvo de estrella material y cuerpos més grandes.

Cuando vemos hacia el cielo vemos cuerpos materiales, cuerpos
del cuarto plano vistos con nuestros ojos del cuarto plano, pero detras
de estos cuerpos del cuarto plano hay inteligencias espirituales, que
son llamadas en la filosofia esotérica, dhyani-chohans, o “sefiores de
la meditacién”. Como lo ponen los antiguos, cada cuerpo celestial
es un “animal”. Ahora, la palabra animal viene del latin, y significa
ser viviente. En el habla cotidiana, hablamos de los animales cuando
debemos decir bestias o brutos; esto es, un bruto es una entidad que
no ha sido atin elevada al nivel de una entidad auto-consciente; es
bruto en el sentido latin original, es decir, “pesado”, “grosero”, por
tanto, irracional e incompetente; atin no esta acabado. Pero un ani-
mal realmente significa un ser viviente, y en ese sentido la palabra se
aplica a los seres humanos.

Asimismo, en opinién de los antiguos, se aplica a los cuerpos este-
lares, solares y planetarios —ellos son animales en el sentido de ser
cosas vivientes, con un cuerpo fisico, aunque, no obstante, animado:
en las ensefianzas misticas de la filosofia esotérica, son cosas anima-
das, como en realidad es cada 4tomo, cada mintsculo universo, o
mintsculo cosmos.

Ahora bien, esta animacién es hecha por (o es la accién de) lo que
comunmente es llamado las jerarquias. No hay para cada entidad
individual en el kosmos, ya sea dtomo, bestia, hombre, dios, planeta
o sol, un alma concreta, por asi decirlo, derivada del alma-mundo
universal, con nada —sin vinculos comunicantes— sobre ella y nada
bajo ella; en absoluto. No hay verdaderas vacantes en la naturaleza,
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fisica, astral o espiritual; no hay vacios. Todo estd vinculado a todo lo
demas, por literalmente incontables vinculos de unién, lo que es otra
llave maestra para las ensefianzas de la filosofia esotérica. Como en
el hombre, asi es en cualquier otra unidad del ser, en cualquier otra
entidad, la vida universal se manifiesta a través de una jerarquia; las
cualidades multiformes y variadas de los seres no son sino los rayos
de vida de una jerarquia, es decir, grados o peldafios de conciencia y
materia, ascendiendo desde abajo hacia arriba o, si gustan, descen-
diendo desde arriba, a través de todo lo que el centro de conciencia
—Illdmesele alma o ego por el momento— tiene que pasar en su
evolucion hacia la deificacion.

Esta ensefianza de las jerarquias es fundamental. Es una de las
actuales “claves perdidas” de la filosofia esotérica. Nada puede en-
tenderse adecuadamente sin una clara comprensién de ella. Asi
como en nuestra psicologfa ordinaria al hombre se le considera una
triada o entidad triforme —cuerpo, alma y espiritu—, de igual ma-
nera él puede ser considerado desde otro punto de vista como una
entidad cuddruple, o como una quintuple, una séxtuple, una séptuple,
o (la mas esotérica de todas) como una entidad décuple. ;Por qué
diez? Porque el diez es el nimero clave que explica la estructura
compuesta del universo. El universo estd construido sobre una escala
decimal, esto es, sobre una escala en la que se cuenta por diez. En
breve desarrollaremos en esbozo la importancia filoséfica del siete y
del diez. Digamos ahora que el hombre es septenario en nuestra opi-
nién sélo porque tomamos en cuenta, como principios, dos elementos
de su ser que no son, estrictamente hablando, principios humanos:
uno, el cuerpo fisico, que realmente no es un “principio” en absoluto;
es s6lo una casa, su “portador” en otro sentido, y no pertenece mas
al hombre —excepto que él lo ha excretado, lanzado de si mismo—
que lo que le pertenece la casa en la que su cuerpo vive. Es un ser
humano completo sin él.

El segundo principio estrictamente no humano es el ms alto de
todos los siete, el ser superior, el atman, el séptimo —no humano
porque es universal—. El ser no pertenece mds a mi que a usted o
que a cualquier otro. La seidad es la misma en todos los seres. Pero
més alld del atman, estd el Paramatman, que ya hemos estudiado en
forma breve antes, el ser supremo. El atman es, por decirlo asi, la
estrella de nuestra propia auto-emisién, la raiz de nuestra seidad, el
punto donde nos adherimos, por decirlo asi, al Altisimo. Si pudié-
semos concebir un océano de aeter siper-espiritual, por decir, y en
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ese océano —lldmeselo conciencia—, un vértice, un centro laya, un
punto, un Punto Primordial, por el cual los seis principios bajo €él
fluyeran hacia la manifestacién concreta por medio de sus vehiculos
—las almas o egos—, obtendriamos una muy cruda concepcién de la
raiz de nuestro ser. Es el atman el canal o punto espiritual de donde
lo stiper-espiritual sale, por decirlo asi, desde y a través de una barrera
hacia abajo, hacia la vida individualizada. Este proceso lo explicare-
mos de manera mds completa luego, y lo ilustraremos entonces con
un diagrama.

Ahora bien, este asunto de las jerarquias se trata en las diferentes
religiones del mundo virtualmente de la misma manera, pero bajo
diferentes nombres y en diferentes esquemas paradigmaticos. Por
ejemplo, ustedes pueden pensar en las diez partes, grados o peldafios
de una jerarquia, como una sobre la otra, como los pisos de una casa
o como los apartamentos en un edificio de apartamentos, un simil
muy tosco, es verdad, pero que tiene la ventaja de sugerir peldafios
o planos, y de sugerir alto y bajo. Podemos pensar respecto a una
jerarquia en otra forma mas sutil, como consistiendo en triadas o en
esferas, o centros vivientes, tres triadas colgando del punto décimo o
més alto; y ese centro mds alto es, como ya se explicé, el punto més
alla del cual nuestro pensamiento e imaginacién no puede remontarse
mis, y s6lo decimos que este centro es el mds alto que el intelecto
humano puede alcanzar. Pero sabemos que més alld de este décimo,
que es nuestro superior, estd también el centro o plano mds bajo
de otra jerarquia ain mds alta y de la que nuestra jerarquia cuelga
como un pendiente; y asi interminablemente. De la infinidad no
podemos decir que comienza aqui y termina alla: si esto fuera asf, no
seria infinito, no seria ilimitado. Nuestra doctrina de vida universal,
de conciencia universal, de una “ley” universal trabajando en todas
partes, significa que esa “ley” se manifiesta en cada 4tomo, y en cada
parte del ser universal, y en todas direcciones, y por toda la duracién,
y de la misma manera en todos lados, porque no puede manifestarse
de formas radicalmente diversas; si fuese asi, habria muchas “leyes”
fundamentales y no sélo una “ley”.

Por ejemplo, en nuestro tltimo estudio consideramos la jerarquia
de la filosofia neoplaténica, que es realmente la ensefianza esotérica
de la antigua Grecia en la forma que Platén le dio. Y habia nueve
estratos, nueve grados, colgando, por decirlo asi, del mas alto, el sol
espiritual o el sol central. Podemos concebir estas jerarquias como
siete circulos concéntricos, alrededor y derivando de un punto cen-
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tral, la triada superior, a la cual podemos llamar el infinito o el Punto
Primordial; u, otra vez, podemos llamar a este Punto Primordial el
atman o ser de la entidad pensante, el hombre, y luego las otras es-
feras o circulos del ser alrededor de él representaran sus seis otros
principios, un poco de esta manera:

Esta es una manera de representar una jerarquia individual hu-
mana, las diferentes esferas o circulos concéntricos, seis de ellos,
todos dimanando desde el centro, o séptimo elemento, el ser. Todas
las jerarquias se dividen en siete, nueve o diez. La razén para esto es
una cuestién a la que tendremos que ir pronto. No hay necesidad de
representar todos estos métodos o esquemas paradigmadticos, pero la
idea es la misma en todos. Otra forma de representar una jerarquia
por paradigma es por lineas semejantes, diez de ellas, de esta manera:
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o representando los nueve estratos o esferas como tres triadas en tres
planos, y la décima en su propio cuarto plano:

Hemos estudiado el sistema neoplaténico de las jerarquias en
breve esbozo; y, si tenemos tiempo, esta noche trataremos de otros
dos esquemas paradigmiticos por los que son diversamente repre-
sentadas las jerarquias. Pongamos acé seria atencién al importante
hecho, antes de proseguir, de que estos esquemas, estas representa-
ciones paradigméticas en una superficie plana, no significan que los
grados, peldafios o planos del ser son ni superficies planas ni son como
juego de cajones; s6lo muestran por analogfa, por insinuaciones, las
relaciones y las funciones de los grados entre ellos.

Para todo hombre pensante resulta obvio que las jerarquias del ser
no se levantan una sobre la otra como los pisos de una casa. Quizds
sea correcto que alrededor del mundo sean representadas asi por di-
ferentes sistemas; pero esto es sé6lo para mostrar que hay alto y bajo,
una serie de condiciones o estados del espiritu y de la materia. Justo
como lo ensefiarfamos a los nifios, asi nos ensefiaron los antiguos
maestros, de maneras simples. Tampoco debemos imaginar que las
jerarquias realmente se extienden en algin lugar del espacio, en la
forma de tridangulos o circulos. Las representamos de esta manera
para mostrar sus relaciones entremezcladas y sus funciones interpe-
netradas entre ellas. Por qué, sin embargo, separamos los grados en
triadas? Porque algunos de estos grados o planos estan relacionados
mds cercanamente, se entremezclan con més facilidad, funcionan
més facilmente juntos, puesto que sus condiciones o estados son més
cercanamente parecidos. (1) La primera trfada, la superior; (2) la
intermedia; (3) la trfada inferior; y todas superponiéndose al cuerpo
fisico. O podemos tomar otro esquema, y tener los tres centros in-
feriores formando la triada del fondo; luego los tres centros interme-



84 FUNDAMENTOS DE LA FILOSOFiA ESOTERICA

dios; y luego los tres superiores; todas estas tres triadas pendiendo de
un punto, el Punto Primordial, “Dios”, si ustedes gustan.

Ahora consideremos la cuestién: (Tienen los cristianos una jerar-
quia en su teologia? La tienen; y con esto quiero decir que los cris-
tianos tenfan una, aparentemente desde los tiempos tempranos, hasta
que la natural resistencia de la mente humana comenz6 a rebelarse
contra el dogmatismo y la materializacién de las ensefianzas cristianas
que alcanz6 su climax en la época que precedi6 al pensamiento del
renacimiento, cuando los descubrimientos de la ciencia liberaron
las mentes humanas de sus grilletes dogméticos. No obstante, hasta
ese tiempo, esta ensefianza de las jerarquias controlando a los seres
vivientes floreci6 en la Iglesia cristiana, y se originé en la forma que
entonces tenfa, como lo apuntamos en nuestro dltimo estudio, en las
escrituras de Dionisos el areopagita. Uno de sus trabajos fue llamado
Sobre la Jerarquia Celestial, y mostraba cémo todos los seres espiri-
tuales se dividian en una jerarquia de diez grados o estratos, siendo el
décimo o mas alto, Dios. Este escritor mistico hizo seguir a este tra-
bajo otro llamado Sobre la Jerarquia Eclesidstica, y afirmé como buen
cristiano, o para complacer a sus buenos amigos cristianos —existe
toda razén para creer que él copi6 el esquema jerdrquico de la filoso-
fia neoplaténica, que era puramente pagana, claro— que en la tierra
la jerarquia celestial estaba representada, reflejada o repetida, en la
jerarquia eclesidstica, que era la Iglesia cristiana, coronada por Jests
como el miés alto representante de ésta, y como el “Logos de Dios”.

¢Cudles fueron los nombres que Dionisos dio a los grados o estra-
tos de su jerarquia? Primero, Dios, como la cima, el Espiritu Divino;
luego venian los Serafines; luego los Querubines; luego los Tronos,
formando la primera triada, Luego las Dominaciones, las Virtudes, los
Poderes, formando la segunda triada. Luego los Principados, luego
los Arcéngeles, luego los Angeles, la tercer triada, contando de forma
descendente.

Resulta interesante notar que esta jerarquia es sincrética, esto
es, compuesta, tomada de diferentes fuentes y construida en una
unidad. Los Serafines y los Querubines vienen del hebreo. Esta
palabra plural Serafines viene de una raiz hebrea que significa “arder
con fuego”, por tanto, estar inflamado con amor. Querubines es una
palabra curiosa, pero los eruditos en general piensan que significa
“formas”. Se cree que misticamente los Serafines son de color rojo,
y los Querubines azul oscuro. Los Tronos, las Dominaciones, las
Virtudes, los Poderes, los Principados, son todos tomados de las ense-
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fianzas cristianas de Pablo en las Epistolas, Efesios 1:21, y Colosenses
1:16, y son notablemente misticos. Los dos dltimos, los Arcangeles
y los Angeles, no son en absoluto cristianos en su origen, sino que se
derivan, en una descendencia indirecta y tortuosa, de los antiguos
sistemas de pensamiento griegos y asidticos —especialmente de los
viejos persas— que reconocian mensajeros, ministros o transmisores
entre el hombre y el mundo espiritual; la palabra griega angelos (4n-
gel) significaba originalmente “mensajero”, y el tipo més alto de éstos
eran llamados Arcangeles, o Angeles en su més alto grado.

El fallo, o mds bien insuficiencia, de este sistema cristiano es que
su punto més alto no alcanzaba més arriba que este Dios, una mo-
dificacién en lineas griegas de el judio Jehové; y no iba més abajo en
alcance o extension que el hombre mismo. El Inefable, Impensa-
ble, por un lado, y las inmensurables esferas de seres por debajo del
hombre, por el otro, son ignorados. Era s6lo un capitulo, arrancado
de la sabiduria antigua, y asumido en la cristiandad; pero pequefio e
imperfecto como era, provey6 a la cristiandad con todo el misticismo
y pensamiento espiritualizado que la salvé de un completo materia-
lismo en materia de religién durante la edad media.

Tratemos ahora de otra jerarquia, el esquema judio de la Qab-
balah. Observan ustedes que hay nueve grados aqui, nueve grados
todos pendiendo del ser supremo o Dios. Ahora, la jerarquia judia
cabalista, o jerarquias, o sistema de jerarquias, es un brote de las en-
seflanzas y pensamientos de los doctores judios o rabinos de mucho
tiempo atrés, y es realmente un reflejo de las ensefianzas esotéricas
babilénicas.

Asi como el Libro del Génesis (al menos los primeros capitulos) es
en gran extensién tomado de los babilonios, asi los judios derivaron su
angelologfa, o sistema de dngeles o jerarquias angelicales, de la misma
fuente. Ahora bien, esta ensefianza encuentra su expresiéon mds sutil
en la teosoffa judia llamada la Qabbalah (esta palabra, como se dijo
antes, significa “recibir” —es decir, sabidurfa tradicional pasada de
maestro a maestro—), y la ensefianza de las jerarquias en la Qabbalah
es fundamental, ya que todo el sistema est4 basado en ella: eso implica
la interrelacion y el intercambio de toda la vida y de todos los seres,
entre lo inferior y lo superior. Por tanto, la Qabbalah es, hasta donde
cabe, un fiel reflejo de la filosofia esotérica. La Qabbalah, tal como
estd esbozada en el libro del Zohar, una palabra que significa “esplen-
dor” —este libro es a menudo llamado la Biblia de los cabalistas— es
en gran parte exotérica desde el punto de vista teoséfico, porque todas



86 FUNDAMENTOS DE LA FILOSOFfA ESOTERICA

nuestras ensefianzas, con respecto a ciertos asuntos, estan en el Zohar,
pero no todas las explicaciones estdn ahi, y este hecho hace al libro
exotérico, mientras hagan falta las claves.

La ensefianza en la Qabbalah con respecto a las jerarquias y a
la escala de la vida es que desde el Ilimitado, o Ein Sof, hacia lo
que estd infinitamente por debajo, la escala de la vida consiste en
peldafios, grados o gradas, de conciencia y de consciencias, y de ser
y seres, y que hay un intercambio constante, un interflujo de comu-
nicacién, entre estos innumerables grados de las varias jerarquias o
mundos. Precisamente nuestra ensefianza —naturalmente—. La
jerarquia cabalistica consiste en, o con més precisién, estd clasifi-
cada en, nueve grados, planos o esferas que penden de un décimo
(o de un primero, si se quiere), haciendo todos juntos, diez. Llevan
los siguientes nombres: el primero es llamado la Corona, el Punto
Primordial, el primer y mds alto de los Sé&firoth (algunas veces dele-
treado Séfiroth) o de los grados, peldafios, planos o esferas de que se
habl6 antes. El siguiente Séfira es llamado Sabiduria. (No tenemos
tiempo ahora para dar las palabras hebreas acd; pueden encontrarse
en cualquier libro sobre la Qabbalah)*. EI préximo, el tercero, es
llamado Entendimiento o, quizds mejor, Inteligencia. Estos forman
la cabeza y los dos hombros del Adam Qadmén, Hombre Arquetipico
u Hombre Ideal. De acuerdo al pensamiento de los cabalistas, asi
como estas jerarquias estdn particular y simpéticamente relacionadas
con ciertas respectivas partes del cuerpo humano, asi también estas
tres se dice que tienen su respectiva relacién: ciertas partes sobre la
coronilla de la cabeza, o en, o desde la cabeza, o perteneciendo a la
cabeza, para el primer Séfira; el hombro derecho a la Sabiduria; el
izquierdo al Entendimiento. El brazo derecho es llamado Grandeza,
o algunas veces, Amor; el brazo izquierdo es llamado Poder, o algu-
nas veces Justicia, y es considerado una cualidad femenina; el busto
o la regién del pecho o del corazén es llamado Belleza. La pierna
derecha (recuérdese que estoy hablando en forma general del Hom-
bre Arquetipico) es llamado Sutileza; la pierna izquierda es llamada
Majestuosidad, y es considerada un cualidad femenina. Los érganos
generativos son llamados Fundacién.

Ahora, éstos hacen nueve. Cada uno de estos grados se asume
que emana del que esta sobre él. Primero la Corona; de la Corona,
la Sabiduria; de la Corona y de la sabiduria, el Entendimiento; de

* Véase Isis sin velo, I1, 213 [I11, 280]; y el Glosario teosdfico.
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los tres —Corona, Sabiduria y Entendimiento— viene el
cuarto; de los cuatro juntos viene el quinto; de los cinco
juntos viene el sexto; y asi en descenso hasta el noveno; y
el noveno, con todas las fuerzas y cualidades de los otros
detras de él, produce este ser redondo, un contenedor
en forma de huevo o “portador”, o vehiculo, un huevo 4urico; y este
huevo durico, como el décimo, es llamado Reino, o algunas veces el
Lugar de Morada, porque es el fruto, resultado, emanacién o campo
de accién de todos los otros, manifestdndose a través de estos distintos
planos del ser.

dPor qué las jerarquias deben algunas veces ser nombradas o
consideradas como siete, y otras veces como diez? Porque el diez
es el nimero mas sagrado y fundamental en ocultismo. Es aquello
sobre lo que el universo estd construido. La estructura del ser estd
construida sobre las lineas de la década o el diez. Los pitagéricos,
miembros de una de las escuelas de pensamiento de la antigua Grecia
maés misticas, tenian lo que ellos llamaban la sagrada Tetraktys, una
palabra que se refiere al nimero cuatro; Jy cémo representaban la Te-
traktys? De esta manera: Primero un punto arriba y solo, la Ménada;
luego dos puntos debajo de aqué-
lla, o la Diada; luego tres pun-
tos debajo de éstos, o la Triada;
y luego cuatro puntos debajo de
estos, o la Tétrada —diez pun-
tos en total—. Ellos tenfan un
juramento, el cudl consideraban
como el més sagrado mandato de
la escuela pitagérica, y lo pronun-
ciaban cuando eran juramentados
por la “Sagrada Tetraktys”. :Cudl
es este juramento? Vale la pena
recordarlo: “Por la Tetraktys, que ha suplido a nuestras almas con
la fuente que contiene las raices de la siempre fluyente natura-
leza”. Esto estd simplemente lleno de profundo pensamiento. Fi-
nalmente, la Tetraktys emblematiza (entre otras cosas) la procesién
de los seres en la manifestacién. Primero el Punto Primordial, luego
la linea, luego las superficies, luego el cubo: 1+2+3+4 =10.

Finalmente, ;cudl es la diferencia entre el sistema de siete y el de
diez? El siete es el nimero fundamental del universo manifestado;
pero sobre el siete se cierne eternamente la infinita e inmortal triada,
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lo Inmanifestado. Estaeslaclave. Algunas religiones se especializan
en sietes; pero todas las religiones tienen el diez, también, en sus
diversos esquemas numéricos.

Como dice H. P. Blavatsky, el niimero diez es el principio secreto
o séfirico, porque sobre y a través de este sistema decimal se forma
y construye el universo. El hombre (como un todo) es décuplo, el
universo (como un todo) es décuplo, pero ambos son septenarios en la
manifestacion. Cada dtomo, cada ser viviente y cada universo es una
completa jerarquia de diez grados: tres superiores considerados como
la raiz, y siete inferiores en manifestacién activa. Esta raiz, o triada
superior, es una enseflanza-Misterio concerniente a la cual se encuen-
tra muy poca explicacién abierta incluso en las literaturas antiguas.

En La Doctrina Secreta, volumen I, pagina g8 [I, 143], H. P. Bla-
vatsky enumera primero ciertos asuntos en la Estancia ahi impresa, a
saber: “La Voz de la Palabra, Svabhavat, los Nimeros, pues él es Uno
y Nueve”, a lo que adjunta lo siguiente como una nota al pie:

Lo cual hace Diez, o el nimero perfecto aplicado al “Creador”, el nombre dado a
la totalidad de los Creadores fundidos en Uno por los monoteistas, lo mismo que los
“Elohim”, Adam Kadmon o Sephira —Ila Corona— son la sintesis andrégina de los 10
Sephiroth que constituyen el simbolo del Universo manifestado en la Kabala popula-
rizada. Los Kabalistas esotéricos, sin embargo, siguiendo a los ocultistas orientales,
dividen el tridngulo superior Sephirotal del resto (o Sephira, Chochmah y Binah [esto
es, la Corona, la Sabiduria y el Entendimiento]), lo cual deja siete Sephiroth . . .

Luego, en la pdgina 360, ella dice en relacién a otros asuntos:
“El 10, 31endo el nimero sagrado del universo, era secreto y esoté-
rico ’;y en la pagina 362: “ . . . la entera porcién astronémica
y geometnca del lenguaje secreto sacerdotal fue construida sobre el
nimero 10, ”

Podria ser interesante y valdria la pena mientras tanto sefialar
acd que estas citas dan la razén de por qué los cémputos numéricos
de la filosofia esotérica aiin no han sido satisfactoriamente resueltos
por estudiantes con mente matematica: porque ellos persistirdn en
trabajar con el nimero siete, solo, a pesar de la abierta insinuacién
de lo contrario de Madame Blavatsky, pues ella dice abiertamente
que el nimero siete tiene que ser usado en célculos de una manera
hasta ahora desconocida para los mateméticos occidentales. La sola
insinuacion deberfa ser suficiente por si misma, porque el siete, consi-
derado como una base para computo, es un nimero muy dificultoso e
incémodo con el cual calcular. Ella alude al asunto de manera velada
en sus Instrucciones esotéricas, nimero I, pagina g, [VI, 82] al hablar
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de Padmapani, o el “Portador del Loto” —uno de los nombres del
bodhisattva Avalokite$vara en el misticismo tibetano. H. P. Blavatsky
dice, luego de narrar una leyenda con relacién a este personaje:

El juré realizar la hazafia antes del fin del Kalpa, agregando que, en caso de fallar,
deseaba que su cabeza se dividiera en innumerables fragmentos. El Kalpa terming;
pero la Humanidad no lo sinti6 dentro de su frio, malvado corazén. Entonces, la
cabeza de Parmapani se dividi6 y se destrozé en mil fragmentos. Movido por la com-
pasion, la Deidad re-moldeé las piezas en diez cabezas, tres blancas y siete de varios
colores. Y desde ese dia el hombre ha llegado a ser un niimero perfecto, o Diez.

En esta alegoria la potencia del Sonio, del Coror y del NtMERo es introducida
muy ingeniosamente para velar el significado esotérico real. Para el profano se lee
como uno de los muchos cuentos de hadas sin significado acerca de la creacién; pero
estd cargado con significado espiritual y divino, fisico y magico. De Amitabha —el
no color o la gloria blanca— nacen los siete colores diferenciados del prisma. De
éstos, cada uno emite un sonido correspondiente, formando los siete de la escala
musical. Asi como la geometria, entre las ciencias matematicas, estd especialmente
relacionada a la arquitectura, y también —procediendo hacia lo universal— a la cos-
mogonia, asf también los diez Jods de la Tétrada pitagérica, o Tetraktys, siendo hecha
para simbolizar el Macrocosmos, el Microcosmos, o el hombre, su imagen, tenfa
también que ser dividida en diez puntos. Pues esto lo ha estipulado la Naturaleza
misma, como sera visto.

Una cita mds, para terminar el tema. En la pagina 15 [Ibid., VI,
86], H. P. Blavatsky escribe brevemente como sigue:

Puesto que el Universo, el Macrocosmos y el Microcosmos, son diez, ipor qué
debemos dividir al Hombre en siete “principios”? Esta es la razén de por qué el
nimero perfecto diez es dividido en dos, una razén que no debe darse piblicamente:
En sus totalidades, es decir, siper-espiritual y fisicamente, las fuerzas son piez: a sa-
ber, tres en lo subjetivo e inconcebible, y siete en el plano objetivo. Tengan en mente
que les estoy dando ahora la descripcién de los dos polos opuestos: (a) el tridngulo
primordial, que tan pronto como se ha reflejado en el “Hombre Celestial”, el més
alto de los siete inferiores, desaparece, regresando al “Silencio y a la Oscuridad”; y
(b) el hombre astral paradigmético, cuya Ménada (Atma) también es representada
por un tridngulo, puesto que tiene que volverse un ternario, o trino, en los interludios
de conciencia Devachénica.



OCHO

RASTROS DE LA FILOSOFIA ESOTERICA EN EL GENESIS

Las religiones mds antiguas del mundo —exotéricamente, porque la raiz o fun-
damento esotérico es uno— son la hindd, la mazdeista y la egipcia. Viene luego la
caldea, producto de aquéllas —enteramente perdida para el mundo hoy dia, excepto
en su desfigurado sabeismo tal como al presente lo interpretan los arqueélogos. Des-
pués, pasando por cierto niimero de religiones de que se hablard mas adelante,
viene la judaica, que esotéricamente sigue la linea del magismo babilénico, como en
la Kabala; y exotéricamente es, como en el Génesis y el Pentateuco, una coleccién
de leyendas alegéricas. Leidos a la luz del Zohar, los cuatro primeros capitulos del
Génesis son los fragmentos de una pégina altamente filoséfica en la cosmogonia
mundial. — La Doctrina Secreta, 1, 10-11 [, 76]

La primera leccién que ensefia la filosofia Esotérica es que la Causa incognosci-
ble no produce la evolucién, ya sea consciente o inconscientemente, sino que sélo
exhibe periédicamente aspectos diferentes de si misma para la percepcién de las
mentes finitas. Ahora bien; la Mente colectiva —la Mente Universal— compuesta
de diversas e innumerables Huestes de Poderes Creadores, por més infinita que sea
en el Tiempo manifestado, es, sin embargo, finita cuando se compara con el Espacio
no-nacido e inmarcesible en su aspecto esencial supremo. Lo que es finito no puede
ser perfecto . . .

Los Elohim hebreos, llamados “Dios” en las traducciones, que crearon la “luz”,
son idénticos a los Asuras arios. También se les llama “Hijos de la Oscuridad” como
contraste filoséfico y légico con la luz inmutable y eterna . . . Los Amshaspends
zoroastrianos crean también el mundo en seis dias o periodos, y descansan en el
Séptimo; mientras que ese Séptimo es el primer periodo o “dia” en la filosofia esoté-
rica (creacién Primaria en la cosmogonia aria). Este Aon intermedio es el Prélogo
de la Creacién que se halla en las fronteras entre la Causacién eterna increada y
los efectos finitos producidos; un estado de actividad y energia nacientes, como
primer aspecto del Reposo inmutable y eterno. En El Génesis, en el cual no se
ha gastado energia metafisica alguna, sino s6lo una agudeza e ingenio extraordi-
narios para velar la Verdad esotérica, la “Creacién” principia en la tercera etapa
de la manifestacién. “Dios”, o los Elohim, son los “Siete Regentes” del Pyman-
der. Son ellos idénticos a todos los dem4s Creadores. —Ibid., IT 487-8 [IV, 55-6]

STA NOCHE comenzamos nuestro estudio con la siguiente
cita del primer volumen de La Doctrina Secreta, pagina 224

[T, 245]:
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La Humanidad en su primera forma prototipica y de sombra, es la produccién
de los Elohim de Vida (o Pitris); en su aspecto cualitativo y fisico, es la produccién
directa de los “Antepasados”, los Dhyanis inferiores, o Espiritus de la Tierra; pues
su naturaleza moral, psiquica y espiritual, la debe a un grupo de Seres divinos, cuyo
nombre y caracteristicas se dardn en el Libro II. Colectivamente, son los hombres
el trabajo artesanal de huestes de varios espiritus; distributivamente son el taberna-
culo de estas huestes; y en ocasiones, e individualmente, los vehiculos de alguno de
ellos.

Y en la pagina 225, segundo pérrafo:

El hombre no es, ni podrfa nunca ser, el producto completo del “Sefior Dios”;
pero es el hijo de los Elohim, tan arbitrariamente puestos en el género masculino y
en el ndmero singular. Los primeros Dhyanis, comisionados para “crear” el hombre
a su imagen, podian Gnicamente proyectar sus sombras a manera de un modelo
delicado, sobre el cual pudiesen trabajar los Espiritus Naturales de la materia (Véase
Libro II). Sin duda alguna, el hombre se halla formado fisicamente por el polvo de
la Tierra, pero sus creadores y formadores fueron muchos.

Parece aconsejable primero hablar de dos cosas, una cuestién
menor y una cuestién mayor; tomemos primero la cuestién me-
nor. Como se ha visto desde el principio de nuestros estudios, he-
mos estado presentando para consideracién nuestra en cada una de
nuestras reuniones, ensefianzas halladas en las grandes religiones del
mundo, principalmente del pasado, que son similares o idénticas a las
nuestras. Esto se hace para unir todas estas ensefianzas, tal como se
encuentran en las viejas religiones, con las ensefianzas tal como fue-
ron dadas por H. P. Blavatsky, esto es, con la teosofia. Esto muestra
la universalidad de pensamiento en las religiones, y por ello provoca
un espiritu de bondad y hermandad, y conduce a la acentuacién del
sentido moral que tanto hace falta en el estudio comparativo religioso
de doctrinas de las religiones antiguas predominantes por la mayoria
de los eruditos en el occidente de hoy. Suprime de una vez la opinién
egoista de que “nosotros somos mds perfectos y moralmente mejores
que ustedes”, con la idea de que nosotros los occidentales somos una
gente superior, y con la idea de que cierta raza y cierta religién son,
por mandato de la Deidad, los recepticulos o vehiculos escogidos
para la tinica verdad: que todas las otras religiones son falsas, y que
quienes las profesaban en tiempos antiguos eran simplemente jteas
preparadas para arder!

La segunda y mayor cuestion es ésta. Hemos venido constante-
mente presentando ciertas analogfas religiosas o filoséficas y ciertos
puntos de vista sobre ellas que son auténticas piedras de toque doc-



92 FUNDAMENTOS DE LA FILOSOFiA ESOTERICA

trinales; siendo nuestro objetivo que aquéllos que puedan leer estos
estudios puedan tener a mano, y —por medio de los pensamientos alli
expresados— tener fijadas con claridad en sus propias mentes, claves
con las cuales probar la verdad y la realidad de las doctrinas esencia-
les o fundamentales de estas religiones antiguas, porque todas estas
doctrinas en su esencia y en su significado interno, en aquellas viejas
religiones, son ciertas. En este sentido, el brahmanismo es correcto,
en este sentido el buddhismo es correcto, asimismo el confucianismo,
y las doctrinas de Lao-tsé llamadas taoismo. Todas son verdaderas en
ese sentido.

Pero todas ellas han sido, en mayor o menor grado, sujetas a in-
fluencias de ciertas creaciones del antojo humano; y para uno que
no ha sido entrenado en estos estudios, es a menudo una dificultad
separar las extravagancias meramente humanas, de las ensefianzas
de verdad naturales de la antigua sabidurfa-religién. Todas las reli-
giones antiguas brotan de la misma fuente —Ia teosofia, como se le
llama ahora—. Pero es, como se dijo antes, a veces una dificultad
saber cudl es la ensefianza original y cuél sélo el agregado o creacién
humana. Estas creaciones de la fantasia humana y temor irreligioso
son bastante evidentes en las dos religiones monoteistas modernas
que han surgido del judaismo, es decir, en el cristianismo y en el Is-
lam. En estas dos, los agregados o fantasias son muy marcados; pero
en ambos existe un sélido sustrato de pensamiento mistico basado en
las ensefianzas antiguas de la sabiduria-religién.

En el cristianismo estd particularmente presente en las formas
neopitagéricas y neoplaténicas, tal como de alguna manera se cris-
tianizaron y como se manifestaron en las ensefianzas de Dionisos,
llamado el Areopagita; y en la posterior religion mahometana estd
de alguna manera manifestado mas de lejos en los préstamos hechos
principalmente al pensamiento griego, aunque también a otras fuen-
tes, como las encontramos delineadas por los doctores y pensadores
mahometanos, tales como Ibn Sina, comtinmente llamado Avicenna
en Europa, un persa, quien vivié y escribi6 a finales del siglo décimo;
por Averroes, en Cérdova, Espaiia, correctamente llamado Roshd,
quien floreciera durante el siglo doceavo; y por otro eminente erudito
mahometano (mencionando, de muchos, estos tres) Al Farabi, del
siglo décimo, turco por descendencia. La sabiduria antigua también
afect6 las enseflanzas de Mahoma de una forma altamente mistica,
aun cuando cambié grandemente, como se muestra en las doctrinas
sifies, que son particular y manifiestamente de origen persa, debién-
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dose su auge a esa sutil gente de mente espiritual, los persas. Estas
doctrinas son un muy grato contraste con las duras y mecanicas creen-
cias religiosas que surgieron del egoismo de las toscas tribus ardbicas
de ese periodo.

El tema principal de nuestro estudio esta noche es la considera-
cién de los versos de apertura del Libro de los Comienzos llamado
Génesis —el primer libro en la Ley de los judios—. Primero leere-
mos la traduccién inglesa de estos versos tal como se encuentran en la
“versién autorizada”, y del mismo capitulo haremos nosotros mismos
una traduccién, en la que ustedes serdn capaces de ver las diferencias
con la anterior; y explicaremos qué es la diferencia y cémo llega a ser,
y para este propésito tendremos que hacer una breve exposicién de
ciertas particularidades del la antigua lengua hebrea.

En la versi6n autorizada de la Biblia inglesa, llamada la versién del
Rey Jaime, el Libro del Génesis abre como sigue:

1. En el principio Dios cred el cielo y la tierra.

2. Y la tierra estaba sin forma, y vacia; y la oscuridad estaba sobre la faz del
abismo. Y el Espiritu de Dios se movia sobre la faz de las aguas.

3. Y Dios dijo: Que haya luz: y hubo luz.

4. Y Dios vio la luz, que era buena: y Dios separ6 la luz de la oscuridad.

5. Y Dios llamé a la luz Dia, y a la oscuridad él la lamé Noche. Y la tarde y la
mafiana fueron el primer dfa.

6. Y Dios dijo, Que haya un firmamento en medio de las aguas, y que separe las
aguas de las aguas.

7. Y Dios hizo el firmamento y separ6 las aguas que estaban bajo el firmamento
de las aguas que estaban sobre el firmamento: y fue asi.

8. Y Dios llamé al firmamento Cielo. Y la tarde y la mafana fueron el segundo
dfa.

9. Y Dios dijo, Que las aguas bajo el cielo se junten en un lugar, y que la tierra
seca aparezca: y fue asi.

10. Y Dios llamé a la tierra seca Tierra; y a la uni6n de las aguas la llamé él Mares:
y Dios vio que eso era bueno.

26. Y Dios dijo, Hagamos al hombre a nuestra imagen, conforme a nuestra se-
mejanza: y que tengan ellos dominio sobre el pez del mar, y sobre el ave del aire,
y sobre el ganado, y sobre toda la tierra, y sobre cada cosa reptante que se arrastre
sobre la tierra.

27. Asi cre6 Dios al hombre a su propia imagen, a la imagen de Dios él lo cre6;
macho y hembra €l los creé.

En primer lugar, el hebreo es una lengua semitica, una de las
compaiifas de idiomas de las que el 4rabe, el etiope, el arameo (o
aramaico), el fenicio y el asirio son otros miembros. EI hebreo en
el que la Biblia esta escrita es llamado el hebreo Biblico. Es hebreo
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antiguo. Elidioma hablado en Palestina para el tiempo en que Jests
se supone que vivié sobre la tierra en Jerusalén y alrededor de esa
region, era el arameo, y no el hebreo, que para entonces estaba ex-
tinto como lengua hablada, y, claro, cuando habl6 a sus discipulos les
habl6 en arameo.

El idioma hebreo, tal como se encuentra en los manuscritos an-
tiguos de la Biblia —ninguno anterior, probablemente, al siglo no-
veno de la era cristiana— estd escrito con “puntos”, que toman el
lugar de las vocales, porque la escritura hebrea es un sistema de
consonantes. Tiene el aleph o a, que es no obstante reconocida como
consonante; Tiene el waw o w, que es también reconocida como
consonante; y tiene el yod o y, también reconocida como consonante,
pero no tiene signos de vocales propias.

Por tanto, el idioma est4 escrito sin verdaderas vocales. Ademis,
en los manuscritos mas antiguos —y desde luego era asi en los textos
originales o pre-cristianos— las letras corren todas juntas, siguiendo
una después de la otra, sin separacién de palabras. Posiblemente
habfa algunas marcas, por las que ciertos asuntos en el texto eran
sefialados como de particular importancia; pero las letras se seguian
unas a otras de forma interminable, sin separacién entre palabras,
y sin vocales. Asi, ven ustedes, hay un campo abierto para muchas
clases de especulacién, incluso para eruditos hebreos muy capaces, en
cuanto a lo que podria haber originalmente significado cierta combi-
nacién de letras halladas en este interminable torrente. Esta manera
de escribir era universal, pricticamente, en los tiempos antiguos; los
primeros manuscritos griegos y latinos del Nuevo Testamento estin
escritos de esta manera, que sélo seguia la costumbre antigua, como
puede adn verse en las ruinas de los edificios piblicos en Grecia y
en Roma. Obviamente, la interpretacién, o lectura correcta, era a
menudo dudosa: el lector podria estar bastante indeciso acerca del
sentido original de un pasaje en un manuscrito asi escrito.

Tanto era este el caso, que surgi6 en Palestina, en una fecha inde-
terminada —pero sabemos que podria remitirse a cerca del tiempo
de la caida de Jerusalén antes de Tito o, digamos, cerca del princi-
pio de la era cristiana—, una escuela de intérpretes, quienes inter-
pretaban por medio de lo que se complacian en llamar “tradicién”,
masorah, es decir, conocimiento “tradicional”, cémo la Biblia hebrea
debia de ser leida, como estos torrentes de consonantes debfan de ser
divididas para ser leidas en palabras, y qué puntos de vocal debian
de ser puestos alli para arreglar la pronunciacién de acuerdo con



CAPITULO OCHO 95

eso. Este sistema de “puntos” probablemente no fue introducido en
el texto hasta el siglo séptimo. Esta escuela fue llamada la Escuela
del Masorah, y a sus expositores y seguidores se les llamé: masoretes.

Esta Escuela del Masorah alcanzé su mayor desarrollo y finali-
zacién probablemente en el siglo noveno de la era cristiana. Pero
aunque esta escuela dependia sobre lo que se llamé tradicién, no
hay una certeza de prueba de que las interpretaciones de sus propias
combinaciones de letras en palabras fueran siempre correctas. Pare-
cen éstas haber tenido, sin embargo, y haber pasado a la posteridad,
algiin conocimiento del sentido original general.

Para ilustrar este asunto, tomemos las primeras cinco palabras
inglesas del Génesis: descartemos todas las vocales, reteniendo sélo
las consonantes, y tenemos esto: nthbgnnnggdertd. Acé pueden us-
tedes insertar vocales casi a voluntad al buscar un significado. “En el
principio Dios cre6”, jy ahora imaginen interminables lineas de tales
consonantes!

Agreguen a eso el hecho de que la escritura hebrea comienza a la
derecha y corre hacia la izquierda. Ademds, empieza en lo que no-
sotros llamarfamos el final del libro, y corre hacia el frente, tal como
las escrituras en otras lenguas semiticas lo hacen. Esta manera de
escribir no era poco comin en otras gentes en los dias antiguos. La
escritura griega y latina, en tiempos antiguos, a veces seguia este sis-
tema, pero luego, como pueden ver ahora si han estado en Greciay en
Roma, en las viejas inscripciones sobre los templos y en cualquier otro
lugar, comenzaba a la izquierda y seguia hacia la derecha, usualmente
sin separacién de palabras. En las escrituras griegas (y de otros luga-
res también) muy viejas, también tenian lo que llamaban boustrophe-
don, de dos palabras griegas que significan “vuelta de buey” tomado
del camino seguido por el buey del arado: cuando comienza, digamos,
de un extremo de un campo, va hacia el otro extremo, y luego da la
vuelta y regresa en la direccién opuesta, paralelo con la otra linea,
al arar sus ranuras. Este método no es seguido en los manuscritos
hebreos de la Biblia que nosotros poseemos.

Ahora bien, al comenzar nuestra traduccién de los primeros versi-
culos del Génesis, nos encontramos en las primeras dos palabras con
una dificultad. Estas palabras pueden ser traducidas de dos o tres
maneras diferentes. La traduccién tal como es dada en las Biblias
europeas, y tal como se encuentra en la versién inglesa autorizada,
es una interpretacion bastante correcta en lo que toca a las meras
palabras; pero cualquiera que haya emprendido la traduccién a partir
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de un lenguaje extranjero, y particularmente a partir de uno muerto,
y mds especialmente a partir de una lengua religiosa, y de una escrita
evidentemente mds o menos en clave, puede darse cuenta de las difi-
cultades que yacen en el escoger los varios significados que cualquier
palabra puede tener, en escoger cudl es la palabra que resulta mejor
para la traduccién, cudl palabra lleva el significado més cercano a la
intencién del escritor. Las primeras dos palabras tal como son lei-
das usualmente son be y reshith; y separadas asi, su significado es el
siguiente: be significa “en”, reshith significa “principio”, siendo esta
segunda palabra una forma femenina que viene originalmente de
la palabra masculina résh, o rosh, que significa (entre muchas otras
cosas) “cabeza”, “parte principal”, “parte primera”. Por tanto, po-
drfamos traducir be reshith como “en primera parte”, o “en la parte
superior”, etc.

Pero esta misma combinacién de letras —brashith— puede ser
traducida también (dividiendo de forma diferente) como bore, una
palabra, un verbo, y shith, otra palabra, un nombre: bore significa
“formando”, y shith, una “institucién”, “establecimiento”, “dispo-
sicién”. “Formando el establecimiento (o la disposicién)” —gsde
qué? El texto prosigue diciendo lo que es dispuesto o estable-
cido—. Por disposicién “formaron los Elohim los cielos y la tierra”.

Ademds, la palabra résh, o rosh, seleccionada arriba, puede signifi-
car también “cabeza”, como se dijo antes, significando “sabiduria”, o
“conocimiento”; por tanto, “en sabidurfa los Elohim formaron cielos y
tierra”. Recuerden, estd permitido intercalar vocales casi a eleccién,
porque las vocales no existen en el texto original del libro, en la Biblia
misma; de aqui la apertura a més de sélo una interpretacion.

Résh, o rosh, entonces, también significa “cabeza”; significa asi-
mismo “sabiduria”; significa también “hueste” o “multitud”. Asi que
acd podemos seleccionar incluso otra —una cuarta— traduccién:
beresh, “en multitud”, o “por multitud”. Yithbare serfa entonces la
préxima palabra, “formaron Elohim”. Ac4 viene de nuevo otro cam-
bio notable en el significado —y estoy haciendo estas observaciones
para sefialar c6mo puede tener muchas traducciones el texto de la
Biblia—. Suponiendo entonces que dividamos las primeras catorce
letras hebreas del texto en las siguientes combinaciones de palabras:
be-resh yithbare elohtm, tenemos (usando yithbare, que es una de
las formas del verbo hebreo, llamado la forma reflexiva, significando
accién sobre uno mismo) la siguiente traduccién: “por multitud”, “por
medio de una multitud, los dioses se formaron a ellos mismos”. Qué
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sigue en el texto? “en los cielos y la tierra”, esto es, “en una hueste (o
multitud) los dioses se formaron (hicieron) a si mismos en los cielos y
la tierra”. Véase la vasta diferencia en significado de la versién auto-
rizada. Esta dltima traduccién creemos que es la mejor; muestra de
inmediato la identidad de pensamiento con todos los otros sistemas
cosmogonicos.

“Por multitud formados” (o “desarrollados”: esta palabra bara sig-
nifica “engrosarse”, “dar forma”, “volverse pesado o grueso”, “cortar”,
“formar”, “ser nacido”, “desarrollar”) —“por (o en) multitud” o “a
través de (o en) multitud se desarrollaron a sf mismos los Elohim en
los cielos y la tierra”.

Ahora la cuarta palabra, elohim: ésta es una palabra muy cu-
riosa. La primera parte de ella, sola, es el, que significa “dios”, divi-
nidad, de la que viene la segunda, una forma femenina, eloh, “diosa”;
im es s6lo el plural masculino. Asi, si traducimos cada elemento en
esta unica palabra, significarfa, “dios, diosa, plural” —mostrando la
esencia andrégina de las divinidades, por decirlo asi: los opuestos
polares de la jerarquia, la dualidad esencial en la vida.

Versiculo 2: “Y la tierra se volvi6 etérea”. Ahora la segunda pala-
bra, un verbo, en el texto hebreo del segundo versiculo responde a
dos verbos latinos: esse, “ser”, y fieri, “llegar a ser o volverse”, como
el griego gignomai, que significa “llegar a ser o volverse”, llegar a
ser un nuevo estado de algo. “Y la tierra se volvi6” o “llegé a ser
etérea”. Las siguientes dos palabras (toha y bohu) del texto, que acd
traducimos como “etérea”, son palabras muy dificiles para interpretar
correctamente. Ambas significan “vacio”, “desecho”, “inmateriali-
dad”, por tanto “disolucién”; la idea fundamental significa: algo insus-
tancial, no materialmente grosero. Continuamos nuestra traduccién:
“Y la oscuridad sobre la faz de los aeteres. Y el raah (el espiritu-alma)
de los dioses (o Elohim) (se agitaba, revoloteaba) empollando”. La
palabra que traducimos como “empollando” se deriva de, y significa,
la accién de una gallina que se agita, revolotea y empolla sobre los
huevos en su nido. [Cuén gréfica, cudn significativa es esta figura de
lenguaje!

Acd ven ustedes el mismo pensamiento que se ve en préctica-
mente todas las ensefianzas antiguas: la figura o simbolo del alma
c6smica empollando sobre las aguas del espacio, preparando el huevo
del mundo, el del huevo c6smico y el pajaro divino poniendo el huevo
c6smico. “Y el espiritu-alma de los Elohim empollando sobre la faz
de las aguas”, dice el texto hebreo. Ahora bien, “aguas”, como hemos
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mostrado antes, era una expresién comin, o simbolo, para el espa-
cio, la etérea expansién, por decirlo asi. Continuamos con nuestra
traduccion:

Y dijeron (los) Elohim (los dioses) —jLuz, ven a ser! ylaluz vino a ser. Y vieron
(los) dioses la luz, que (era) buena. Y dividieron los Elohim entre la luz y entre la
oscuridad. Y llamaron los Elohim la luz, dia, y la oscuridad llamaron ellos, noche. Y
(ahi) vino a ser la tarde, y (ahi) vino a ser la mafiana. Dia uno. Y dijeron los Elohim,
(que ahi) venga a ser una expansién en (el) medio de las aguas, y que haya un sepa-
rador (divisor) entre aguas y aguas. E hicieron los Elohim (o los dioses) la expansién,
y separaron ellos entre las aguas que (estaban) debajo de la expansion, y entre las
aguas que (estaban) sobre la expansién, y (eso) vino a ser asi. Y llamaron los Elohim
(los dioses) a la expansién: cielos, y (ahi) vino a ser la tarde, y (ahi) vino a ser la ma-
flana. Dia segundo. Y dijeron los Elohim (los dioses), (que ahi) sean reunidas juntas
[es decir, solidificadas, condensadas] las aguas sobre los cielos en un lugar, y (que
ahi) sea vista la parte seca [la parte solidificada o manifestada —la palabra significa
“seca” en oposicién a la humedad; humedad significa agua, significa espacio, por
tanto, la materia colectada de un planeta por ser, de un sistema solar por ser, o un
universo por ser], y (eso) vino a ser asi. Y llamaron los dioses la parte seca: tierra, y
la solidificacién (el acumularse juntas) de las aguas llamaron: los mares. Y vieron los
Elohim (los dioses) que (eso era) bueno.

Ahora, cambiando a los versiculos 26, 27, 28 del mismo primer
capitulo:

Y dijeron (los dioses) los Elohim, Hagamos a la humanidad [la palabra es: Adam]
en nuestra sombria imagen [en nuestra sombra, en nuestro fantasma; la palabra es
tselem], de acuerdo a nuestro patrén (o modelo). Y que desciendan ellos en el pez
del mar y en las criaturas voladoras de los cielos, y en la bestia, y en toda la tierra, y
en todas las criaturas méviles que se mueven sobre la tierra. Y formaron [o dieron
forma, o desarrollaron, el mismo verbo que arriba: bara] los Elohim (los dioses) a
la humanidad en su fantasma, en la sombria imagen de los Elohim, lo formaron (o
desarrollaron) ellos a él.

Ahora vienen dos palabras muy interesantes, usualmente tradu-
cidas “varén y hembra”, que son dos de los significados que respec-
tivamente se hallan en los diccionarios; pero los significados-raiz de
estas palabras son “pensador y receptor” (o receptéculo): “pensador
y receptdculo los desarrollaron a ellos. Y los bendijeron los Elohim”,
esto es, Elohim los bendijo, “y dijeron a ellos los Elohim, sean fruc-
tuosos, increméntense y llenen la tierra” etcétera.

Por lo tanto, ven ustedes que acd, s6lo al usar otras palabras que
aquéllas que usualmente escogen los traductores cristianos, o los
posteriores traductores judios, y atin palabras reconocidas por los
diccionarios, y sin forzar ningin significado, hemos encontrado los
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significados idénticos de las ensefianzas esotéricas como fueron esbo-
zados en La Doctrina Secreta cuando trataba estos temas. Primero,
la jerarquia y sus divinidades manifestadas desarrollando el universo
o kosmos a partir de ellos mismos, usando la forma reflexiva del verbo
hebreo bara, como se muestra arriba. Ademds, un estudio del primer
versiculo del Génesis nos mostrard que la evolucién tratada en él no
tiene relacién solo y especialmente con la creacién de esta tierra o de
alguna otra tierra en particular, sino que es una doctrina general que
hace referencia, mas bien, a la primera manifestacién del ser mate-
rial en el espacio etéreo, y que las aves del aire y el pez del mar y las
bestias, de los que se habla, no necesariamente se refieren (aunque
podrian) a animales particulares que nosotros conocemos bajo esos
nombres sobre la tierra, sino que también se refieren (de acuerdo
con el bien conocido hecho de la mitologia antigua) a los “animales
de los cielos”, de los que hablamos en nuestro dltimo estudio, esto
es, a cada globo de las esferas estrelladas, a cada nebulosa y a cada
cometa, cada uno de estos seres siendo considerado, en las ensefian-
zas antiguas, como un ser viviente, un “animal”, teniendo su cuerpo
fisico, y teniendo detrds de él su director, o gobernador, o divina
esencia, o espiritu.

Ademds, vemos que los Elohim desarrollaron al hombre, a la hu-
manidad, a partir de ellos mismos, y le dijeron que llegara a ser,
luego que tomara parte y animara a estas otras criaturas. En realidad,
estos hijos de los Elohim son, en nuestras ensefianzas, los nifios de
la luz, los hijos de la luz, que somos nosotros mismos, y sin embargo
diferentes de nosotros, por superiores, aunque son ellos, interior-
mente, nuestros propios seres. De hecho, los Elohim llegaron a ser,
0 se convirtieron en, su propia prole, permaneciendo todavia, en un
sentido, siempre como la luz inspiradora de dentro, o mas bien, de
encima, de acuerdo con la interpretacién autorizada por las mismas
palabras escogidas del diccionario y sin incumplir ninguna regla de
la gramdtica hebrea. Pues, siguiendo las ensefianzas antiguas de la
filosofia esotérica, y reforzada por exactamente similar pensamiento
en las ensefanzas religiosas babilonias, de las que originalmente estas
enseflanzas hebreas vinieron, vemos que los Elohim se proyectaron
a ellos mismos en las formas nacientes de la entonces “humanidad”,
que de ahi en adelante fueron “hombres”, por muy imperfecto que
fuera atin su desarrollo.

4Qué eran estos Elohim, estas divinidades, estos dioses? En el sis-
tema jerdrquico de la Qabbalah son los sextos en derivacién contando
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desde arriba, a partir del primero o la Corona, y por tanto de ningin
modo son los mds altos. Eran, cosmogénicamente, los formadores
manifestados o tejedores del tejido del universo. Jehové, de quien
se habla en el segundo capitulo del Génesis, es la tercera potencia
angélica, contando hacia abajo a partir de la Corona —la cima de la
jerarquia de la Qabbalah.

En el capitulo cinco del Génesis, versiculos 1 y 2, hay una intere-
sante expresién. Traducimos nosotros:

Este (el) libro de las generaciones de la humanidad (Adam). En el dfa en que
los Elohim (los dioses) desarrollaron a la humanidad, en el patrén (o modelo) de los
Elohim, lo hicieron. Pensador-y-receptdculo los hicieron ellos a ellos, y los bendije-
ron y los llamaron: humanidad (o Adam) en el dfa de su formacién.

Evidentemente, no es cuestién acé de una sola pareja humana, de
un hombre y una mujer tal como lo entendemos, sino de la naciente
humanidad andrégina, y ellos tenian un nombre, Adam, y sus atribu-
tos eran: pensador y estuche (o recepticulo): seres etéreos —nifios
de los Elohim, que son éstos mismos— capaces de pensamiento, de
recepcion, entendimiento y desarrollo, bajo las lecciones que debian
seguirse a partir de sus encarnaciones en los seres inferiores de carne
en los que ellos mismos se desarrollaron, e indicados bajo los términos
expuestos acé: las “aves” del “aire”, y el “pez” del “mar”, y cada cosa
viviente que se mueva sobre la faz de la tierra.

Estas escrituras antiguas tienen mds de una aplicacién mistica o
esotérica, o, como H. P. Blavatsky dice, tienen més de una clave. Pero,
de nuevo, iqué o quiénes eran estos Elohim? Ellos eran nuestras
monadas —como el término es usado en teosofia—. Es curioso, por
cierto, que Leibniz, el gran fil6sofo eslavo-germanico, desarrollara
una teorfa de la evolucién monéadica que es singularmente como la
nuestra en algunos aspectos. Para él, el universo estaba repleto de
entidades en progreso, que él llamé ménadas, seres espirituales que
se desarrollaron por medio de las fuerzas innatas en ellos, aunque
actuando y reaccionando unos sobre otros —un eco fiel, hasta donde
va, de la antigua sabiduria-religi6n.

De nuevo, iqué queremos decir cuando hablamos respectiva-
mente de emanacién, evolucién y creacién? Emanacién y evolu-
cién son cercanamente similares en signiﬁcado. Emanacion viene
de una palabra latina que significa “efluvio”, y en todas las ensefian-
zas antiguas de importancia, la idea era que los dioses activamente,
transitivamente, “efluyeron” a partir de ellos mismos su prole o hi-
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jos. Evolucion es también una palabra latina y significa “desenrollo”,
“desenvolvimiento”, algo que estd desenvuelto; y obviamente una
cosa que estd “efluida”, usando las palabras transitivamente, estd
también desenrollada, desenvuelta.

Ahora bien, creacion, en su sentido latino, originalmente signifi-
caba pricticamente lo mismo que la palabra hebrea bara. Significaba
“hechura”, “formacién”, “escultura”, “recorte” —por supuesto, a
partir de un material o materia pre-existente—, y la teoria cristiana
(que méas o menos era la de los judios en sus dias tardios) de que Dios
hizo al mundo “de la nada” es ridicula, absurda, tanto histérica como
lingiiisticamente. No estd fundada en ninguna ensefianza antigua de
ningin tipo, y surge bastante naturalmente, en un sentido, de la ma-
nia monoteista que se esforzé por hacer a Dios extra-c6smico, aparte
del universo, y sobre él, un espiritu puro, sin tener relacién de ineluc-
table uni6n con sus criaturas, Dios el “Padre y Hacedor” de ellos, y sin
embargo una absoluta no-entidad personal —que no tiene “cuerpo,
partes o pasiones”, y sin embargo, con todo, juna Persona—! Por
supuesto, los dos conceptos son contradictorios y mutuamente des-
tructivos, y si tuviéramos el tiempo seria ficil extenderse més sobre
el ridiculo absurdo del que hablamos.

Podemos ver, por consiguiente, al cerrar nuestro estudio esta no-
che, que es muy dificil decir cuél de estas tres, emanaci6n, evolucién,
creacién, es primero en el orden de sucesién. jEra la emanacién,
seguida por la evolucién, seguida por la creacién; o era la evolucién,
seguida por la emanacién, seguida por la creaciéon? Ciertamente, la
creacién —en su sentido original de dar forma, formar— viene al
final de las tres, como se muestra ficilmente. La dificultad radica en
el hecho de que en cada acto c6smico de emanacién, inmediatamente
percibimos un acto de evolucién o de desenvolvimiento; y en cada
acto de evolucién, inmediatamente percibimos un acto de emana-
cién. Cada ménada pari passu pasa de una a la otra, justo como toda
la humanidad se desarroll6 pari passu de una a la otra. Debemos
decir, probablemente, que la emanacién, la evolucién y la creacién,
trabajan simultédnea y coordinadamente, durante la manifestacion.

Pero tomando la cuestién desde un punto de vista puramente
filoséfico, es probablemente exacto y mejor decir que el primer paso
desde lo que llamamos lo Inmanifestado hacia lo manifiesto, es la
emanacion, un efluir de su fuente de una ménada, o mejor ain, de
una hueste de ménadas que, mientras por turno siguen el patrén
determinado para ellas por su fuente y su pasado kdrmico, se vuelven
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oscuras y mds materiales, en proporcién al retiro de su fuente central
de vida; y, de nuevo, mientras emanan, ellas también se desarrollan,
trayendo de dentro eso que ellas son o tienen innato, y hacen esto
de acuerdo con las lineas o patrones kirmicos que hemos vagamente
tocado en estudios previos, cuando hablamos de los skandhas, porque
cada acto de emanaci6n y de evolucién da comienzo a un nuevo ciclo
de vida sucediendo al pralaya o periodo de descanso de un anterior
periodo de vida 0 manvantara. Luego, finalmente, cuando el periodo
de auto-conciencia se alcanza en la progresién ciclica de la evolu-
cién, viene un periodo de voluntad, de eleccién consciente, cuando el
hombre comienza a “crear” o a dar forma voluntariamente; esto es, a
través del ejercicio de su voluntad, de su intuicién y de su intelecto,
él esculpe su propio destino y asimismo afecta creacionalmente al
mundo que existe alrededor de él.



NUEVE

ESBOZO DE COSMOGONTfA ESOTERICA. GLOBOS, RONDAS Y RAZAS:
PERIODOS COSMICOS.

No se puede dejar de reconocer en Creuzer grandes facultades intuitivas, cuando,
a pesar de que casi desconocia las filosofias indo-arias, que eran muy poco conocidas
en su tiempo, escribio:

“Nosotros, los europeos modernos, nos sorprendemos cuando oimos hablar de los
Espiritus del Sol, de la Luna, etc. Pero lo repetimos otra vez: el buen sentido natu-
ral, y el recto juicio de los pueblos antiguos, bastante extrafios a nuestras ideas, por
completo materiales, de la mecénica celeste y de las ciencias fisicas . . . no podian
ver en las estrellas y planetas s6lo eso que nosotros vemos, a saber: simples masas de
luz, o cuerpos opacos moviéndose en circuitos en el espacio sideral, meramente de
acuerdo con las leyes de atraccién y repulsién; vefan en ellos cuerpos vivos anima-
dos por espiritus, asi como los vefan en todos los reinos de la naturaleza . . . Esta
doctrina de los espiritus, tan consistente y en armonia con la naturaleza, de la cual se
derivaba, constitufa una gran y tinica concepcién, en donde los aspectos fisico, moral
y politico formaban un solo conjunto . . . ” (“Egypte”, pp. 450 a 4553).

Sélo tal concepto puede llevar al hombre a formar una conclusién exacta acerca
de su origen y del génesis de todas las cosas en el universo: del Cielo y de la Tierra,
entre los cuales es él un eslabén viviente. Sin semejante eslabén psicolégico, y el
sentimiento de su presencia, ninguna ciencia puede progresar jamds, y el reino del
conocimiento tiene que quedar limitado al andlisis de la materia fisica solamente.

— La Doctrina Secreta, 11, 369-70 [111, 355]

AMOS INICIO a nuestro estudio esta noche leyendo una vez
més de las paginas 224y 225 de La Doctrina Secreta, volumen
I [1, 245], lo que sigue:

La Humanidad en su primera forma prototipica y de sombra, es la produccién
de los Elohim de Vida (o Pitris); en su aspecto cualitativo y fisico, es la produccién
directa de los “Antepasados”, los Dhyanis inferiores, o Espiritus de la Tierra; pues
su naturaleza moral, psiquica y espiritual, la debe a un grupo de Seres divinos,
cuyo nombre y caracteristicas se dardn en el Libro II. Colectivamente, son los
hombres el trabajo artesanal de huestes de espiritus varios; distributivamente son
el tabernéculo de estas huestes; y en ocasiones, e individualmente, los vehiculos de

alguno de ellos.
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Y el segundo parrafo en la pagina 225:

El hombre no es, ni podria nunca ser, el producto completo del “Sefior Dios”;
pero es el hijo de los Elohim, tan arbitrariamente puestos en el género masculino y
en el ndmero singular. Los primeros Dhyanis, comisionados para “crear” el hombre
a su imagen, podian Gnicamente proyectar sus sombras a manera de un modelo
delicado, sobre el cual pudiesen trabajar los Espiritus Naturales de la materia (Véase
Libro II). Sin duda alguna, el hombre se halla formado fisicamente por el polvo de
la Tierra, pero sus creadores y formadores fueron muchos.

Al proseguir nuestro estudio sobre el sentido esotérico que sub-
yace en el primer capitulo del Génesis, tenemos que sefialar que
este capitulo no trata del hombre tal como lo conocemos hoy. El
“hombre” del que se habla alli es el ser espiritual que descendié
hacia la materia en la primera ronda de este manvantara, como un
ser espin'tual, 0, mejor aun, etéreo; y consecuentemente, cuando en
el versiculo 27 traducimos la peculiar frase, “pensador y receptor los
formaron (o desarrollaron) ellos a ellos”, tenemos que entender que
esta alusién no se refiere al hombre y a la mujer sexual del tiempo
presente. Estas palabras, pensador y receptor, se refieren a la natu-
raleza espiritual de los entonces etéreos vehiculos de la humanidad,
no al hombre y a la mujer actuales; y la palabra receptor puede tra-
ducirse también como receptdculo, el vehiculo o casa de la naturaleza
superior. Asimismo, en el periodo de que trata el versiculo 27, el
hombre en sentido general —la humanidad— era de doble sexo, o
andrégino; por lo tanto, obviamente, no habia “mujer” entonces. El
capitulo primero pricticamente ignora el primer estado puramente
asexual del Adén etéreo, y emprende su descripcién del “hombre”
cuando éste tltimo se estaba ya hundiendo en la existencia material
como un semi-auto-consciente andrégino etéreo. En otras palabras,
el capitulo primero no detalla la separacién de los sexos, que ocu-
rri6 mucho después. Esta declaracién general se muestra con toda
claridad incluso en la interpretacién exotérica de la ensefianza; pero
leamos de otro capitulo del Génesis, versiculo 5 del capitulo 2:

oda planta del campo antes que fuera en la tierra, y toda hierba del campo antes
Y toda planta del p q lati y toda hierba del p

que creciera: pues el Sefior Dios no habia hecho llover sobre la tierra, y no habia un
hombre que labrara la tierra [itdlicas nuestras].

El “hombre” no habfa atin venido. Permitanme decir a manera
de introduccion a futuras explicaciones que este segundo capitulo del
Génesis trata de la tercera y cuarta rondas de nuestro manvantara,
siendo esta dltima, o cuarta, nuestra presente ronda, y mas particular-
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mente trata de la tercera raza-raiz de nuestra cuarta ronda; mientras
que el capitulo primero es un sucinto y altamente generalizado epi-
tome judio de cosmogonia temprana, y de igual manera termina con
una corta alusi6n a las rondas primera y segunda.

Y en los versiculos 19, 20, 21 y 22, encontramos lo siguiente:

19. Y de la tierra el Sefior Dios formé cada bestia del campo, y cada ave del aire;
y los trajo a Adén para ver c6mo los llamaria: y lo que fuera que Adén llamaba a cada
criatura viviente, ese era el nombre de ella.

20. Y Adan dio nombres a todo ganado, y a toda ave del cielo, y a toda bestia del
campo; pero para Ad4n no se hall6 ayuda idénea para él.

21. Y el Sefior Dios hizo que un profundo suefio cayera sobre Adan, y él durmié:
y tomé él una de sus costillas, y cicatriz6 la carne en su lugar.

22. Y la costilla, que el Sefior Dios habia tomado del hombre, hizo él una mujer,
y la trajo al hombre.

Al igual que en el versiculo 5 antes citado, empleo acd la traduc-
cién ordinaria de la pretendida versi6n autorizada, aunque, de hecho,
una muy distinta y luminosa traduccién podria hacerse de esos versi-
culos. Pero nos llevaria muy lejos de nuestro punto principal hacer
eso ahora.

En primer lugar, este segundo capitulo registra un método dife-
rente al del capitulo 1, y un cambio respecto al desarrollo del ser eté-
reo a partir de los Elohim, y se refiere a la hechura de la humanidad
fisica, o al “hombre”, a partir del “polvo de la tierra” (versiculo 7). En
segundo lugar, esta palabra castellana: costilla del versiculo 21 y 22
deberfa traducirse como “lado”, siendo una alusién a la separacion
del andrégino o de la humanidad dual-sexuada de la raza tercera de
nuestra cuarta ronda, en la humanidad sexuada como existe hoy dfa.

Ahora bien, Platén, en su Banquete (§ 190), alude a este mismo
hecho histérico fisiolégico de la prehistoria, y dice que (una de) las
razas tempranas de la humanidad eran de conformacién bisexual; que
tenian ellos grandes y terribles poderes, y que su perversidad y am-
bicién crecié mucho, asi que Zeus se enfureci6 por sus perversidades
y decidié cortarlos en dos, tal como uno dividirfa un huevo con un
cabello. Esto hizo Zeus; y dijo a Apolo que hiciera las dos mitades
mas torneadas, etc. Asi lo hizo Apolo, e hizo cicatrizar la carne de las
dos mitades. Desde entonces toda la humanidad fue hombre y mu-
jer. Un cuento tipicamente platénico, encarnando hechos exactos de
historia olvidada. Esta narraci6n trata sobre la porcién mas temprana
de la cuarta raza-raiz, y més especialmente sobre el periodo medio de
la tercera raza-raiz de la cuarta —o presente— ronda en este planeta.
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Ahora dejaremos por el momento el bosquejo de la emanacién y
de la evolucién tal como se encuentra en la Biblia judia; pero antes
estaria bien decir unas palabras sobre la cuestién de los Elohim.

Elohim es una palabra que se encuentra con frecuencia en la
Biblia judia, y es, como se afirmé en nuestra tdltima conferencia, en
si misma una evidencia de las tendencias, ensefianzas y creencias po-
liteistas de los antiguos judios. La Biblia misma lo muestra. Usual-
mente esta palabra —un nombre comiin plural— debe ser traducida
como “dioses”. Pero en la mayoria de los pasajes donde aparece en
el texto hebreo, en la versién autorizada inglesa se traduce como
“Dios”. No hay una razén real o sélida para semejante traduccién;
la traduccién correcta es: dioses. Pero las tendencias monoteistas y
cristianas de los traductores los hace ajustar la traduccién a lo que
ellos consideran ser los mejores intereses de la Iglesia cristiana y de
su Dios Todopoderoso; asi, la tradujeron en varios lugares por varios
nombres, como, por ejemplo, “jueces”, en Exodo 21:6, 22: 8-, y
en muchos otros lugares; pero el significado esencial e intrinseco es
siempre: dioses, o seres que tienen estatus divino.

Nos acercamos ahora en nuestros estudios a asuntos muy dificiles
y altamente esotéricos. En primer lugar, no olvidemos nunca que los
Elohim, los dioses, que bajo nombres distintos se mencionan en las
distintas religiones del mundo antiguo, como los creadores o mejor di-
cho desarrolladores o padres de la humanidad, son seres espirituales,
que son nosotros mismos. Y la clave de este aparente misterio se halla
en la doctrina y exposicién de las jerarquias de la vida individualizada.

Una jerarquia puede ser considerada como una unidad conglome-
rada, como una entidad colectiva en el mismo sentido que lo es un
ejército; con todo, un ejéreito estd compuesto de unidades; y atdn as,
de nuevo, este ejército de seres en cualquier jerarquia es realmente,
desde otro aspecto, més que una mera entidad colectiva, porque estd
unida en su cima o dpice, en lo que en realidad es la fuente de esa
jerarquia. Esta fuente es la hyparxis o sol espiritual del cual todos los
otros nueve planos o clases de la jerarquia emanan y se desenvuelven
descendentemente hacia lo més bajo, comenzando de ahi una nueva
jerarquia; aun la hyparxis de cualquier jerarquia, es la clase o plano
mas bajo de una jerarquia superior, y asi practicamente ad infinitum.

El hombre es un ser espiritual de principio a fin. La materia
misma no es sino una manifestacién del espiritu. Vivimos en un
universo de espiritu y, aunque la materia existe, existe como maya,
ilusién; no como una nada ilusoria, sino como algo, como una moda-
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lidad, por decirlo asi, del espiritu. Pero cuando nos desarrollamos en
los planos superiores de la escala jerarquica, el maya, para la esfera de
la vida abarcada por esa jerarquia, se desvanece delante de nuestros
ojos, y vemos la verdad en un grado mayor, y, progresivamente, de
manera mas amplia entre més alto vayamos.

Con respecto al descenso en la materia, o a la caida en la materia
de la humanidad, es decir, el descenso hacia el ser manifestado de las
entidades espirituales, la jerarquia espiritual que el hombre propia
y realmente es, debemos recordar que no podemos entender muy
bien este tema profundo sin emprender un esquema o boceto, més o
menos completo, de lo que son las rondas y razas; atin antes de hacer
esto, tenemos que despejar de nuestras mentes ciertas concepciones
cientificas, o mejor dicho ideas equivocadas, que nos han implantado
a base de ensefianza intensiva desde la nifiez, y que por esa razén se
han convertido en una parte de nuestra vida mental.

Dos pilares fundamentales de nuestra ciencia moderna son los
siguientes: primero, la doctrina de la conservacién de la energfa, es
decir, de que la cantidad de fuerza o de energia en el universo es
constante, y no puede crearse un incremento para afiadirselo, y nin-
guna cantidad puede tomarse de él. El segundo gran pilar es la doc-
trina de la correlacién o convertibilidad de fuerzas, es decir, de que
cualquier fuerza puede, al menos teéricamente, ser convertida en
alguna otra fuerza, como movimiento mecénico en eléctrico y eléc-
trico en mecénico, y asi por el estilo respecto a las otras fuerzas que
actdan en la materia.

Ahora bien, estas dos teorias o doctrinas de la ciencia realizan
una aproximacion, en ciertos aspectos, a la concepcion esotérica del
maravilloso elemento detrds de, y causativo de, todos los cambios en
la naturaleza; pero, no obstante, la concepcién de la filosofia esoté-
rica no puede aceptar ninguno de estos dos pilares doctrinales de la
ciencia asi concebidos. Primero, la doctrina de la conservacion de la
energia: es perfectamente cierto que ninguna “nueva” fuerza puede
ser “creada”, y es asimismo perfectamente cierto que ninguna ener-
gia o fuerza puede ser nunca completamente perdida. Las fuerzas
no son convertidas o transformadas, como la doctrina gemela de la
ciencia lo dice; es posible, sin embargo, para una fuerza pasar desde
un plano del ser hacia otro —venir hacia un plano desde uno supe-
rior o, de hecho, desde uno inferior—. En otras palabras, es posible
para una fuerza o elemento-de-energia que esta fuera de algin plano
entrar y manifestarse sobre este mismo plano. Por tanto, la doctrina
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materialista de un universo de materia muerta, sin vida, no vital —sin
nada sobre ella, o mds alld de ella, o bajo ella, o por entre ella— no
puede ser aceptada por estudiantes de la filosofia esotérica.

Con respecto a la correlacién o convertibilidad de la energia: es
cierto, en un sentido, que todas las fuerzas en el universo estin corre-
lacionadas. Es un axioma fundamental de la teosofia que el universo,
nuestro universo, cualquier universo, €s un organismo viviente, y por
tanto, que sus energias o fuerzas, y todas ellas, estan correlaciona-
das; pero esto no significa que una fuerza pueda volverse otra. La
idea ofende la misma esencia, la misma fundacién de la ensefianza
esotérica con respecto a la manifestacién, sus jerarquias, y las vidas
individuales —todas ellas progenie de la vipa una—. Lo que sucede
es mis bien esto: esa fuerza una no se vuelve o se convierte en otra,
sino que evoca, suscita 0 mueve hacia la vida activa o manifestacién
una “fuerza” que estaba, no “latente” —una curiosa contradiccién
de sentido—, sino que estaba en equilibrio. Cuando el cientifico
moderno habla de energfa latente o potencial, para el ocultista es un
completo absurdo 16gico, significando el propio nombre energia o
fuerza: actividad, y hablar acerca de una “fuerza latente” es como ha-
blar de “actividad latente” o “vida muerta”, o un tridngulo cuadrado,
o una esfera plana. Es imposible, en tanto basemos nuestra concep-
cién sobre los postulados cientificos. Pero —y noten esto bien, por
favor— un ocultista puede usar esta frase: “fuerza latente”, porque
en su boca la frase tiene un significado y un sentido.

Por ejemplo, una fuerza espiritual —por tanto, latente o no ma-
terial— no es “convertida” en materia; una fuerza material no es
“convertida” en espiritu. ¢Por qué? Porque el espiritu y la materia,
o la fuerza y la materia, no son dos, sino fundamental y esencialmente
uNA. A lo largo del inmenso periodo manvantérico tiene lugar una
evolucién gradual de una cosa hacia la otra, pero esta procesién de
vida no se completa sobre las lineas o por los métodos de las teorfas
cientificas que se aplican en la doctrina llamada la convertibilidad de
la energfa material. Esta tltima es un suefio; no existe.

Este es, de hecho, un asunto que tendremos que desarrollar con
mas profundidad en un periodo posterior de nuestro estudio, pero lle-
gamos ahora a la cuestién del descenso del hombre espiritual, y luego
etéreo, en la materia, hacia abajo por los diez escalones de la escala
jerdrquica. Vimos en un estudio anterior que este descenso fue co-
menzado por la entrada a través de un centro-laya de las entidades es-
pirituales que buscaban manifestacién en planos inferiores, habiendo
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llegado el tiempo para ellas de abrir su gran maha-manvantara o el
periodo mundial que habia de seguir. Tan pronto como las esencias
espirituales tocaron el més alto grado del plano més bajo —nuestro
plano cuarto de materia—, éste agité el particular centro laya en él,
hacia el cual eran aquéllas dirigidas por energia kdrmica, hacia una
actividad correspondiente o hacia una vida afin. Esta primera mani-
festacion, vista desde el mismo plano, aparecia como una nebulosa,
una nebulosa turbia; la segunda etapa, eones después, aparecia como
una nebulosa espiral; y la tercera, todavia eones luego, aparecia como
una nebulosa anular con nicleo, como un anillo con un globo en el
centro; la dltima etapa, antes que el cuerpo en desarrollo se asentara
en la vida como un planeta, fue un cometa, dirigido o arrastrado hacia
ese particular sistema solar o sol al que estaba kdrmicamente relacio-
nado en el manvantara planetario anterior.

Ahora bien, el ciclo de vida o manvantara de un planeta consiste
objetivamente en siete rondas, o manvantaras mas pequefios, alrede-
dor de siete globos; pero esto es precedido por tres ciclos elementales
—diez en total—. Las tres primeras etapas o ciclos, llamémoslas,
si gustan, las tres rondas elementales, se verifican en los tres planos
arquetipicos que estdn sobre los siete. Este periodo atin no es real-
mente una manifestacién etérea: es el primer descenso de los seres
arpa (o sin cuerpo) de naturaleza espiritual en la manifestacién sub-
espiritual; pero cuando el tercero o més inferior de los tres planos
arquetipicos ha sido atravesado, la ola de vida, o la esencia vital, se ha
consolidado lo suficiente en la materia etérea como para formar una
forma ligera o globo etéreo. A partir de ahi, este globo comienza el
ciclo manvantérico de descenso en la materia, un ciclo que procede
en varias etapas —siete en realidad—, y sobre, y en, siete globos,
como se dijo ya.

Durante la primera ronda, sobre el primer globo, la ola de vida
tiene que completar un circuito anular que consiste en siete razas-
raices sobre ese globo; luego, o mas bien al final de la evolucién de
cada raza-raiz, respectivamente, el excedente de energia de la raza-
raiz es, acto seguido, impelido o empujado hacia la esfera de mads
abajo y alli forma el primero, segundo, tercero, etc., elementos del
segundo globo de la primera ronda. La energia de vida, u ola de
vida, tiene que recorrer un circuito anular de siete razas-raices en y
sobre ese segundo globo, y cuando cada una de tales razas-raices ha
alcanzado su fin alli, su energia excedente es, acto seguido, impelida
o empujada, exactamente como antes, hacia un centro magnético
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debajo de ella, y las siete, después de que todas han llegado, forman
alli el tercer globo, y asi hasta que los siete globos se forman. Esta es
la primera ronda. Al empezar con la segunda ronda sobre los siete
globos, el proceso se altera en detalles importantes, porque todos los
siete globos estdn ya formados, como globos.

Al final de la primera ronda ocurre una obscuracién planetaria
o periodo de reposo, cuando las entidades dejan el tltimo globo, el
séptimo, y entran en un (inferior) periodo nirvanico de reposo man-
vantdrico, que se corresponde con los estados devachénicos o entre-
vidas de la entidad humana entre sus respectivas vidas. Y asi también
al final de la segunda ronda, y de la tercera, cuando alcanzamos la
cuarta, que es nuestra presente ronda.

A medida que la ola de vida realiza sus ciclos descendentes en la
materia, se vuelve con cada yuga (o edad) més grosera y mas mate-
rial, hasta la mitad de la cuarta ronda (la nuestra), cuando comienza
a ascender. Cada ronda es més grosera que la precedente, hasta que
la presente, nuestra cuarta ronda, la mds material, es alcanzada. A
este descenso se le llama el arco sombrio, o ciclo de la oscuridad. Ya
hemos pasado el periodo mas bajo o medio de la cuarta ronda, y
en consecuencia ahora ha empezado el arco ascendente, o arco lu-
minoso. Tenemos tres y media rondas mds que recorrer antes que
alcancemos el final del kalpa, o manvantara planetario, cuando el gran
nirvana o paranirvana de la entera cadena septenaria planetaria de los
siete globos tenga lugar.

Ahora bien, con respecto al esquema geométrico del curso se-
guido por este descenso en la materia, podriamos considerarlo como
en forma de una epicicloide. Permitaseme tratar de explicar dia-

graméticamente qué quiere decirse acd

73 por una epicicloide. Una epicicloide se

/ forma cuando un punto en un pequeiio
circulo, que corre alrededor y sobre el
lado convexo de una circunferencia de
un circulo mds grande, traza una curva
que toca la circunferencia del circulo
més grande en el principio y en el fin de
cada revoluci6n del circulo mas pequefio
sobre él, como en Ay B en la figura. La
curva AB es la epicicloide. Por ejemplo, esta figura muestra los dos
circulos: diremos que el punto en el circulo més pequefio comienza
su curva en A, rodando ascendentemente hacia la izquierda; en B

——
-~
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el punto en el circulo mas pequefio ha completado una revolucién
entera; la curva AB es la epicicloide.

Cualquier punto sobre este circulo mis pequefio, en la medida
en que este tltimo rueda por el lado externo de la circunferencia
del circulo mds grande, describird o generard una curva, que es una
epicicloide. Hay una relacién geométrica entre los conmensurables
radios de cualesquiera dos circulos: por ejemplo, si el radio de este
circulo més pequefio es uno y el radio del circulo més grande es siete,
siendo la proporcién de 1: 7, el punto rodante describird o generara
siete arcos o cuspides alrededor y sobre la circunferencia del circulo
més grande.

Cada uno de estos siete arcos representan aca, geométricamente,
un globo de una ronda (Puede representar geométricamente igual de
bien una de las siete razas-raices sobre cada globo durante cualquier
ronda). En la primera ronda, la ola de vida, empezando por el plano
séptimo o superior, después de su entero tercer ciclo elemental de, y
en, el mundo artipa, comienza a formar el ripa o mundo de la forma;
y en tanto que el circulo menor rueda a lo largo de la circunferencia
del ciclo mayor, por decirlo asi, la ola de vida (o globo) progresi-
vamente se vuelve mds material, y cada uno de estos arcos que el
pequeiio circulo rodante hace sobre la circunferencia del grande,
representa una esfera del ser, y también geométricamente representa
la ola de vida del planeta que comienza la evolucién de la existencia
material, “ascendiendo” o incrementando en densidad material hasta
que alcanza su méximo de materialidad, y luego “descendiendo” o
decreciendo en materialidad hasta que de nuevo toca el plano de
partida, la circunferencia del circulo mds grande (o ciclo).

El proceso por el que el espiritu desciende en la materia se llama
en sanscrito pravritti (que podemos parafrasear en espaifiol como
“nacimiento de la tierra” o “dia de la tierra”), practicamente la misma
palabra que evolucién o emanacién en nuestras lenguas modernas; y
el proceso de emprender o ascender por el arco luminoso para final-
mente hallarse en casa de nuevo en el mundo espiritual, es llamado
nivritti. Ambas palabras vienen de la raiz sdnscrita vrit, que significa
“girar” o “rodar”. El prefijo pra responde a la preposicién “adelante”
o “hacia delante”, y el prefijo ni a la frase preposicional “fuera de”,
“lejos de”, por tanto, hacia atras, o accién inversa. Pravritti es, por
consiguiente, usada para significar la evolucién o emanacién de la
materia, que es equivalente a la involucién del espiritu; nivritti, la
evolucién del espiritu —el proceso inverso.
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dCuiles son las duraciones de los periodos de tiempo durante los
que la ola de vida se manifiesta en el manvantara de siete rondas, y
en los siete respectivos planetas de cada ronda? Como nos ha dicho
H. P. Blavatsky, las doctrinas concernientes a los periodos han sido
consideradas desde tiempo inmemorial demasiado esotéricas como
para darlas al mundo exterior en nada parecido a su plenitud de
ensefianza o detalle, pero entre las ensefianzas que han sido dadas
abiertamente, hay varias insinuaciones de inmenso valor. Por ejem-
plo, al tiempo requerido para una ronda —esto es, el ciclo desde el
globo A hasta el dltimo globo de los siete (le llamamos Z), empezando
del Mand-raiz o “humanidad” colectiva del globo A y terminando con
el Mand-simiente o “humanidad” colectiva del globo Z— se le llama
una ronda-manvantara, y su periodo es 306,720,000 afios. Se le llama
manvantara porque es el “reinado de un Manid” —es decir, una cierta
cualidad de humanidad—. Ahora bien, esta palabra manvantara
es sanscrita, y significa “entre Manus”, es decir, entre un Mani-raiz
en el globo A y el Mani-simiente en el globo Z, para formar una
ronda-manvantara. Ahora, para este periodo de 306,720,000 afios
tiene que agregarse la duracién del sandhi, que significa “conexién”
o “unién”, o intervalo, de acuerdo a cierto método de célculo, ne-
cesario para completar totalmente la evolucién del planeta para la
ronda; este sandhi es de una duracién de un krita yuga, o 1,728,000
afos, que da el periodo completo o término de una ronda-manvantara
de 308,448,000 afios de los mortales. Como ya se ha afirmado, hay,
al final de cada ronda, una obscuracién que también dura un cierto
periodo que no especificamos aci.

Pero qué tan largo periodo toman las siete rondas para su reco-
rrido? :Cudl es el periodo de un maha-manvantara, o gran manvan-
tara, algunas veces llamado kalpa, luego del cual los globos no van
més hacia una mera obscuracién o reposo, sino que mueren comple-
tamente? Al periodo del maha-manvantara o kalpa se le llama tam-
bién un Dia de Brahma, y su duracién es 4,320,000,000; y la Noche
de Brahma, el periodo de descanso planetario, al que también se le
llama periodo paranirvanico, tiene igual duracién. Como se dijo,
siete rondas forman un Dia de Brahma.

Estos coémputos son brahmanicos, y también son los cémputos del
buddhismo esotérico (pues insistimos en que el buddhismo tiene una
doctrina esotérica). El nimero-raiz 432, como lo sabe cualquier es-
tudiante, se encuentra también en las doctrinas cronoldgicas de la an-
tigua Babilonia; es, asimismo, el verdadero significado de la secuencia
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cronoldgica de la Tetraktys pitagérica, 1-2-3-4, el 432 que brota de
la unidad o ménada, un asunto del que hablamos en nuestro tdltimo
estudio.

Se nos dice también que la duracién de la vida de un planeta, es
decir, de una cadena planetaria de siete globos, es de uno de un total
de 360 Dias divinos —que corresponden a un Ao divino—, y que la
Vida de Brahma (o la vida del sistema universal) es de cien de esos Afios
divinos —expresados en 15 digitos de los afios de los mortales—. Un
manvantara planetario también se relaciona con la duracién de la
vida de un sistema solar; un manvantara planetario (o siete rondas)
es un Dfa de Brahma, como ya se dijo; cada uno de estos Dias dura
4,320,000,000 afios de los mortales, que realmente significa el tiempo
de vida de un planeta durante sus siete rondas, y que se corresponde
a lo que seria una encarnacién de una vida humana sobre la tierra.

JCuénto, entonces, vive Brahma en cualquiera de sus universos
manifestados, que sabemos son llamados las “exhalaciones del Auto-
Existente? Podemos calcularlo: 4,320,000,000 por 100, por 360, o
en otras palabras, 36,000 vidas tiene cualquier planeta que vivir antes
que el prakritika-pralaya (o el pralaya elemental) sobrevenga, el final
de esa vida (o pravritti) del sistema universal.

dQué sucede cuando llega el final de un sistema solar? En una
reuni6n anterior hablamos de las “campanas del pralaya”. No fue con
intencién de pretender ser retéricos, o de emplear fraseologia de ora-
toria, que usamos esa frase. No tenemos semejante ambicién. Es-
cogemos las palabras porque las ensefianzas son que cuando el gran
(0 maha-) pralaya sobreviene a los planetas de cualquier sistema y
a su sol, entonces se escuchan ruidos extrafios de varias clases en el
aire de un planeta que pertenece a ese sistema solar; y estos ruidos
se repiten en miniatura, por decirlo asi, no sélo al final del manvan-
tara planetario (o el tiempo de vida de un planeta), sino también en
una todavia menor escala al final de cada ronda. Se alude también
a estos fenémenos en otras religiones aparte de la hindd, como por
ejemplo en la cristiana y en la judia: en Apocalipsis, 6:14; y en Isafas,
34:4. Los escritores cristianos hablan del tiempo, 2 Pedro, 3:10, 12-
13, cuando los “elementos se fundan con calor ferviente”, y “los cielos
pasardn con un gran estruendo”, pero ellos “esperan nuevos cielos y
una nueva tierra” —o un nuevo manvantara planetario— y aluden al
pralaya como al tiempo cuando “el cielo se desvanecié como un per-
gamino cuando se enrolla”, etc. Estas alusiones a la desintegracion
praldyica son hasta cierto punto figurativas, pero corren suficiente-
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mente sobre los lineamientos del pensamiento del antiguo oriente
como para mostrarnos de dénde vino: de la sabiduria-religién arcaica
(teosofia) de oriente. Se nos dice que algunos de los ruidos extrafios
que ocurrirdn hacia el fin del prakritika-manvantara, antes que el
pralaya c6smico o prakritika sobrevenga, son extrafios estruendos
sordos, extrafios estampidos como los del fuego de mosqueteria, ex-
trafios tafiidos semejantes a campanas como los de los chasquidos de
inmensas correas metilicas.

Ahora bien, el sol es tanto el corazén como el cerebro de nuestro
sistema solar, y envia vida en siete facetas hacia cada dtomo de su
universo, el universo solar del que nuestro planeta Tierra es parte. El
mismo sol es en algunos aspectos un vampiro, pero es también pree-
minente y esencialmente un dador de vida. Es, cosmogénicamente,
nuestro hermano mayor, y de ningiin modo nuestro progenitor fisico,
como los modernos sabelotodo cientificos lo creen. Es también, en
un sentido vital, nuestro padre-madre, porque a través de él, desde
planos superiores hasta el nuestro, descienden las corrientes de vida
desde mundos (sistemas) que estin sobre el nuestro; mas asi como
nuestro planeta, como todo otro planeta, también en un grado rela-
tivo, recibe estas corrientes de vida, asi todo dtomo individual y todo
ser humano en la mas pequefia escala de ello, recibe lo mismo indivi-
dualmente, desde lo més Interno que existe dentro de si mismo. Esta
es, como ustedes recuerdan que se expuso en estudios anteriores, la
misma vida espiritual; pero en un sentido césmico —es decir, con
respecto al universo—, el sol es el cerebro y el corazén de nuestro
sistema, que vitaliza y moldea la interminable hueste de seres bajo su
influencia sistémica.

No vemos nosotros el (verdadero) sol. El sol no es ardiente, o in-
candescente. El calor existe alrededor del sol, pero no viene de gases
ardientes o de la incandescencia. Vemos los trajes del sol, o su reflejo,
pero no vemos al sol mismo. Es, a decir verdad, un objeto espiritual,
y nosotros nos figuramos que recibimos todo nuestro suplemento de
calor y luz de él porque las fuerzas que fluyen desde el sol actian
en conjuncién y de forma reactiva con las fuerzas en nuestra propia
tierra —fuerzas que trabajan en la naturaleza universal que nos ro-
dea—. Sila mayor parte de nuestra luz se debe al sol, este no es el
caso del 75 por ciento del calor que recibimos, que viene —la mayorfa
de él— de nuestro propio globo y sus fuerzas, y especialmente de las
inmensamente espesas nubes de polvo césmico que llenan todo el
espacio. Las fuerzas electromagnéticas que operan entre este polvo
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c6smico y nuestra tierra suministran la mayoria del calor terrestre.

Antes de cerrar la reunién de esta noche, deseo llamar su atencién
al hecho de que los antiguos astrénomos iniciados, cuando hablaban
de las siete esferas sagradas de nuestro universo —las siete o nueve en
las que los cuerpos del sistema solar y las estrellas fueron fijados, mas
alld de las cuales estaba la esfera empirea o ignea— deseaban trans-
mitir un significado que se ha perdido hoy dia para las masas. Habia
un significado de profunda y amplia importancia también en sus en-
seflanzas geocéntm’cas. Ellos sabian tanto como nosotros (y tenemos
prueba de ello) que la tierra y los otros planetas giran alrededor del
sol en Orbitas elipticas, pero tenfan una razén para ensefiar las doc-
trinas geocéntricas en piblico, y algin dia tendremos necesidad de
emprender un anélisis y una prueba de esta asercién.

Cerremos nuestro estudio esta noche llamando la atencién al he-
cho de que la teosofia es una doctrina de esperanza; es una doctrina
de espiritualidad; es una doctrina que perfecciona y eleva al hombre;
es una doctrina en la que hay espacio para el mas humilde, para que
entienda algo, y para el mas brillante, superior y mds espiritual de
nosotros, para que ponga nuestros pies en el peldaiio mds bajo de la
escalera espiritual por la que debemos escalar en ascensos jerdrquicos
hacia lo més alto, no s6lo en nuestro propio planeta, mano a mano con
los grandes Buddhas de los tiempos anteriores y de los tiempos por
venir, sino més alld de nuestro planeta y mas alld de nuestro propio
sistema solar, hacia aquellas esferas espirituales ilimitables en las que
el sistema solar existe ahora, y a través de las que derivamos nuestra
vida —espiritual, mental, psiquica, pranica y fisica.



DIEZ

LA DOCTRINA DE SVABHAVA —AUTO-REALIZACION— INDIVIDUALIDAD
CARACTARISTICA. EL HOMBRE, AUTO-DESARROLLADO, SU PROPIO CREADOR.
“MONADOLOGIA” DE LEIBNIZ COMPARADA CON LAS ENSENANZAS DE LA
FILOSOFfA ESOTERICA.

La Mo6napa emerge de su estado de inconsciencia espiritual e intelectual, y sal-
tando los dos primeros planos —demasiado préximos a lo aBsoLuTo para que sea
posible correlacién alguna con nada perteneciente a un plano inferior— se lanza
directamente al plano de la Mentalidad. Pero no existe en el universo entero ningtin
plano con margen mds amplio o con un campo de accién mds vasto en sus gradaciones
casi interminables de cualidades perceptivas y de apercibimiento, que este plano, el
cual posee a su vez un plano apropiado mds pequefio para cada “forma”, desde la mé-
nada “mineral”, hasta que llega el tiempo en que esa ménada florece, por evolucién,
en la MONADA DIVINA. Pero durante todo el tiempo es atin una y la misma Ménada,
diferencidndose solamente en sus encarnaciones a través de sus ciclos, que conti-
nuamente se suceden, de obscuracién parcial o total del espiritu, o de obscuracién
parcial o total de materia —dos antitesis polares— segtin asciende a los reinos de la
espiritualidad mental, o desciende a los abismos de la materialidad.

— La Doctrina Secreta, 1, 175 [1, 205]

En otras palabras: ningtiin Buddhi puramente espiritual (Alma divina) puede tener
una existencia (consciente) independiente antes que la chispa que broté de la Esencia
pura del Principio Sexto Universal —o el aLma suprEMa—, haya (a) pasado por todas
las formas elementales pertenecientes al mundo fenomenal de aquel Manvantara, y
(b) adquirido la individualidad, primeramente por impulso natural, y después por los
esfuerzos propios conscientemente dirigidos (regulados por su Karma), ascendiendo
asi por todos los grados de inteligencia desde el Manas inferior hasta el superior; desde
el mineral y la planta al arcdngel mds santo (Dhyani-Buddha). La doctrina fundamen-
tal de la filosofia Esotérica no admite en el hombre ni privilegios ni dones especiales,
salvo aquellos ganados por su propio Ego, por esfuerzo personal y mérito a través
de una larga serie de metempsicosis y reencarnaciones. —Ibid., I, 17 [I, 81-2]

L TEXTO general de nuestro estudio de esta noche se encuentra
en La Doctrina Secreta, volumen I, pagina 83 [I, 131-2], estan-
cia 3, versiculo 10:



CAPITULO DIEZ 117

10. EL PADRE-MADRE HILA UNA TELA CUYO EXTREMO SUPERIOR ESTA UNIDO AL
Espirrtu (Purusha), LA LUz DE LA OSCURIDAD UNICA, Y EL INFERIOR A LA MATERIA
(Prakriti), su (del Espiritu) EXTREMO DE SOMBRAS; Y ESTA TELA ES EL UNIVERSO,
HILADO CON LAS DOS SUBSTANCIAS HECHAS EN UNO, QUE ES SVABHAVAT (a).

(a) En el Mandukya (Mundaka) Upanishad est4 escrito: “Asi como una arafia
extiende y recoge su tela; asi como brotan las hierbas en el terreno . . . del mismo
modo es el Universo derivado de aquél que no decae” (I. 1. 7). Brahma4, como el
“germen de Tinieblas desconocidas”, es el material del cual todo se desenvuelve y
desarrolla “como la tela de la arafia, como la espuma del agua”, etc. Esto es gréfico
y real, sélo si Brahma el “creador” es, como término, derivado de la raiz brih, au-
mentar o expandirse. Brahma “se expande” y se convierte en el Universo tejido de
su propia sustancia.

La misma idea ha sido hermosamente expresada por Goethe, quien dice:

“Ast al crujiente telar del Tiempo me someto
Y tejo para Dios la vestidura con que has de verle”.

En el transcurso de nuestros estudios hemos avanzado etapa por
etapa, paso a paso, desde los principios generales, y nuestro curso se
ha dirigido siempre hacia ese punto de emanacién y evolucién que
se encuentra en el amanecer de la manifestacién o en la apertura del
manvantara. Hemos tocado someramente muchos asuntos, porque
en ese momento la complejidad del tema no nos permitia adentrar-
nos y seguir avenidas laterales de pensamiento, por muy atractivas
e importantes que éstas fueran; pero tendremos que explorar estas
avenidas cuando en el curso de nuestros estudios el tiempo y la opor-
tunidad traigan una vez mds ante nosotros los portales que hemos
pasado y a los que quiza sélo hemos echado un vistazo.

Hemos traido a consideracién de aquéllos que leeran estos estu-
dios, ciertos principios naturales fundamentales, tan fundamentales e
importantes en sus respectivos sentidos como las dos piedras funda-
cionales de la teosofia popular de estos dias, llamadas reencarnacién y
karma. Uno de estos principios es la doctrina de las jerarquias, sobre
la que podria decirse mucho més, y serd dicho a su debido tiempo.

Otro de tales principios fundamentales o doctrinas —una verda-
dera llave que abre el propio corazén del ser y, aparte de otras cosas,
llega al significado-raiz del asi llamado origen del mal y del impulso
interno hacia lo correcto y hacia la rectitud, que el hombre llama su
sentido moral— es aquél que emana de las concepciones filoséficas
que hay detrés de la palabra svabhava, que generalmente significa: la
caracteristica esencial de cualquier cosa. Los escolasticos medievales
hablaron de esta esencialidad de las cosas como su quid o quididad lo
“que” es de cualquier cosa—: eso que es su corazén, su naturaleza
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esencial, su esencialidad caracteristica—. La palabra svabhava (un
nombre) en si misma se deriva de la raiz sénscrita bhi, que significa
“volverse, hacerse, convertirse en, llegar a ser”, o “ser”, y el prefijo sva
(0 swa) es también sdnscrito y significa “si mismo”. La palabra tradu-
cida de este modo significa “el llegar a ser por si mismo”, un término
técnico, una palabra clave en la que son inherentes concepciones filo-
s6ficas de un sentido de inmenso y amplio alcance. Desarrollaremos
algunas de éstas mas ampliamente en la medida en que procedamos
con nuestros estudios.

En la cita de las estancias que hemos leido esta noche habrén no-
tado la palabra svabhavat, de los mismos elementos que svabhava, de
la misma raiz sénscrita. Svabhavat es el presente participio del verbo
bha, que significa “aquello que llega a ser si mismo”, o desarrolla de
dentro hacia afuera su ser esencial por emanacién o evolucién; en
otras palabras, aquello que por auto-impulso desarrolla las potencias
latentes en su naturaleza, en su st mismo, en su ser del ser. Hemos
hablado a menudo del Més Interno del Interno para implicar aquella
conexion o raiz mas intima por la que nosotros (y todas las otras cosas)
emanamos desde la propia esencia del corazén de las cosas, que es
nuestro COMPLETO SER, y hemos hablado de ello algunas veces con la
mano sobre el pecho; pero tenemos que ser excesivamente cuidado-
sos de no pensar que este Mds Interno del Interno esta en el cuerpo
fisico. Permitanme explicar qué quiero decir. Los cabalistas dividen
los planos de la naturaleza en los que los diez Séfiroth llegaron a ser
—extrafio espafiol éste, pero expresa el pensamiento con mucha pre-
cisién y bastante correctamente— cuatro durante la manifestacion,
y fueron llamados los cuatro ‘0lam, una palabra que tenfa original-
mente el significado de “encubierto”, “escondido” o “secreto”, pero
también usada para “tiempo”, y asimismo usada, casi exactamente,
en el sentido de las ensefianzas gnésticas de “aions” (eones) como
esferas, lokas en sinscrito. El m4s alto de los ‘6lams cabalisticos, o
esferas, era ‘olam atsiloth, que significa: el “e6n”, “edad” o “loka” de
la “condensacién”. El segundo era llamado ‘olam hab-beri’ah, que
significa: el e6n, edad o loka de la “creacién”. El tercero en descen-
dente y creciente materialidad era llamado ‘6lam ha-yetsirah, o loka
de la “forma”. El cuarto y tdltimo, mds material y més grosero, era
llamado ‘6lam ha-‘asiah, que significa: el e6n o mundo de la “accién”
o “causas”. Ese ultimo plano, esfera o mundo es el mas bajo de los
cuatro, y se le llamaba a veces el mundo de la materia o, también, de
las “céscaras”, siendo el hombre (y otras entidades fisicas) algunas
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veces considerado una céiscara en el sentido de ser la vestimenta, el
vehiculo o el corpus del espiritu morador.

Ahora bien, psicologicamente se consideraba que estas cuatro es-
feras eran copiadas, reflejadas, o tenfan un sitio (lugar) en el cuerpo
humano; y para corresponder con los cuatro principios bdsicos en los
que los fil6sofos cabalistas judios dividieron al hombre, el néshamah
(o espiritu) se suponia que tenia su sitio en la cabeza, o més bien
revoloteando por sobre ella; el segundo, raah (o alma), se suponia
que tenfa su sitio o centro en el seno o pecho; el tercero, el mas bajo
de los principios activos, llamado nefesh (o el alma animal-astral), se
suponia que tenia su sitio o centro en el abdomen. El cuarto vehiculo
era el gif, o el cascarén envolvente del cuerpo fisico. El néshamah,
el superior de todos, desde el que los otros emanaron etapa por etapa
—el raah del néshamah, el nefesh del raah, y el gaf del nefesh (el
gif es en realidad el linga-Sarira, esotéricamente, y secreta el cuerpo
fisico humano)— no debe ser considerado tanto en la cabeza como
circundando, por decirlo asi, la cabeza y el cuerpo. Podria relacionér-
selo con un rayo solar, con un rayo eléctrico o aun con la asi llamada
Cadena Dorada del gran poeta griego Homero y de los muy posterio-
res fil6sofos neoplaténicos, que conecta a Zeus con todas las entidades
inferiores; o con la cadena de seres en una jerarquia relacionada por
su hyparxis con los planos inferiores de la siguiente jerarquia superior.

Este Mas Interno de lo Interno estd en esa parte de nosotros que
nos envuelve, que estd sobre nosotros fisicamente, més bien que en
nosotros. Y en realidad es nuestra ménada espiritual. Por tanto, an-
tes de que podamos saber qué queremos significar con svabhava, y la
maravillosa doctrina que emana fundamentalmente de ahi, tenemos
que entender qué queremos significar por ménada y el sentido en el
que usamos la palabra ménada. Aquéllos que fueron estudiantes de
H. P. Blavatsky cuando estaba viva y con nosotros, y que han estu-
diado bajo el cuidado de W. Q. Judge y Katherine Tingley, se daran
cuenta de la necesidad de aclarar el sentido escogiendo palabras que
transmitirdn clara y sensiblemente, y sin posibilidad de mala inter-
pretacién, los pensamientos que yacen detras de las palabras. En la
filosofia europea, ménada, como una palabra filos6fica, parece haber
sido empleada primeramente por el gran fil6sofo italiano, el célebre
Giordano Bruno, un neoplaténico de pensamiento, quien derivé su
inspiraci6n de la filosofia de Grecia ahora llamada neoplatonismo. Un
uso mas moderno de la palabra ménada, en un sentido filoséfico-
espiritual, fue el que le diera el fildsofo eslavo-aleman, Leibniz. El
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monadismo formé el corazén de todas sus ensefianzas, y dijo que el
universo estaba compuesto, edificado, de ménadas: es decir, €l las
concibi6é como centros espirituales que no tienen extension, pero que
tienen una energia de desarrollo interna e inherente, siendo de varios
grados las respectivas huestes de ménadas, logrando cada una su pro-
pio desarrollo por medio de una naturaleza caracteristica innata (o
svabhava). El significado esencial de esto, como se ve de inmediato,
es la individualidad caracteristica, que es el ser, persiguiendo su pro-
pio desarrollo y creciendo por etapas mds y mds alto por medio del
auto-desarrollo o del auto-llegar a ser (o svabhava). Leibniz ensefi6
que estas ménadas estaban conectadas espiritual, fisica y psiquica-
mente por una “ley de armonia”, como él lo expresaba, que es nuestro
svabhavat —el “Auto-Existente”, desarrollindose, durante la manifes-
tacién, en las huestes de ménadas, o centros monadicos.

Leibniz parece haber tomado (al menos en parte) la concepcién
filoséfica principal con respecto a sus ménadas, tal como fue desa-
rrollada en su filosoffa —en su Monadologia—, del mistico belga
Van Helmont. Este hombre, Van Helmont, sin embargo, la tomé de
Bruno o, quizds, directamente, como lo hizo Bruno, de los filésofos
neoplaténicos. Hasta cierto punto las ideas bésicas de Bruno, Van
Helmont y Leibniz se parecen entre ellas; también, en este tema,
se parecen a las ensefianzas de la sabiduria esotérica, de la teosofia
esotérica, pero s6lo en cuanto a lo que consideramos la manifesta-
cion, porque al final las ménadas mismas entran en el “silencio y
en la oscuridad”, como lo habrfa dicho Pitdgoras, cuando el gran
maha-pralaya o disolucién césmica comienza. Una ménada, en las
ensefianzas antiguas ahora llamadas teosofia —recuerden que “teo-
soffa” en realidad significa: la sabidurfa que los dioses o seres divinos
estudian, verdaderamente un asunto divino—, significa un dtomo
espiritual (estamos obligados acd a usar un lenguaje popular), y un
dtomo espiritual es equivalente a decir: individualidad pura, la seidad
del ser, la naturaleza esencial, caracteristica o niicleo svabhavico de
cada ser espiritual, el ser de si mismo. Esta sabiduria esotérica deriva
este ser —no su ego, que es una cosa enteramente diferente, mds baja
e inferior—, deriva esta ménada divina, esta divina sustancia-con-
ciencia, del Paramatman, el asi llamado ser supremo, no que este ser
supremo sea Dios en el curiosamente contradictorio sentido cristiano,
sino supremo en el sentido de absoluta, incondicionada y todo-pene-
trante universalidad para, y en, una sola agregacién césmica de jerar-
quias, pues es la cima, la culminacién, el pindculo y la fuente de ella.
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Si recordamos lo que hemos estudiado en relacién a esto, y las con-
cepciones que ilustramos sobre la pizarra por medio de diagramas,
recordaremos que representamos lo mds alto que podemos concebir
intelectualmente, como un tridngulo, asi lo figuramos en nuestras
mentes. No que esto mds elevado realmente sea un tridngulo, lo
cual serfa risible, sino que nos lo representamos diagramaticamente
de esta manera; y a la esfera superior —en el sentido matemético de
ser sin extension fisica tal como nosotros la concebimos —de la cual
todos los subsiguientes peldafios, planos o gradaciones de cualquier
jerarquia irradian, la llamamos el Ilimitado, el Sin Limites, el Ein Sof
como los cabalistas dijeron; y los dos aspectos del Ilimitado formaron,
por decirlo asi, los dos lados del triangulo divino, siendo uno de estos
dos aspectos Parabrahman (mads alld de Brahman), y siendo el otro
Mailaprakriti (o naturaleza-raiz).

gL ILIMIT /)

Tiene que recordarse en relacién a esto que cualquier representa-
cién diagramatica puede mostrar, y a menudo asi sucede, diferentes
concepciones cuando las premisas difieren. Y después, que de este
tridngulo divino hubo una reflejo, por decirlo asi, una emanacién, en
la sombra inferior, en la sustancia o materia debajo, los rayos del sol
superior brillando en la atmésfera inferior, por asi decirlo, e iluminan-
dola, y que a esta atmésfera o sustancia inferior iluminada se la llamé
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la ménada inferior, y a la superior se la llamé la ménada superior;
y que, mientras la energia u olas de vida irrumpia en su descenso
a través de la segunda ménada o la ménada inferior, el cuadrado o
naturaleza manifestada venia al ser, como la tercera etapa de la evo-
lucién. Con las premisas antes expuestas, por tanto, este tridngulo
superior, que puede ser considerado como uno, o una trinidad en
unidad, es la ménada superior, o el Mds Interno del Interno, el ser
del ser; y el tridngulo inferior es su emanacion, representando sus tres
lineas el Padre, la Madre y el Hijo. El Padre, asimismo, puede ser
considerado como el punto primordial del segundo o inferior tridn-
gulo, que es un centro-laya a través del cual se derraman en nuestra
esfera las fuerzas que por si y de si se vuelven el universo.

En esto podemos ver un ejemplo del valor filoséfico del sistema
jerdrquico considerado como una representacién de la arquitectura
simétrica de la naturaleza, porque cada etapa del progreso descen-
dente, cada peldafio o plano descendente, es modelado y animado
por las partes superiores que permanecen encima; mientras los planos
o partes inferiores son espiritual, etérea y fisicamente secretados y
segregados paso a paso, plano tras plano, y exhalados como espuma
sobre las capas inferiores de las ondas de vida. La naturaleza fisica tal
como la vemos aun en este nuestro plano es, por decirlo asi, divinidad
concretada, y en realidad es luz concretada, porque la luz es materia
etérea o sustancia.

Algiin dia deberemos estudiar esta cuestién de espiritu y sustancia,
fuerza y materia, y sus relaciones e interacciones, més a fondo de lo
que hemos sido capaces de hacerlo hasta ac4 en nuestras conferencias.

Ahora bien, desde lo mds alto de la alto, desde lo que para nosotros
es lo desconocido de lo desconocido, el Mas Interno de lo Interno,
a través de todos estos planos, mana hacia abajo, por asi decirlo, el
rayo divino, pasando de una jerarquia a otra jerarquia debajo de esta,
y luego a otra todavia mds baja, y luego a una tercera ain mas mate-
rial, y asi hasta que se alcanza el limite del agregado c6smico, cuando
comienza a ascender a lo largo de la estupenda ronda, regresando
hacia su fuente primordial. Noten cuidadosamente que mientras
desciende, desarrolla estas varias jerarquias de si mismo; y en su
ronda de ascenso las absorbe en si mismo de nuevo. Rodeando este
inmenso agregado espiritual, se nos ensefia a concebir un aura, por
decirlo asi, que toma la forma de un huevo, al cual podemos llamar,
siguiendo el ejemplo de los cabalistas, el Shechinah, una palabra
hebrea que significa “morada” o “vehiculo”, o lo que la filosofia eso-
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térica llama el huevo durico en el caso del hombre, y que en este
esquema paradigmatico representa el universo que vemos alrededor
nuestro en sus aspectos superiores, pues esta aura es el propio brote
de Malaprakriti; mientras que esta linea mistica que dibujamos en
la figura como atravesando hacia abajo todos los varios grados de la
jerarquia es el flujo del ser, la Conciencia Incondicionada, manando
en lo més interno de cada cosa.

Para volver a la palabra svabhavat, el “auto-llegado a ser”, el
“auto-existente”: es, en lo supra-espiritual, siguiendo el paradigma
de arriba, la segunda ménada divina o el segundo Logos divino; o,
viéndola de otra y més baja manera, es la primera ménada cdsmica,
el reflejo de la ménada divina primigenia o primordial que estd so-
bre ella, y es la primera manifestacién o palpitacién de vida c6smica
cuando, habiendo sobrevenido el final del pralaya universal, se emite
el grito, por decirlo asi, en la atalaya de la eternidad, “jQue haya ma-
nifestacién y luz!”.

Los Elohim en una etapa anterior fueron ménadas; y ustedes re-
cuerdan que hicimos nuestra propia traduccién de los versiculos 26,
27 y 28 del primer capitulo del Génesis, y vimos que estos Elohim
dijeron, “Hagamos al hombre en nuestra propia sombra o fantasma
(en nuestros propios seres de sombra o seres de materia), y en nuestro
propio patrén”, esto es, hicieron al hombre volviéndose él; expresado
en otras palabras, la humanidad es los principios inferiores de los
propios Elohim como ménadas.

Asi, la ménada es lo méas interno de nuestros seres, no como un
alma, como un “don de Dios”, sino como la parte superior de nuestros
seres; y nuestros mismos cuerpos son espiritu concretado, que sobre
este plano es lo més bajo, el extremo sombrio, el extremo de materia,
de la auto-jerarquia que cada uno de nosotros es.

Recordemos una vez més que cada jerarquia tiene su svabhava
o caracteristicas especificas. Para ejemplificarlo por colores, una
jerarquia es predominantemente azul; otra es predominantemente
roja; otra, verde; otra, amarilla o dorada, y asf; pero cada una tiene
sus propias cuarenta y nueve raices o divisiones, cuarenta y nueve
aspectos de una subyacente sustancia-raiz comiin a todas, a fin de
que por necesidad cada una de estas cuarenta y nueve en su turno
desarrolle uno de los otros colores. De modo que, si lo podemos
percibir espiritualmente, debemos ver a toda la naturaleza que nos
rodea brillando y fulgurando por doquier en la mas espléndida inte-
racci6n de colores; juna maravillosa imagen! Este es un hecho puro,
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no una metdfora. Y, ademds, hay para cada kosmos una jerarquia cés-
mica que incluye todas las jerarquias menores que le corresponden,
y cada jerarquia, grande o pequeifia, estd conectada, arriba y abajo (o
afuera y adentro), a otras jerarquias, superiores e inferiores, y cada
jerarquia separada, individual, consiste en nueve (o diez) planos o
grados. Siete de éstos se encuentran, por todas partes, en los planos
manifestados. Por tanto, una jerarquia, hablando estrictamente, con-
siste en diez planos albergando diez estados de materia y diez fuerzas,
pero siete de ellas son fuerzas manifestadas; las siete en manifestacién
van desde los mundos aripa (o sin forma) a los riipa (o con forma), y
todas ellas estdn conectadas, coordinadas juntas, combinadas juntas,
mas alld de la concepcién o entendimiento humano actual.

Es sobre estas lineas de pensamiento espiritual que el sistema
dogmitico religioso o cientifico rifie, si se nos permite usar esta ex-
presion, con la filosofia esotérica, porque ese sistema estd basado
—al menos en lo que respecta al punto de vista cientifico— sobre
hip(’)tesis puramente mecéanicas y materialistas inventadas por los
cientificos del siglo pasado concernientes a la naturaleza y accién de
lo que es llamado materia y fuerza, como si con justicia pudiera haber
una correcta definicién o explicacién de estas dos sobre una base de
un mecanicismo fortuito que surge de la completamente inanimada
“materia”.

Digamos ahora, aunque es desviarse un poco de nuestro tema
principal, que la fuerza es simplemente materia sobre un plano supe-
rior —materia etérea, si se quiere—; y que la materia fisica es simple-
mente una fuerza sobre nuestro plano. En realidad, la materia no es
nada mds que fuerza concretada; o, para invertir la idea, la fuerza no
es més que materia sublimada o eterealizada, porque los dos, materia
y espiritu, son uno. Es mejor y mds exacto decir que la materia es
fuerza concretada o compactada, de igual manera que la naturaleza
(la materia tal como la conocemos) es espiritu equilibrado.

Ahora podemos una vez mds regresar a esta maravillosa ensefianza
de svabhava, luego de esta mds bien larga pero necesaria explicacién
o introduccién. La ménada es nuestro ser més interno; cada hombre
tiene su ménada propia, o mds bien es su propia ménada. Cada ser,
de cualquier grado o tipo, tiene su particular naturaleza caracteris-
tica; no sélo las caracteristicas externas o vehiculares que cambian
de encarnacién en encarnacién y de manvantara en manvantara, sino
que cada entidad, alta o baja, tiene, por decirlo asi, una nota clave, o
ténica, de su ser. Esta es su svabhava: la seidad del ser, la caracte-
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ristica esencial del ser, por el impulso de la cual el ser se vuelve los
muchos seres, produciendo y manifestando las huestes de variadas
cualidades, tipos y grados. Ahora noten con atencién: el impulso
detrds de la evolucién o del desarrollo no es externo a la entidad que
se desarrolla sino que estd dentro de ella; y los futuros resultados a
ser logrados en la evolucién —aquello en lo que la entidad que se
desarrolla se convierte— yacen en germen o simiente en ella misma;
tanto este impulso como este germen o simiente surgen de una cosa,
Yy ESTA ES SU SVABHAVA.

Recuerden lo que dijimos en nuestro anterior estudio sobre la
naturaleza y evolucién del universo. (Qué es un —o cualquier—
universo? Es una auto-contenida, auto-sostenida y auto-suficiente
entidad en manifestacion, pero es s6lo una de incontables huestes de
otros universos, todos hijos del Ilimitado. Hay, por ejemplo, un uni-
verso atémico, y un universo terrestre o planetario, y un universo hu-
mano, y un universo solar, y asi indefinidamente; y sin embargo todos
se cohesionan, se interpenetran unos a otros, y forman algin agregado
c6smico. Y jcémo y por qué? Porque cada universo, grande o pe-
queflo, es una jerarquia, y cada jerarquia representa y es el desarrollo,
es parte, del impulso espiritual y germen evolucionante que surge de
ese ser, del ser de cada uno, cada cual desarrollando y evolucionando
sus propias y particulares caracteristicas esenciales; y todas estas fuer-
zas tomadas juntas son el svabhava de cualquier entidad. Svabhava,
en pocas palabras, puede ser llamada la individualidad esencial de
cualquier ménada, expresando sus propias caracteristicas, cualidades
y su propio tipo, por evolucion auto-impulsada.

También debemos notar de paso que quizd la escuela mas mistica
del buddhismo, y de la cual H. P. Blavatsky dice que se ha mantenido
practicamente mds fiel en especifico a ésta ensefianza esotérica de
Gautama Buddha, es una escuela atin existente en Nepal, a la que
se le llama la escuela Svabhavika, un adjetivo sanscrito derivado del
sustantivo svabhava; esta escuela comprende a aquellos que siguen
la doctrina de svabhava, o la doctrina que ensefia el llegar a ser o
el desenvolvimiento del ser por impulso interno —la auto-realiza-
cibn—. De acuerdo a ésta, no llegamos a ser “a través de la gracia
de Dios”. Llegamos a ser lo que sea que somos o debemos ser por
medio de nuestros propios seres; nos hacemos a nosotros mismos,
derivamos nuestros seres de nosotros mismos, nos volvemos nuestros
propios hijos; siempre lo hemos hecho asi, y lo haremos por siempre
asi. Esto se aplica no sélo al hombre, sino que a todos los seres en
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todos lados. En esto vemos la raiz, la fuerza, el significado, de la mo-
ral. Somos responsables por cada acto que hacemos, por cada pen-
samiento que pensamos, responsables hasta por el dltimo cuarto de
penique, sin ser nunca nada “perdonado”, nunca nada “limpiado”, ex-
cepto cuando nosotros mismos convertimos el mal que hemos hecho
en bien. Tendremos que discutir de forma mds completa, alguna vez,
la cuestién del origen del mal que estd implicado en esto. Podemos
notar de pasada que a esta escuela se lallama “ateista” y “materialista”
simplemente por dos razones: primero, el profundo pensamiento de
esta doctrina es malinterpretado por los académicos occidentales;
segundo, de hecho, muchos de sus seguidores se han degenerado.

De forma inmediata ven ustedes la fuerza ética de una doctrina tal
como ésta de svabhava, cuando se entiende de forma adecuada. Nos
convertimos en lo que somos en germen en nuestra esencia més in-
terna; asimismo, también seguimos y nos volvemos una parte del tipo
y del curso de evolucién de la particular cadena planetaria a la que
pertenecemos por afinidad. Primero seguimos a lo largo del sombrio
arco que desciende en la materia, y cuando hemos alcanzado el punto
més bajo de ese arco, entonces, por medio del impulso interno de
nuestra naturaleza, por medio de la evolucién auto-dirigida —que es
el propio corazén de esta doctrina de svabhava, una de las doctrinas
més fundamentales en la filosofia esotérica— cuando hemos alcan-
zado el fondo, repito, entonces el mismo impulso interno nos lleva
(con tal que hayamos pasado el peligroso punto de ser atraidos hacia
la mds baja esfera de la materia) hacia arriba por el arco luminoso,
hacia arriba y de nuevo hacia las esferas espirituales més altas, pero
mas alld del punto de partida desde donde al principio empezamos
nuestro descenso en nuestro viaje ciclico hacia la experiencia material
para ese manvantara.

Hacemos nuestros propios cuerpos, hacemos nuestras propias
vidas, hacemos nuestros propios destinos, y somos responsables
por todo ello, espiritual, moral, intelectual, psiquica e incluso fisi-
camente. Es una doctrina de lo méds importante; no hay espacio
en ella para cobardia moral, no hay espacio en ella para repartir
nuestra responsabilidad sobre los hombros de otro —Dios, dngel,
hombre o demonio—. Podemos volvernos dioses, porque somos
dioses en germen incluso ahora, internamente. Empezamos nues-
tro viaje evolutivo como una chispa divina no auto-consciente,
y regresamos a nuestra fuente primordial del ser, siguiendo el
gran ciclo del maha-manvantara, como un dios auto-consciente.
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Digamos acd que hemos llegado en este punto a lo que es un gran
enigma para la mayoria de nuestros orientalistas occidentales. No
pueden ellos entender las distinciones que los maravillosos viejos fi-
16sofos del oriente hacen respecto a las varias clases de los devas. Di-
cen aquéllos, en esencia: “Qué graciosas contradicciones hay en estas
enseflanzas, que en muchos aspectos son profundas y parecen tan
maravillosas. Algunos de estos devas (o seres divinos) se dice que son
menos que el hombre; algunos de estos escritos incluso dicen que un
buen hombre es més noble que cualquier dios. Y no obstante, otras
partes de estas ensefianzas declaran que hay dioses superiores incluso
que los devas, y sin embargo son llamados devas. :Qué significa
estor”.

Los devas o seres divinos, una clase de ellos, son las chispas de di-
vinidad no auto-conscientes, realizando su ciclo descendente hacia la
materia para hacer surgir desde dentro de sus seres, y para desdoblar
o desarrollar, la auto-conciencia, el svabhava de la divinidad que estd
dentro. Comienzan ellos su re-ascensién siempre en el arco lumi-
noso, que en un sentido nunca acaba; y son ellos dioses, dioses auto-
conscientes, en adelante, tomando una definitiva y divina parte en
el “gran trabajo”, como han dicho los misticos, de ser constructores,
desarrolladores, lideres, de jerarquias; en otras palabras, son ménadas
que han llegado a ser sus propios seres mds internos; que han pasado
el Anillo no se Pasa que separa lo espiritual de lo divino. Recuerden
y reflexionen sobre estos viejos dichos en nuestros libros: cada uno de
ellos estd prefiado de significado, lleno de pensamiento.

Esta es, por tanto, la doctrina de svabhava: la doctrina de desarro-
llo interno, de sacar a luz esa particular caracteristica esencial o indi-
vidualidad que est4 dentro, de la evolucién auto-dirigida; y deben por
fuerza ver el inmenso alcance que tiene ésta en el mundo moral, en
el mundo teoldgico, en el mundo filoséfico, ciertamente, incluso en el
mundo cientifico respecto a los enredados problemas de la evolucién,
tales como la evolucién de las especies, la herencia, el desarrollo de
los tipos raiz, y muchos mas.

Tendremos un dia que estudiar con mds detalle que sélo con el
bosquejo que hemos dado ac, estas doctrinas divinas, muy divinas,
especialmente en relacién con cuestiones de la psicologia humana;
pues sobre estas doctrinas recae la ulterior (y mejor) comprensién de
los propios principios que hemos esbozado esta noche y en anteriores
reuniones. No podemos entender el universo o el funcionamiento y
la interrelacién de las fuerzas implicadas, hasta cuando dominemos al
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menos en cierto grado, y podamos llevar hasta el fin, el mandato del
Oréculo Délfico, “ iHombre Condceete a ti mismo!”. Un hombre que
de verdad se conoce a si mismo, lo conoce todo, porque él es, fun-
damentalmente, todo. El es cada jerarquia; €l es dioses, demomos
mundos, esferas y fuerzas; y materia, conciencia y espiritu —todo estd
en él—. En un sentido, él es construido de las raices de todo, y él es
el fruto de todo; él tiene tiempo sin fin detrds de él y tiempo sin fin de-
lante de él. jQué evangelio de esperanza, qué evangelio de maravilla,
es éste; c6mo eleva el alma humana; c6mo aspira la parte més interna
de nosotros cuando reflexionamos sobre esta ensefianzal No por
gusto es llamada la “ensefianza (o sabiduria) de los dioses”, teosofia
—es decir, la ensefianza que los propios dioses estudian—. :Cémo
llega un hombre a ser un mahatman o “gran ser”? Por medio de
la evoluci6n auto-dirigida, por medio de volverse eso que él es en si
mismo, en su més interno. Esta es la doctrina de svabhava.

Y acd debemos al menos aludir al misterio de la individuali-
dad. Recuerden que la personalidad es la “mascara” (persona, como
dijeron los latinos) o el reflejo en la materia de la individualidad; pero
ser una cosa material puede conducirnos hacia abajo, a pesar de que
es en esencia un reflejo de lo superior. Un viejo dicho dice que aque-
llas cosas que tienen realidad o verdad en ellas, son las mds peligrosas;
no aquellas cosas que son realmente irreales o falsas, porque éstas por
si mismas se caen en pedazos y se desvanecen con el tiempo.

Las ménadas, psicolégicamente (tenemos las cuatro ménadas, la
divina, la intelectual, la psicolégica y la astral, correspondiendo a los
cuatro planos basicos de la materia, pero todas las cuatro ménadas se
derivan de la superior), desde el punto de vista de la generalizacién,
son dtomos espirituales, dtomos biiddhicos, siendo principios univer-
sales en lo que concierne a los planos debajo, y siendo el buddhi quiza
el mas misterioso de los siete principios del hombre y, desde nuestro
presente punto de vista, el mas importante. Pero la ménada humana,
al ser contrastada con la ménada divina sobre ella, el potencialmente
hombre inmortal, comprende los tres principios, atman, buddhi y
manas superior. Se requieren estos tres principios para hacer un
dios auto-consciente. Atman y buddhi solos no pueden hacer un dios
auto-consciente; ellos son una chispa divina, una no desarrollada o no
evolucionada chispa divina. En relacién a esto tenemos que usar tér-
minos humanos; no tenemos los términos propios en espafiol o en cual-
quier otro idioma europeo para expresar estos pensamientos sublimes.

En conclusién, recordemos que mientras que cada hombre tiene
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el Cristo dentro de si mismo, y puede ser “salvado” sélo por este
Cristo, puede ser salvado por ese Cristo interior sélo cuando escoge
salvarse a si mismo; la iniciativa tiene que venir desde abajo, desde
si mismo. Y mientras algunas personas, a través de una malinter-
pretacién de esta doctrina de svabhava, pueden hablar de fatalismo,
esta noche no podemos hacer més que decir enfiticamente que esta
doctrina no es fatalismo. Es por completo lo contrario de la hipétesis
fatalista, que asegura que hay una fuerza ciega, desconocida, cons-
ciente o inconsciente, fuera del hombre, dirigiéndolo, conduciéndolo,
en sus elecciones, actos y evolucién, hacia la aniquilacién, hacia el
cielo o hacia el infierno. Esa no es la doctrina de svabhava y eso no
es ensefiado en la filosofia esotérica.



ONCE

EL PEREGRINAJE COSMICO. DE LA CHISPA DIVINA NO AUTO-CONSCIENTE AL
DIOS PLENAMENTE AUTO-CONSCIENTE

Devélate, oh, ti, ese sustento dado al Universo, de quien todo procede, a
quien todo tiene que regresar, el rostro del Sol Verdadero, ahora oculto por un
jarrén de Luz Dorada, para que podamos ver la Verdad y realizar nuestro entero
deber en nuestro viaje hacia tu Sagrado Asiento. — Parifrasis del Gayatri

N LA PAGINA 605 del primer volumen de La Doctrina Secreta
[1I, 299-300], encontramos lo siguiente:

Pero uno tiene que entender la fraseologia del Ocultismo antes de criticar lo
que éste asegura. Por ejemplo, la Doctrina se niega —como lo hace la Ciencia, en
cierto sentido— a emplear las palabras “arriba” y “abajo”, “superior” e “inferior”,
con referencia a las esferas invisibles, puesto que en este punto carecen de signi-
ficado. Aun los términos “Este” y “Oeste” son sélo convencionales y tnicamente
necesarios para auxiliar a nuestras percepciones humanas. Pues aunque la Tierra
posee sus dos puntos fijos en los polos Norte y Sur, no obstante tanto el Este como
el Oeste son variables relativamente a nuestra propia posicién en la superficie de la
Tierra, y como consecuencia de su rotacién de Oeste a Este. De aqui que cuando se
mencionan “otros mundos” —ya sean mejores o peores, més espirituales, o todavia
mds materiales, aunque invisibles ambos—, el ocultista no coloca estas esferas ni
fuera ni dentro de nuestra Tierra, como lo hacen los teélogos y los poetas; pues su
posicién no estd en lugar alguno del espacio conocido o concebido por el profano. Se
hallan, por decirlo asi, mezclados con nuestro mundo —al que compenetran y por
el que son compenetrados—. Hay millones y mas millones de mundos y de firma-
mentos visibles para nosotros; hay atin mucho mayor niimero fuera del alcance del
telescopio, y gran parte de estos tltimos no pertenecen a nuestro plano objetivo de
existencia. Aunque tan invisibles como si se hallasen a millones de millas ma4s alld
de nuestro sistema solar, sin embargo, estdn con nosotros, cerca de nosotros, dentro
de nuestro propio mundo, tan objetivos y materiales para sus respectivos habitantes
como lo es el nuestro para nosotros. Pero ademés la relacién de estos mundos con
el nuestro no es como la de una serie de cajas ovales, encerradas una dentro de
otra, al modo de los juguetes llamados nidos chinos; pues cada uno se halla sujeto
a sus propias leyes y condiciones especiales, sin tener relacién directa con nuestra
esfera. Sus habitantes, como ya se ha dicho, pueden estar pasando, sin que de ello
nos demos cuenta, al través o al lado de nosotros, como si se tratase de un espacio
vacio, estando sus moradas y regiones en compenetracién de las nuestras, sin per-
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turbar por ello nuestra visién, porque no poseemos todavia las facultades necesarias
para percibirlos.

Este parece ser un muy apropiado texto general para que lo es-
cojamos al cierre de nuestro bosquejo de las jerarquias, y de manera
més particular de nuestro desarrollo de la doctrina de svabhava, sobre
la que tratamos en nuestra dltima reunién: la doctrina de la natura-
leza caracteristica, de la individualidad, o tipo de esencialidad, de
cada ménada individual, creciendo, manifestdndose y volviéndose
ella misma en el mundo manifestado en el que es en si misma la se-
milla de su propia individualidad. La relacién de este concepto con
la doctrina de la evolucién —“desenrollandose o desenvolviéndose a
partir de lo que es adentro”— y en especial con el discutido y enre-
dado problema del asi llamado origen de las especies, es simplemente
inmenso, pues es la clave de ello.

Podemos usar la palabra individualidad para el significado de
svabhava, teniendo en cuenta que no la usamos en contraste con
personalidad. Es la individualidad en el sentido de significar el ser y
el desenvolvimiento de esa cualidad particular o caracteristica esen-
cial que distingue una ménada, una entidad humana, un cosmos, un
atomo, de otro de la misma clase. Fundamental como es la doctrina
de las jerarquias, e iluminadora como es la luz que arroja sobre otros
problemas, ella, por si misma, no puede ser entendida con propiedad
sin su doctrina complementaria de svabhava; y, viceversa, no pode-
mos entender con propiedad la doctrina de svabhava sin entender la
doctrina de las jerarquias.

Esta noche esperamos desarrollar el significado verdadero de
svabhava, y de este modo finalizar esta parte de nuestro estudio, ha-
biendo ya alcanzado las fronteras, por asi decirlo, de la manifestacién
c6smica; y al iniciar nuestro estudio de aquélla en detalle, estamos
obligados a tratar un aspecto muy esencial de la doctrina, otro aspecto
de ella, el cual es fundamental para entender con propiedad esta
porcién de la ensefianza de la sabiduria antigua; es una porcién que
concierne a la psicologia. En realidad, esta doctrina de las jerarquias
y esta su doctrina complementaria de svabhava, son ambas, en gran
medida, fundamentalmente psicoldgicas.

Svabhava es un término sinscrito, un sustantivo derivado de la raiz
bha, que significa “llegar a ser, volverse, convertirse en”, y por tanto
“ser”, una concordancia psicolégica que es también hallada en varios
otros idiomas, como en griego y en inglés, por ejemplo. En griego, la
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palabra es gignomai; y en inglés es be. En el antiguo anglo-sajén te-
nemos esta palabra con su sentido futuro esencial por completo con-
tenido y psicolégicamente sentido de manera definida, a saber: ic beo,
thu bist o byst, he bith o biath, etc., que significa “Yo, tu, él serd”, en
el sentido futuro de “llegar a ser”. Es obvio que la fuerza psicolégica
de esto significa que siendo es esencialmente un llegando a ser —un
crecimiento, evolucién o desenvolvimiento de una facultad interna.

Elinglés, a propésito, tenfa originalmente, y todavia tiene, sélo los
dos tiempos gramaticales naturales: el tiempo imperfecto, o el tiempo
de accién imperfecta o incompleta, comdinmente llamado el presente;
y el tiempo perfecto de accién perfecta o completada, o el pasado.

Ahora bien, iQué constituye a una jerarquia como diferente en
esencia —o svabhava— de otra jerarquia? Es su svabhava, o la semi-
lla de la individualidad que es ella y estd en ella. Es esa semilla que,
desarrolldndose, hace una jerarquia, y esa semilla, al desarrollarse,
sigue las leyes (o més bien naturaleza) de su propio ser esencial, y
este es su svabhava. En La Doctrina Secreta, H. P. Blavatsky habla a
menudo de una cualidad o plano particular de ser universal, que ella
llama svabhavat, el presente participio neutro de la misma raiz bha,
y usada como un sustantivo. Como svabhava, se deriva de la misma
raiz, con el mismo prefijo, y significa esa cosa particular que existe
y llega a ser de, y en, su propia esencia esencial; llamenla el “Auto-
Existente”, si asi gustan. Es, sin embargo, una palabra sénscrita,
un término buddhistico, y su equivalente brahmanico en la Vedanta
probablemente serfa el lado csmico de Paramatman, el ser supremo,
el aspecto individualizado de Parabrahman-Milaprakriti: siper espi-
ritu-raiz de la materia.

Svabhavat es la esencia espiritual, la raiz fundamental o espiritu-
sustancia, el Padre-Madre del comienzo de la manifestacién, y de él
crecen o llegan a ser todas las cosas. Puede ser concebido como lo
hizo Spinoza, el fil6sofo judio holandés, como Dios, como el subya-
cente y Unico ser o sustancia; aunque en nuestros estudios hemos
evadido el uso del término “Dios” por una razén que sera expuesta
mas adelante. O puede ser concebido como lo hizo Leibniz, como
una unidad colectiva de una infinitud de ménadas emanadas o “ente-
lequias”, para usar el término de Arist6teles. Spinoza era un idealista
absoluto, mientras que Leibniz era un idealista objetivo, lo que, por
cierto, también somos nosotros. Svabhiava es la naturaleza carac-
teristica, la esencia-tipo, la individualidad, de svabhavat —de cual-
quier svabhavat, teniendo cada uno de los cuales su propio svabhava.
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El significado principal y esencial de la doctrina de svabhava es
el siguiente —y es tan fundamental, tan importante para entender
con propiedad lo que sigue, que vamos a pedir vehemente y enféti-
camente la atencién de todos respecto a él—. Cuando comienza o
inicia la manifestacién césmica no lo hace sin orden ni concierto, en
confusién desordenada, o por casualidad; comienza de conformidad
con las semillas caracteristicas de la vida, llamadas, comtnmente,
leyes, que han estado en existencia latente por todo el periodo del
maha-pralaya que precede el inicio del nuevo manvantara, y estas
leyes —usamos el término bajo fuerte protesta— son en realidad los
hdbitos kdrmicos intrinsecos e ineluctables de la naturaleza para ser
esto o aquello, sus svabhavas, para decirlo en pocas palabras, sus hues-
tes de innumerables entidades o naturalezas esenciales; y estas leyes
son de hecho impresas, estampadas, sobre la materia etérea y fisica
por las esencias monédicas o ménadas. [Los svabhavas de las mé-
nadas dan sus naturalezas svibhavicas a la naturaleza! Las ménadas
son individuos, y al concebirlas como reunidas juntas en una unidad
y formando un cuerpo de una ménada atin mayor, Leibniz dio a esta
ménada mayor el término latino Monas monadum —la “Ménada de
las ménadas”—. Esta ménada es, en resumen, la cima jerdrquica,
de la que hemos hablado ya varias veces antes. Pero ¢dénde hay ahi
alguna necesidad de llamar Dios a esta “Ménada de ménadas”, a este
dpice jerarquico o cima? Podemos concebir algo aiin més alto, y asi
en mds, casi a voluntad. Parar en cualquier punto y llamarlo Dios
serfa simplemente crear una deidad: jun Dios hecho por el hombre,
verdaderamente!

Sin embargo, el hombre debe hacer una pausa en algiin lugar del
pensamiento. Asi, empezamos con svabhava que, siendo un término
abstracto, no es un limite o borde en si mismo. Es pura individuali-
dad trabajando en el espiritu-materia de la que es la parte mads alta o
cima. Ahora bien, esta naturaleza esencial (o svabhava) de una mo-
nada se desarrolla y se vuelve en la materia una jerarquia, ya sea que
esta jerarquia sea un dtomo, un hombre, un planeta, un sol, un sis-
tema solar o un universo c6smico (o un cosmos universal) tal como lo
encontramos dentro de la zona circundante de la Via Lictea. Tan asi
sigue la ménada el impulso esencial conductor de su propia esencia
interna, su svabhava. De aqui es que asi como las ménadas son indi-
viduos, asi también son las resultantes jerarquias individualizadas. Y
generalizando, a medida que la ménada llega a ser o se convierte en
la jerarquia, descendiendo el arco sombrio —esto es, descendiendo
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en la materia—, a medida que se vuelve materia en sus partes infe-
riores (la porcién superior de la ménada permanece siempre en su
propio y puro estado inalterado) alcanza cierto punto que es el fin de
su desarrollo ciclico para ese periodo de evolucién o manvantara, y
entonces comienza su ciclo ascendente y de retorno, y a esta parte de
su viaje se le llama el arco luminoso, porque su tendencia es hacia la
luz, o espiritu, continuando con la fraseologia de los sabios antiguos.
Estudiamos hace algiin tiempo, en la Biblia hebrea, capitulo 1,
versiculos 26 y 27, cémo dijeron los Elohim: “Hagamos al ‘hombre’
en nuestra propia imagen de sombras (en nuestra propia sombra),
y en nuestro patrén arquetipico”. Estos Elohim que “hablaron” asi
eran ménadas, juntos formando una jerarquia, cada uno de ellos, ade-
mds, una jerarquia por si mismo. Asi como cada hombre individual
es una jerarquia subordinada de la jerarquia mayor de la humanidad,
asi la humanidad es una jerarquia subordinada de la todavia mas
grande jerarquia del planeta, y el planeta Tierra, una jerarquia su-
bordinada de la aun mds grande jerarquia del sistema solar; y asi en
mas, siempre que tengan el cuidado de seguir este pensamiento. El
hombre est4, en si, compuesto por seres inferiores; en si mismo es un
microcosmos o universo en pequefio; para estos seres inferiores €l es
como un dios —para ellos, él es la Monas monadum, la Ménada de
las ménadas—. Luego veremos razones de mayor peso de por qué
hemos diligentemente evadido usar esta palabra Dios. Es una pala-
bra coloreada, estropeada por los pensamientos que se le han pegado
o adherido; coloreada por todos ellos, y por esta razén es una palabra
peligrosa de usar, tanto por engafiosa como por inadecuada.
Mientras en el principio de la manifestacién en el cosmos esta
moénada atraviesa el centro laya, es decir, pasa a través del punto
neutral, el punto de desvanecimiento donde el espiritu se vuelve
materia, o viceversa (pueden llamarlo el atman de los seis grados o
principios inferiores que deberan seguirse en la evolucién secuen-
cial), en la medida en que la ménada descendente atraviesa la materia
circundante del cosmos que la rodea, sigue, en su curso, su propio
impulso interno o, mas bien, es conducida por él; es auto-expresiva,
pero todavia auto-inconsciente. Pero cuando cualquier especifica
parte “atémica” de esta ménada césmica alcanza la auto-conciencia
y se convierte en un hombre, el sendero que sigue su evolucién de
ahi en adelante es conscientemente auto-dirigido. Hasta el tiempo
de la entrada de la mente auto-consciente en el hombre, la entidad
que evoluciona esta bajo el impulso, bajo la propulsién, de la terrible
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e implacable necesidad que, sin embargo, de la manera més enfitica,
no es destino; y esto es asi porque, hasta este punto critico en la evolu-
cién, la entidad que se desarrolla es ain un ser imperfecto: no es una
cosa auto-consciente, sino una chispa divina no auto-consciente. No
puede atin dirigir su propio destino en los planos de la manifestaci6n,
pero de forma automética sigue el curso de la jerarquia a la que
pertenece. Esta impotencia mental-espiritual cesa cuando el estado
auto-consciente se alcanza, que es en el hombre. A partir de este mo-
mento, en creciente grado, el hombre se vuelve él mismo un creador
—un creador, auto-conscientemente, de él mismo—; se extiende ha-
cia arriba, hacia el interior o hacia el exterior (el adverbio no importa)
y se vuelve aquello que €l esencialmente es adentro, continuamente
aspirando hacia el Mds Interno de lo Interno; y finalmente alcanza el
punto, al final de este Dia de Brahma —luego de siete rondas plane-
tarias— donde aflora en un dios auto-consciente, todavia no “Dios”,
o la cima de la jerarquia a la que pertenece por ascendencia kérmica,
sino que un dios. Ya no més es él una ménada no auto-consciente,
sino una ménada auto-consciente, un espiritu planetario, un dhyani-
chohan, para usar un bello término buddhista, un “sefior de la me-
ditacién”, una de esas asombrosas huestes de seres espirituales que
son las flores por entero abiertas de anteriores periodos de mundos o
manvantaras. Estas huestes maravillosas son los hombres perfectos
de esos periodos mundiales anteriores; y ellos guian la evolucién de
este planeta en su presente manvantara. Ellos son nuestros propios
sefiores espirituales, lideres y salvadores. Nos supervisan ahora en
nuestra evolucién aqui, y seguimos el sendero de la evolucién general
delineada por ellos en nuestro presente peregrinaje ciclico.

Cuando comenzamos por primera vez en este peregrinaje como
chispas divinas no auto-conscientes, destinadas a volverse hombres
auto-conscientes en este nuestro manvantara, fueron estos dhyﬁni—
chohans —flores del anterior manvantara— quienes abrieron el
camino para nosotros, quienes guiaron nuestros inciertos pasos mien-
tras nos volviamos hombres, encarnaciones de nuestros superiores
seres. Pero cuando nos volvimos entidades auto-conscientes u hom-
bres, empezamos a guiarnos a nosotros mismos. Trabajar de manera
consciente con ellos de acuerdo a nuestra evolucién, “trabajar con la
naturaleza”, como noblemente lo expresé H. P. Blavatsky, es nuestro
mis alto deber y nuestra mas brillante esperanza. Es nuestro destino
futuro volvernos nosotros mismos tales seres parecidos a dioses, y de
ahi en adelante, en nuestro turno, informar, inspirar y guiar a las enti-
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dades menos evolucionadas en futuros manvantaras, tal como hemos
sido informados, inspirados y guiados por ellos; y finalmente, luego
de muchos kalpas, luego de muchos Dias de Brahma —cada uno de
tales Dias un periodo de siete rondas planetarias— llegaremos a ser
una parte consciente del Logos césmico, el Logos Brahmico, usando
la frase Logos Brahmico para significar la mds alta inteligencia enti-
tativa conciente del sistema solar; y de ahi, hacia arriba y hacia arriba
para siempre.

Regresamos ahora a nuestro tema principal. Cuando la ménada
ha alcanzado el primer punto de la manifestacién césmica, ya ha
descendido a través de los primeros tres de diez planos, grados o
peldafios, es decir, a través de los tres planos, grados o peldafos que
forman el tridngulo superior o triada de los diez planos en, y sobre,
los que estéd construido el universo. Ahora comienza definitivamente
a verificarse su circulo descendente, y su entrada en la manifestacién
c6smica, como ya se dijo, es el centro laya que es el atman o espiritu
universal, que no pertenece mas a cualquier entidad particular u
hombre de lo que lo hace el atman de cualquier entidad u hombre
en cualquier otro planeta de cualquier otro sistema solar. El atman
es nosotros mismos sélo porque es el enlace que nos conecta con
lo superior. De hecho, el ser humano u hombre consiste en cinco
principios, porque el atman no es suyo excepto como una “tabla de
salvacién”; y su cuerpo fisico grosero no es realmente un principio en
absoluto. Tendremos que adentraremos mas de lleno en este asunto
de los principios componentes en el hombre cuando iniciemos nues-
tro estudio de la composicién psicolégica humana.

Ahora bien, el tridngulo superior de los diez planos arriba alu-
didos, realmente se extiende o desarrolla hacia fuera a partir de la
propia ménada, como los pétalos y las hojas de una flor se extienden
o desenvuelven a partir de su semilla: saca su vida y su ser desde den-
tro de si misma. Es el mundo elemental, espiritualmente hablando;
como los tres mundos por debajo de nuestro reino mineral son los
mundos elementales de nosotros mismos, materialmente hablando,
formando un mundo elemental, “espiritualmente” hablando, de la
jerarquia que estd por debajo de la nuestra.

Este impulso interno que conduce a la ménada a expresarse en
la manifestacién y la forma, es la voluntad de seres superiores, que
trabajan a través de ella misma, de los cuales seres superiores ella
forma una parte integral —justo como nuestro cerebro o nuestro
cuerpo siguen la implacable ley de la necesidad que nosotros im-
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ponemos sobre el cerebro o el cuerpo por nuestros pensamientos y
nuestra voluntad, y no obstante, tanto el cerebro como el cuerpo son
partes de nuestro ser en la materia—. La ménada tiene que alcanzar
la auto-conciencia para “liberarse” y de este modo volverse un dios
auto-consciente, auto-dirigido.

Estos asuntos son tan importantes para entender de manera apro-
piada nuestro futuro estudio que sentimos la necesidad de volver a
ellos una y otra vez. Son bésicamente fundamentales, y yacen en la
propia raiz de toda nuestra ensefianza. Hay que entender claramente
y bien que esto no es fatalismo. Esta tltima doctrina es directamente
contraria a la doctrina de svabhava, la doctrina de la auto-expresion.

Asi como el huevo desenvuelve de dentro de él el germen que lle-
gard a ser el futuro polluelo; o el huevo humano, el 6vulo, desenvuelve
el germen dentro de él que llegar a ser el futuro nifio u hombre, de
manera similar el universo se desarrolla, de manera similar un 4tomo
se desarrolla, de este modo también una ménada se desarrolla. Es
desenvuelta dentro del huevo 4urico. El 6vulo humano, la semilla
de una planta, cada cual no es mas que un huevo. La forma puede
diferir, la forma de vida puede diferir, pero no tiene nada que ver con
el principio de desenvolvimiento del que estamos hablando. La en-
voltura dentro del huevo durico envuelve el germen de la individua-
lidad —o svabhava— que estd destinado a seguir su curso a lo largo
de su propia linea caracteristica de desenvolvimiento: lo que estd en
el huevo o semilla, sale, cada especie de acuerdo a su propio tipo, y
esto es su svabhava. La escuela estoica griega ensefi6 la existencia,
tanto césmica como infinitesimalmente, del logoi espermdtico, “logoi-
semilla”, cada uno de tales logos espermaticos produciendo criaturas
de su tipo y de acuerdo a su propia esencia —como el hebreo biblico
los Elohim— y esto es, asimismo, svabhava.

En nuestro estudio de la Qabbalah vimos c6mo el mundo superior
se desenvolvia a si mismo, y de si mismo emanaba o desarrollaba el
segundo mundo, de este modo realmente volviéndose el segundo
mundo: siendo asi tanto padre como hijo. El segundo mundo era, asf,
el hijo del primero; el tercero era el hijo del primero y del segundo;
y el cuarto, el “mundo de las cdscaras” —o de los seres que viven en
cuerpos groseros, o “cscaras”—, era el hijo del primero, del segundo
y del tercero, todos trabajando juntos para producir este cuarto. No-
ten bien, sin embargo, que cada esfera o mundo superior permanece
intacto en su propio plano, aunque desarrollando de si mismo el
préximo y subsiguiente mundo inferior.
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Los estoicos tenian una doctrina del desarrollo que en su esencia
es la inalterada ensefianza de nuestra propia filosofia, aunque expre-
sada de diferente forma y bajo diferentes nombres. Ellos la expre-
saron de esta manera, siguiendo el modo mecénico tan aceptable y
querido de la mente griega. Es curioso, por cierto, que la mente
oriental haya preferido siempre seguir las lineas de pensamiento psi-
colégicas y espirituales en lugar de las mecénicas o, como dirfamos
ahora, las cientificas. Pero los estoicos ensefiaron en Grecia, y luego
en Roma, que el mecanismo de la naturaleza esencial de la Deidad
—vy esta naturaleza esencial es nuestro svabhava, lo que nosotros
llamarfamos Padre-Madre— era tension, y distension o aflojamiento
de esta tension, siendo este aflojamiento de tensién el primer acto
de la construccién del mundo. Ellos tomaron como una analogia
para ilustrar la idea el bien conocido hecho de que cuando un metal
se calienta entonces se expande, y finalmente se evapora; y usando
esta simple analogfa a propésito dijeron que el estado “natural” de
pneuma (“espiritu” = la Deidad) es el fuego: no el fuego fisico, sino
la semilla de ese elemento césmico del que el fuego fisico dimana. El
aflojamiento de esta tensién producia la primera diferenciacién de
la sustancia primordial (0 pneuma = “Dios”), y esta diferenciacion,
entonces, despertaba a la vida activa a las semillas de vida, dormita-
das o latentes, que venian del periodo previo de vida manifestada;
las semillas de vida, o vidas en semilla —sus logoi espermaticos de
ellos— despertando de este modo, procedieron a construir y a guiar
el periodo mundial venidero y a todas las entidades en él, cada una de
tales semillas de vida emanando de si mismas sus especies esenciales,
o0 esencia caracteristica, es decir, svabhava. Esta es la ensefianza en
miniatura, pero como la dieron los estoicos, de la filosofia esotérica.

Ahora bien, cuando el universo estaba por surgir de su propio ser,
ensefiaron los estoicos, la tensién de la sustancia primordial o fuego
divino se distendi6, o se contrajo, por decirlo asf, y esta contraccién,
por condensacién, dio nacimiento al aeter; luego, al distenderse la
tensi6n en el aeter, esto dio nacimiento al aire; y éste, luego, al agua;
y ésta, finalmente, a la tierra. No estamos hablando del fuego, aire,
agua, tierra materiales que vemos alrededor nuestro, sino que nos re-
ferimos a los elementos o semillas de éstos, la tierra, el agua, el aire y el
fuego que vemos a nuestro derredor son sélo ejemplos materiales o la
tltima progenie, por decirlo asi, de las semillas elementales de las que
éstos respectivamente emanan. El “fuego” dio nacimiento al “aeter”,
siendo éste tltimo su sombra, la sombra de si mismo. El “aeter” dio
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nacimiento a su sombra, o “aire”, su envoltura o cuerpo; y el “aire” al
“agua”; y el “agua” a la “tierra”. Los estoicos ensefiaron ademds que
todas estas cosas pueden ser respectivamente transformadas una en
la otra —el suefio de los alquimistas, y también el suefio, psicol6gica-
mente, de los iniciados quienes tienen como objetivo, y se afanan en,
trasformar lo vil en lo puro, lo material en lo espiritual.

Regresando una vez mds a nuestro tema principal, debe notarse
que de manera natural, mientras la ménada —la rafz de la individua-
lidad de una jerarquia de cualquier tipo— efectia su ciclo descen-
dente en la materia, produce de si misma, expande externamente de
si misma, su propias sombras (o vehiculos inferiores) que se vuelven
constantemente més densos en proporcién directa al mayor descenso
de laménada. En relacién a esto surge la pregunta, que mientras hay
ciertos mundos de felicidad, mundos de paz, en las esferas superiores,
dqué hay de aquellos mundos inferiores; qué hay de aquellos estados
inferiores del ser de los que H. P. Blavatsky habla como el avichi? No
hay un infierno en el sentido cristiano. Semejante infierno es un
impreciso espectro de la imaginacién; pero hay, de verdad, bajas es-
feras: asi como las hay superiores, tienen que haberlas inferiores. No
puede haber bien sin mal, porque el uno es la sombra del otro y lo
equilibra en la naturaleza. Estas esferas inferiores tienen una parte
bien definida que jugar en el gran drama c6smico. Son los albergues
purificadores, por decirlo asi, de las almas de aquéllos que persisten
en hacer el mal. Lo semejante atrae lo semejante. Estas esferas infe-
riores estin necesariamente constituidas por aquellos que de manera
voluntaria, por una prolongada serie de encarnaciones, rehiisan seguir
la luz espiritual dentro de ellos. Lo semejante atrae lo semejante,
repetimos. De hecho, tales almas, asi manchadas y apesadumbradas
por el mal, en realidad estédn siguiendo su propio peregrinaje ciclico,
llevadas por atraccion a semejantes esferas y moradas. Durante el
peregrinaje ciclico descendente de las almas-atomo en la materia,
varios millones y millones han fallado en pasar el punto de peligro
y, en vez de comenzar, a partir de alli, su viaje hacia el hogar, ascen-
diendo por el arco luminoso, json arrastradas a la terrible vorégine de
la corriente que desciende ain mds en la material Y por lo tanto, a
un sufrimiento relativamente m4s grande. Estas tienen que esperar
hasta que venga de nuevo su tiempo en el préximo manvantara, y otra
oportunidad en el futuro kalpa de la tierra. En este Dia de Brahma,
en este manvantara de siete rondas, todo ha terminado para ellas en
lo que respecta a su viaje consciente de regreso a su fuente divina.
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Estas son doctrinas (tales como la del avichi-nirvana, recién insi-
nuada en las pocas oraciones precedentes) que fueron ensefiadas en
las escuelas esotéricas antiguas. De ellas, por mal interpretacién y
corrupcién, se han derivado los espantajos de doctrinas de un fiero
y material infierno jen el que se quemaran por toda la eternidad las
almas etéreas de los pecadores obstinados! Estas almas se dice que
son de una naturaleza semejante al asbesto, jque se quema intensa-
mente y sin embargo nunca se consume, como brea ardiendo por una
completa eternidad en fuego por completo sin fin! [Qué terrorificas
pesadillas de una grosera y materialista ensefianza “religiosa”! Es
asombroso c6mo la mente del hombre inventara cosas con las cuales
torturarse a si mismo. Pero también muestra que detrds de todas
estas terribles doctrinas y dogmas de pesadilla, hay algiin hecho fun-
damental que las mentes no adiestradas ven a través de oscurecidas y
falsas nubes densas, y lo distorsionan; algin elemento de verdad que
s6lo necesita una explicacién apropiada para su entendimiento.

iY c6mo el corazén humano tiene que consumirse en compa-
sién! Nos damos cuenta de cudn real eran estas doctrinas para nues-
tros ancestros de s6lo unas pocas veintenas de afios? (Y de que en
algunas iglesias de aspecto retrégrado de nuestros dias estas mismas
horribles doctrinas todavia se ensefian como realidades, aunque mds
0 menos en secreto como si fuese en la mds absoluta vergiienza, y que
hay hombres extraviados e infelices que las creen, y en sus lechos de
muerte sufren por anticipado las torturas de los condenados, tortu-
ras peores, ciertamente, que cualesquiera que la naturaleza les haya
preparado como galardén por sus errores y pecados? jPiensen en el
horror de esto! jPiensen en la obligacién que les debemos a nuestros
semejantes, de ensefarles la explicacién y el significado apropiado de
estas doctrinas tortuosas distorsionadas en todo su sano juicio, en toda
su hermosa esperanza! Para nosotros hay un elemento moral involu-
cradoen esto. Lagente aveces pregunta icuél esla utilidad de estudiar
La Doctrina Secreta? Cuadl es la utilidad de invertir tanto tiempo en
estudiar las rondas y las razas? Esta es una de sus utilidades. Esen-
cialmente ustedes no pueden cambiar a los hombres hasta que uste-
des hayan cambiado sus mentes. Enséiienles a los hombres a pensar
propia y noblemente, y les ensefiardn a vivir propia y noblemente, y a
morir propia y noblemente. No hay nada como un pensamiento noble
para levantar a un hombre. Es la completa locura, y el egoismo habla
para decir: “4Cual es la utilidad de estos asi llamados nobles pensa-
mientos? Mis pensamientos son suficientemente buenos para mi”.
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Después de todo lo que se ha dicho previamente, apenas hemos
empezado nuestra exposicién de svabhava. Esta noche no tendremos
el tiempo y la oportunidad para tratar los muy importantes aspectos
psicolégicos de ella que tenfamos la esperanza de tratar. Tenemos
aun algunos momentos, sin embargo. Tratemos entonces de ilus-
trar con mds claridad esta doctrina de svabhava sobre la linea an-
tes escogida. Imaginen una ménada individual enviando su rayo,
o descendiendo, a través de esa esfera que se convierte en el plano
atémico-espiritual * de los seis planos por debajo de él. Este rayo
forma eso él mismo en sus respectivos principios y planos a medida
que pasa el tiempo, y retine y junta las experiencias de cada plano se-
parado. Dejando ese plano atémico®-espiritual, o atmico, desarrolla
de si mismo su sombra, que es como una cdscara, un aura, formando
de este modo, ahi, su huevo 4urico, y a este segundo plano o principio
lo llamamos nuestro buddhi, y en la medida en que la vida monadica
o rayo desciende atin mds hacia la vida de sombras, este plano y prin-
cipio buddhico se vuelve, para él, lo real y lo verdadero. Mientras
pasan los ciclos de tiempo, el rayo monédico (o semilla) descendente
desarrolla otra sombra, otra céscara, otro cuerpo sutil, otra aura, otro
huevo durico, de si mismo, y éste es nuestro manas. Cada uno de es-
tos tres principios —como de hecho lo tienen los siete— tiene siete
grados, siete estrados, desde el “atémico”* de cualquiera de los tres,
hasta el més bajo, que es su corpus o cuerpo. Y asi con los restantes
cuatro planos y principios inferiores del hombre. Cada uno de es-
tos principios estd “completamente” desarrollado en nuestro globo
en la ronda respectiva y similar de las siete que constituyen el Dia
de Brahma. Mis atn, en cada uno de los siete globos de la cadena
planetaria, se desarrolla uno de los siete principios en especial. Asi-
mismo, como se mostré recién, al final de cada ronda, se desarrolla
un plano y un principio de los siete, preliminar al desarrollo del sub-
siguiente en otra ronda. Toma dos rondas completas, por ejemplo,
revelar dos planos y dos principios por completo; pero durante la
primera y la segunda rondas, por ejemplo, los otros planos y princi-
pios han estado apareciendo por grados, desarrolldndose poco a poco,
reveldandose paso a paso. El polluelo no crece en un dia; el nifio no
se vuelve hombre en una semana; su alma no se desarrolla dentro de
él en una quincena. Si un hombre vivi6 la vida que debia, estard en
sus mejores y més nobles condiciones para el momento cuando piense

* [¢atmico?]
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que es tiempo de ir a la cama y morir. El cuerpo fisico puede enton-
ces estar listo para morir, pero el hombre que estd dentro de él, eso
que es el ser real, deberd seguir creciendo para volverse més y mas
grande y noble. Es para esto que en realidad vivimos.

Y asi sigue el curso de la evolucién hasta el final de las siete ron-
das, cada ronda develando un principio y un plano, como ya se dijo;
en cada ronda se devela o desarrolla en menor grado cada uno de
los principios remanentes, habiendo en ello, de este modo, usando
una imagen de Ezequiel, “ruedas dentro de ruedas”. En el punto
medio de la cuarta ronda, que es la ronda del medio, llega un tiempo
cuando el rayo mondadico alcanza la propia cima de la materialidad
—cuando la ola de vida alcanza un punto donde se ramifica tanto
hacia abajo como hacia arriba—, y entonces, en palabras de Ezequiel,
capitulo 18, “el alma que pecare, esa morird”, queriendo decir que
el rayo monédico se dirige hacia abajo y pierde toda oportunidad de
ascender de nuevo en direccién del hogar por el arco luminoso, para
ese manvantara. Sigue el sendero descendente. Pero todos los otros
que pueden y s7 siguen, ellos realmente pasan el punto de peligro.

Un Dia de Brahma se compone de siete rondas, un periodo de
4,320 millones de afios solares o mas bien terrestres. Siete de estos
Dias, ademds, se requieren para hacer un manvantara solar, que es
un término usado en filosofia esotérica en un sentido peculiar, porque
siete veces siete rondas se necesitan para develar a su maximo cada
uno de los siete principios y de los siete planos de los que se compone
la jerarquia que se manifiesta. De la Vida de Brahma, se nos dijo
que ha pasado ya la mitad, juna mitad de 311,040,000,000,000 més
unos cuantos més billones de nuestros afios! Me refiero al Sarya-
Siddhanta, una obra cosmogénica y astronémica sénscrita antigua,
que, de las afirmaciones y hechos contenidos en ella, reclama para
sf una edad de algo mds de dos millones de afios, de acuerdo con la
interpretacién popular. Creo que nuestros orientalistas modernos
ubican su origen mas o menos alrededor del principio de la era cris-
tiana o posterior, sélo sobre las bases de que los griegos llevaron al
noroeste de la India ciertas formas de cémputo que son halladas en
el Sarya-Siddhanta, una teoria que es por completo arbitraria, y sin
basamento sobre ningin hecho comprobado con certeza, jexcepto las
teorfas “svabhavicas” o auto-desarrolladas de los orientalistas mismos!
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PSICOLOGfA: DE ACUERDO A LA FILOSOFfA ESOTERICA. LA INMORTALIDAD
ES CONDICIONAL: LA PERDIDA DEL ALMA

No te inclines hacia abajo, pues yace un precipicio debajo de la tierra,
Atrayendo bajo un declive de siete peldafios, debajo del cual
Est4 el trono de la horrenda necesidad

—PseLvus, 6 (Cory, Fragmentos antiguos, p. 278)

Los diabdlicos (asurya) son llamados esos mundos,
jCon oscuridades ciegas (tamas) sobrecubriéndolos!
Hacia ellos, al morir, van
Cualesquiera gentes que sean asesinos del Ser.

— Isa-Upanishad, 3 (Traduccién de Hume)

L INICIAR nuestro estudio de la sagrada ciencia que tenemos
el privilegio de investigar de nuevo esta noche, comencemos
por leer de La Doctrina Secreta de H. P. Blavatsky, volumen

I, el dltimo parrafo de la pagina 272 [I, 285-7]:

(1) La Doctrina Secreta es la Sabidurfa acumulada de las Edades, . . .
Siguiente pégina, segundo parrafo:

(2) La Ley fundamental en ese sistema, el punto central del que todo surgié, al-
rededor y hacia el cual todo gravita, y del que depende la filosofia de todo lo demas,
es el Prixcrpio-Susstancia Uno, homogéneo y divino: la causa radical dnica.

Ultimo pérrafo:

(3) El Universo es la manifestacién periédica de esta Esencia Absoluta des-
conocida.

Siguiente pégina, segundo parrafo:

(4) El Universo es llamado, con todas las cosas en él, Maya, porque todo en él es
temporal, desde la vida efimera de una luciérnaga, hasta la del sol.

Ultimo pérrafo:
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(6) El Universo es elaborado y dirigido de dentro afuera. Tal como es arriba es
abajo, asi en los cielos como en la tierra; y el hombre —el microcosmos y la copia en
miniatura del macrocosmos— es el testimonio viviente de esta Ley Universal y de
su manera de obrar. Vemos que cada movimiento externo, accién, gesto, sea volun-
tario o mecénico, orgdnico o mental, es precedido y producido por un sentimiento o
emocién, voluntad o volicién, internos, y por el pensamiento o mente. Pues ningtin
movimiento o cambio exterior, cuando es normal, en el cuerpo externo del hombre,
puede tener lugar a menos que sea provocado por un impulso interno, comunicado
por una de las tres funciones citadas; y lo mismo sucede con el Universo externo o
manifestado. Todo el Kosmos es dirigido, vigilado y animado por series casi intermi-
nables de Jerarquias de Seres sensibles, teniendo cada uno de ellos una misién que
cumplir, y quienes —ya se les llame por un nombre o por otro, Dhyan-Chohans o
Angeles— son “mensajeros” en el sentido tan sélo de ser agentes de las Leyes Kar-
micas y Césmicas. Varfan hasta el infinito en sus grados respectivos de conciencia
y de inteligencia; y el llamarlos a todos Espiritus puros, sin mezcla alguna terrena,
“sobre la que el tiempo hard presa algin dia”, es tan sélo tomarse una licencia poé-
tica. Pues cada uno de estos Seres, o bien fue o se prepara para convertirse en un
hombre, si no en el presente ciclo (Manvantara), en uno de los pasados o en uno de
los futuros. Cuando no son hombres incipientes, son hombres perfeccionados; y en
sus esferas superiores (menos materiales), difieren moralmente de los seres humanos
terrestres tan sélo en que se hallan desprovistos del sentimiento de la personalidad
y de la naturaleza emocional humana: dos caracteristicas puramente terrenas.

Y en las paginas 21y 22 [I, 85], comenzando en el medio de la oracién:

la diferenciacién del “Germen” del Universo en la jerarquia septenaria
de Poderes Divinos conscientes, que son las manifestaciones activas de la Suprema
Energfa Una. Ellos son los constructores, modeladores, y en dltimo término, los
creadores de todo el Universo manifestado, en el tnico sentido en que el nombre de
“Creador” es inteligible; dan forma al Universo y lo dirigen; son los Seres inteligentes
que ajustan y controlan la evolucién, encarnando en si mismos aquellas manifestacio-
nes de la ON1CA LEY, que conocemos como “Las Leyes de la Naturaleza”.

Resumiendo la idea de nuestro tltimo estudio de hace dos se-
manas, proseguiremos esta noche con un esbozo de la naturaleza
psicolégica del hombre, porque si el hombre se entiende a si mismo,
él entiende aquello de donde €l vino, y lo que él es —él entiende al
universo proporcionalmente a su propio desarrollo del espiritu, de la
mente y de las facultades perceptivas que van con el desarrollo del
espiritu y de la mente del hombre—. para que podamos entender
con mis facilidad y exponer més claramente las caracteristicas esen-
ciales de la economia psicolégica del hombre, nos esforzaremos por
mostrar cudn cercanamente estin relacionados los dos teoremas,
principios o doctrinas fundamentales de la sabiduria-religion; y estos
dos son (1) la ley, o mejor dicho, el hecho de las jerarquias; y (2) la
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ley (otra vez usamos el término con grandes reservas) de la natura-
leza esencial de las cosas, llamada svabhava, que significa, como ya
se dijo, auto-evolucién, auto-formacién, auto-desarrollo, auto llegar
a ser. En esto estd inherente la fundacién de la ley moral. Como
es obvio, el hombre es responsable de si mismo y, debido a que el
hombre es parte de otras cosas, es, por tanto, responsable también
de las otras cosas. Asimismo, como un corolario de lo anterior, luego
de morir el hombre no “se encuentra con su Creador”, sino que en
verdad tiene que reunirse y reconocerse con su criatura, esa que €l
ha formado en si mismo durante su vida: su ser astral.

4Qué hace que una rosa procree siempre una rosa? JPor qué la
semilla de una manzana invariablemente produce manzanas? Por
qué no produce cardos, margaritas o flores de pensamiento? La res-
puesta es muy simple, y, no obstante, bastante profunda. Es debido
al svabhava, la naturaleza esencial en, y de, la semilla. Su svabhava
puede producir sélo aquello que ella misma es, su caracteristica esen-
cial, su propia naturaleza interna. Los estoicos de Grecia y Roma
expresaron este hecho de la evolucién diciendo que en el inicio de
un periodo de manifestacion, estd el pneuma —“espiritu”— que
relaja su tensién, y, acto seguido, la condensacién o concrecién so-
breviene del dicho pneuma o espiritu, y comienza la evolucién, tanto
la emanacién como la evolucién empiezan, siguiendo las causas es-
tablecidas y activas en el periodo de manifestacién precedente. Ahi
surgen a la vida, coordinadamente con la apertura del nuevo periodo,
los logoi espermiticos, el logoi-semilla, una expresién traducida del
griego spermatikoi logoi, “las razones espermaticas”, “las razones-
semilla”, significando logos, “razén”, y por tanto, “causa”, entre otras
cosas. Estas logoi-semilla fueron los frutos o resultados, los karmas,
de anteriores periodos de actividad. Habiendo alcanzado un cierto
grado de evolucién o desarrollo, cualidad, caracteristica o individua-
lidad, en el manvantara precedente, cuando viene el siguiente pe-
riodo de evolucién, no pueden ellas producir més que aquello que
ellas mismas eran, sus propias naturalezas internas, como hacen las
semillas. La semilla no produce nada mds que lo que ella misma es,
lo que es en ella; y éste es el corazén y la esencia de la doctrina de
svabhava. El alcance filoséfico, cientifico y religioso de esta doctrina
es simplemente inmenso; es de primordial importancia.

El habito, o si les gusta la palabra, la “ley” de svabhava puede tra-
bajar sélo en eso que es ella misma, porque sélo su propio vehiculo,
su propio ser, es apropiado para la manifestacién de ella misma —job-
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viamente!l— Por tanto, el modo de la evolucién y de la emanacién, y
el progreso de las jerarquias, son como se expuso antes; esto es, que
de lo superior, la evolucién y la emanacién proceden descendiendo
en lo més material, y asi siguen hacia abajo por la linea del arco de
sombras hacia la materia, hasta que se alcanza el punto critico de
cambio del descenso, después del cual comienza el ascenso a lo largo
del arco luminoso.

Tenemos que resaltar, sin embargo, que lo superior no deja su
propia esfera en el proceso; lo superior no se convierte por completo
en lo inferior, ni lo inferior se convierte por completo en lo todavia
mas inferior, dejando un vacio o una vacuidad arriba. Las esferas
superiores permanecen siempre. Es como la llama de una candela
puesta sobre la mecha de otra candela; y de esa sola candela ustedes
pueden encender todas las candelas del universo, sin disminucién de
su energfa, de su fuerza o de su esencia caracteristica. Lo superior
permanece siempre siendo lo superior; es esa parte de si mismo, por
decirlo asi, que es la energia de desarrollo que actiia desde dentro;
son sus skandhas los que producen, como lo dirfan los estoicos, esta
“relajacién de la tensién”, esta condensacién o concrecién de partes
de si mismo. Se puede hallar una analogia perfecta en el desarrollo
intrauterino del hombre y su descenso hacia la encarnacién. Su na-
turaleza espiritual no desciende para convertirse en su cuerpo; per-
manece siempre siendo su naturaleza espiritual. Pero de ella, lanza
partes de si misma, sus aspectos o principios inferiores —si podemos
poner asi la idea—, y cada uno de éstos, a medida que continia el
ciclo manvantérico, a su debido turno secreta, saca fuera y expele,
algo mds bajo. De tal manera que el hombre fisico, el cuerpo, es en
verdad el “templo del Dios viviente”, que es, é] mismo, la gloria de
dicho templo, y por tanto, una parte del templo; el templo, en verdad,
es la més baja manifestacién del Dios viviente que estd dentro.

Ahora bien, svabhava trabaja a través de las jerarqufas. Hemos
regresado a estos dos importantes asuntos una y otra vez, porque es
de total importancia desde los aspectos filoséfico, espiritual y ético, el
que estas cosas deban estar lo mds claras posibles en nuestras men-
tes. Tomen, por ejemplo, la relacién cosmogénica. No somos crea-
dos por un Dios extra-césmico; el karma, por otro lado, no es una
entidad extra-césmica que dice, “Yo creo”, y el mundo brot6 hacia
el ser. La esencia superior, lo mds interno de la esencia de cada je-
rarquia, de las practicamente infinidades de jerarquias, entrelazadas,
correlacionadas, trabajando junto y formando el cosmos universal en
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el que vivimos: la parte superior de cada una de estas jerarquias es
una ménada supra-divina, a la que podemos llamar Parabrahman-
Malaprakriti. Y su primera manifestacién, o energia que tiene su
mirada puesta en el descenso, su primer brote en el plano debajo, es
Brahman que actda, a su vez, a través de su velo c6smico, Pradhana,
como recordardn que estudiamos antes. Enseguida viene Brahma-
Prakriti, llamado también Purusha-Prakriti, que es el alma o individuo
c6smico, y la naturaleza o el vehiculo en el que se manifiesta; el Logos
y su universo; la ménada y sus envolturas, etc.

Teniendo estas cosas claras en la mente podemos ahora proseguir
de forma més directa y facil, y con més comprensién, el estudio de
lo que queremos decir por la psicologia del hombre. La palabra es
de ordinario usada para significar en nuestros dias y en los centros de
ensefianza en el occidente, un estudio mis o menos nebuloso, en su
mayoria oscurecido con dudas e hipétesis, verdaderas conjeturas, que
dan a entender poco més que un tipo de fisiologia mental, practica-
mente nada mds que el trabajo de la mente cerebral en el més bajo
aparato astral-psiquico de la mente humana. Pero en nuestra filosofia
la palabra psicologia se usa para significar algo muy diferente, y de un
cardcter mas noble: podriamos llamarla pneumatologia, o la ciencia o
el estudio del espiritu, porque todas las facultades y poderes internos
del hombre en dltimo término brotan de su espiritu. Pero puesto
que esta palabra pneumatologfa es inusual y podria causar confusién,
quedémonos con la palabra psicologia. Con ella queremos decir el
estudio de la economia interna del hombre, la interconexién de sus
principios, por decirlo asi, o centros de energia o fuerza: lo que el
hombre es, en realidad, internamente.

El hombre, como todo lo demés en el universo, estd fundado so-
bre la estructura decidica o sistema numérico del ser: el niimero
diez. Tres de estos diez elementos, planos o principios pertenecen
al mundo ar@ipa o sin forma, y siete pertenecen al mundo de la ma-
nifestacién y forma. Estos tltimos siete principios se producen unos
a otros en una escala descendente en el proceso de la manifestacion,
exactamente como lo hacen las jerarquias, cada una emanando o des-
envolviendo una inferior, y esta inferior desenvolviendo o emanando
una todavia mas inferior, y asf en forma descendente hasta la séptima
o mds baja.

El hombre puede ser considerado como un ser compuesto por
tres bases esenciales; el término sanscrito es upadhi. El significado
de la palabra es: aquello que “avanza” siguiendo un modelo o patrén,
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como una lona, por decir, sobre la que juega la luz procedente de una
linterna que la proyecta. Es un juego de sombra y forma, comparado
con la realidad dltima. Estas tres bases o upadhis son, primero, la
monédica o espiritual; segundo, aquélla que es suplida por los sefio-
res de la luz, los asi llamados manasa-dhyanis, significando la parte
intelectual e intuitiva del hombre, el principio-elemento que hace al
hombre un hombre; y a la tercera base o upadhi la podemos llamar,
si les parece, la vital-astral-fisica.

Estas tres bases manan de tres diferentes lineas de evolucién, de
tres diferentes y separadas jerarquias del ser. Recuerden que cada
jerarquia posee en si misma, en embrién, todo lo que es y tiene el
universo entero, tanto la menor como la mds grande, si podemos
decir “menor” y “mds grande” de aquello que no tiene fin —en todo
caso, la menor y la més grande de cualquier periodo de manifesta-
cién—. Por esta razén el hombre esti formado de partes. El no
es una entidad sin mezcla; es una entidad compuesta, es una cosa
construida de varios elementos, y de ahi que sus principios sean,
hasta cierto punto, separables. Cualquiera de estas tres bases puede
ser separada temporalmente de las otras dos sin provocar la muerte
del hombre fisicamente. Pero los elementos, por decir, que acuden
a formar cualquiera de estas bases no pueden ser separados sin pro-
vocar la disolucién fisica o disolucién interna.

Ahora bien, estas tres lineas de evolucién, estos tres aspectos o
cualidades del hombre, como se dijo, proceden de tres diferentes
jerarquias o estados, de los que a menudo se habla como tres dife-
rentes planos del ser. El mds bajo procede de la tierra, fundamental-
mente de la luna, nuestra madre cosmogénica; el medio, el manasico
o intelectual-intuicional, del sol; el monidico, de la Ménada de las
ménadas, la flor suprema, o cima, o mds bien la semilla suprema de
la jerarquia universal que forma nuestro universo césmico o cosmos
universal.

Depende de un correcto entendimiento de la interconexién o
interfuncionamiento general de estas tres partes separadas de la eco-
nomia del hombre interno, el que obtengamos una comprensién
apropiada de nuestros futuros estudios. Encontramos, como hemos
visto, nuevas ideas a cada paso, nuevos pensamientos, nuevos vinculos
con el universo de la luz y del ser que nos rodea, y del que nosotros
también somos hijos. jQué terrible serfa si estuviéramos por alcan-
zar el limite de todo lo que era posible saber! Por el contrario, pers-
pectivas sin fin de creciente conocimiento estin siempre delante de
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nosotros, y no podemos alcanzarlas de otra forma que escalando los
peldafios del conocimiento uno por uno.

Hemos escuchado decir que la inmortalidad es condicional. Esta
es una certera verdad. La inmortalidad no es incondicional, y ipor
qué? Por la razén recién apuntada. El hombre es un ser compuesto
y, como dijo el Buddha en las palabras de conclusién de su vida,
“Hermanos, todo lo que es, es compuesto y transitorio. Por tanto,
trabajen su propia salvacién”. Esto contiene el nicleo de la entera
filosofia de la evolucién, e indica ocultamente la inmortalidad dltima
o aniquilacién para cualquier manvantara, para el hombre como una
entidad pensante.

La inmortalidad es asegurada si los principios centrales que com-
ponen al hombre intelectual-intuicional han tenido éxito en elevarse
al plano monddico en donde llegan a ser uno con la ménada, que brilla
sobre ellos como un sol espiritual. Y la perdida de un alma para el
manvantara es asegurada si su svabhava, sus energfas esenciales, ca-
racteristicas, son dirigidas hacia abajo, hacia la materia bruta.

Sin embargo, la pérdida del alma no puede seguirse mientras
al menos una sola y tnica aspiracién espiritual permanezca funcio-
nalmente activa. Sélo cuando la infeliz entidad ha llegado al punto
donde puede decir, “{Maldad, sé td mi Dios!”, cuando ni una sola, tré-
mula aspiracién hacia el espiritu subsiste, estd “perdida” para el man-
vantara, cuando su esencia, por decirlo asi, se invierte, y su tendencia
es hacia abajo, hacia abajo hacia el avichi, donde las circunstancias
podrian ocasionar una casi inmediata aniquilacién de ella o, quiz4,
un manvantara de avichi-nirvana, un terrible estado que realmente
contrasta con el maravilloso nirvana de los dhyani-chohans o sefiores
de la meditacion.

Por un lado, podemos elevarnos para llegar a ser, si, un dios, in-
cluso mientras moramos en la carne. Por el otro lado, podemos per-
mitirnos a nosotros mismos hundirnos en la Octava Esfera, donde
pasamos por los abiertos portales del Planeta de la Muerte. Se
nos ha ocurrido a cualquiera de nosotros alguna vez preguntar: por
qué estamos aqui? ¢Por qué, habiendo tenido un infinito en el cual
evolucionar, no estamos més alto de lo que estamos ahora? :Se
nos ha ocurrido a cualquiera de nosotros alguna vez preguntar si
no podriamos ser nosotros los “dngeles caidos”, aquellos “atletas”
muy espirituales quienes en un pasado gran manvantara fallaron
en alcanzar la meta, que fallaron en elevarse, que fallaron en ha-
cer de la meta algo destinado para ellos, y que fueron “derribados”
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para trabajar nuestro agotador camino hacia arriba una vez mas?

Por otra parte, iqué queremos decir por alma en contraste con el
espiritu? Hablamos del alma humana y del alma espiritual, y habla-
mos del alma astral, y hablamos del alma animal. Pero no usamos
esos términos en relacién con la palabra espiritu. ¢No nos ensefia eso
que el significado de alma es el de un vehiculo, un upadhi, en general;
ese vehiculo, o cualquier vehiculo, en el que la ménada, en cualquier
esfera de manifestacion, estd desarrollando su destino? Pero estos
vehiculos son vehiculos conscientes, son vehiculos vivientes y sensi-
bles que tienen cada uno su propia conciencia y su propia facultad
de pensamiento; incluso estos cuerpos fisicos groseros nuestros no
son sélo troncos insensibles. El cuerpo fisico tiene sus avenidas de
embotada conciencia y vida; él puede sentir y, a su propia pobre y
monétona manera, puede pensar.

Asi, entonces, la pérdida del alma es la pérdida de aquello que,
a través de interminables edades, muy, muy laboriosamente hemos
construido como nuestro templo interno, nuestro hogar, en el que de-
bemos elevarnos para encontrarnos con los dioses, para volvernos uno
con ellos; y atin més, el vehiculo con el que debemos llevar arriba con
nosotros a entidades que al presente estdn por debajo de nosotros,
pero que a través de nosotros se acercan a nuestra propia dignidad de
humanidad: entidades de las que el alma est4 en realidad compuesta,
incluso de la manera en que los d&tomos en nuestros cuerpos fisicos
son almas-infantes, entidades fisicas, cosas embriénicas que estamos
modelando y provocando, si es que en realidad no las estamos sen-
tenciando a un ciclo de desgracia.

Con el conocimiento viene la responsabilidad. La ley moral no
serd desbaratada. No se puede jugar con ella. A cada paso, con cada
mafiana, a cada cambio, a cada eleccién, encaramos el sendero de la
mano derecha o el de la izquierda, y somos forzados a escoger. Te-
nemos que ver, cada vez, si nuestros pies estin por posarse sobre el
arco luminoso, o sobre el sendero de sombras que nos conduce hacia
abajo.



TRECE

EL PROCESO DE LA EVOLUCION. SER, EGO Y ALMA: “Y0 s0Y” Y “YO soY

YO”

Nada en la naturaleza llega a la existencia de una manera repentina; todo esté
sujeto a la misma ley de evolucién gradual. Comprenda de una vez el proceso
del maha ciclo de una esfera y los habrd comprendido todos. Un hombre nace
como otro hombre, una raza evoluciona, se desarrolla y declina como otra y como
todas las demds razas. La naturaleza sigue el mismo procedimiento, desde la “crea-
cién” de un universo hasta la de un mosquito. Al estudiar la cosmogonia esotérica
mantenga un ojo espiritual sobre el proceso fisiolégico del nacimiento humano;
proceda desde la causa al efecto estableciendo . . . analogfas entre el . . . hom-
bre y un mundo . . . La Cosmologia es la fisiologia del universo espiritualizado,
pues no existe mas que una ley. —Cartas de los Mahatmas, pp 70-71 [Carta 13]

OMENZAMOS nuestro estudio esta noche, leyendo de la pa-
gina 178, y una pequefia porcién de la pagina 179, del primer
volumen de La Doctrina Secreta [1, 207-8], como sigue:

Ahora bien, la Esencia Monddica, o més bien Césmica (si se permite tal término) en
el mineral, vegetal y animal, aunque la misma a través de la serie de los ciclos, desde
el elemental m4s inferior hasta el reino Deva, difiere, sin embargo, en la escala de
progresién. Serfa muy erréneo imaginar una Ménada como una Entidad separada,
discurriendo lentamente por un sendero definido a través de los reinos inferiores, y
floreciendo en un ser humano después de una serie incalculable de transformacio-
nes; en resumen, que la Ménada de un Humboldt se remonta a la Ménada de un
dtomo de hornablenda. En lugar de decir una “Ménada Mineral”, la fraseologia més
correcta en la ciencia fisica, que diferencia cada dtomo, habria sido, por supuesto,
llamarla “la Ménada manifestdndose en aquella forma de Prakriti llamada el Reino
Mineral” . . . Como las Ménadas son cosas no compuestas, como correctamente las
define Leibnitz, la esencia espiritual que las vivifica en sus diversos grados de dife-
renciacién, es lo que propiamente constituye la Ménada —no la agregacién atémica
que no es mds que el vehiculo y la sustancia a través de la cual penetran los distintos
grados de inteligencia, asi inferiores como superiores.

Quiziés serfa bueno hacer una introduccién a nuestras observacio-
nes, recordando los dos deseos generales que Katherine Tingley tenia
en mente al inaugurar nuestros estudios; primero, la elucidacién de
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las ensefianzas contenidas en la maravillosa obra de H. P. Blavatsky;
y segundo, proveer pruebas, pruebas doctrinales, por decirlo asi, no
pruebas en el sentido dogmatico, sino pruebas doctrinales o mentales
que cada uno de nosotros pueda tener en mente para recordar y apli-
car cuando comience algin libro que trate de las antiguas religiones
del mundo, o de las teorfas modernas relacionadas a esas religiones
tal como las expresa algiin pensador moderno.

El mundo, al dia de hoy, estd simplemente inundado con libros de
varios tipos que tratan de asuntos casi-espirituales, y de los asf llama-
dos psiquicos o casi-psiquicos, y para uno que no sabe las doctrinas
claves de la teosoffa, que no tiene, como lo tenfa H. P. Blavatsky, al
alcance de la mano mental, por decirlo asi, las ensefianzas de la an-
tigua sabiduria-religién por la que todos estos varios asuntos pueden
ser comprobados y probados, hay lugar para mucha confusién mental,
indecisién y dudas respecto a lo que puede ser el sentido real o sig-
nificado de todo ello, porque muchos de estos libros son escritos muy
hébilmente. Pero la habilidad en el escribir bien no es signo o prueba
de que un autor entiende con propiedad el pensamiento antiguo; tal
habilidad es sélo la capacidad de presentar ciertos pensamientos —las
propias opiniones del escritor— con claridad y a menudo de modo
loable; pero la sola escritura digna de alabanza no es, ciertamente,
prueba de que un escritor posea un criterio adecuado y suficiente de
la verdad antigua misma.

Teniendo, por tanto, estas doctrinas de la antigua sabidurfa-reli-
gién (teosofia) en mente, y entendiéndolas con propiedad, tendre-
mos pruebas por las cuales poder comprobar si tal o cual doctrina
de cualquier religién, antigua o moderna, o tal o cual ensefianza de
cualquier pensador, antiguo o moderno, esta de acuerdo con esa re-
velacién primordial, espiritual y natural, transmitida a los primeros
miembros de la primera raza verdaderamente humana y pensante
por los seres espirituales de quienes nosotros, asimismo, derivamos
nuestra esencia y vida interna, y quienes son, en realidad, nuestros
presentes y propios seres espirituales. No siendo en absoluto pruebas
en un sentido dogmitico religioso, no son éstas “necesarias para la
salvacién”. Los cielos y los infiernos no dependen, para su realidad,
de la aceptacién o rechazo por parte del hombre, por ejemplo; pero
queremos decir con esto que la teosoffa nos provee con pruebas, que
lo son en el mismo sentido en que también lo son los hechos que un
experto en matematica, o en quimica, o en cualquier otra rama de la
ciencia o de la filosoffa natural, estd capacitado para emplear con el
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fin de comprobar, cuando algo nuevo aparece ante sus 0jos o se posa
sobre su mano, si este nuevo asunto coincide con las verdades ya es-
tablecidas por si mismo y por sus colaboradores.

En nuestra tltima reunién tratamos, por fuerza s6lo de manera
vaga y en un mero esbozo, de la diferencia que existe entre el espiritu
y el alma. El espiritu es el elemento inmortal en nosotros, la llama
inmortal, dentro de nosotros, que nunca muere, que nunca nacio,
y que conserva a lo largo del maha-manvantara completo su propia
cualidad, esencia y vida, enviando hacia abajo, hacia nuestro propio
ser y hacia nuestros varios planos, algunos de sus rayos, vestimentas
o almas que somos nosotros; y ademds, que estos rayos, al descender,
constituyen las esencias de vida de una jerarquia, ya sea que estemos
tratando de nosotros mismos como seres humanos individuales, o que
pensemos en el dtomo, o en el sistema solar, o en el cosmos universal.

Esta noche tenemos que considerar de manera mas particular la
naturaleza y diferencias del ser y el ego; y si tenemos tiempo tendre-
mos necesidad de hacer observaciones, con alguna extension, sobre
una doctrina que es muy extrafia para los oidos occidentales, y que,
sin embargo, contiene en si misma el nicleo, el propio corazén de
lo que es la evolucién emanacional, y que también nos muestra lo
que es nuestro destino. Es ese destino el que nos conduce tanto
hacia abajo como hacia arriba, de vuelta a nuestra fuente espiritual,
pero poseyendo —més bien siendo— algo mas que lo que posefamos
—mds bien éramos— cuando comenzamos nuestro gran peregrinaje
evolutivo.

Ahora bien, antes que comencemos a tratar sobre un esquema
de la naturaleza de, y de la diferencia entre, el ser y el ego, empren-
damos brevemente un andlisis de lo que queremos decir cuando
hablamos de karma, pues se hace necesario en este punto. Como
todos sabemos, karma es una palabra sénscrita, y se deriva de la raiz
sénscrita kri , un verbo que significa “hacer”; al afiadir el sufijo ma a
la raiz kri o a la raiz kar, que viene, por medio de una de las reglas de
la gramética sanscrita, de la raiz kri, obtenemos el nombre abstracto
karma. Literalmente significa “haciendo”, y por tanto: “accién”. Es
un término técnico, es decir, es un término del que cuelga toda una
serie de doctrinas filoséficas.

Podemos considerarlo con més propiedad si lo traducimos por la
palabra: resultados, porque esta palabra “resultados”, o “frutos” pa-
rece ser su aplicacién més general en el sentido técnico de la filosofia
esotérica. Ahora bien, karma no es una ley; ningin Dios la hizo. Una
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ley humana, recordemos, es una méxima de conducta u orden de lo
correcto estipulada por un legislador, prohibiendo lo que estd mal e
inculcando y ordenando lo que estd bien. Karma no es eso. Karma
es el habito de la naturaleza universal y eterna, un habito inveterado,
primordial, que trabaja tan bien que un acto es necesariamente, por
destino, seguido por un resultado ineluctable, una reaccion de la na-
turaleza en la cual vivimos. Fue llamado por el sefior A. P. Sinnett,
uno de los tempranos colaboradores de H. P. Blavatsky, la “ley de cau-
salidad ética”, un término inadecuado y engafioso, porque en primer
lugar, karma es mas que ético, es tanto espiritual como material y todo
lo de en medio. Tiene su aplicacién en los planos espiritual, mental,
psiquico y fisico. Llamarlo la “ley de causa y efecto” es mucho me-
jor, porque es mds general, pero incluso éste término en absoluto lo
describe adecuadamente. La esencia misma del significado de esta
doctrina es que cuando cualquier cosa actda en cualquier estado de
conciencia corporeizada, emerge una inmediata cadena de causalidad
que actiia en cada plano al que esa cadena de causalidad alcanza, a los
que se extiende la fuerza.

El karma humano nace dentro del hombre mismo. Somos sus
creadores y generadores, y también sufrimos por él o somos purgados
a través de él por nuestras propias previas acciones. JPero qué es este
hébito en si mismo, das Ding an sich, como hubiera dicho Kant, este
habito inveterado, primordial de la naturaleza, que la hace reaccionar
a una causa provocante? Esta es una pregunta en la que, en algiin
tiempo futuro, tendremos que entrar mas de lleno de lo que podemos
hacerlo esta noche, pero podemos decir esto: que es la voluntad de los
seres espirituales que nos han precedido en pasados kalpas o grandes
manvantaras, y que ahora se yerguen como dioses, y cuya voluntad y
pensamiento dirige y protege el mecanismo, el tipo y la cualidad del
universo en el que vivimos. Estos grandes seres fueron hombres en
algdn anterior gran manvantara. Es nuestro destino finalmente llegar
a ser semejantes a ellos, y contarnos entre ellos, si corremos la carrera
de la evolucién kélpica con éxito.

El hombre, como ha expuesto H. P. Blavatsky, teje alrededor de
él, desde su nacimiento hasta su muerte, una tela de accién y de
pensamiento: cada uno de los cuales produce resultados, algunos
de manera inmediata, algunos posteriormente. Cada acto es una
semilla. Y esa semilla, inevitablemente, por la doctrina de svabhava,
producira los resultados que pertenecen a ella, y ningiin otro.

Svabhava, como recordamos, es la doctrina de la caracterfstica
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esencial de cualquier cosa, ésa que la hace lo que es, y no algo mas:
eso que hace del lirio un lirio, y no una rosa o una violeta; eso que
hace a un ser un caballo, y a otro una mosca, y a otro una hoja de
hierba, etc.: su naturaleza esencial.

En anteriores reuniones, en nuestro estudio sobre las jerarquias
anotamos que cada una de éstas procedia de su propia semilla, su
propio logos-semilla o la parte superior de ella, su corona o pindculo;
y que todo se desenvolvia hacia abajo a partir de ella, se desenvolvia
hacia fuera desde la semilla hacia el ser. Asi, el cuerpo humano crece
a partir de una semilla microscépica, por decirlo asi, hacia el hombre
que conocemos, tomando parte de la naturaleza que lo rodea, porque
es un ser compuesto. Todas las cosas compuestas son temporales y
transitorias. Si no fueran compuestas, no podrian manifestarse de
ninguna manera sin importar cuél fuera esta manera. Es la cualidad
de ser compuestas, la naturaleza compuesta de ellas, la que les per-
mite aprender y mezclarse, y ser una en el sentido manifestado, con
todo el universo manifestado que nos rodea.

Mencionamos en estudios anteriores la maravillosa doctrina de
los antiguos estoicos de Grecia y Roma, llamada la krasis di’ holou, la
“mezcla a través de todas las cosas”. el “entremezclamiento de todo”;
cuando se aplicaba esta doctrina a los dioses, los antiguos estoicos la
llamaban teocrasia —no teocracia, que significa algo completamente
distinto—. Teocrasia significa el “entremezclamiento de los dioses”,
asi como los pensamientos humanos se mezclan en la tierra.

Ahora bien, el ser permanece eternamente él mismo en su propio
plano, pero en la manifestacién, se entremezcla, si podemos usar
ese término, con las esferas de la materia mediante la radiacién de
si mismo, como lo hace el sol; mediante comunicar su ser como el
divino rayo. Se lanza hacia abajo hacia el mundo espiritual, y de ahi
hacia el mundo intelectual, y de ahi hacia el mundo psiquico, y de ahi
hacia el mundo astral, y de ahi hacia el fisico. Crea en cada una de
estas etapas, en cada plano de la jerarquia, un vehiculo, una funda,
un vestido, una vestimenta, y éstas, recién expresadas por varios nom-
bres, en el plano superior son llamadas almas, y en el plano inferior,
cuerpos, y el destino de estas almas —vestimentas, vehiculos o fundas
del espiritu— es, finalmente, ser elevadas hacia la divinidad.

Existe una inmensa diferencia entre el puro espiritu-vida incons-
ciente, y la por completo auto-desarrollada, auto-consciente espiritua-
lidad. La ménada parte en su viaje ciclico como una chispa divina
no auto-consciente, y lo termina como un dios auto-consciente, pero
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hace esto a través de la asimilacién de la vida manifestada y llevando
con ella las varias almas que ha creado en su peregrinaje ciclico,
desarrollando en ellas su esencia interna, y por medio de ellas enten-
diendo y relacionédndose con otras ménadas y otros seres-alma. Es
la ascension del alma (o m4s bien, las almas) a través del ser, hacia la
divinidad, lo que constituye el proceso de evolucién, el desenvolvi-
miento de las potencialidades y capacidades de la semilla divina.

Podemos preguntar ahora: ;Cudl es la diferencia entre el ser y el
ego? El serindividual, sabemos, es un “4tomo” espiritual, o mas bien
monddico. Es eso que en todas las cosas dice: “yo soy”, y, por tanto, es
conciencia pura, conciencia directa, no conciencia reﬂejada. El ego
es eso que dice: “yo soy yo”: conciencia indirecta o reflejada, concien-
cia reflejada de nuevo sobre si misma, por decirlo asi, que reconoce su
propia existencia mayavi como una entidad “separada”. |Vean cudn
maravillosas son estas ensefianzas, pues si entendemos esta doctrina
de forma correcta, significa salvacién espiritual para nosotros; y si la
entendemos mal, significa nuestro ir en declive! Por ejemplo, la in-
tensidad de egoismo es el entenderla mal, y, paradoja de paradojas,
la impersonalidad es el correcto entendimiento de ella. Como lo dijo
Jesiis en los tres primeros Evangelios, Mateo, Marcos y Lucas, al ex-
presar una de las ensefianzas de la sabiduria antigua: “Quien salve su
vida la perder4, pero quien dé su vida por mi, la encontrara”.

Tenemos acé el significado real, corporeizado en un “oscuro di-
cho”, de un asunto que estudiamos un poco en nuestra tdltima reu-
nién: la doctrina de la pérdida del alma. Ahi, en palabras atribuidas
a Jests y repetidas tres veces, tenemos el significado interno de este
misterio: el por qué, y el como de ello.

Regresamos a la extrafia doctrina mencionada antes, extrafia para
los oidos occidentales, extraiia para el pensamiento occidental. Re-
cordardn que H. P. Blavatsky describe con frecuencia el proceso de
la evolucién y del desarrollo como el partir de la esencia espiritual
hacia abajo por el arco sombrio, hacia la materia, y su volverse mds y
mas densa, compacta y pesada entre mas hondo va en el océano del
mundo material, hasta que pasa un cierto punto: el punto de cambio
de las fuerzas que surgiendo en ella la impulsan hacia delante en ese
maha-manvantara; y que entonces empieza a elevarse de nuevo sobre
el ciclo ascendente, el arco luminoso, de vuelta hacia la divinidad de
la cual emané como un rayo o como rayos. Esta esencia monddica,
esta corriente monédica, que pasa hacia la evolucién estd, como un
ejército o hueste, compuesta de una casi-infinidad de ménadas indi-
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viduales. Podemos llamarlas dtomos espirituales, chispas divinas no
auto-conscientes. Se juntan entre ellas mientras descienden en la
materia —que estd eternamente ahi, a consecuencia de la infinitud de
seres evolucionantes en todas las etapas de desarrollo que las habian
precedido— o, mds bien, derivan conciencia reflejada o indirecta
(auto-conciencia) a partir de ese contacto y entremezcla. Comienzan
a tener més que el mero sentimiento o mejor dicho simple cognicién
de “yo soy”, o conciencia pura; comienzan a sentirse a si mismas,
auto-conscientemente, al unisono con todo lo que es. La chispa di-
vina no auto-consciente esti comenzando, auto-conscientemente, a
reconocer su propia divinidad esencial e inherente. Estd desarro-
llando auto-conciencia, y esta auto-conciencia es lo que nosotros
llamamos el ego, el reconocimiento de que “yo soy yo”, una parte o
rayo del Todo, reconociendo esa maravillosa verdad.

Ahora consideren la jerarquia del ser humano creciendo a partir
del ser como su semilla; diez etapas: tres en el plano ariipa o inmate-
rial, y siete (o quizds mejor, seis) en el plano de la materia o manifesta-
cién. En cada uno de estos siete (o seis) planos, el ser o Paramatman
desarrolla una funda o vestimenta, las superiores hiladas de espiritu,
o de luz, si lo prefieren; y las inferiores hiladas de sombra o materia;
y cada una de tales fundas o vestimentas es un alma; y entre el ser y
un alma —cualquier alma— estd el ego. El primero en orden es el
ser, la entidad o cosa divina, o ménada, detrés de todo; y creciendo de
dentro de él, como un sol que se desarrolla desde dentro de su propia
esencia, a lo largo de las lineas kdrmicas o senderos de las memorias o
de los “resultados” o “frutos” traidos del precedente gran manvantara,
de este modo desarrollindose estrictamente de acuerdo a los skand-
has en su propia naturaleza, estd el ego, contactando y entremezclan-
dose con la materia y con las otras huestes de inteligencias de este,
maha-manvantara. El ego lanza de si mismo —como la semilla echa
su verde tallo, que luego se desarrollard en un arbol con sus ramales
y sus ramitas y sus innumerables hojas—, lanza de si su vestimenta,
funda o vehiculo hilado con luz o hilado de sombras, de acuerdo al
plano o punto sobre el que est4; y esta vestimenta etérea, espiritual o
astral del ego es el alma: esto es, cualquier alma.

Hay varias almas en el hombre. Hay, asimismo, muchos egos en
el hombre; pero detrds de todos ellos, tanto de los egos como de las
almas, estd la llama inmortal, el ser. Recuerden que los antiguos
egipcios también ensefiaron sobre las varias almas del hombre, sobre
los mdltiples seres del hombre, sobre los varios egos del hombre. No
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hemos hablado mucho todavia de las ensefianzas de los antiguos egip-
cios, porque son excesivamente dificiles por el hecho de estar en-
vueltas en simbolos y alegorias complejas; son las mas ocultas, quiz,
las mds envueltas en tropos y figuras de lenguaje de entre cualquier
sistema antiguo. Pero las viejas verdades estdn alli; son las mismas
ensefianzas de la antigiiedad.

Ahora bien, la evolucién es el desenvolvimiento, el desarrollo, el
ponerse de manifiesto desde la divina semilla que estd dentro, todas
sus capacidades latentes, su svabhava, en resumen; sus caracteristi-
cas individuales o la esencia de su ser. El completo esfuerzo de la
evolucidn, sin embargo, no es sélo sacar a luz eso que estd dentro de
cada semilla individual, sino también que cada ménada individual, y
cada ego, y cada alma, recoja de la materia en la que trabaja a otras
entidades menos avanzadas que se vuelven partes de si misma o de
sf mismo, y las lleve con €l o ella en el arco del viaje evolutivo hacia
arriba.

Cada uno de nosotros es, por tanto, un Cristo en potencia, un
Cristos potencial, porque mientras seamos dentro, cada uno de noso-
tros, un Cristos, intrinsecamente, cada uno de nosotros es asimismo,
o deberfa de ser, un “salvador” de sus préjimos y de todos los seres
inferiores debajo de él, bajo su guia e influjo. Si un hombre o una
mujer maltrata o trata noblemente los dtomos de su cuerpo, €l o ella
es tenido por responsable ante las manos del karma, por decirlo asi,
ante el divino tribunal de su propio ser; en efecto, hasta por el dltimo
cuarto de penique serd sometido a una cuenta estricta. jObsérvese
la dignidad con la que esta noble ensefianza dota y premia a nuestra
especie humana! jQué sublime significado tienen las doctrinas de
nuestros Maestros bajo este punto de vistal E] hombre es responsa-
ble; porque cuando ha obtenido la auto-conciencia incluso en menor
grado, se convierte por ello en un creador, y se vuelve por tanto res-
ponsable hasta una medida proporcional al desarrollo de dicha auto-
conciencia. El se vuelve un colaborador y ayudante de los dioses con
quienes estd destinado a unirse como uno de ellos.

Si la corriente de vida, si la corriente de ménadas, si cualquier
ménada individual ha pasado a salvo el punto mas bajo de sus ciclos
manvantdaricos, ha pasado sin riesgo el sendero que conduce hacia
abajo en el punto medio de la cuarta ronda, y de manera exitosa em-
pieza en el camino hacia arriba, a lo largo del arco luminoso, estd a
salvo hasta cierto punto, pero no atn por completo, porque la misma
prueba regresa en el punto medio de cada ronda. Pero el punto
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medio de la cuarta ronda es el mds critico. Todos sabemos lo que es
una ronda, y las siete a través de las cuales tenemos que pasar antes
de completar nuestro peregrinaje evolutivo sobre este planeta. Pero
si la chispa monédica pasa a salvo a través de cada una de las tres
rondas que estdn por venir, entonces, en la dltima ronda, sobre el
dltimo o séptimo globo, en la tltima raza de ese globo, florecera como
un dhyani-chohan, un “sefior de la meditacién”: ya casi un dios. Y
aquellos de nosotros que hayamos hecho la carrera de manera exi-
tosa, luego del largo nirvana que espera por nosotros luego de que
las siete rondas se han completado, siendo dicho nirvana un periodo
de indecible bendicién que corresponde al devachan entre dos vidas
de la tierra; aquellos de nosotros, decia, que nos hayamos convertido
en estos sefiores de la meditaci6n, nos volveremos los precursores, los
hacedores, los desarrolladores, los dioses del futuro planeta que serd
el hijo de éste, asi como este globo, la Tierra, fue el hijo de nuestra
madre, la luna; y asi para siempre, pero siempre avanzando mads y
més alto por los peldafios de la maravillosa escalera de vida césmica.
Esta es la extrafia y maravillosa doctrina, extrafia y maravillosa para
los oidos occidentales. Interminables son las ramificaciones del pen-
samiento que brotan de ella. |Piensen en el destino que se abre ante
nosotros! Si, y también es sabio mirar al otro lado. Volvamos ocasio-
nalmente nuestros rostros desde la luz del sol de la mafiana, y veamos
en la otra direccién. Recuerden que tenemos innatas e ineluctables
responsabilidades morales en donde estdn implicados los problemas
éticos. Tenemos, hasta cierto punto, conocimiento; por tanto, poder;
por tanto, responsabilidad. Detrds de nosotros, siguiendo la pista
hacia arriba, estdn una infinitud de seres inferiores a nosotros. Cada
uno de ellos estd sobre el mismo sendero que nosotros mismos hemos
pisado; cada uno de ellos tiene que ir sobre ese mismo sendero, man-
chado con la sangre de nuestros propios pies. ¢Y fallardn por falta de
nuestra ayuda? Ellos deberdn pasar el punto de peligro, igual que
como lo hicimos nosotros; porque la ensefianza es que en el punto
medio de cada evolucién hay un sendero que desciende, que conduce
a esferas del ser mas groseras y mds materiales que las nuestras.
Cuando por primera vez comenzé nuestro planeta, o més bien
cuando fue comenzado por primera vez, en su curso de evolucién ema-
nacional, los agentes propulsores en ella fueron los dhyani-chohans
de la cadena lunar, es decir, aquéllos que ahi habian corrido la carrera
evolutiva con éxito; y detrds de ellos, siguiendo tras ellos, vinimos
nosotros, siete clases de nosotros, los més desarrollados, los menos,
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los menos, los menos, los animales, los vegetales y los minerales.

Por esta noche nuestro tiempo estd llegando a su fin; pero hay
un punto que parece que nos incumbe tocar al menos somera-
mente. Cuando Leibniz hablé del impulso inherente en cada ménada,
propulséandola hacia la manifestacién, habl6 desde los libros antiguos,
desde las ensefianzas pitagéricas y neoplaténicas, de las que él fue
estudiante, y quiso decir lo mismo que nosotros cuando hablamos de
svabhava, la naturaleza esencial de una cosa. Hay, sin embargo, un
punto de sus ensefianzas al que debemos aludir, cuando dice en sus-
tancia que nuestro mundo es el mejor posible en el universo. Aqué-
llos de ustedes que estén familiarizados con el gran filgsofo francés,
Voltaire, pueden recordar su libro, Candide, u “Optimismo”, en el
que Voltaire estd, de manera evidente, inclinindose hacia las teorias
optimistas de Leibniz, y en el que dos de sus personajes son el inve-
teradamente irracional optimista, Dr. Pangloss, y el joven, Candide,
el alumno del Dr. Pangloss, un joven fil6sofo, un por completo egoista
optimista, que aceptaba todas las contrariedades de la vida con gran
indiferencia y calma, y con una sonrisa hacia la miseria humana. Y
Voltaire tiene un pasaje en el que comenta sobre estos dos personajes
(Candide, c. vi), donde él dice, con toda esa punzante y aforistica
agudeza que es tan grande ornamento del genio francés, Si c’est ici le
meilleur des mondes posibles, que sont donc les autres? —“Si éste es
el mejor de todos los mundos posibles, qué hay de los otros?”—. Una
observacién muy perspicaz, en realidad, y muy cierta. No es el mejor
posible de todos los mundos. Lejos de eso. Seria en realidad una
aburrida y desesperanzada perspectiva para nuestra especie humana,
si asf fueral No obstante, el gran fil6sofo alemén estaba en lo cierto
en este sentido: de que es el mejor mundo posible que el karma del
mundo le ha permitido ser, o que ha podido producir; y si no es mejor,
nosotros somos ampliamente responsables por ello.

Vemos en estas entretenidas referencias a las teorias de Leibniz
y Voltaire el verdadero significado de la palabra optimismo. Nuestra
propia filosofia majestuosa nos da una visién mds amplia, una perspi-
cacia mds penetrante de las cosas, un entendimiento més profundo
del asf llamado misterio de la vida. Todo es relativo, una de las mas
grandes ensefianzas de la filosofia esotérica. No hay absolutos (en el
usual sentido europeo que se da a esa palabra) por ningin lado. Todo
es relativo, porque todo estd interconectado y se entremezcla con
todo lo demds. Si hubiera un absoluto, en el sentido europeo, no
podria haber mas que el rido silencio e inmutabilidad de completa y
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absoluta perfeccién, lo cual es imposible, pues no habria en tal caso,
no podria haber, crecimiento, futuro crecimiento, desarrollo del pa-
sado, espiritualidad, mentalidad, en modo alguno.

Terminamos por ahora. En nuestra préxima reunién prosegui-
remos con el estudio de los llamados infiernos y cielos, pues esta
rama de nuestra investigacién es una parte muy necesaria del lado
psicolégico de nuestro estudio que comenzamos en nuestra tltima
reunién. Sélo decimos esto esta noche: que todas las doctrinas, dog-
mas, ensefianzas y principios de las grandes religiones mundiales
estin basados fundamentalmente sobre alguna més o menos oscura
verdad, usualmente mucho mds oscurecida por la ignorancia y por el
fanatismo, o por ambos. Y, en conclusién, notemos bien que no hay
infiernos y no hay cielos, como cominmente se supone que son és-
tos, sino esferas de vida y experiencia que corresponden a cada clase
de las mirfadas de grados de entidades en el ser. Como se dice que
expreso Jesus en los Evangelios cristianos: “En casa de mi Padre hay
muchas mansiones”. En el kosmos sin fin hay innumerables y apro-
piados lugares de retributiva dicha o retributiva desgracia para todos
los grados de almas, y en estas esferas kirmicamente apropiadas, las
incontables jerarquias de entidades evolutivas de todas las clases en-
cuentran sus propios y exactos lugares ajustados a ellas.



CATORCE

“c1ELOS” E “INFIERNOS”: ENSENANZAS DE LA FILOSOFiA ESOTERICA Y DE
LAS RELIGIONES EXOTERICAS.

El Devachén [“cielo”] se va fundiendo desde su grado més elevado al menos
elevado, mediante escalonamientos imperceptibles; si bien desde el tltimo peldafio
del devachdn [hacia abajo], el Ego se encontrard a menudo en el estado mds tenue
de Avitcha [del “infierno”], el cual hacia el final de la “seleccién espiritual” de los
acontecimientos puede convertirse en un “Avitcha” bona fide.

— Las Cartas de los Mahatmas, p. 188 [Carta 24]

Asi, pues, desde el Kama Loka . . . las “Almas” recién trasladadas van todas
(menos los cascarones), y de acuerdo con sus atracciones, al Devachan o al Avitchi.
— Ibid., p. 199 [Carta 25]

Vosotros sufris por vosotros mismos. Ningin otro compele, . . .
—Sir Epwin ArNoLD, La luz de Asia, libro 8

NICIAMOS nuestros estudios esta noche leyendo de La Doctrina
Secreta, volumen II, pagina 273 [III, 266], lo siguiente:

Pues la evolucién del Espiritu en la materia no hubiera podido tener nunca lugar, ni
hubiese recibido su primer impulso, si los brillantes espiritus no hubiesen sacrificado
sus esencias supra-etéreas respectivas para animar al hombre de barro, dotando a
cada uno de sus “principios” internos con una parte, o mas bien con un reflejo, de
esta esencia. Los Dhyanis de los Siete Cielos (los siete planos del Ser) son los NOU-
MENOS de los Elementos actuales y futuros, lo mismo que los Angeles de los Siete
Poderes de la naturaleza —cuyos efectos groseros percibimos en lo que la Ciencia se
complace en llamar “modos de movimiento”, las fuerzas imponderables, y qué sé yo
qué mas —son los notimenos atin més superiores de Jerarquias ain mds elevadas.

Es éste un parrafo por completo interesante. Contiene, en pe-
queila escala, el entero bosquejo de los estudios que hemos estado
siguiendo en las pasadas semanas.

Al proseguir esta noche el estudio de los asi llamados cielos e
infiernos, seria bueno primero que nada repetir que no hay cielos y
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no hay infiernos tal como son éstos delineados en las religiones exoté-
ricas. Esas concepciones estdn basadas, sin embargo, en ensefianzas
que en realidad vinieron de las doctrinas de los Misterios y contienen
en ellas los esbozos de una verdad, realmente, de una gran verdad,
cuando se entienden con propiedad. Pero si bien no aceptamos el
cielo cristiano y el infierno cristiano, ni los cielos mahometanos ni
los infiernos mahometanos, ni las ensefianzas exotéricas literales, que
tienen que ver con tales cielos e infiernos, tal como se encuentran
entre los buddhistas y entre los antiguos griegos y romanos, sin em-
bargo, realmente hay en la naturaleza ciertas esferas del ser en las que
aquellas porciones de la constitucién del hombre que sobreviven a la
muerte del cuerpo fisico, encuentran lugares de morada apropiados;
son éstos, de hecho, reinos o esferas retributivas del ser, a las que son
magnéticamente atraidas aquellas partes de su constitucién que en él
son de similar o idéntica cualidad.

Jests, en el Evangelio “de acuerdo a Juan”, capitulo 14, segundo
versiculo, dice lo siguiente: “En la casa de mi Padre hay muchas man-
siones: si no fuera asi, yo les habria dicho. Voy a preparar un lugar
para ustedes”. El dice esto en el largo discurso final que dio a sus
discipulos antes de su arresto y de su aparicién ante las autoridades,
de acuerdo a las leyendas cristianas.

No hay ninguna gran religién de los tiempos antiguos que no en-
sefie en mas o menos una clara y definitiva forma la existencia de
ciertas fuerzas de recompensa o de retribucién que actdan, luego de
la muerte del hombre, en esferas apropiadas en las que la llamada
alma del hombre se encuentra con la retribucién o, como algunos di-
cen, el “castigo” o la “recompensa” después de la muerte fisica. Esas
esferas en las que el alma recibird apropiada y retributiva purga o
castigo son llamadas infiernos en la lengua espafola; y aquéllas en las
que el alma recibird apropiado y retributivo reposo y recompensa son
comiinmente llamadas cielos; y puesto que estas palabras son familia-
res para los europeos, y representan con suficiente precisién la idea
general de la retribucién post-mortem prevalente en todas las gran-
des religiones, puede ser mejor para nosotros usarlas. Pero tenemos
que vaciar positivamente nuestras mentes, lavar nuestras mentes, de
todas las ideas que han sido puestas en ellas por la des-educacién de
las teologias dogmaticas, si vamos a tener una idea correcta de lo que
la filosofia esotérica ensefia respecto a esto.

Tenemos que recordar que estamos estudiando el ocultismo de las
edades arcaicas. Ahora bien, esta palabra ocultismo significaba ori-
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ginalmente sélo la ciencia de las cosas escondidas; incluso en la edad
media de Europa, aquellos fil6sofos que fueron los precursores de los
cientificos modernos, aquéllos quienes estudiaron entonces la natu-
raleza fisica, llamaron a su ciencia ocultismo, y a sus estudios ocultos,
significando las cosas que estaban “escondidas u ocultas”, o que no
eran conocidas por el comiin de la humanidad. Uno de tales fil6sofos
medievales fue Albertus Magnus, un alemén; y también lo fue Roger
Bacon, un inglés; ambos del siglo treceavo de la era cristiana.

Por tanto, el ocultismo, tal como usamos el término y como debe
ser usado, significa el estudio de las cosas ocultas o escondidas del
ser, la ciencia de la vida o de la naturaleza universal. En un sentido
esta palabra puede utilizarse para significar el estudio de “fenéme-
nos” inusuales, que es el concepto que se tiene usualmente entre
la gente que no piensa, o que no pensaria, en la vastedad de maés
grandes campos de causas que el ocultismo, hablando con propiedad,
investiga. Sin duda alguna, los meros fenémenos tienen su lugar
en el estudio, pero éstos estdn en la frontera, por decirlo asi, en las
afueras —y son las superficialidades— del ocultismo. Al estudiar el
verdadero ocultismo tenemos que penetrar hondo en los misterios
causales del ser; y, a decir verdad, hemos estado haciendo esto en
estos estudios: paso a paso hemos estado yendo mds hondo hacia el
reino de las causas.

Ahora bien, para comprender por completo el destino del alma,
post-mortem, y antes de su nuevo renacimiento en un cuerpo fisico
en este plano, nos incumbe primero decir que hay un vasto campo de
ensefianzas con respecto a la muerte sobre el que no nos sentimos,
al presente, privilegiados como para recorrerlo. La razén de nuestra
necesaria reticencia y silencio es ésta: que las ensefianzas con res-
pecto a los mds profundos misterios de la muerte proporciona claves
a misterios de atin mayor magnitud y alcance, y en dias antiguos eran
comunicadas sélo a unos pocos escogidos, en cualquier tiempo. Cual-
quiera de ustedes que escoja echar un vistazo a las literaturas misticas
religiosas del mundo puede probar este hecho por si mismo.

En estudios anteriores hemos rastreado el peregrinaje de la mé-
nada desde el estado de latencia hacia la manifestacién, como visto
desde abajo. Ahora bien, la ménada es un “4tomo” espiritual, por
decirlo asf; llamémosla esta noche un radical espiritual, usando la
palabra radical precisamente en el doble sentido en el que H. P. Bla-
vatsky lo us6 cuando hablé de los cometas como “aquellos radicales
siderales de largos cabellos”: con un toque de humor palpable en
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un sentido, pero también aludiendo, por el uso de la palabra, a una
gran verdad de la filosofia esotérica con respecto a los cometas, al
llamarlos radicales. Ustedes saben lo que originalmente significaba
radical. Significaba una (pequefa) “raiz”, del latin radix, de ahi su
aplicacién a un cometa como la raiz o el germen de un mundo fu-
turo. Asi también, una ménada es un radical, un radical en ambos
sentidos en que ella usé la palabra: una entidad “agresiva” (en el
sentido de auto-actuante, auto-desarrolladora), y también una raiz,
un germen de un dios futuro.

Ahora bien, este radical, para lograr la auto-conciencia, y la auto-
conciencia consciente, tiene que pasar el arco de sombras hasta que
alcanza el punto de cambio del gran ciclo en ese manvantara, y tiene
que hacerlo como una parte integral de, y perteneciendo a, la jerar-
quia que se desarrolla en ese manvantara. Para ese entonces, si su
karma es tal, habra alcanzado la auto-conciencia consciente, que se
manifiesta en nuestro plano como un hombre. Luego comienza a
ascender a lo largo del arco luminoso o el arco de la ascensién, y si
tiene éxito en el peregrinaje ciclico, finalmente aflora en un dios. Te-
nemos que recordar este bosquejo general si queremos comprender
con claridad lo que queremos decir por cielos e infiernos.

Toda la meta de la evolucidn, el entero destino del radical espiri-
tual, es la elevacion del estado consciente personal al estado consciente
impersonal; un pensamiento tan importante que estamos obligados a
decir que se establece como la primera concepcién y como la raiz
de la completa filosofia esotérica. Un dios auto-consciente puede
serlo s6lo porque tiene un vehiculo de ser a través del cual trabajar;
y de esto carece el radical espiritual cuando comienza su peregrinaje
ciclico. La naturaleza humana tiene que elevarse hacia la naturaleza
divina.

Podemos comenzar a ver acé el significado de lo que H. P. Bla-
vatsky dijo sobre la pérdida del alma. A cada peldafio del descenso,
en la medida en que su auto-conciencia es lenta y gradualmente de-
sarrollada en cualquier manvantara, la ménada elabora en si misma,
o secreta desde si misma, y excreta desde si misma, vehiculos propios
para su conocimiento de las fuerzas y de la materia en los varios pla-
nos a través de los cuales pasa y en los que se manifiesta. Aquéllos,
en los planos superiores, son egos, y cada ego secreta su propio y
apropiado vehiculo llamado un alma. Consecuentemente, hay un
ego y un alma para cada peldafio del descenso: un vehiculo dual para
manifestar la esencia monddica sobre cada plano. A través del todo,
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como un cordén dorado, corre el ser, la conciencia m4s interna, el
“yo soy” espiritual. El ego-alma le da a la ménada la conciencia de
“yo soy yo”. El ser, sin embargo, es el mismo en todos nosotros. “Yo
soy yo” es la cualidad s6lo del ego. Por tanto, lo importante es “sal-
var” el ego. Los egos superiores son salvados debido a salvaciones
previas ganadas en anteriores manvantaras. Pero los egos inferiores
y sus almas estdn construidos de la materia y de la conciencia de este
manvantara, y tienen que ser “salvados”. El estado de la conciencia
humana en el que nosotros —la humanidad— vivimos en esta época
y en este manvantara es llamado en lo individual el alma humana,
el ego humano; y esta alma humana y este ego humano tienen que
ser “salvados”, porque nuestra auto-conciencia estd concentrada en
ellos. Usamos la palabra salvados porque no se nos ocurre otra me-
jor; al menos la palabra es familiar. Esta salvacién significa que el
ego-alma tiene que ser rescatado de las atracciones magnéticas de la
materia.

¢Pero qué sucede si su instruccién es incompleta cuando en el
fondo del arco, antes de comenzar el ascenso a lo largo del arco lu-
minoso, se vuelve incapaz de correr la carrera y falla? Supongan que
el jalar de la materia es demasiado fuerte y que su atraccién es hacia
abajo. Lentamente, en ese caso, se rompen los vinculos con el ser
superior, se rompe la cadena dorada, y todo el esfuerzo de la ménada
en ese manvantara se pierde. A la entidad que cae en el ciclo descen-
dente se le llama un alma perdida.

Ahora bien, un alma perdida no tiene nada que ver con los cielos
y los infiernos. El estado de nirvana, asimismo, no tiene nada que ver
con los cielos y los infiernos. Los cielos y los infiernos conciernen sélo
a la verdadera entidad humana: esto es, el ego humano y el alma hu-
mana; s6lo este grado de conciencia, pues a éste pertenecen aquéllos
que pueden tomar parte de la concepcién de, y pueden experimentar,
la felicidad o la miseria. El nirvana estd mas all4 de la felicidad; est4,
claro, mds all4 de la miseria. Su polo opuesto es el nirvana-avichi, que
es el completo contraste del nirvana; es el punto mas bajo, el polo més
bajo del ser consciente.

Cuando el cuerpo, a la muerte fisica, se disuelve, los elementos
astrales permanecen en el “mundo de sombras” con el mismo centro
de conciencia, tal como en vida, adherido dentro de ellos, atin vita-
lizindolos; y cierto proceso acontece, pero no hay necesidad de que
tomemos tiempo esta noche para discutir particularmente lo que es
kama-loka o el devachédn. Cuando ocurre la “segunda muerte”, des-
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pués de la del cuerpo fisico —y hay muchas muertes, es decir, muchos
cambios de los vehiculos del ego—; cuando la segunda muerte ocurre,
dqué es del centro humano, la verdadera entidad humana? Se nos
ha dicho que la parte superior de él retira hacia dentro de si misma
todo lo que aspira hacia ella, y se lleva ese “todo” con ella hacia el
devachdn; y que el atman, con el buddhi, y con la parte superior de
manas —que es la asi llamada alma humana, o la mente— se con-
vierte en adelante en la ménada espiritual del hombre. Hablando es-
trictamente, ésta es la ménada divina dentro de su vehiculo —atman
y buddhi— combinada con el ego humano en su elemento manasico
superior; pero son unidos después de la muerte, y en consecuencia se
habla de ellos como de la ménada espiritual.

La ménada humana “va” hacia el devachdn. Devachin es una
palabra tibetana y puede ser traducida como “tierra de dios”, “pais
de dios”, “regién de dios”. Hay varios grados en el devachan: el
superior, el intermedio y el inferior. Por otra parte, iqué es de la
entidad, del alma humana inferior, que estd tan ensuciada con pen-
samiento terrenal y con los instintos inferiores, que no puede ele-
varse? Podria haber suficiente en ella del espiritu-naturaleza para
mantenerla unida como una entidad y permitirle volverse una entidad
reencarnante, pero es tonta, es pesada; su tendencia es consecuen-
temente hacia abajo. ¢Puede por tanto elevarse hacia la felicidad
celestial? ;Puede siquiera ir hacia los reinos inferiores del devachdn
y disfrutar ahi de una pizca de beatitud, dicha, de todo lo que es noble
y bello? No. Hay una esfera apropiada, una esfera apropiada para
cada grado de desarrollo del ego-alma, y éste gravita hacia esa esfera
y permanece alli hasta que es purgada a fondo, hasta que el pecado
ha sido lavado, por asi decirlo.

Estos son los llamados infiernos, situados incluso por debajo de
las partes més bajas del devachdn; y los cielos artipa son las partes
mas altas del devachdn. Nirvana es una cosa muy distinta de los
cielos. Nirvana es el estado de bienaventuranza tltima y completa,
conciencia sin trabas, un estado de absorcién en el puro ser, y es el
maravilloso destino de aquéllos quienes han alcanzado el conoci-
miento supra-humano, la pureza y la iluminacién espiritual. Real-
mente es absorcién personal en el ser, o identificacién con el ser —el
sER superior—. Es también el estado de las entidades monédicas
en el periodo que sobreviene entre manvantaras menores o rondas
de una cadena planetaria; y mas completamente entre cada periodo
de siete rondas o Dia de Brahma y el subsiguiente Dia o nuevo kalpa
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de una cadena planetaria. En estos dltimos tiempos, que empiezan
desde la séptima esfera en la séptima ronda, las entidades monddicas
han pasado mucho més alld incluso del més alto estado del deva-
chdn. Demasiado puras y demasiado avanzadas incluso para una
condici6n tal como la de la felicidad devachanica, van a sus esferas y
condiciones apropiadas, que luego es el nirvana que sigue el final de
la séptima ronda.

Ahora bien, iqué decian los antiguos en sus religiones exotéricas
acerca de estos llamados cielos e infiernos? Cada una de tales reli-
giones ensefi6 que los llamados cielos estdn divididos en peldafios o
grados de ascendente bienaventuranza y pureza; y los llamados infier-
nos en peldafios o grados de creciente purgacién o sufrimiento. La
doctrina esotérica, u ocultismo, ensefia que el uno no es un castigo,
ni el otro es, estrictamente hablando, una recompensa. La ensefianza
es, simplemente, que cada entidad luego de la muerte fisica es atraida
a la esfera apropiada a la que el destino kdrmico de la entidad la atrae
magnéticamente. Lo que el hombre trabaja, lo que el hombre siem-
bra en su vida, eso y sélo eso cosechard luego de su muerte. Buenas
semillas producen buenos frutos; malas semillas, taras —y quizd aun
nada de valor o de utilidad espiritual sigue a una vida negativa y sin
color—. No hay una “ley” del karma; repetimos, no hay una “ley” del
karma. No hay “leyes” de la naturaleza; repetimos, no hay “leyes” de
la naturaleza. ;Qué es una “ley” natural? ¢Es una “ley” natural un
dios? ¢Esunser? ;Esunaentidad? ;Esuna fuerza? ;Esuna ener-
gia? De ser asi, jqué dios la produce? La palabra ley, sin embargo,
es bastante conveniente con tal que entendamos lo que queremos
decir con ella. Quiza en la actualidad no se podria encontrar ninguna
otra palabra para un uso ordinario en la escritura popular o en la con-
versacién. Pero no cometamos el error de tomar las abstracciones
por realidades.

En estos estudios de las maravillosas doctrinas del ocultismo no
daremos nunca un paso adelante hacia un entendimiento apropiado
de la naturaleza, si cometemos este error. Tenemos que lavar nues-
tras mentes de la incorrecta educacién cientifica y teolgica occiden-
tal. Las asi llamadas leyes de la naturaleza y la ley del karma son
simplemente las varias operaciones de la conciencia en la naturaleza:
en verdad y en realidad, son hdbitos, hdbitos de los seres. Reempla-
zamos las abstracciones de la ciencia y de la teologia occidental, por
la accién y los ineluctables resultados de las conciencias y las volun-
tades en las esferas del ser de las jerarquias de vida. Simplemente
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estamos abusando de nuestra inteligencia, embruteciendo nuestros
intelectos, cuando damos una y mads vueltas a los circulos viciosos
de la teoria materialista y pensamos que hemos satisfecho nuestras
mentes inquisidoras, reemplazando la labor de innumerables jerar-
quias de seres en y de la naturaleza, con una abstraccién llamada
ley o leyes. jPiénsenlo! ;Nos damos cuenta de que ni un solo gran
pensador antiguo hasta la era cristiana, hablé jamds acerca de leyes
de la naturaleza como si estas leyes fueran seres vivientes, como si
estas abstracciones fueran entidades reales que hacfan cosas? Las
leyes de la navegacién alguna vez navegan un barco? (La ley de la
gravedad organiza los planetas? (Une u organiza los dtomos? Es un
disparate. Esta palabra ley es s6lo una abstraccién, una expresién
para la accion de entidades en la naturaleza. Los antiguos colocan
realidades, seres vivientes, en el lugar de las leyes que, tal como usa-
mos el término, son sélo abstracciones; ellos no se engafaron tan
facilmente con las palabras. Las llamaron dioses. Muy bien enton-
ces; llamenlas asi. Lldmenlas dhyanis o cualquier otro nombre que
gusten. Pero fijen su fe, dirijan sus intelectos, a seres vivientes reales,
a realidades, no a la nada, no a abstracciones, que no tienen realidad
excepto como modos de lenguaje.

Tomemos de ejemplo las antiguas ensefianzas brahménicas. All{
encontramos varias divisiones de cielos e infiernos; pero la mas comin
es la divisién en siete esferas o lokas inferiores, o infiernos, o vestibu-
los infernales, y los siete lokas superiores, a los que podemos llamar
cielos. Las ensefianzas buddhistas usualmente enumeran 21 infier-
nos, para los que la palabra usual es narakas; y los buddhistas usan
también la palabra lokas para las esferas superiores; pero noten bien
que en todos los sistemas antiguos estas esferas o grados superiores e
inferiores estaban en peldafios ascendentes y descendentes. Estaba
el mas alto, y todos los demds que seguian, decreciendo en felicidad
y en pureza por grados, cada uno siendo més material y menos feliz
con cada peldafio descendente, hasta que pasaban insensiblemente
hacia los infiernos superiores, y acé otra vez incrementdndose atn
maés en materialidad hacia abajo hasta que se alcanzaba el final de la
jerarquia de estos estrados.

Entre los més bajos de estos infiernos los buddhistas colocaban el
avichi. Esta es una palabra sanscrita, y su significado general es “sin-
olas”, que no tiene olas o movimiento, sugiriendo el estancamiento
de la vida y del ser en la inmovilidad; también significa “sin felici-
dad”, o “sin reposo”; y bajo ésa, otra jerarquia comienza, un nuevo
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mundo. [Qué interminables campos para nuestra especulacién se
nos abren aca!

No podemos, en este punto, més que hacer un boceto —el tiempo
que nos queda esta noche es corto—, un bosquejo de las doctrinas que
conciernen a los cielos e infiernos. Al comenzar con un boceto gene-
ral estamos siguiendo el plan general de nuestros estudios. Primero,
tratamos de dar el diagrama general, la vista panordmica, llenando
luego los detalles necesarios a medida que seguimos con nuestro
tema, aunque con frecuencia aludiendo a otra ensefianza relacionada
con él, haciendo eso a propésito; y de esta manera seguimos el sis-
tema o método antiguo de ensefiar estos distintos temas. En nuestras
modernas instituciones de aprendizaje occidental es habitual, y quizas
un requerimiento riguroso, que el expositor prosiga hasta el final con
todos los detalles de un tema del que trata: abriendo una linea de
investigacién y no desvidndose de ella hasta que todo lo de la teorfa
y de la préctica, o se supone que asi es, se conoce, o0 se piensa que se
ha conocido; y cuando esa tnica linea de estudio estd por completo
acabada, y cuando el intelecto estd completamente cristalizado en
esa forma, y extenuado, entonces se abre una nueva linea de inves-
tigacién. Este método es totalmente contrario a la naturaleza. Un
adulto o un nifio no aprenden las lecciones de la vida de semejante
manera artificial. Los antiguos conocian mejor la psicologia de la en-
seflanza y del aprendizaje. Construfan primero el panorama general,
tal como lo tiene un hombre en la cima de una montafia con la visién
topogréfica general ante su vista, de donde elabora una medicién to-
pogréfica que retiene en su mente; y cuando baja al valle es capaz de
rellenar con facilidad todos los detalles necesarios. Este es el método
de la naturaleza, si podemos hablar asi de ella; y es lo que se llama el
método platénico: primero lo general, luego lo particular. En l6gica,
a esto se le llama el sistema deductivo, como opuesto al método aris-
totélico o inductivo, sobre el que la moderna ensefianza occidental
est4 basada.

Ahora bien, los egipcios, como sabemos a partir de sus papiros,
ensefiaron la existencia de muchas esferas luego de la muerte, los
muchos planos de la felicidad y de la beatitud y los muchos planos
del sufrimiento o purgacion, esferas que la entidad difunta tenia que
atravesar antes de alcanzar una u otra de las metas de la vida post-
mortem: el cielo o el infierno. Los maestros de los tiempos antiguos
tenfan una manera, un método alegérico, de expresar el curso de la
vida después de la muerte, y de esta forma mantenian viva y activa
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la intuicién sin tratar asuntos prohibidos, secretos o misterios de los
santuarios. Tomemos, en relacién a esto, como ilustracién, las ense-
flanzas de la religi(’)n mitrdica, que en un tiempo estuvo muy cerca
de desbancar por completo a la doctrina cristiana. Los mitraistas
ensefaron la existencia de siete (y nueve) cielos, cada uno precedido
y seguido de otro, inferior o superior, respectivamente. Y cada uno
debia ser alcanzado por una “escalera”, que era s6lo una manera
grafica, bonita, de hablar. Claro que sélo querian decir que la esca-
lera era una representacién de los peldafios, gradas o grados que el
alma debia escalar para alcanzar la meta; y la escalera era, asimismo,
una figura de los grados de la jerarquia —los peldafios, los planos,
las esferas, de las que estd compuesta—. También tenian sus siete
grados de iniciacion, basados sobre la escala ascendente que existe en
la naturaleza; y otros dos grados que eran tenidos como muy secretos
para hablar de ellos abiertamente; y esto hace nueve grados en total.

dY qué hay de los antiguos escandinavos? Tomen el caso de su
Niflheim, una palabra que significa “una morada nublada o brumosa”,
“hogar”, o “mansi6n”. Esta region nebulosa era la novena, la mas
baja, en su sistema, y ella misma estaba compuesta de nueve mundos
o esferas menores. Eran en verdad muy cuidadosos los escritores
de los Eddas en la manera de ensefiar; pero nos dan suficiente para
mostrarnos las mismas idénticas ensefianzas tal como se encuentran
en cualquier otro sitio sobre el mundo. Estoy hablando acd més par-
ticularmente del Edda en Prosa, que es més abierto en sus alusiones
esotéricas que el Edda Poético, el Edda en verso. Ahora bien, el
Edda en Prosa nos dice que un lado, el norte, del espacio césmico,
era frio y 16brego, y le da a esta esfera el nombre de Nifl., “region
nebulosa”, que es una generalizacién del significado del nombre. El
Nifl tenia nueve divisiones o grados, pero mds particularmente Nifl
era el nombre del mds bajo de los nueve; ain més, el Edda daba ese
nombre a la serie entera de nueve esferas en el norte. Una regién
media era el Ginnungagap, una palabra del escandinavo antiguo que
puede ser traducida quizds como “abismo bostezante” o abismo (o
abertura) de abismos; ésta era la esfera media o intermedia. Y luego
venia el Muspellheim al sur, un lugar de fuego, llama y calor, no nece-
sariamente algo como el infierno cristiano, pues, a propdsito, era mas
como un cielo que como un infierno; los seres divinos o elementales
vivian alli, un pensamiento natural de los escandinavos que debian
soportar el frio. Su infierno era frio, y los infiernos de los habitantes
del sur eran calientes —siendo estas palabras s6lo maneras apropia-
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das de expresar cosas para ser aprendidas ficilmente por la gente.

dQué crefan los primeros cristianos o los cristianos medievales con
respecto al cielo y al infierno? Escojamos la descripcién de Dante,
el gran poeta italiano, por ejemplo, pues él hace eco de la ensefianza
pagana antigua de forma notable en algunos sentidos; siempre de
una manera distorsionada, es verdad, pero ustedes pueden ver la
verdad antigua debajo de todo lo que él escribié. Cuan significativo
resulta que €l hiciera a Virgilio, el gran poeta latino, su conductor a
través de los Infernos, o Infiernos, y a través de su Purgatorio; pero
en conveniente deferencia a los maestros cristianos ya la era cristiana
en la cual vivi6, cuando llega a los Cielos, que él describe, tiene un
gufa cristiano, su Beatriz, y, claro, tuvo que seguir sus doctrinas cris-
tianas. Dante divide sus Infiernos en nueve circulos. Divide su Pur-
gatorio en siete circulos, precedido por el Ante-Purgatorio, y seguido
por el Paraiso Terrestre, que hacen asimismo nueve. En cada uno
de estos Infiernos, y en cada uno de estas divisiones del Purgatorio
—lugares de purificacién— muestra al mas bajo como el mds terrible;
el segundo sobre éste no es tan temible, y el tercero menos que el
segundo; y asi subiendo a través de los dieciocho circulos o grados de
los Infiernos y de los Purgatorios hasta el més alto del Purgatorio, que
es apenas desagradable, si acaso lo es algo. Finalmente, Dante divide
sus Cielos en nueve, y éstos estdn coronados por el Empireo, jel lugar
de morada de Dios y de sus Angeles!! Por tanto, hay nueve Infiernos;
siete divisiones del Purgatorio, con el Ante-Purgatorio y el Paraiso
Terrenal —de nuevo nueve; nueve Cielos; el Empireo: g+9+9+1=28
divisiones de vida no fisica, cada una apropiada para castigar ciertos
vicios o recompensar ciertas virtudes luego de la muerte. Una cu-
riosamente fiel, curiosamente distorsionada, y a menudo grotesca,
parodia de la doctrina arcaica.



QUINCE

LA EVOLUCION DEL “ABSOLUTO”. PLAN GENERALIZADO DE LA EVOLUCION
EN TODOS LOS PLANOS. LAS SIETE CLAVES DE LA SABIDURfA E
INICIACIONES FUTURAS.

Conteniendo todas las cosas en la cima una de su propia hyparxis, él mismo
subsiste enteramente més all4. —Procrus, La Teologia de Platén, p. 212

Ustedes no lo entenderdn como cuando se entiende alguna cosa cualquiera.
— Dawmascrus (Cory, Fragmentos antiguos, p. 281)

Las cosas divinas no son alcanzables por los mortales que entienden el cuerpo,
sino que s6lo los que estdn ataviados ligeramente arriban a la cima.
— Procrus, Comentario sobre el “Cratylus” de Platén

L INICIAR nuestro estudio esta noche leemos primero de La
Doctrina Secreta, volumen I, pagina 570 [II, 266], el primer
pérrafo:

Mientras a los cristianos se les ensefia que el Alma humana es un soplo de Dios
—creado por El para la existencia sempiterna, esto es, teniendo un principio, pero
no fin (y por lo tanto, no pudiendo llamérsela nunca eterna)—, la ensefianza Oculta
dice: “Nada es creado, sino solo transformado. No puede manifestarse nada en este
Universo —desde un globo hasta un vago y fugaz pensamiento— que no estuviera
ya en el Universo; todo en el plano subjetivo es un eterno s, asi como todas las cosas
en el plano objetivo son un siempre viniendo a ser, porque todas son transitorias”.

Recordardn que en nuestra tdltima reunién fuimos obligados a
confinarnos a un corto repaso del tema de los cielos y los infiernos tal
como lo sostienen doctrinalmente varias religiones exotéricas; y al con-
siderar varias ensefianzas teolégicas, filos6ficas o mitolégicas acerca
de ellos, habfamos alcanzado el punto de vista de la teologfa cristiana
medieval, tal como fue representada en la Divina commedia del gran
poeta italiano, Dante; y encontramos en ese noble poema, una vez
mas, tal como lo encontramos en otros sistemas que hemos mencio-
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nado, el maravilloso niimero nueve como el niimero-raiz de la divisién.

También tocamos brevemente las antiguas creencias escandina-
vas respecto a este tema tal como se halla en el Edda més Joven o
en Prosa, y s6lo vagamente aludimos a las ensefianzas contenidas
alli. También hablamos de las creencias de los estoicos griegos y lati-
nos; y también pudimos haber indicado que en una importante obra
llamada hermética, que se supone tuvo su origen en Egipto, pero que
ha sido bastante alterada por manos cristianas posteriores —la obra a
la que me refiero se llama El divino Poemandres— hay siete esferas o
estratos del ser de los que se habla, asi como también alusiones vagas
a una octava esfera, mientras que una novena es sélo insinuada.

Ahora, volviendo de nuevo a la antigua Grecia, encontramos que
el gran poeta Homero, en el octavo libro de la Iliada, hace que Zeus,
al dirigirse a los dioses y diosas, hable de la Cadena Dorada. En un
lenguaje bastante autoritario Zeus les dice a las otras divinidades
acerca de su poder supremo, y que si todos ellos, los dioses y diosas
del alto Olimpo, tuvieran que tirar hacia abajo en un extremo de esa
Cadena, y él tuviera que sostener el otro extremo, Zeus mismo, solo,
podria tirarla hacia arriba con todos los dioses y las diosas, todos los
mares y tierras, y colgar esa Cadena de Oro, con todos ellos en el
extremo inferior, en uno de los pindculos del cielo. (Cuél es el signi-
ficado de este curioso cuento? Es el siguiente:

Esta Cadena de Oro representa la concatenacién de las jerarquias
vivientes que hemos estudiado antes: la Cadena de oro de todo ser,
interior y exterior. En el mismo discurso dirigido a la asamblea de
las divinidades del Olimpo, Zeus habla como sigue: “A cualquiera de
ustedes que desprecie mis palabras y mi voluntad, lo derribaré hacia
el sombrio Tértaro . . . que estd tan por debajo del Hades como la
Tierra lo estd del Olimpo”. Esto nos muestra algo de la represen-
tacién de Homero del entramado del Cosmos, que era algo como
sigue: La Tierra, o més bien el universo, estaba representado como
una esfera; el Olimpo estaba colocado en el lado superior, el norte o
polo; Lo que se llamaba la Tierra era la siguiente parte por debajo;
debajo de la Tierra estaba el Hades; y en el polo inferior del Olimpo
se ubicaba el Tartaro. Homero, por medio de su Zeus, nos dice que
tan por debajo del Olimpo como lo est4 la Tierra, asi lo estd el Tartaro
por debajo del Hades.

El poeta griego Hesiodo, en su Teogonia, comenzando con el verso
721, también nos dice que si a un yunque de latén se le dejara caer
del Olimpo a la Tierra, tomaria nueve dias en caer, y alcanzaria la
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tierra en el décimo; y que si el mismo yunque de latén, al continuar
su curso, tuviera que caer de la Tierra al Tartaro, tomaria asimismo
nueve dias en caer, y alcanzaria el Tartaro en el décimo. Asi también
el poeta latino Virgilio (Eneida, 6, 577-9) tiene la misma idea general.

Vemos, entonces, en el pensamiento mistico griego y latino, el
mismo principio de las jerarquias y escalas de nueves y diez con las
que nos hemos encontrado antes. La teorfa demanda una continua
sucesién de planos o esferas del ser, posiciondndose de la superior a
la inferior; repetida ininterrumpidamente a lo largo de la extensién
de cualquier sistema jerarquico general de mundos. Por ejemplo,
comenzando en el Tértaro, de ahi sigue una nueva sub-jerarquia, una
nueva esfera, un nuevo huevo del ser; asi como el Olimpo de cual-
quiera de tales sistemas es el polo inferior de una jerarquia todavia
mis alta que ella. Y asi a lo largo de todo el universo.

Ahora bien, esta “caida de nueve dias” del “yunque de lat6n” de
Hesiodo, y cualquier otra figura similar, es s6lo la bien conocida ma-
nera mitolégica de hablar, que representa de una forma ficilmente
entendible para el piblico en general, con sus mentes dormidas, las
doctrinas esotéricas, las doctrinas del ocultismo, es decir, los hechos
del ser interior, tal como se hallan en todas las ensefianzas misticas de
todas las naciones antiguas.

Este asunto de los infiernos y de los cielos descansa sobre va-
rios factores fundamentales esotéricos que hemos estado estudiando
continuamente desde que se inauguraron estas reuniones el pasado
enero. Como se dijo en nuestra dltima reunién, la verdad es que
no hay, en absoluto, infiernos y cielos en el sentido ordinario cris-
tiano. Pero hay esferas de retribucidn, esferas de probacién, que son
esferas particulares del ser; y algunos de estos infiernos, como se los
describe por ejemplo en las religiones brahmanica y buddhista, son
en realidad esferas cercanas al placer, mas bien agradables que otra
cosa; jse las describe como lugares realmente muy agradables e inte-
resantes! Pero son todavia inferiores a los asi llamados cielos.

Podemos considerar la descripcién de algunos de los llamados
cielos, por otro lado, como no tan excesivamente placenteros; y la
idea es que asi como son las condiciones entre los hombre sobre la
tierra, asi lo son entre las apropiadas esferas de retribucién, probacién
o purificacién purgatorial: cuando la extensién de la vida del hombre
sobre la tierra ha llegado a su fin, entonces todo se mueve de acuerdo
a una estricta analogia y de acuerdo a una estricta atraccién gravita-
cional. Nada puede ir a cualquier esfera o ir hacia cualquier estado
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para el que no es apto. Todo encuentra exactamente su meta, hogar o
esfera apropiada y similar.

Estos cielos e infiernos son estados, por supuesto; asi también la
vida en la tierra es un estado. Pero si una cosa es un estado, también
es el estado de una cosa; y si es una cosa, tiene que tener un lugar,
posicién o localidad. Eso es obvio. Asi, por tanto, mientras estos
cielos e infiernos son estados, son asimismo localidades, lugares. La
sabiduria antigua habla de ellos en general por la palabra sinscrita
que significa “los tres mundos”: ¢ri-bhuvana, es decir, tres resumida-
mente generalizadas estancias, mansiones o lugares de morada; como
dijo Jesus en las escrituras cristianas: “En casa de mi Padre hay varias
mansiones”. Estas son estados de la mente para las entidades que
alli moran, y es a través de estos estados de la mente que se realiza la
purificacién purgatorial de la naturaleza del alma.

¢Por qué un hombre va al infierno? Porque él quiere ir al in-
fierno. ¢Por qué un hombre va al cielo? Porque él desea ir al
cielo. Un hombre va donde sea que disponga ir. Si durante su vida
ha vivido una existencia maligna, es porque los impulsos y atracciones
de su ser eran asi; jy puede un alma tal, envuelta con atracciones
mundanas, ascender a las esferas espirituales? :Pueden las operacio-
nes de los seres espirituales, de las asi llamadas leyes superiores de la
naturaleza, atraer a un hombre cuya alma estd absorta en aspiraciones
celestiales, hacia una de las esferas inferiores y hacia el potro de los
tormentos del purgatorio? Nunca. Piensen en el significado que
este pensamiento implica. Debemos, por tanto, tomar la advertencia
implicita en él, y vivir de conformidad con ello. Escuchemos con
atenci6n estas doctrinas, sublimes en su grandeza. Cada palabra de
ellas esta prefiada de profundos significados.

Vayamos un poco mds lejos. Ustedes pueden recordar que hace
algunos meses sefialamos que en la sabiduria antigua, en el anti-
guo ocultismo, habfa una ensefianza que de hecho habfa originado
una doctrina cientifica moderna, nacida, sin embargo, en una forma
distorsionada de materialismo, con respecto a las operaciones de la
naturaleza: la asi llamada conservacién de la energfa, que es uno de
los grandes pilares de la ciencia materialista moderna; y también su
dogma gemelo, la llamada correlacién de fuerzas. Esas dos doctrinas
cientificas nacieron de la suposicién de que no hay nada en existencia
sino materia inerte, sin vida, sin alma, impelida por impulsos extra-
fios, desconocidos y quizds que no pueden descubrirse, que fueron
llamados fuerzas, brotando de alguna manera desconocida y quizis
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imposible de descubrir. La ciencia estd cambiando sus puntos de vis-
tas en muchas direcciones, es muy cierto; pero todavia se mantienen
algunas ideas materialistas. Ahora bien, en nuestro tiempo todo se
supone que es fundamentalmente fuerza; la materia misma se supone
que es fuerza. Las ideas, como ven ustedes con facilidad, son todavia
las mismas; s6lo las palabras estdn cambiando. Es, sin embargo, un
paso adelante, pero no debemos dejarnos llevar por meras palabras,
ya que el pensamiento detrds de las palabras es el mismo y tan por
completo materialista como siempre.

Pero hay sefiales de que estan tomando lugar otros cambios répida-
mente en los campos cientificos. En el lapso de tres semanas [1924],
quien les habla ley6 el reporte de un discurso dado por un eminente
fisico inglés, honor y gloria de su pais, intuitivo en algunas maneras,
quien nos dice lo que los tltimos descubrimientos estdn demostrando
a los cientificos del momento. (Cuéles son las nuevas luces? Sélo lo
que sefialamos hace algunos meses como una ensefianza fundamen-
tal del antiguo ocultismo: que la fuerza es simplemente materia en
un estado etéreo; o, poniéndolo en distinta y mds correcta forma, la
materia es simplemente fuerza cristalizada, por decirlo asi, siendo la
fuerza y la materia, una en esencia. Este cientifico nos dice luego
que los pensadores modernos estin ahora comenzando a creer que la
materia no es eterna. Por supuesto, nosotros también creemos eso,
con tal que por “materia” queramos decir sélo materia fisica, la maya
basica —o ilusién— del ser fisico. Pero si queremos decir por “ma-
teria” el substrato, la sustancia esencial del ser, diferimos al instante,
porque de hecho eso es eterno. Es Milaprakriti, la sustancia-raiz, la
vestidura de Parabrahman.

Ademds, iqué queremos decir cuando hablamos de Parabrahman
y de Milaprakriti, conciencia esencial y naturaleza esencial —o sus-
tancia esencial o “materia”? Queremos decir esto: que Parabrahman-
Milaprakriti puede ser para cualquier intelecto humano sélo el estado
absoluto de la jerarquia, la porcién superior, su flor, su principio, su
raiz, su semilla: eso a partir de lo cual el resto se desarrolla o sale y se
vuelve el universo manifestado en el que vivimos, que conocemos y
del que somos parte. Como dice Pablo en los Evangelios cristianos,
“En él [esto es, en Ello: el griego permite esta traduccién] vivimos,
nos movemos y tenemos nuestro ser”, es decir, nosotros somos Eso,
en el sentido de ser esencialmente una parte de la flor de nuestra je-
rarquia, la mds alta para nosotros, pues Eso es la raiz de la conciencia
de y en nuestro universo késmico o kosmos universal, que al final es
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todo lo que estd comprendido dentro de la zona de la Via Lactea, esto
es, el kosmos universal que conocemos. La cima de él es la raiz de la
que todos estos innumerables mundos inferiores o universos dentro
de €l han salido, han evolucionado; sus hijos los sistemas solares, los
soles, las estrellas, los planetas —todos los seres vivientes, todos los
atomos, todos los mundos o universos, en resumen, el kosmos— to-
dos salieron de Eso. Es la cima, la flor, la caspide, asi como la semilla;
es el absoluto Paramatman, el ser supremo.

dQué queremos decir con la palabra Absoluto? :Queremos
decir Dios: si les gusta esa palabra, si realmente desean llamarlo
Dios? Pero saben ustedes algo acerca de Dios? ¢No vemos que
en el instante en que atrofiamos nuestros intelectos, cuando parali-
zamos nuestra intuicién y limitamos el vuelo de nuestras facultades
inferiores al hablar de limites, ya sea que se infiera en pensamiento o
en palabra, entonces alcanzamos limites y paramos? Siempre recuer-
den en relacién a esto que més alld y mas alld y mds alld del universo
késmico, mis alld de nuestro saber, més alld de nuestra imaginaci6n,
siempre hay vida sin fin, ser sin fin, pues no hay final por ningiin lado;
y este pensamiento es lo que se querfa decir en el antiguo ocultismo
cuando sus maestros hablaron de ese “circulo cuya circunferencia
estd en ningtn lado y cuyo centro esta en todos lados”, el “ilimitado”,
el “sin limites”. Esta palabra Absoluto, mal utilizada como lo es en
la filosofia moderna e incluso entre nosotros mismos, es la traducciéon
exacta del sanscrito mukti, o moksha, al que aludiré en breve. Abso-
luto es la forma moderna inglesa del pasado participio pasivo de la
palabra latina absolvere, que significa “desatar”, “liberar”, “soltar”, y,
por tanto, “perfeccionado”. No una completa e ilimitada perfeccién
como se suponia que tenfan los dioses inmortales en algunas religio-
nes, lo cual es siempre imposible. Sino que la relativa perfeccién, la
cima, el pindculo, la flor, la raiz, la semilla, de cualquier jerarquia; y
particularmente para nosotros de esa jerarquia que para nosotros es
la més alta: nuestro universo késmico.

Ahora vamos a las palabras sanscritas mukti o moksha: la primera
viene de la raiz sinscrita much, que significa “soltar”, “liberar”, como
se dijo; y moksha viene del sénscrito moksh, con un significado casi
idéntico, y probablemente un desiderativo de la misma raiz much. Ese
es el significado cuando un espiritu, una ménada o un radical espiri-
tual ha crecido tanto en manifestacién que primero se ha vuelto un
hombre, y es liberado interiormente, internamente, y de un hombre
se ha transformado en un espiritu planetario, dhyani-chohan o sefior
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de meditacién, y ha proseguido adelante hasta volverse interiormente
un brahman, y de un brahman, el Parabrahman para su jerarquia,
entonces ha sido absolutamente perfeccionado, libre, liberado: per-
feccionado para ese gran periodo de tiempo que para nosotros parece
casi una eternidad; asi de largo es, virtualmente incalculable para el
intelecto humano. Este es el Absoluto: limitado en comparacién con
cosas todavia m4s inmensas, ain m4s sublimes; pero, tanto como po-
demos pensar de él, “puesto en libertad” o “liberado” de las cadenas
o limites de la existencia material.

Cuando tiene lugar el gran periodo del pralaya késmico universal,
y el universo es absorbido (segin la metdfora oriental) en el seno
de Parabrahman, jqué ocurre entonces? Las entidades espirituales
entran, entonces, en su paranirvana, lo que para ellas es exactamente
lo mismo que es para nosotros cuando hablamos de la muerte del ser
humano. Son impelidas por sus atracciones gravitacionales espiritua-
les hacia jerarquias del ser ain mds elevadas, hacia reinos espirituales
todavia més elevados, ahi creciendo, eleviandose, aprendiendo y vi-
viendo aiin mds; mientras que los elementos inferiores del kosmos, el
cuerpo del universo (como sucede con nuestro cuerpo fisico cuando
llega el cambio llamado muerte: la muerte, hermana gemela de la
vida) sigue sus propias y particulares atracciones gravitacionales: el
cuerpo fisico al polvo; el hdlito vital al aliento vital del kosmos; polvo al
polvo, halito al hlito; y asi, con los demds principios késmicos sucede
como con los principios del hombre a la muerte de éste: el kama de
nuestra naturaleza va a la reserva universal del organismo kamico;
nuestro manas va hacia su reposo dhyani-chohanico; nuestra ménada
va hacia su propia vida mds elevada. Y luego, cuando el reloj de la
eternidad indica una vez mas la hora de “salir a la luz” del kosmos
—que es “muerte” para el ser espiritual, asi como la vida del hombre
interior es muerte para nosotros— cuando el manvantara de la vida
material retorna (el periodo de muerte espiritual del kosmos es la
vida de manifestacién material), entonces, en los distantes abismos
del espacio y del tiempo, los centros vitales kdsmicos se despiertan
a la actividad una vez mas: en primer lugar, la etapa de la nebulosa
ignea; luego la nebulosa giratoria; después la nebulosa espiral; luego
la nebulosa anular; después el sol y los planetas, y finalmente los
humanos y otros seres que crecen en dichos planetas; cada uno de
estos planetas tiene sus siete rondas que cumplir en los periodos pla-
netarios venideros, una y otra vez durante la eternidad. Esperanza y
experiencia sin fin yacen en este maravilloso esquema, pero siempre,
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a cada paso en el sendero, hay una divisién de los caminos para aque-
llas entidades que han logrado responsabilidad moral, un arriba y un
abajo, pues el “momento de elegir” es realmente continuo.

Al periodo presente hemos vivido algo mds que la mitad del ciclo
maha-manvantérico; estamos, para el maha-manvantara de nuestro
sistema solar késmico, en el punto donde la materia ha alcanzado
ya su méaximo grado de desarrollo en nuestra jerarquia. Y hemos
vivido, de acuerdo a las ensefianzas numéricas antiguas, 155 billones,
y unos 520 mil millones de afios solares. Una mitad de nuestro maha-
manvantara ha transcurrido; y quedan atdn cerca de 155 billones y
520 mil millones de afios solares. Para decirlo con mayor precisién,
lentamente hemos pasado el exacto punto més bajo del gran ciclo
késmico universal. Ese punto mas bajo, en el que la materia alcanzé
su mayor grado de manifestacién fisica para nosotros, para nuestra
gran ola de vida, fue cuando la luna alcanzé el punto medio de su
cuarta ronda, que fue edades y eones antes de que se convirtiera
en nuestro satélite fisico. Las ensefianzas antiguas dicen que como
el gran Parabrahman de nuestro sistema jerdrquico tiene 100 Afos
Divinos de vida que vivir, y que cada Afio tiene 360 Dias, siendo di-
vidido cada Afio en 12 Meses, y como han pasado 50 Afios Divinos,
por consiguiente, en este planeta Tierra hemos alcanzado el primer
Dia Divino del primer Mes Divino del ciclo ascendente del segundo
periodo de 50 Afios Divinos. Por los dltimos 155 billones, y unos
520 mil millones de afios, hemos venido descendiendo en y a través
de nuestra jerarquia hasta el punto més bajo de ella sobre la luna; y
desde que ese punto fuera alcanzado hace edades, hemos comenzado
lenta y dolorosamente nuestro ascenso de nuevo hacia lo Inefable, la
cima de nuestro sistema jerarquico, nuestro “Absoluto”. Por favor
recuerden con gran cuidado que usamos esta palabra Absoluto sélo
en el sentido y significado ya explicado.

d¢Cémo el Absoluto llegé a ser el Absoluto? :Por casualidad? De
ninguna manera. No hay nada més que vida sin fin y conciencia y
duraci6n infinitas funcionando de acuerdo a los principios y elemen-
tos de naturaleza inherente, que en las obras sdnscritas se denomina
svabhava. El significado raiz de esta palabra svabhava es “auto-gene-
racién”, “auto-desenvolvimiento”. Nos generamos a nosotros mismos
a través de todos los tiempos: nos damos nuestros propios cuerpos;
escalamos nuestros propios escalones, paso a paso; buscamos nues-
tros propios infiernos y hallamos nuestros propios cielos. Y todo el
proposito, todo el esfuerzo, de la evolucién universal, de acuerdo con
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la ensefianza de esta antigua sabiduria, es éste: elevar la personalidad
hacia la individualidad, la sustancia hacia la divinidad, la materia hacia
el espiritu, lo grosero hacia la pureza.

JPor medio de qué, entonces, procede el Absoluto, el ser o espiritu
supremo, o Paramatman, del que somos sus chispas? Por medio del
crecimiento de dentro hacia afuera; y de afuera hacia adentro. Una
vez fue, hace incalculables eones, un hombre. Piensen en la sublimi-
dad que implica esta ensefianza; consideren los casi interminables eo-
nes del pasado, y c6mo aquello que en su lejano origen era un chispa
de divinidad, un destello de un distinto y anterior Absoluto, es ahora
nuestro “Dios”, nuestro Paramatman, nuestro ser supremo, del que
somos en verdad sus hijos, y en el que nos movemos, vivimos y tene-
mos nuestro ser. (Cudl es la principal lecciéon que debemos sacar de
esto? Cudl es el misterio psicolégico al que aludiamos en nuestra tl-
tima reunién? Es éste, y no lo tocaremos sino ligeramente: nuestras
almas humanas son dioses en embrién; anteriormente nuestras almas
humanas fueron almas animales; las actuales almas animales llegaran,
en un futuro manvantara, a ser almas humanas. Nuestras almas hu-
manas llegardn a ser ménadas en un futuro manvantara. El hombre,
si lleva a cabo con éxito la carrera manvantdrica, estd destinado a ser el
Logos compuesto de una jerarquia venidera, tal como de hecho ya lo
es en la jerarquia inferior de si mismo: el logos de la casi infinitud de
seres inferiores que componen su naturaleza personal. [Reflexionen
bien sobre este misterio maravilloso y sublime!

¢No lo hacen pensar a uno estas ensefianzas? No por gusto han
sido sagradas y se han mantenido en secreto en la sabiduria anti-
gua. ¢Por qué? Por varias razones. Primero, porque no podian ser
entendidas sin el necesario entrenamiento espiritual e intelectual;
y sin embargo es notable, es realmente asombroso, con cuénta fre-
cuencia y cémo, de tantas maneras, vemos alusiones a ellas en las
enseflanzas exotéricas antiguas de las distintas religiones. Recuerden
que “exotérico”, en las religiones antiguas, no significa “falso”. La
palabra sélo quiere decir aquellas ensefianzas para las que no se ha
dado piblicamente la clave.

En algunas de las traducciones del galés hechas para nosotros
por nuestro erudito galés, Profesor Kenneth Morris, he advertido y
leido ensefianzas que creo han sido tomadas de los libros antiguos
galeses, y me ha dejado aténito de admiracién el hecho que estas
ensefianzas de la sabiduria antigua, tan sagradas y ocultas, hayan sido
tan audazmente presentadas por los bardos antiguos, en un lenguaje
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tan abierto. Pero revisé otra vez y vi c6mo una mano Maestra habia
trabajado, disfrazando y ocultando a la vez que ensefiando abierta-
mente. El arreglo y la misma belleza de la imagineria usada engafia-
ban a las mentes muy inquisitivas y astutas. Pero para quien tenga
la clave es fécil de seguir. También he encontrado el mismo método
no solo en las maravillosas ensefianzas célticas, sino ademaés en las
ensefianzas del antiguo Egipto y en la de otros paises.

Quizés en una reuni6n anterior toqué demasiado someramente
la tan debatida cuestién, como alguna gente la llama, del bien y el
mal. Ese es un tema que viene bien al cierre de los estudios rela-
cionados con el purgatorio, los infiernos y los cielos. Los pensadores
cristianos han hallado imposible de resolver este problema de manera
satisfactoria para cualquier mente pensante y reflexiva. Pero aun
cuando sea para ellos y para otros una cuestién muy polémica, para un
estudiante de la sabidurfa antigua es en realidad muy simple. :Cémo
puede un cristiano, quien cree que su Dios, que su Creador de todo
lo que es, Uno que, por consiguiente, tiene que ser asimismo el crea-
dor del mal, cémo puede él reconciliar esta necesaria conclusién con
las otras ensefianzas relacionadas con su Deidad, por ejemplo, de
que Dios es todo bien, y de que de El procede necesariamente y en
consecuencia nada més que el bien? ;Es el mal, entonces, labor del
Diablo? :Qué nifio no preguntarfa luego, de dénde viene entonces
el Diablo y el mal que de él procede? De Dios? (Pero no es Dios
todo bien? De ahi la inevitable deduccién de que Dios es, o bien no
todo bien, o bien no todopoderoso. Segin su teorfa, el mal no serfa,
no podria ser, excepto un fruto de la sabiduria de Dios, porque si
fuera otro el caso, existirfa sin el permiso divino, es decir, contrario a
la voluntad de Dios, lo que ex hypothesi es imposible, ya que Dios es
todopoderoso. La dificultad l6gica bajo el punto de vista de su teoria
es completa e insoluble por ella.

¢Cudl es realmente, entonces, el origen de lo que se llama el bien
y el mal? El bien y el mal surgen de la accién en conflicto de la
multiplicidad de voluntades en manifestacién. El bien es relativo;
no hay bien absoluto. El mal es relativo; no hay mal absoluto. Si el
bien fuese absoluto, su opuesto, su sombra o polo inferior, el mal,
tendria que ser también absoluto. Sin embargo, ambos son cosas
relativas. Se compensan y equilibran uno al otro en la naturaleza,
como cualquier otro par de opuestos tales como el calor y el frio, lo
alto y lo bajo, el dia y la noche, el norte y el sur, etc. Surgen, como
acabo de decir, a partir del conflicto de voluntades, conscientes e
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inconscientes. Todos los seres innumerables y multitudinarios de la
manifestacién son, cada uno de ellos, mas o menos “egoistas”, y mas
o menos buscan lo propio, hambrientos y sedientos por sensaciones
de varios tipos. Existe incluso el mal espiritual; y hay agentes supe-
riores de “maldad espiritual”, de los que el apéstol cristiano Pablo ha
hablado, y constituyen los agentes opuestos de los altos agentes del
bien. A los agentes de maldad espiritual les llamamos los Hermanos
de la Sombra, y alos otros les llamamos los Hermanos de la Luz. Los
Hermanos de la Sombra trabajan con y en la materia, con propdsitos
egoistas y materiales. Los Hermanos de la Luz trabajan con y en la
naturaleza para el espiritu y con propdsitos impersonales. El uno es
el contraste u opuesto del otro.

Estos dos grupos representan dos senderos fundamentales en
la naturaleza, el uno el sendero de la mano derecha, y el otro el de
la izquierda, y asi se les llama en el antiguo ocultismo. El nombre
sénscrito que se le da al sendero de la mano izquierda es pratyeka-
yana. Yana significa “sendero” o “camino”, y también “vehiculo”; y
podemos traducir pratyeka, relacionado a esto, por la paréfrasis “cada
uno para si”. Como bien lo recordardn, H. P. Blavatsky ha hablado
de los Pratyeka Buddhas, como seres elevados y, en un sentido, real-
mente sagrados, pero que ansian la sabiduria espiritual, la iluminacién
espiritual, sélo para ellos mismos, de forma egoista, indiferentes a la
pena y al sufrimiento del mundo, y no obstante son tan puros que en
realidad constituyen una clase de buddhas.

El otro grupo sigue el sendero que se denomina en sdnscrito
amrita-yana, el “vehiculo inmortal” o el “sendero de la inmortalidad”.

El uno, el primero, es el sendero de la personalidad; el otro, el
anterior, es el sendero de la individualidad. El uno es el sendero de la
materia; el otro es el sendero del espiritu; el uno conduce hacia abajo,
el otro sendero se pierde en las inefables glorias de la inmortalidad
consciente en la “eternidad”.

Ahora bien, éstos son los dos grupos de entidades que represen-
tan los dos lados de la naturaleza, y los conflictos y oposiciones de
estos dos lados de la naturaleza, junto con las batallas de voluntad
contra voluntad, de la hueste de seres en existencia manifestada, pro-
duce lo que llamamos mal en el mundo, que surge de las actividades
egoistas de las entidades inferiores o menos desarrolladas o evolu-
cionadas. Por tanto, el egoismo es la raiz de todo mal. La antigua
enseflanza es correcta, y no hay que darle mas vueltas. En los planos
superiores del ser no existe el bien ni el mal; no hay vida en el sentido
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que le damos, ni muerte; no hay principio ni fin de accién personal
alguna. Pero existe lo que se llama en las maravillosas ensefianzas
brahménicas, sat, chit, ananda; sat significa “ser puro”; chit, “pensa-
miento puro”; ananda, “bienaventuranza”; y éste es el estado de lo
que pudiéramos llamar el Absoluto.

Para cerrar nuestro estudio de esta noche, recordemos que el
trabajo késmico de la ménada, el radical espiritual, es tan impor-
tante que nos referiremos de nuevo a él. Ella misma, la ménada,
puede evolucionar sélo elevando las almas inferiores y los vehiculos
psicolégicos para convertirlos en entidades auto-conscientes, las que
de este modo, a su vez, se convierten ellas mismas en ménadas. En
ESTO CONSISTE EL PLAN DE EVOLUCION GENERALIZADO Y COMPLETO EN
TODOS L.0s PLANOs. Esta es nuestra gran labor. Este es nuestro ele-
vado destino. Nuestro ser supremo, nuestro Paramatman, nuestra
moénada suprema o ser mas elevado, la cima de nuestra jerarquia, estd
haciendo esa labor de manera consciente; nosotros, como humanos
auto-conscientes, la estamos haciendo a nuestra menor escala; y éste
es todo el plan del ser manifestado, el bosquejo generalizado de la
evolucién késmica, como se dijo recién. Ningtin hombre puede vivir
s6lo para si mismo. Ningin hombre puede elevarse solo hacia el
espiritu. Es la misma esencia de la naturaleza el que deba, quiéralo
0 no, llevar con él, hacia arriba o hacia abajo, a innumerables y dis-
tintas entidades y seres inferiores a lo largo del sendero ascendente
o descendente.

Y ahora unas palabras més sobre un tema importante. La sabidu-
ria antigua nos dice que hay siete claves doctrinales para la sabiduria
y para las futuras iniciaciones. Durante nuestro estudio, de esas siete
claves hemos aludido brevemente a cinco. Cudles son ellas? Pode-
mos llamar a estas siete claves sapta-ratnani, las “siete joyas”, “ge-
mas” o “tesoros”, y son las siguientes: Primero, aquella operacién de
la naturaleza —empleando este término en el sentido de la absoluta y
total agregacién de todo lo que es, adentro y afuera, atrds y adelante,
arriba y abajo, a la derecha y a la izquierda, todo, en todo lugar— que
en el hombre se manifiesta como re-corporeizacion o reencarna-
cion, puede expresarse brevemente como el cambio de su vehiculo o
cuerpo cuando su estado o condici6n interna cambia; pues por esta
operacién de la naturaleza él es llamado a gravitar hacia, o tiene que ir
hacia, otro estado o condicién y lugar. A esto se le llama muerte, pero
en realidad es otra forma de vida. Esta es la primera clave. Apli-
quese a nuestras ensefianzas en sus muchos y variados alcances.
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La segunda clave es la doctrina de la accién y reaccién, llamada
karma. Estas primeras dos claves apenas si las hemos tocado en estos
estudios preparatorios. En futuros estudios serd necesario que las
estudiemos con mas detalle.

La tercera clave es la doctrina de la interpenetracién de los se-
res o existencias, también llamada la doctrina de las jerarquias, que
también son planos o esferas inseparables y universalmente interpe-
netrados. Todo existe en todo lo demds. En rigor, no hay divisiones
absolutas en ningin lado, ni alto ni bajo, ni dentro ni fuera, ni co-
rrecto ni incorrecto, ni arriba ni abajo. Fundamentalmente no hay
nada més que un eterno Es y un eterno Anora. Como los antiguos
estoicos dijeron tan bien: “Todo interpenetra a todo lo demés”. La
misma atmésfera que respiramos, por ejemplo, estd vibrante y viva
con multitudinarias vidas; las esencias monddicas o vidas estdn en el
aire que respiramos, en nuestros huesos, en nuestra sangre, en nues-
tra carne, en todo. Piensen en ello entonces; dejen en libertad su
pensamiento, libérense interiormente. Que su imaginacién los lleve
hacia las maravillas que estas claves revelan a nuestras mentes. El es-
tudio concienzudo de la sabidurfa antigua y una vida pura y abnegada
seran sus infalibles gufas.

La cuarta clave es la doctrina de svabhava, la doctrina de la carac-
teristica esencial de cualquier entidad, de cualquier radical espiritual;
también la doctrina de la auto-generacién o auto-desenvolvimiento
en la manifestacién, de este modo afirmando la propia responsabili-
dad en y por uno mismo. Esta es la més abstrusa y més mistica de las
cuatro claves hasta ahora mencionadas, pues en realidad es la llave
de las otras tres claves.

La quinta es la clave del ser y de la existencia auto-consciente,
un tema al que hemos aludido esta noche y en nuestro tdltimo estu-
dio; pues el completo propésito, método y operacién del ser univer-
sal es la elevacién de lo inferior hacia lo superior; y esta gran labor
no puede nunca lograrse siguiendo el “sendero de uno mismo”, el
pratyeka-yana, sino siguiendo el amrita-yana, el “vehiculo inmortal”
o el sendero de la auto-conciencia en la inmortalidad. jLiberen su
pensamiento, repito; dejen que salga libre!

Respecto a las otras dos claves, debo decir, quizés, que pertenecen
a superiores grados de iniciacién. Sé muy poco de la séptima; mis
estudios me han ensefiado muy poco sobre ella, tan escondida como
estd. No obstante, esto lo sé: sé que la comprensién y el uso de esta
séptima clave la pueden alcanzar muy pocos hombres sobre esta tie-
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rra. Respecto a la sexta clave, se nos ensefia que se puede alcanzar
con gran esfuerzo en los grados superiores de iniciacién.

Esta noche concluimos el dltimo de nuestros estudios preparato-
rios. Continuaremos con temas més elevados en el futuro.



DIECISEIS

ATMA-VIDYA: COMO EL UNO SE VUELVE LOS MUCHOS. “ALMAS PERDIDAS”
Y “SERES SIN ALMA”. EL HOMBRE, UN SER COMPUESTO: PRINCIPIO NO
PERMANENTE EN EL HOMBRE.

De este modo, por tanto, la doctrina de los egipcios que trata de los principios
que proceden desde tan alto como la cosa dltima, comienza a partir de un principio
y desciende a una multitud, la que es gobernada por este tinico principio; y una inde-
finida naturaleza estd por todos lados bajo el dominio de una cierta medida definida
y de la causa tinica suprema de todas las cosas.

— JAmsLico, Sobre los Misterios, seccién 8,3 (Traduccién de Thomas Taylor)

Pero al término del ciclo menor, después de completar las siete Rondas, no nos
espera otra gracia mas que el cdliz de las buenas acciones, de los méritos, superando
al de las malas acciones y deméritos en la balanza de la Justicia Retributiva. Malo,
irreparablemente malo debe ser aquel Ego que no cede ni una pizca de su quinto
Principio, y que tiene que ser aniquilado para desaparecer en la Octava Esfera. Una
pizca, como digo, recogida del Ego Personal, es suficiente para salvarlo del funesto
Destino. No asi después de completado el gran ciclo: ya sea que se trate de un
largo Nirvana de Bienaventuranza (por mds inconsciente que pueda éste ser, de
acuerdo con sus imperfectos conceptos); después del cual: la vida como un Dhyan
Chohan durante todo un Manvantara, o bien el “Avitchi Nirvana” y un Manvantara
de sufrimiento y Horror como un— — (usted no tiene que oir la palabra ni yo pro-
nunciarla ni escribirla). Pero “ésos” no tienen nada que ver con los mortales que
pasan a través de las siete esferas. El Karma colectivo de un futuro Planetario es
tan magnifico como terrible es el Karma colectivo de un—. Suficiente. Ya he dicho
demasiado. —Cartas de los Mahatmas, p. 171 [Carta 23b]

ETOMAMOS NUESTROS estudios esta noche en el punto
donde los dejamos el verano dltimo, y leemos extractos de La
Doctrina Secreta, volumen I, paginas 206-8 [I, 230-1]:

Existen cuatro grados de iniciacién que se mencionan en las obras exotéri-
cas . . . Tres grados superiores més le quedan por conquistar al Arhat que quiera
alcanzar la cdspide de la escala del Arhatado . . . Los Arhats de la “niebla de
fuego”, los del séptimo peldafio, se hallan tan sélo a un paso de la Raiz Fundamental
de su Jerarquia, la més elevada que existe sobre la Tierra y en nuestra Cadena Terres-
tre. Esta “Raiz Fundamental” tiene un nombre que puede traducirse tan sélo por
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medio de varias palabras compuestas: el “Baniano-Humano siempre Viviente”. Este
“Ser Maravilloso” descendi6 de una “elevada regi6n”, dicen, durante la primera
porcién de la Tercera Epoca, antes de la separacién de sexos en la Tercera Raza.

Esta progenie no era una Raza. Era al principio un Ser Maravilloso, lla-
mado el “Iniciador”, y después de él un grupo de Seres semihumanos, semidivi-
nos. “Elegidos” en la génesis arcaica con ciertos propésitos, se dice que en ellos
encarnaron los mds elevados Dhyanis . . . para formar el semillero de futuros
Adeptos humanos, en esta tierra y durante el ciclo presente. Estos “Hijos de la Vo-
luntad y del Yoga”, nacidos, por decirlo asi, de un modo inmaculado, permanecieron,
segin se explica, aparte por completo del resto de la humanidad.

El “Ser” al cual se acaba de hacer referencia, y que tiene que permanecer inno-
minado, es el Arbol del cual, en épocas subsiguientes, se han ramificado todos los
grandes Sabios y Hierofantes histéricamente conocidos . . . Como hombre obje-
tivo, él es el misterioso (para el profano, el siempre invisible, y sin embargo siempre
presente) Personaje acerca del cual abundan las leyendas en Oriente, en especial
entre los ocultistas y los estudiantes de la Ciencia Sagrada. El es quien cambia de
forma, y sin embargo, permanece siempre el mismo. Y él es, ademds, el que posee
la autoridad espiritual sobre todos los Adeptos iniciados que en el mundo entero
existen. El es, como se ha dicho, el “Sin Nombre” que tantos nombres posee, y cuyo
nombre y naturaleza son sin embargo desconocidos. El es el “Iniciador”, llamado el
“cran sacriricio”. Porque, sentado en los umbrales de la Luz, la contempla desde
el circulo de Tinieblas que no quiere cruzar; ni abandonard su puesto hasta el Dia
postrero de este Ciclo de Vida. :Por qué permanece sentado junto a la Fuente de la
Sabiduria Primordial, en la cual no bebe ya, puesto que nada tiene ya que aprender
que no sepa, ni en esta tierra ni en sus Cielos? Porque los solitarios Peregrinos de
pies hinchados, en su camino de vuelta a su hogar, jamés se hallan seguros, hasta el
tltimo momento, de no perder su camino en este desierto sin limites de la ilusién y de
la materia, llamado la Vida Terrena. Porque quiere gustoso mostrar el camino hacia
aquella regién de libertad y de luz, de la cual es desterrado voluntario, a todos los
prisioneros que han logrado libertarse de los lazos de la carne y de la ilusién. Porque,
en una palabra, él se ha sacrificado por la humanidad aunque tan sélo unos pocos
Elegidos podran aprovecharse del cran sacriricio.

Hemos leido acd uno de los pasajes més sublimes de este mara-
villoso libro; y esperamos poder comentar y si es posible ilustrar las
materias de que se habla en lo que acabamos de leer. No podemos
hacer todo esto de una sola vez; el tema es muy profundo y no se
ha hecho suficiente estudio preparatorio; pero podemos hacerlo de
forma indirecta hasta cierto punto. Es necesario hacer esto hasta
cierto grado porque este tema sublime es el séptimo de las siete joyas
(contando hacia arriba). Recordardn ustedes que estas siete joyas,
gemas o tesoros las dimos como sigue: la primera o inferior es el
renacimiento, o mejor dicho el re-corporeizarse, y quiza ain mejor,
la regeneracién. En sénscrito se le llama punarjanman, y en griego
palingenesis; ambas palabras representan pricticamente el mismo
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pensamiento: el primer elemento en cada palabra significa “otra vez”
o “de nuevo”, y el segundo elemento en cada una significa “genera-
ci6én” o “nacimiento”, “viniendo al ser”.

La segunda joya, contando hacia arriba, es la doctrina o hecho
en la naturaleza llamado karma, la doctrina de los resultados. La
tercera joya es la doctrina de las jerarquias, cuyo término en sins-
crito es lokas. La cuarta es la doctrina de svabhava, que algo hemos
estudiado en encuentros anteriores, teniendo esta palabra sdnscrita
dos significados filos6ficos generales: el primero de ellos, auto-engen-
drarse, auto-generacién, auto-desenvolvimiento, y la idea general es
que no hay una actividad s6lo mecénica o inanimada de la naturaleza
en el proceso de traernos al ser, pues nosotros nos procreamos a noso-
tros mismos en, a través de, y por, la naturaleza, de la que somos una
parte de sus fuerzas conscientes, y somos nuestros propios hijos. El
segundo significado es que todas y cada una de las entidades que
existen es el resultado de lo que en realidad es en su propia natura-
leza superior; procrea o da a luz aquello que es interiormente, nada
més. Por ejemplo, una raza en particular permanece y es esa raza en
la medida en que el svabhava-raza particular permanezca en la semilla
racial y se manifieste de ese modo, y asi en mds. Igual sucede en el
caso de un hombre, un arbol, una estrella, un dios, y demds.

La quinta joya, todavia contando hacia arriba, es la doctrina de
la evolucién, la cual ya hemos estudiado brevemente y en su sentido
teoséfico. Esta ensefianza esotérica no es la doctrina del transfor-
mismo, que es, propiamente hablando, el nombre correcto para la
doctrina materialista de Darwin y del francés Lamarck, de quien, sin
duda alguna, sac6 la idea. Més bien, la idea teoséfica del desenvolvi-
miento o desplegamiento es una doctrina —junto con su corolario, la
involucién— que se expresa con dos palabras sanscritas, siendo éstas,
primero, pravritti, que significa el “desenvolvimiento” de la entidad-
espiritu en la materia, o de las vidas-materia en las entidades-espiritu,
segtn el caso; y segundo, nivritti que significa “envolvimiento” de las
entidades-espiritu en la materia, o de las vidas-materia en entidades-
espiritu, segiin el caso.

En uno de nuestros recientes encuentros tocamos brevemente el
sexto y el séptimo tesoros o joyas. Ahora nos aventuramos a agregar
unas cuantas ideas mds a lo dicho con anterioridad. La sexta joya es
la doctrina expresada acd también por dos palabras compuestas de
sentido contrastante: la primera, amrita-yana, una palabra sanscrita
que significa “inmortalidad-vehiculo”, “acarreador, portador, o més
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bien sendero, de inmortalidad”, y que esta referida al hombre indi-
vidual; y la otra palabra es pratyeka-yana, una palabra sénscrita que
significa (en paréfrasis) el “sendero de cada uno por si mismo”. Es
imposible traducir esta tdltima palabra compuesta usando una sola
palabra. Tanto la idea como el vocablo no existen en inglés. Nos po-
demos quizé acercar a ella por la idea teoséfica latente en la palabra
personalidad; y la relacién misteriosa de la individualidad a la perso-
nalidad se incluye en estos dos lemas o términos técnicos; y de ahi
pende una completa doctrina o apartado de pensamiento de la ma-
ravillosa filosofia del ocultismo, la doctrina esotérica. Con ello —as{
como también con las siete joyas— se conectan muy cercanamente
las doctrinas de la sabiduria antigua relacionadas a las varias clases
de ménadas: de dénde vinieron, cémo vinieron, y por qué vinieron.

Al presente estamos tocando someramente estos temas profundos,
porque saldrén a relucir una y otra vez en futuros estudios, y, a su
debido tiempo, serdn ilustrados de manera mas completa y explicados
con mis claridad.

Ahora bien, a la dltima de las siete joyas, contando hacia arriba,
se le llama atma-vidya, que literalmente significa el “conocimiento
del ser”; como las otras, esta palabra compuesta es s6lo un lema,
pero envuelve y oculta una doctrina en verdad sublime. Recorda-
réan ustedes que quien les habla, en relacién con esta séptima joya,
declaré que sabia muy poco o casi nada de ella. Tal frase fue muy
mal escogida, y produjo quizd una impresién equivocada. Es bien
sabido que cualquier estudiante honesto y devoto de la Escuela Eso-
térica puede entender al menos partes apropiadas de esta misteriosa
doctrina —algo, al menos— y que, de ahi, su grado de aprehensién
depende de su estado interno de iluminacién, de su fidelidad a los
Maestros, de su lealtad a los principios de la Escuela, y de su habilidad
en cuanto a lograr algin entendimiento y penetracién en el abismo
de sus ensefianzas.

Pero mientras este es el caso con los estudiantes, cada uno de
acuerdo a su capacidad, otros superiores a nosotros pueden entender
mads de ello; naturalmente los Maestros entienden mds que noso-
tros. Probablemente, sin embargo, ahora no llegan a diez los hom-
bres sobre la tierra que puedan entender esta doctrina en toda su
plenitud. Es una ensefianza maravillosa que incluso los Maestros
probablemente no la hayan resuelto por completo. Los Maestros de
los Maestros saben mds de ella de lo que saben éstos, es decir, los
Chohans, como se les llama: chohan, una palabra tibetana que signi-
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fica “sefior”, y que se usa en el sentido de preceptor o maestro. Pero
el significado principal y esencial de esta maravillosa doctrina, re-
corriéndola toda sin detenernos en los detalles, es éste, su piedra
angular: comMo EL UNO SE VUELVE LOS MUCHOs; y es éste el problema
mis dificil que el espiritu humano ha intentado alguna vez resolver.

Por ejemplo, tomemos como una analogfa a la ménada. Hablar
de la ménada como si esta “descendiese” en la materia es expresarse
de manera incorrecta, aunque se utilice esa frase constantemente
como un método conveniente de expresién; y si este hecho se en-
tiende, probablemente sea permisible como frase. Pero en realidad,
cuando estudiamos los hechos, pronto vemos y conocemos que la
moénada no “desciende” en la materia. De manera similar, el Uno, si
bien es apropiado y conveniente hablar de él como “volviéndose los
muchos”, nunca se vuelve muchos, permanece eternamente siendo
él mismo, la cima de la jerarquia, su raiz fundamental, la cual es este
Ser Maravilloso, el supremo Iniciador, en cualquier plano que pueda
ser colocado. Y no obstante, los muchos brotan de El, y El es su ser
supremo, su Paramatman.

Este es entonces el tema general de nuestro discurso de esta noche;
pero como no tenemos tiempo ahora de hacer un resumen completo
de nuestros estudios de la dltima primavera e invierno, esta noche
examinaremos brevemente unas pocas doctrinas que tratamos en es-
tudios anteriores a fin de repasar lo que de ellos recordamos. Regre-
saremos primero a la doctrina de svabhava, y la contrastaremos con
el significado de las ideas implicadas en su emparentada expresién:
svabhavat. Generalmente no se entiende la diferencia de signifi-
cado, que es bastante grande, y a menudo los estudiantes confun-
den tristemente las dos palabras. Son muy diferentes en significado,
aun cuando ambas palabras vienen de la misma raiz sdnscrita bhi:
svabhava; svabhavat. (Permitanme decirles en este punto que el so-
nido sanscrito representado en inglés como @ se pronuncia como la
u en but o tub; pero cuando la a se escribe como 4 o &, se pronuncia
ah, como en father).

Como recién se ha dicho, ambas palabras son nombres derivados
de la misma palabra sanscrita bhii, que significa “convertirse en”: no
tanto “ser” en el sentido pasivo, sino que “convertirse en”, “llegar a
ser” algo. El prefijo casi pronominal sva significa “si mismo”; por
tanto el nombre significa “auto-desenvolvimiento”, “auto-genera-
cién”, “auto-llegar a ser” algo. No obstante, el ser esencial o funda-
mental, como ya se dijo, no es quien hace esto. Como las ménadas,
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como el Uno, el ser fundamental hace descender un rayo a partir de
sf mismo, tal como el sol envia un rayo de si mismo hacia la oscuridad
de la materia, auto-generando o llegando a ser una entidad auto-
consciente en su turno —permaneciendo la luz solar y el mismo sol,
siempre en su propia integridad o ens, sin descender nunca, sin mez-
clarse integralmente nunca como una entidad con las multitudinarias
huestes de vidas materiales, sus propios hijos.

Ahora bien, H. P. Blavatsky llama Padre-Madre a svabhavat. Es
un estado o condicién de consciencia-sustancia késmica en el que el
espiritu y la materia, que ustedes saben son fundamentalmente una,
ya no son mas duales como en la manifestacién, sino que son uno:
aquello que no es ni s6lo materia manifestada ni sélo espiritu mani-
festado, sino que son ambos la unidad primigenia; el akasa espiritual;
donde la materia se funde con el espiritu, y siendo ambos ahora real-
mente uno se les llama Padre-Madre, la espiritualizacién, por decirlo
asi, del espiritu-sustancia. jNoten ustedes c6mo debemos buscar
palabras expresivas adecuadas a nuestros miserablemente imperfec-
tos idiomas europeos! La palabra sanscrita expresa la idea de forma
instantdnea si ustedes la entienden.

Entonces, estos dos nombres, como ven, vienen de la misma raiz,
y las dos palabras estin cercanamente conectadas en su origen, pero
no son para nada lo mismo en cuanto a su significado. Svabhava es la
auto-generacién de cualquier cosa, de cualquier entidad, de cualquier
moénada. Svabhavat es el Padre-Madre, el kalpico espiritu-sustancia
akasico, que nunca desciende de su propio estado o condicién, o de
su propio plano, y no obstante el casi infinito reservorio del ser, de
la conciencia, de la luz, de la vida, y la fuente de lo que la ciencia de
nuestros dias llama tan ridiculamente las “fuerzas” de la naturaleza
universal.

En el futuro abordaremos de forma mas completa estos temas tan
hondamente misticos y tan profundos; pero al presente bastara recor-
dar que svabhavat es el espiritu-sustancia késmico, el reservorio del
ser y de los seres. Los buddhistas del norte lo llaman svabhavat, mas
misticamente adi-buddhi: “buddhi primigenio”; las escrituras brah-
manicas lo llaman akasa; y el Antiguo Testamento hebreo se refiere a
él como las “aguas” césmicas.

Ahora, el siguiente tema que necesitaba un poco de ilustracién era
la muy solemne cuestién de las “almas perdidas” en contraste con los
“seres sin alma”. Seria bueno decir que tocamos esta noche estos tres
o cuatro temas porque ha sido notorio que algunos de nuestros escu-
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chas los han confundido. Hay una inmensa diferencia entre “almas
perdidas” y “seres sin alma”. Un alma perdida es aquélla en la que el
“hilo dorado” que une la entidad pensante inferior con el ser superior
ha sido roto por completo, y se ha desprendido de su esencia o raiz su-
perior, su verdadero ser. Virtualmente éste es un caso sin esperanzas;
no puede haber mds unién, pues al momento de la ruptura final, ese
ser inferior se comienza a hundir de inmediato en la Octava Esfera, el
llamado Planeta de la Muerte. Un ser sin alma, un hombre sin alma,
es aquél en quien el hilo ha sido desgastado hasta volverse, por decirlo
asi, muy delgado; o, mds bien, en el que las aspiraciones espirituales
e impersonales en ésta y en otras vidas han sido tan escasas, y los in-
tentos de unirse con la parte superior del ser han sido tan débiles, que
lentamente el rayo espiritual se ha retirado de la parte inferior; pero
ain no ha sido roto por completo. Todavia se mantiene; e incluso una
sola aspiracion pura e impersonal puede causar el reencuentro. No
es un alma perdida; pero en lo que toca prcticamente a la entidad
humana, con propiedad se le llama un ser sin alma, pues la entidad
vive casi por completo en sus principios inferiores. Los seres sin alma
suministran aquellos casos de los que popularmente se habla como
los “hombres y mujeres sin conciencia”. Parecen no tener un sentido
moral, a pesar de que sus facultades mentales y fisicas son todavia
agudas y fuertes.

Estos son los peores casos de seres humanos sin alma. Otros ca-
sos son aquéllos de hombres y mujeres que simplemente no parecen
interesarse por nada que sea bueno, hermoso y correcto, noble, su-
perior y excelso; sus deseos son de la tierra, mundanos; sus pasiones
son fuertes y sus intuiciones son débiles. En realidad estos casos son
bastante comunes; tanto asi que H. P. Blavatsky dice en su Isis sin Velo
que nos “codeamos con hombres sin alma” todos los dias de nuestras
vidas. Vean los rostros de los hombres y mujeres que encuentran
en las calles. Vayan a la ciudad; vayan a cualquier lugar; la situacién
es realmente terrible. Existe por completo la posibilidad de que un
ser humano de alma débil, quizds comenzando sélo con ceder a los
deseos de la voluntad, a las pasiones de la mente y a los instintos de
la naturaleza inferior, pueda, poco a poco, pero inevitable y segura-
mente, debilitar o consumir por desgaste todas las ataduras del rayo
superior que sujetan a éste a la naturaleza inferior, y que si fueran por
completo fuertes y activas harfan al hombre (o mujer) un dios viviente
entre nosotros; en verdad un dios encarnado. En lugar de esto, en los
peores casos de seres sin alma, tendrén ante ustedes poco més que un
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cascarén humano (con vida, pero espiritualmente casi muerto) en el
hombre o la mujer, segiin sea el caso. Un ser sin alma una vez fue un
hombre o una mujer con alma quien, antes del estado primeramente
mencionado, tenfa la misma oportunidad que tenemos todos de co-
rrer exitosamente la carrera. En verdad ésta es una solemne verdad,
una que H. P. Blavatsky nos dijo que debia ensefiarse y reiterarse en
nuestras enseflanzas ya que es verdaderamente til como adverten-
cia. Ninguno de nosotros estd absolutamente a salvo en esta etapa
intermedia de nuestro viaje evolutivo, pues ninguno de nosotros sabe
de lo que es capaz, tanto para lo bueno como para lo malo.

Esa es la verdad; y no es un asunto insignificante. jHay alguna
raz6n para que nos sorprenda el hecho de que todos nuestros maes-
tros nos hayan dicho repetidamente que cada ensefianza que se nos
da en la Escuela estd fundada sobre lo que los hombres llaman co-
minmente los principios éticos de conducta, y tiene que ser estudiada
bajo esa luz? Es lo dnico que, puesto en sincera préctica, con toda
seguridad nos salvard; pues estos principios vienen de primero, y a la
mitad, y al final de nuestros estudios.

En futuros estudios tendremos que trazar hasta el final el destino
de estas dos clases de seres; pero serfa bueno decir ahora unas pocas
palabras sobre la ventura de las almas perdidas. De éstas existen dos
clases generales: las inferiores, pero no la peores; y las superiores, y
peores. Para hacer més claro el significado de este dificil tema, tendré
que examinar un pensamiento nuevo pero colateral, que constituye la
clave: el hombre es un ser compuesto. Sobre este hecho de la natu-
raleza humana descasa la méas maravillosa verdad que estd en la base
de las magnificas doctrinas filoséficas del Sefior Gautama Buddha. Y
es la siguiente: no hay un principio perdurable, sea cual sea, en el
“hombre”. Graben esto como acero en el niicleo de sus mentes. Los
salvard de mirfadas de peligros si lo comprenden correctamente. El
“hombre” no es su naturaleza superior: el “hombre” es lo que se
suele llamar la “naturaleza humana”. ;Se dan cuenta de cudn mag-
ndnimamente viven los hombre y las mujeres en lo que los hebreos
llaman el nephesh, es decir, viven en sus almas astrales? Hasta cierto
punto tal unisono con nuestros principios inferiores es necesario; pero
siguiendo la bella vieja sonrisa de los antiguos fil6sofos, el alma astral
debe ser nuestro vehiculo, nuestro portador; por decirlo asi, debe ser
convertida en un caballo para llevarnos en nuestro viaje; o, cambiando
la imagen, un carruaje en el que debemos ir; un caballo que debe-
mos manejar. Nosotros, el ser interno, debemos gobernar y conducir
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nuestro corcel astral, pero no debemos dejar nunca que nos controle.
Para volver mas claro esto, examinen el diagrama siguiente:

~ N

Dtada Superior: La M6-
_ nada per se; inmortal; El
ATMAN ( Alma Divina cuando esta
Bupph1 unida con el “aroma” de la
Dada Inferior

3
=<
1<
Jant
s
° Dtada Inferior o Interme-
5 MANAS dia: El “Hombre” o “ser hu-
E Kama ¢ mano”; condicionalmente
2 inmortal; el alma astral
P
o J
=
= ) R
S Prana La Triada m4s Inferior:
mo LINGA-SARIRA el Cuerpo; mortal; “alma”
_ STHULA-SARIRA fisica

J

Notaran que los siete principios y elementos del hombre se divi-
den en tres partes separadas: una trfada inferior, puramente mortal
y perecedera; una diada intermedia, psiquica, compuesta y en su
mayoria mortal, kima-manas, el propio “hombre”, o “naturaleza hu-
mana”; y una ddada superior, atma-buddhi, inmortal, imperecedera,
la ménada. A la muerte del ser humano, esta ddada superior se lleva
con ella toda la esencia espiritual, el aroma, de la ddada inferior o in-
termedia; y entonces la diiada superior es el ser superior, la individua-
lidad reencarnante, o ménada egéica. En esta etapa de la evolucién,
la conciencia ordinaria del hombre en la vida radica casi por completo
en la ddada inferior o intermedia; cuando eleva su conciencia para
llegar a ser uno con la ddada superior, se convierte en un Mahatma,
en un Maestro.

Ahora bien, esta parte inferior de la naturaleza es compuesta. No
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hay nada permanente per se en ella, sea lo que sea; como entidad,
nada perdura. Es el hombre ordinario tal como es ahora, y en él no
hay un principio del ser que sea perdurable. Si ustedes atan sus pen-
samientos y sus afectos a cosas de la naturaleza inferior, de facto, por
necesidad, los seguirén, y se volverdn éstas, como se esboz6 y mostré
en y por la doctrina de svabhava. jComo el hombre piensa, asi es
él! Las palabras hebreas de este viejo dicho, tomado de Proverbios,
capitulo 23, versiculo 7, estdn castellanizadas: “Como piensa en su
corazén (nephesh), tal es é1”, pero la palabra hebrea nephesh usada
acd significa en realidad “Como él piensa en su naturaleza inferior,
eso es (se vuelve) él”. Un comentador sanscrito, Yaska (Nirukta, 10,
17) en su glosa sobre un cierto texto védico, hace la siguiente obser-
vacién a prop6sito del mismo tema: Yad yad riapam kamayate devata,
tat tad devata bhavati: “Cualquier cuerpo (o forma) que un ser divino
(divinidad) anhele (quiera, desee, es decir, al que se entregue), esa
misma cosa se vuelve el ser divino”. En esto se encuentra el secreto
de todo. Nosotros somos lo que nos hacemos nosotros mismos, nues-
tros propios hijos. Nada sino eso. Y si nuestros pensamientos estin
dirigidos hacia arriba, al final alcanzamos la compaiia de las divini-
dades; y antes de alcanzarlas, alcanzamos la compaiifa de los santos
Maestros, porque nos hacemos asi a nosotros mismos, nos volvemos
como ellos; y ellos, a cambio, responden el llamado.

Pero si, por el contrario, nuestros pensamientos se precipitan hacia
abajo, y desgastamos el hilo plateado o el hilo dorado que nos ata a
nuestra naturaleza superior, entonces de manera natural gravitamos
o nos dirigimos hacia abajo: abajo, abajo, abajo, hasta que por dltimo
acontece la ruptura final de la cadena o hilo de oro, y el alma se
vuelve un alma perdida, un alma astral perdida; y su destino es el
siguiente. Hay dos clases de este tipo de alma, como se observé con
anterioridad. La primera clase es la mds baja pero no la peor; con-
siste en aquellos seres humanos sobre este planeta (o sobre cualquier
otro planeta que posea una humanidad similar a la nuestra) quienes,
por una debilidad de alma de nacimiento y por falta de atraccién
espiritual hacia arriba, pierde el control luego de cierto intervalo de
tiempo, largo o corto segiin el caso: la parte inferior de la naturaleza,
siendo compuesta, impermanente y no duradera, y siguiendo las leyes
naturales, al final simplemente se disuelve y se desvanece de manera
muy parecida a como el cuerpo humano muere y se descompone. Tal
es su fin; es finalmente aniquilada.

La ménada de semejante alma, mientras tanto, no habiendo nada
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alli, ni aroma de aspiracién ni anhelo de lo superior que llevarse de
esa vida o de esas vidas —porque les recuerdo que es por completo
cierto que las almas perdidas puedan reencarnar lo mismo que los
seres con almas; en realidad pueden; existen nifios que nacen como
almas perdidas; quizés el hecho sea muy raro, pero puede suceder, y
de hecho sucede—; la ménada de semejante alma perdida, les decia,
a su debido tiempo “reencarna” de nuevo; y el episodio del alma per-
dida es como una pagina en blanco en su “libro de vidas”.

La segunda clase, y por mucho la peor, son aquéllos en los que el
alma es vitalmente fuerte. Son ésos, paradéjico como pueda sonar,
espiritualmente malignos; ésos de quienes los maestros cristianos
hablaron en el Nuevo Testamento como de seres con debilidad e ini-
quidad espiritual. Uno podria preguntarse cémo es que llega a pasar
que un ser que ha roto el hilo dorado puede atin tener cualidades o
partes espirituales. Ese es uno de los oscuros y solemnes misterios
en los que entraremos en més detalles luego. Esta noche no tene-
mos tiempo para hacerlo, més alld de sefialar que la explicacién yace
en la comprensién de la psicologia esotérica y de la naturaleza de la
materia astral superior. Pero déjenme sefialar esto: si un alma puede
recibir una impresién, un impulso, y eso tiene ciertamente que ser
asi, esa impresioén o ese impulso continuaré hasta que su fuerza inicial
se agote, hasta que el impulso no exista més, hasta que el impulso se
haya acabado. Por muchisimas vidas de malignidades espirituales,
estos seres que eventualmente se han vuelto almas perdidas, han
construido por medio de la intensidad de sus voluntades una cuenta
bancaria, por decirlo asi, de ciertas fuerzas de la naturaleza, impulsos
de maldad, de materia pura, que se vuelven calientes y fuertes. Y
cuando digo caliente no lo digo en el ordinario sentido emocional,
como cuando uno habla del “calor de la pasién”. Toda esa pasién es
muerte. No, sino que mads bien se vuelven calientes como las llamas
del infierno: venganza, odio y antagonismo a todo lo que es superior-
mente bueno o noblemente hermoso, y todo lo que se refiere a tales
cosas. Existen acd estos impulsos, y tienen una fuente espiritual,
pues ellos son energias espirituales degradadas, el espiritu caido y
cristalizado en la materia, por decirlo asi. En realidad este abstruso
tema es muy dificil de explicar; pero esto es lo esencial de él. Por
dltimo debo agregar que estos seres pueden ir mds bajo (y lo hacen)
bajo ciertas condiciones: entran al sendero inferior, y siguen atin mds
lejos en su descenso; y si el mal es suficientemente fuerte en ciertos
raros casos, su terrible destino es lo que los Maestros han llamado
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un avichi-nirvana (siendo avichi un término generalizado para lo que
popularmente se llama infierno), eones de inenarrable miseria auto
impuesta, hasta que resulta la disolucién final: y la naturaleza los des-
conoce para siempre.

Recuerdan por supuesto que estudiamos el tema de los infiernos y
de los cielos, pero atin no habiamos tenido tiempo de profundizar en
este asunto. Avichi es un término generalizado para lugares donde se
realiza maldad (pero no de castigo en el sentido cristiano), donde la
voluntad para el mal y los insatisfechos y malignos anhelos de egoismo
puro, encuentran su oportunidad de expansién —y final extincién
de la entidad misma—. EI Avichi tiene muchos grados o gradua-
ciones. La naturaleza tiene todo en ella; si tiene cielos donde los
hombres buenos y correctos encuentran descanso, paz y dicha, tam-
bién tiene otras esferas y estados hacia donde van o gravitan aquéllos
quienes tienen que encontrar una vilvula de escape para las pasiones
malignas que los quema por dentro. Al final del avichi-nirvana, ellos
se desintegran y son pulverizados una y otra vez, y finalmente se des-
vanecen en el aire como una sombra ante la luz del sol: pulverizados
en el laboratorio de la naturaleza.

Ahora recordardn que sefialamos en otro estudio que no hay “le-
yes” de la naturaleza en nuestras ensefianzas esotéricas, y esto por
dos razones: primera, porque no hay tal cosa como “naturaleza”. La
naturaleza no es una entidad; es una abstraccién. La naturaleza no es
una diosa o un dios; no es un ser o un planeta; no es una esfera o un
universo. La naturaleza es el agregado abstracto, por decirlo asi, el
inmenso agregado de todos los seres y cosas, inter-mezclindose y ac-
tuando e interactuando unos sobre los otros: espirituales, intermedios
e inferiores; y su inter-unién e interconexién produce lo que llamamos
naturaleza. Los seres a los que acd nos referimos son, por supuesto,
de todos los grados, desde los mds materiales, los mds degradados,
hasta los mas altos de cualquier jerarquia. Y la segunda razén es que
estos seres agregados que llamamos muy convenientemente con el
término de naturaleza, no estdn “regidos” por una “ley”. :Quién o
qué hace cualesquiera leyes que la naturaleza deba o tenga que se-
guir, o sigue? Nadie; ni el diablo ni dios. Pero la interrogante puede
y debe surgir: j¢Acaso no sigue la naturaleza determinados cursos, y
cuando las circunstancias y condiciones son idénticos, no son esos
cursos siempre los mismos, que es lo que llamamos leyes? Claro
que si; nadie estd negando un hecho. Negamos la explicacién. Las
explicaciones son importantes. Si viene un hombre y les dice algo, y
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encuentran que el hombre habla s6lo por hablar, que les da palabras
cuando lo que ustedes quieren es el pan de vida, jtomarén por verdad
lo que este hombre les dice? ;Van a quedarse sélo con las palabras
y se sentirdn satisfechos con los desperdicios? O van a pensar y a
decir: “Mi estimado sefior, he estudiado lo que usted me dice; y lo
que usted dice son s6lo palabras; nadie estd negando el hecho de que
lo sean, pero lo que quiero es una explicacién de esas palabras y de
esos hechos. Quiero algo que alimente mi alma”. ;Consiguen algin
alimento para sus almas cuando escuchan solamente hablar acerca
de las mecénicas e incomprensibles leyes de la naturaleza? Se dan
cuenta que ningin gran pensador de la antigiiedad en ningin mo-
mento usé un semejante lenguaje vacio como el de leyes de la natu-
raleza con las ideas —o falta de ideas— concomitantes? Nunca. La
expresion que contiene a la nocién “leyes de la naturaleza” es un pro-
ducto moderno que se deriva de dos fuentes: primero, de la religién
cristiana; y segundo, del materialismo cientifico moderno. Durante
todas las edades los hombres han sido por completo concientes de
que la naturaleza sigue ciertos cursos bastante regulares, moderna-
mente llamados leyes, y que siempre siguieron los mismos cursos;
pero nuestros antepasados tenfan distintas y més sabias explicaciones
acerca de estos cursos regulares que siguen los fen6menos naturales,
pues sabian mds de los misterios internos del ser, porque tenian una
religion verdadera detras y dentro de ellos; tenfan una filosoffa univer-
sal; y por tdltimo pero no menos importante, tenian lo que se conocia
como iniciados, quienes personalmente podian ir detrds y dentro de
la naturaleza, entrar en ella y conocerla de primera mano.

Ahora bien, jqué causa que la naturaleza actie como lo hace? El
cientifico moderno dird que por leyes de la naturaleza quiere decir
aquellas secuencias de eventos que suceden siempre de la misma ma-
nera cuando las circunstancias y condiciones son las mismas; el orden
regular de los fenémenos y de las fuerzas. Es muy probable que los
tedlogos cristianos le expresen a usted lo que quieren decir por leyes
de la naturaleza de la siguiente manera: “Bien, hermano, probable-
mente es la Voluntad de Dios Todopoderoso, quien, es cierto, no se
digna a darnos una completa explicacién de esos dificiles problemas;
pero fundamentalmente es la Voluntad Divina la que por una vez y
para siempre ha creado la maquina de la naturaleza y la ha puesto
a funcionar”. Hace cerca de doscientos, quinientos o seiscientos
afos estos caballeros tenfan otra explicacién algo diferente de la an-
terior, porque la ciencia moderna no habia comenzado aiin a ser
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agresivamente vehemente con sus propios puntos de vista; y esta otra
explicacién teoldgica era que el Mismisimo Dios Todopoderoso era
quien personal y activamente guiaba y ordenaba estas cosas que la
naturaleza produce. “El envi6 su lluvia sobre el Justo y el 1n]usto El
ocasioné que el sol brillara y que la lluvia cayera”, y mucho mas de la
misma tonada. Pero luego vinieron ciertos pensadores escépticos y
dljeron ‘iJa, ja, Dios el creador! Entonces él creo las enfermedades;
El cre6 los males en los corazones de los hombres. Tuvo que ser
asi y no de otra forma, porque El cre6 al hombre y todas las demads
cosas y, siendo omnisciente, tuvo que haber sabido lo que hacfa. Por
tanto, ipor qué castigar a un hombre por hacer lo que no puede evitar
hacer, porque Dios creé al hombre, a su mente, a su corazén y a su
voluntad?”.

Asi que, aparentemente, la anterior idea de los te6logos era que
Dios fabricé el mundo con Su propia Mano Todopoderosa, y lo puso
a funcionar, e hizo que los distintos elementos funcionaran desde en-
tonces segiin una manera en particular, y los solté con una impresién
de la Inteligencia Divina sobre ellos.

Creo que estoy citando correctamente la idea teolégica moderna
temprana.

Ahora bien, los iniciados, al conocer los arcanos de la natura-
leza, tenian palabras apropiadas para expresar con exactitud lo que
deseaban decir; palabras que causan impresién y que no son sélo
abstracciones; aunque cuando era conveniente también usaran abs-
tracciones; usaban palabras tales como principios y elementos de la
naturaleza. Es cierto que dichas palabras son lemas, palabras técni-
cas; pero sabian con precisién lo que querian decir con ellas. Tam-
bién hablaron mistica y teol6gicamente de los “dioses”. Es de las
cosas mds lamentables para los académicos de hoy, que debido a la
deliberada y obstinada supresién de tantas de las verdades de la an-
tigiiledad por parte de la Iglesia cristiana, el académico o estudiante
promedio no tenga mads idea de lo que los antiguos entendian como
los dioses y sus acciones de lo que tiene acerca de cuanto sucede en
este momento en la estrella Sirio. No obstante, cuando se entiende
y explica con propiedad, el politeismo parece ser una maravillosa
y sublime ensefianza. No significa, por ejemplo, que cada dios es
tan grande y tnico, u omnipotente y omnisciente, como la nocién
teoldgica cristiana de su Dios. En absoluto. Los dioses, es decir,
entidades espirituales, son los habitantes superiores de la natura-
leza. Son una parte intrinseca de la naturaleza misma, pues son ellos
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su principio formativo; estdn tan sujetos a las voluntades de seres ain
més altos —lldmese a estas voluntades las leyes de seres superiores,
si quieren— como lo estamos nosotros, y como lo estdn los animales
por debajo de nosotros. Somos dioses para los seres que componen
nuestro cuerpo. Los 4tomos en nuestro cuerpo son, a su manera,
conscientes, y nosotros somos como dioses para ellos. Y lo que ellos
podrian llamar las leyes de la naturaleza son lo que nosotros pensamos
y lo que queremos. La naturaleza es consciente, de principio a fin, en
grados variables; aunque en realidad no hay principio ni fin, los cuales
son suefios vanos.

Ademds, la naturaleza tiene dos aspectos, uno positivo y otro ne-
gativo. Por favor entiendan que estoy usando la palabra naturaleza
con el significado antes sefialado, porque la expresién ordinaria es
conveniente y el término se entiende. Si un orador tuviera que ocu-
par tres minutos o mds para explicar de nuevo lo ya explicado en
relacién al uso de una palabra, nunca llegaria al final de lo que de-
sea decir; asi que, una vez hecha la explicacién de lo que queremos
decir por naturaleza y sus leyes, podemos usar éstas u otras palabras
comunes porque son convenientes. H. P. Blavatsky también hablaba
constantemente de leyes de la naturaleza y de la ley fundamental
del karma; también Katherine Tingley habla constantemente de la
ley superior. (Quiénes no han escuchado a personas con una edu-
cacién superior decir que el sol “sale en el este”? Por supuesto que
tanto ellos como nosotros sabemos que el sol no sale en el este. Con
frecuencia los hombres encuentran 1til y conveniente usar lenguaje
ordinario para expresar un pensamiento de manera inteligente. Pero
esto no significa que deba cefiirselos a una consideracién literal rigida
por aquello que todo hombre cuerdo deberia saber perfectamente
bien que es s6lo un modo conveniente de expresién.

Lo que llamamos las leyes de la naturaleza son la accion, inte-
raccion y relacion reciproca de las conciencias y de las voluntades
—en el kosmos—, no tanto consideradas como conciencias y volun-
tades personalizadas, sino que para nosotros esas palabras se usan
mds como abstracciones, y significan las combinadas y agregadas
acciones-resultados de todas las conciencias y voluntades en el kos-
mos. Con todo, cuando se le sigue el rastro hasta llegar a sus causas,
a sus fuentes, estas leyes son las conciencias y voluntades en accién
de las miltiples mirfadas de huestes de seres que componen y son la
“naturaleza” en si, trabajando a través, en, y por medio de, la “mate-
ria”, sus vehiculos —de manera abstracta llamados naturaleza—. La
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naturaleza tiene estos dos polos o lados: el polo o lado positivo y el
polo o lado negativo. Examinese usted mismo con detenimiento, y
hallara que incluso su mente es dual, como todo lo demds, pues refleja
a la naturaleza. Tiene su lado pasivo, sus reﬂejos inconscientes, justo
como los tiene el cuerpo, justo como la naturaleza los tiene. También
tiene su lado positivo o activo. Existe una gran diferencia entre la
voluntad consciente y la voluntad inconsciente. Tome el cuerpo de
un hombre como ejemplo de lo que trato de decir; por ejemplo, el
latir del corazén, el parpadeo automadtico de los ojos, los procesos de
la digestion. Estos son actos efectuados inconscientemente, bajo el
control de entidades elementales inconscientes o semiconscientes;
cuando funciona de manera normal, la voluntad del hombre no tiene,
auto-conscientemente, nada que ver con ellos. Representan el lado
pasivo de su voluntad tal como se expresa por intermedio de estas
mentes elementales. Pero el hombre también tiene un lado activo o
positivo en el cuél posee voluntad y piensa, y actia de acuerdo a ello,
y él es responsable por estas tltimas cosas, e incurre en responsabi-
lidad kdrmica.

En la naturaleza sucede exactamente igual a como se ilustr6 en
este ejemplo de las voluntades pasiva y activa en la mente y en el
cuerpo del hombre. Las leyes de la naturaleza fisica son las acciones-
resultados del lado pasivo de los seres y de las conciencias que compo-
nen lo que llamamos naturaleza; y entre mds superiores son esos seres,
menos se manifiesta su lado activo o positivo en los planos inferiores.

Trabajen, por tanto, con la naturaleza y no contra ella; no violen
ninguna de sus leyes, si desean salud y felicidad. Recuerden lo que
H. P. Blavatsky dice en La voz del silencio; parafrasedndolo: trabajen
con la naturaleza y siganla; vuélvanse uno con ella y ella los reve-
renciard como colaboradores activos y auto-conscientes: como a un
maestro. Sélo puede hallarse la felicidad obedeciendo a esta verdad
fundamental de la unidad inseparable. No existe la felicidad en la no
hermandad, en el actuar solo, en tratar de imponer el deseo personal
de uno sobre los otros. Es dando como podemos hallar la vida en
toda su belleza, dando el ser al Todo. No hay felicidad como ésa; para
el desarrollo interior no hay ninguna manera que sea mds rapida, mas
certera y mds segura para el estudiante como la que yace en rendir
el ser personal a metas noblemente impersonales. Es el camino a la
paz y al poder.

Ocuparemos los pocos minutos mas que nos quedan para referir-
nos a un interesante fenémeno de la naturaleza que sucedié durante
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el dltimo verano. Me refiero a la cercana aproximacién del planeta
Marte a la Tierra; y hablo de esto con intencién, porque ilustrard un
punto sustancial de nuestro tema.

Sin duda habridn escuchado cémo nuestros cientificos han con-
cluido —ellos dicen que su teorfa es correcta, pero es totalmente falsa
de acuerdo a la teosofia— que el planeta Marte es mds antiguo que la
Tierra; y la tnica razén que sostienen para decir esto es que cuando
examinan lo que pueden ver de la superficie de Marte a través de
sus telescopios, no ven ningin signo cierto y convincente, ni siquiera
de vida vegetal. En apariencia, no ven ninguna actividad orgénica
particular de ningtn tipo en esa rojiza esfera, y de inmediato saltan
a la conclusién que Marte estd muerto, en un estado parecido al de
la luna, y que, por tanto, es mucho més antiguo que nuestro planeta
Tierra. En primer lugar, para los estudiantes de la sabiduria antigua,
la “edad” de un planeta puede ser de dos tipos. (Significa mds an-
tiguo en experiencia espiritual —7porque, recuerden, un planeta es
un “animal” en el sentido greco-latino, un “animal” significa un “ser
viviente”, pues es una jerarquia de vidas—, o sélo significa que la
esfera fisica es mds antigua que la nuestra?

Ahora bien, la ensefianza de la sabiduria antigua dice que Marte
es mds joven que la Tierra. Su cuerpo, su esfera fisica, es més joven;
pero, al momento, estd en un estado de “obscuracién”. Lo que po-
drfamos llamar dormido; es mas que sé6lo dormido en realidad, pues
la vasta parte de sus huestes de vidas, de sus entidades vivientes, lo
ha dejado para ir a esferas o globos superiores de la cadena planetaria
marciana. Pero esto no significa —uno tiene que ser muy cuidadoso
en el uso de expresiones en nuestros estudios— que no haya vida en
Marte. Cuando nuestro propio cuerpo fisico estd dormido, ¢significa
que estd en descomposicién, que estd muerto? No hay procesos vi-
tales llevandose a cabo en el cuerpo humano durmiente? Claro que
los hay, y muchos: recuperacién, reforzamiento de los vinculos de la
naturaleza interna; no de la naturaleza interna en si, sino que se da
el fortalecimiento de los vinculos que conectan la entidad vital astral
con él.

Existen —y esto ilustrard otro punto— sobre el planeta Marte,
en su presente estado de obscuracién, ciertos seres dejados ahi por
la ola de vida que se retir6 de él cuando el planeta entré en obscu-
racion; y a estos seres se les llama en el idioma sénscrito $ishtas, que
significa “residuos” o “remanentes”, es decir, aquéllos cuyo deber
es mantener las semillas de vida sobre ese planeta hasta que el flujo
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entrante de la ola de vida que regresa en el nuevo manvantara futuro
pueda encontrar estos cuerpos listos y en todo sentido propicios para
ellos. Ahora bien, estos Sishtas son de siete clases: tres elementales;
el tipo-mineral; el tipo-“planta”; el tipo-“bestia”, que represent6 al
humano sobre Marte; y uno mas. Hay algunos de estos Sishtas que no
son para nada de los tipos inferiores; ellos tienen que haber sido supe-
riores en relacién al promedio de su humanidad cuando ese planeta
entré en obscuracién para proveer a la més desarrollada humanidad
que vuelve hacia abajo en su siguiente ronda, de vehiculos aptos y
apropiados para su nuevo ciclo de vida o manvantara alli. General-
mente, entonces, los Sishtas son aquellas clases superiores —cada
cual de su propia clase y de su propio reino— dejados en un planeta
cuando entra en obscuracién, para servir como simientes de vida para
la afluencia de la préxima oleada de vida entrante cuando ocurre el
amanecer del nuevo manvantara sobre el planeta.

Venus, por el contrario, estd ahora activamente afanado en su tl-
tima ronda. El planeta Mercurio, por otro lado, estd apenas comen-
zando su tdltima ronda. Ambos planetas son mucho més viejos que la
Tierra. Marte es mds joven: no hablo aca de la edad espiritual; estoy
hablando sélo de la edad del cuerpo fisico, la esfera. En general verdn
que es una ley (y estoy usando el término ley, recuerden, porque es
conveniente), verdn, generalmente hablando, que es un hecho fisico
de la naturaleza en nuestro sistema solar que mientras mds lejos se
encuentra una esfera (o planeta) del sol, es fisicamente més joven. A
propésito, Marte ha terminado su tercera ronda. Nosotros los de la
Tierra estamos en nuestra cuarta ronda; Venus estd en su séptima y
tltima ronda; y Mercurio estd apenas comenzando su séptima ronda.

He sacado a relucir esta cuestién porque algunos han malenten-
dido la ensefianza de H. P. Blavatsky en La Doctrina Secreta que
tiene que ver con los seis globos compaiieros de la cadena planetaria
terrestre, diciendo que vinimos a la Tierra del planeta Marte, al cual,
por tanto, se le ha hecho uno de los globos de la cadena planetaria
terrestre; y que estamos ahora sobre la Tierra; y que en el futuro
(préximo) manvantara iremos a Mercurio, al que también se le ha
hecho uno de los planetas de la cadena planetaria terrestre.

Esto estd por completo equivocado. Como hemos recién dicho,
Mercurio estd en su séptima ronda; nosotros estamos en nuestra cuarta
ronda, y nuestra préxima ronda serd la quinta. Es correcto que Marte
ha terminado su tercera ronda; pero mientras que los planetas mds
alejados del sol generalmente son, fisicamente, mds jévenes que los
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que estdn maés cerca de él, esto no significa que necesariamente sean
los mds jovenes espiritualmente. Por ejemplo, tomemos el planeta
Saturno. Espiritualmente el planeta Saturno estd mucho més avan-
zado que el planeta Marte o que nuestro planeta Tierra.

Si ustedes toman un libro de astronomia y comparan la variable
densidad de los planetas como se dan en sus tablas, tendrdn una
burda pero eficaz, y generalmente bastante precisa regla que seguir
para hallar cudl de los planetas fisicos son fisicamente més viejos que
otros. Pero esto no se refiere a la edad o evolucién espiritual; y este
hecho muestra la complejidad que enfrenta el estudiante en su es-
tudio de estas doctrinas, que en realidad son bastante simples, pero
que nos parecen complejas porque nuestras mentes son mentes ma-
teriales y no mentes espirituales. Es dificil pensar sobre estas cosas
con las mentes que tenemos, porque son hechas de materia. Se hace
afiicos cuando morimos; y estos temas estin basados sobre hechos es-
pirituales. De ahi la confusién en la que persistieron el sefior Sinnett
y otros que lo siguieron —jincluso hasta el punto de renegar de sus
propios maestros!

El planeta Saturno estd rodeado de cinturones y —Estoy ac4 en
aguas muy profundas y deseo hablar despacio para no dar una impre-
sién errénea— el planeta Saturno es el dltimo, contando desde el sol
hacia fuera, de los siete planetas sagrados de los antiguos. En lo que
a nuestro sistema solar respecta, Urano y Neptuno, y ciertamente el
dltimo, realmente no pertenecen a él. En realidad, fisicamente, si
pertenecen al sistema solar, porque estdn bajo la influencia de ese
sistema, algo asi como visitantes que son entretenidos en un hogar;
pero no pertenecen o forman parte del septenario de los siete pla-
netas sagrados de la antigiiedad del cual sin duda ustedes habran
leido. Provisionalmente, a esos siete planetas sagrados podemos
nombrarlos como sigue: Saturno, Jipiter, Marte, Sol, Venus, Mercu-
rio y Luna. Digo provisionalmente, porque hay mucho mas detréis
de este asunto de los siete planetas sagrados de lo que abiertamente
puede aparentarse. Por ejemplo, al sol y a la luna se los reconoce
en la lista anterior como dos substitutos de los dos planetas reales;
y Marte —hasta cierto punto— entra dentro de esta categoria. No
podemos decir mas de esto aci.

¢Diremos que el sol y la luna representan a otros dos plane-
tas? Tomemos de forma provisional esta lista tal como se da usual-
mente, incluyendo al sol y a la luna: cada uno de estos siete globos
es un cuerpo como nuestra propia tierra, en el que cada uno es una



206 FUNDAMENTOS DE LA FILOSOFiA ESOTERICA

cadena planetaria, septenaria en su composicién —seis otros globos
superiores de materia més fina sobre la esfera o globo fisico, asi como
nosotros los humanos tenemos nuestros seis principios sobre este
mal llamado principio portador o conductor, al que llamamos nuestro
cuerpo. Esto no aplica in toto a la luna, porque la luna estd muerta;
sin embargo, incluso la luna tiene sus seis globos compafieros. Debo
hacer notar de paso que los misterios relacionados a la luna son mds
que interesantes, y alguna vez nos adentraremos en ellos tanto como
se pueda hacer con propiedad; pero exceptuando a las lunas, todos los
otros globos y planetas del sistema solar tiene, cada uno, seis globos
compaiieros de materia mas sutil, todos vivos por completo, a menos
que estén en obscuracién; y en la vida planetaria esto constituye una
analogia peculiar con los siete principios del hombre, pues si pudiése-
mos ver nuestros propios principios, si pudiésemos ver cuél es el plan
de cada principio, encontrarfamos que es un riipa o forma real. No
obstante, les advierto algo: los seis globos compafieros de cualquier
planeta u otro cuerpo sideral no son, en realidad, los seis principios
de dicho cuerpo, pues cada uno de estos siete globos que forman
parte de la cadena tiene sus propios e individuales siete principios y
elementos. Asi que cada planeta o cuerpo sideral tiene sus seis globos
compafieros, formando juntos una cadena planetaria, y sélo aquellos
globos que estdn en el mismo plano késmico de la naturaleza o del ser
son fisicamente visibles el uno del otro. Por ejemplo, nosotros s6lo
podemos ver los globos del cuarto plano (planetario) de cada una de
las otras cadenas planetarias o siderales, porque estamos en el cuarto
plano planetario, como ellos. Si estuviésemos en el plano kdsmico
por encima del nuestro, podriamos ver dos Japiter, dos Saturnos, etc.

El sol también es septenario, como ya se dijo. En relacién a eso
yace una maravillosa enseflanza. La luna, muerta como estd, tam-
bién tiene seis globos compaiieros; y cuando dejemos a esta tierra en
obscuracién al final de esta ronda terrestre, y vayamos al globo que
estd encima de ella, veremos entonces los dos cuerpos lunares que
pertenecen a ese plano, y también dos soles.

Terminamos por ahora nuestro estudio de esta noche, y expresa-
mos la esperanza de que en la préxima reunién tengamos més opor-
tunidad y un campo més despejado para adentrarnos con més detalles
en el verdaderamente sublime asunto que H. P. Blavatsky puso por
escrito para nosotros en La Doctrina Secreta, en los extractos que
leimos al principio esta noche.
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EL OBSERVADOR SILENCIOSO.

Durante incontables generaciones, el adepto edificé un templo de rocas impe-
recederas, una Torre gigantesca de Pensamiento Inrinro, donde mor6 el Titén y
donde, si fuera necesario, todavia vivirfa solo, sin salir mas que al final de cada ciclo,
para invitar a los elegidos de la humanidad a cooperar con €, y para ayudar, a su vez, a
iluminar al hombre supersticioso. Y nosotros proseguiremos con ese nuestro trabajo
periédico; no permitiremos que se frustren nuestros intentos filantrépicos hasta el dia
en que los cimientos de un nuevo continente de pensamiento estén tan firmemente
asentados que ninguna acumulacién de malicia ignorante y de oposicién, guiada por
los Hermanos de la Sombra, puedan prevalecer.

Pero hasta ese dia del triunfo final alguien tiene que sacrificarse —si bien sélo
aceptamos victimas voluntarias. La ingrata tarea la dej6 postrada [H.P.B.] y desolada
entre los vestigios de la miseria, de la incomprensién y del aislamiento; pero ella ten-
dré su recompensa en el futuro, porque nosotros nunca fuimos desagradecidos. Con
relacién al Adepto —no uno de mi categoria, mi buen amigo, sino uno mucho més
elevado— podria usted haber terminado su libro con aquellas lineas de “El Sofiador
Despierto” de Tennyson —usted no lo reconocié:

143

«Co6mo podriais reconocerle? Estabais todavia dentro
Del circulo més estrecho; y €l casi habia alcanzado

El dltimo, el cual, con una zona de llama blanca,
Pura y sin calor, ardiendo en un espacio més grande
Y en un éter de un azul oscuro

Envuelve y cifie todas las demés vidas....”

—Cartas de los Mahatmas, p. 51 [Carta 9]

NICIAMOS NUESTRO estudio leyendo una parte de los pasajes
de La Doctrina Secreta que leimos en nuestra tdltima reunién, es
decir, del volumen I, péginas 207 y 208 [I, 230]:

Los Arhats de la “niebla de fuego”, los del séptimo peldafio, se hallan tan sélo a
un paso de la Rafz Fundamental de su Jerarquia, la més elevada que existe sobre la
Tierra y en nuestra Cadena Terrestre. Esta “Raiz Fundamental” tiene un nombre
que puede traducirse tan sélo por medio de varias palabras compuestas: el “Baniano-
Humano siempre Viviente”. Este “Ser Maravilloso” descendié de una “elevada re-
gi6n”, dicen, durante la primera porcién de la Tercera Epoca, antes de la separacién
de sexos en la Tercera Raza.
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Y luego leemos el tltimo parrafo de la pégina 208:

Es bajo la direccién directa y silenciosa de este Mara —(gran)— Gurd que todos
los demds Maestros e Instructores menos divinos de la humanidad, se convirtieron,
desde el despertar primero de la conciencia humana, en los guias de la Humanidad
primitiva. Es a través de estos “Hijos de Dios” que aquella humanidad infantil
obtuvo sus primeras nociones de todas las artes y ciencias, lo mismo que las del co-
nocimiento espiritual; Ellos fueron quienes colocaron la primera piedra fundacional
de aquellas civilizaciones antiguas que tan perplejos dejan a nuestras generaciones
modernas de escritores y de eruditos.

Como hicimos notar en nuestra tltima reunién, nos estamos apro-
ximando a una parte de nuestros estudios en donde, para usar las pala-
bras de los antiguos pensadores, casi sentimos que debemos quitarnos
nuestro calzado, porque pisamos tierra santa. Estos sublimes pasajes
contienen, de hecho, el esbozo del significado de la séptima de las
siete joyas o tesoros de la sabiduria, que tiene el nombre técnico de
atma-vidya. Esta frase significa literalmente “auto-conocimiento”.

Ahora bien, esta palabra sanscrita agtman es en extremo dificil
de traducir, pero la palabra castellana “ser” parece acercarse a una
traduccién adecuada. Atma-vidya significa mucho mis de lo que de
ordinario podriamos entender por las palabras “conocimiento del
ser”; no obstante, si pudiésemos conocer el ser en su totalidad, po-
drfamos conocer todo el conocimiento que para un hombre es posible
conocer. De ahi que se le dé ese nombre técnico como descriptivo
del entero ramal de la filosofia esotérica que contiene esta séptima
joya. Como estdn las cosas, s6lo podemos conocer partes de este
ramal de la filosofia esotérica. Se nos dice que estd insinuado en las
escrituras antiguas, de manera particular en la sanscrita, y que incluso
los seres més espirituales sobre la tierra, en esta nuestra edad, no co-
nocen por completo todo lo que estd contenido en este tesoro. Es po-
sible que no exista en la actualidad ni una docena de seres pensantes
sobre la tierra, quienes, por supuesto, comprenden los ms superiores
y sagrados hombres que la tierra ha dado hasta el presente periodo
de evolucién, que puedan entenderlo por completo y en cualquier
sentido. Pero podemos tomar y entender partes apropiadas de este
sublime misterio de sabidurfa; y esto tltimo es lo que intentaremos
hacer, con el fin de elucidarlo al méximo de nuestra capacidad esta
noche.

En nuestra tltima reunién declaramos que este séptimo tesoro o
séptima joya puede ser considerado como un estudio del problema
de cémo el Uno se vuelve los muchos; pero por cierto que también
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dijimos que el Uno esencialmente nunca se vuelve los muchos. Bien
podria uno también decir que el sol que nos da nuestra luz desciende
a la tierra para hacerlo; pero no lo hace. Envia sus rayos, las ema-
naciones de sf mismo, que iluminan, vitalizan y estimulan nuestro
mundo de materia; y con respecto al Uno el caso es similar.

Ademds, ;qué queremos decir por el Uno? Es obvio que no que-
remos decir el Dios personal de cualquier teologia exotérica. No
importa cudn grande, cudn vasto en el dmbito de la espiritualidad,
podamos considerar que sea este Uno, es todavia una unidad, un
ser, y por lo tanto es finito. En consecuencia, para elucidar nues-
tro problema, acudimos a otro de estos siete tesoros, y encontra-
mos una ilustracién de este ramal particular de nuestro problema en
los lokas —una palabra técnica para jerarquias, como también lo es
brahmanda, o “huevo de Brahma”— de los que el Uno es la raiz fun-
damental si lo consideramos como el origen de todos los seres y cosas
en esa jerarquia; o la flor, cima o pinéculo si lo consideramos como la
meta y fin de nuestra evolucién. Por lo tanto, esto es el Uno. Pero
hay otros Unos, innumerables Unos, en el universo késmico; algunos
superiores a nuestro mds alto grado, o inferiores a nuestro més bajo
grado.

Sin duda recordardn que al estudiar la doctrina de las jerarquias
mostramos que éstas eran interminables en ndmero. A cada una de
ellas mismas puede considerédrsele como una unidad; y hay muchas
sobre nosotros y muchas debajo de nosotros: innumerables de ellas
sobre nosotros e innumerables de ellas debajo de nosotros; innumera-
bles de ellas dentro e innumerables de ellas fuera de nuestra jerarquia
késmica. Son interminables en niimero, en todas direcciones. Sin
embargo, de este Uno de nuestra jerarquia, y en este caso queremos
decir el kosmos universal o el universo késmico, viene toda nuestra
vida, todo nuestro ser, todo lo que somos por fuera y por dentro. Es
la fuente y origen de todo lo que podemos ser y conocer, que trabaja
en y sobre ese telén de fondo del Ilimitado que comprende el agre-
gado sin limites de todas las otras jerarquias, cualesquiera que éstas
sean.

La més extensa, vasta e inmensa jerarquia de nuestra desbocada
imaginacién no es mas que una mota de polvo, un solo dtomo, en
comparacion con el Ilimitado. Al Ilimitado no puede nunca ni en nin-
gin sentido considerarselo como uno, como una mera unidad. Uno
implica lo finito, el principio del cémputo o de la enumeracién; y
nosotros tenemos que pensar acerca del Ilimitado como un cero, que



210 FUNDAMENTOS DE LA FILOSOFiA ESOTERICA

significa infinitud sin fin e ilimitada, sin calificaciones de ningin tipo,
las cuales pertenecen a todo lo que es manifestado o limitado; y, del
otro lado de la ilustracién, significa la todo-circundante, sin fin, ilimi-
tada Plenitud del Todo. Este es el Espacio, que es ya sea la ilimitada
Plenitud del Todo, o la ilimitada Vacuidad del Todo, de acuerdo a
como lo veamos. El dltimo modo de verlo es el profundamente espi-
ritual $Gnyata de los filésofos buddhistas.

Cambiemos por un momento a otro tema afin. jHemos conside-
rado y ponderado alguna vez el significado de la palabra inmutable
cuando la gente la usa como sucede algunas veces cuando se habla de
temas tales como el Espacio, el Ilimitado, etc.? Se nos ha ocurrido al-
guna vez intentar percibir que si el Ilimitado fuese inmutable, incluso
durante la més diminuta fraccién de un segundo, la entera estructura
del ser késmico universal se desvaneceria en un pestafieo, jcomo una
sombra sobre una pared! Todo cuanto podemos saber, o figurarnos
mentalmente, de tan ilimitable y vasto asunto como el del Ilimitado,
resulta en pensamientos que con vaguedad expresamos en palabras
o frases como “vida ilimitada”, que es movimiento: actividad sin fin
y sin comienzo. La inmutabilidad es un fantasma de la imaginaci6n,
un mero reﬂejo en nuestras mentes de corte finito. Hay movimiento
incesante; vida incesante, sin principio y sin fin en los campos sin
horizontes del Ilimitado.

Cuando consideramos al Uno, la cima o la raiz fundamental de
nuestra propia jerarquia —o de cualquier otra jerarquia—, por intui-
cién espiritual podemos entender la verdad concerniente a él; pero
si vamos mas alld de esa jerarqufa, moviéndonos paso a paso desde
las esferas inferiores hasta alcanzar las superiores, siempre tenemos
que alcanzar y alcanzaremos un punto donde nuestro entendimiento
e imaginacién cae impotente ante la inmensidad del (para nosotros)
incomprensible, porque de ningtin modo podemos abarcarlo o com-
prenderlo; sélo podemos percibir que en Eso y de Eso estd la vida
infinita, que en su incesante e inacabable movimiento es inmutable-
mente el mismo siempre. Sélo en este sentido paraddjico es permisi-
ble el uso de la palabra inmutable. Esto respecto al Ilimitado. Pero
con respecto al Uno, es analégicamente inmutable sdlo para su pro-
pio periodo de actividad como fuente de una jerarquia, y sélo para
aquéllas debajo de él; y de ahi que ocasionalmente encontrardn que
en nuestros libros se habla de “ley inmutable”, ésa que para las “siete
eternidades”, que es lo que dura nuestro periodo de manifestacién,
“no varfa ni conoce sombra de cambio”. Y, ipor qué? Porque esa
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mas alta cima, ese Uno, es el supremo Observador Silencioso, el su-
premo Dador de Vida, el grande y supremo Sacrificio —para usar los
términos que empleara H. P. Blavatsky— de nuestra gran jerarquia
késmica, que es la mds alta que nuestra imaginacién puede alcan-
zar. Pero no confundan este supremo Observador Silencioso con el
Observador Silencioso de la jerarquia menor de los Maestros.

Cuando nuestra jerarquia entra en pralaya —que significa la libera-
cién de la totalidad de vidas y vida para cosas superiores y espirituales
de mis grande valor y de mas noble alcance que aquéllas que tenemos
ahora o que podemos siquiera concebir—, cuando eso sucede, digo,
no es sino como el pasar, por decirlo asi, de una nube por encima de
la “faz del Ilimitado”, y huestes de otros universos vienen entonces,
de igual manera, a la vida manifestada asi como el nuestro estard a su
vez saliendo de ella para ir a su descanso praldyico. Traten y formen
un concepto simple acerca del significado de la eternidad sin fin ni
principio y acerca del Ilimitado, y pasen a otra cosa: vida incesante,
actividad eterna, vida y conciencia sin fin en incesante movimiento
por todos lados. Son sélo “partes” —las que, comparadas con la to-
talidad que es el Ilimitado, son como nada—, y sélo tales partes, por
ponerlo asi: esto, eso u otra parte, la que, en su maya o vida manifes-
tada y reposo no manifestado, es activa o pasiva alternadamente, y la
que desaparece y luego regresa de nuevo. Los sabios antiguos nunca
agobiaron demasiado sus cabezas con tontos intentos para escudrifiar
al Ilimitado o al Eterno sin limites. Reconocieron la realidad del ser,
y soltaron ahi, sabiendo bien que todo lo que la inteligencia humana
puede lograr, es un conocimiento que siempre estd creciendo por
medio de una conciencia siempre en expansién.

Esta alternancia de aparecimientos y desaparecimientos de mun-
dos o jerarquias es la ensefianza que toma cuerpo en la primera de
las siete joyas o de los siete tesoros de la sabiduria. Asi como el
espiritu humano hace descender su rayo y reencarna por medio de
ese rayo en un ser humano de materia astral, de materia mental y de
carne, de manera similar, cuando para una jerarquia llega el tiempo
de re-corporeizarse a si misma, para reemprender una vez més su
tarea de palingenesia o auto-generacion repetida, se recorre el mismo
trayecto relativo. Nunca olvidemos el antiguo axioma de la sabiduria
esotérica que los herméticos expresaron de forma tan hermosa: Como
arriba, asi también abajo. Lo que sucede en el cielo es reflejado en
la tierra, mutatis mutandis. La palingenesia del hombre, como un
microcosmos, no es mds que una copia fiel de la palingenesia de los
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mundos y de su propia jerarquia késmica, como el macrocosmos.

Regresemos ahora a nuestro tema principal de esta noche. Asi
como la cima de nuestra jerarquia es Uno, la raiz de nuestro ens, en
el cual nos movemos, vivimos y tenemos nuestro ser, como el apdstol
cristiano Pablo lo dice, as?, de manera similar; en la jerarquia espiri-
tual-psicolégica existe un Uno en quien todos estamos enraizados, en
quien psicolo’gica, mistica y religiosamente, asi como aspimcional-
mente, vivimos. Este Uno es el Gran Iniciador, el Gran Sacrificio, el
Maravilloso Ser a que se refiere H. P. Blavatsky; la suprema Cabeza
de la jerarquia de los Maestros. De él nos vienen nuestros mas no-
bles impulsos por medio de nuestros propios seres superiores; de él
viene la vida y la aspiracién que sentimos, que a menudo se agita en
nuestras mentes y corazones; de él, por medio de nuestras naturalezas
superiores, viene el impulso de mejoramiento, el sentido de lealtad y
de fidelidad, todas las cosas que hacen a la vida sagrada, luminosa y
superior, y que valga la pena vivirla.

Fue durante la tercera raza de la humanidad, en su cuarta ronda
sobre este globo, cuando el rayo encarnado en cada unidad de la
humanidad de entonces habia desarrollado su vehiculo (generdn-
dolo desde dentro de si mismo, apropiado para la expresién de si
mismo, del espiritu divino dentro); y entonces ese vehiculo, o alma,
se volvi6 auto-consciente. Luego, al pasar el tiempo, vino un periodo
cuando se necesité un intérprete, un guia, un maestro de la raza de
la humanidad, porque la raza, con cada subciclo de la Gran Edad,
se estaba hundiendo rdpidamente y mas de lleno en la materia y
en la consecuente ilusién y contaminacién espiritual, pues éstas son
producidas por el desarrollo de la materia. Los dhyani-chohans, los
seflores de la meditacién, quienes eran hombres de un anterior gran
periodo de actividad de nuestro planeta Tierra, seres de un anterior
manvantara, estaban para entonces dejando o retirindose de esta
tierra. Habian concluido su labor ciclica, habian hecho todo cuanto
podian, en cuanto a informar, inspirar e iluminar a la humanidad
de entonces. Pero necesitaban ahora sucesores més similares a los
hombres que se hundian de ese periodo. Por razones de un misterio
que no podemos elucidar acd, los representantes més nobles de la hu-
manidad de entonces se volvieron los directos y dispuestos vehiculos
de los rayos auto-conscientes de estos dhyani-chohans, sefiores de la
meditacién. No fue exactamente lo que en el brahmanismo se llama
un avatara: un “descenso”, que significa la envolvente encarnacién
de una porcion de un alto espiritu, en un ser humano superior; sino
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que era la verdadera residencia (por completo consciente de ambas
partes, y relativamente completa) de una porcién de la esencia de un
dhyani-chohan en un hombre de grado superior por completo cons-
ciente, dispuesto y totalmente auto-sacrificado. Ahora bien, por favor
noten bien que el mas destacado de esas encarnaciones, el méas noble
hombre-fruto de la evolucién humana producida hasta ese tiempo, se
volvid literalmente la cabeza de esta jerarquia espiritual-psicoldgica, y
de verdad, en su caso, fue un hombre henchido de un dhyani-chohan:
lo que realmente podria llamarse un dios encarnado. Este era —y
todavia es— el Observador Silencioso, el Iniciador, el Maravilloso
Ser, el Gran Sacrificio —“sacrificio” por una razén que explico en
otra parte.

Detengdmonos un momento y pensemos por un instante sobre
lo que trata nuestro tema. Consideremos la inmensa esperanza, el
profundo esplendor intelectual y la belleza espiritual que hallamos en
estas ensefianzas. De verdad vale la pena reflexionar sobre ellas. Si
algo es la teosofia, la sabiduria esotérica, es una vasta doctrina de
esperanza, no de mero optimismo tal como de ordinario se entiende
la palabra, sino que una doctrina de esperanza vitalizadora y de ilumi-
nacién interior. Ahi en estas maravillosas ensefianzas est4 el sendero
por el que podemos ascender. Més particularmente, depende de
nosotros si logramos o no nuestro ascenso por la escalera del rayo que
estd viviendo y trabajando en cada uno de nosotros; y —les suplico
escuchen con cuidado— si ascendemos o no mediante nuestro estar
conscientemente conectados a través de ese Ser, con el Altisimo. Ese
Ser, ese Maravilloso Ser, no “baja” ni “desciende” hacia nosotros,
porque para él tal cosa serfa una contaminacién de una clase que
no puede tolerarse; no obstante estamos conectados con él por, y a
través, del rayo que estd dentro de nosotros. Asi como el sol envia
innumerables rayos y sin embargo permanece siempre siendo el sol,
de la misma forma, a través de este Ser, se vierte, como la raiz fun-
damental de nuestro jerarquia espiritual-psicolégica, un rayo que es
instintivo y estd vivo en cada nifio normal que viene al mundo.

Ahora bien, depende de nosotros si seguimos por ese rayo hacia
arriba o, como se sefial6 en nuestra tltima reunién, si abandonamos
nuestro divino don de nacimiento, y seguimos el encanto del caos y
del Foso: si respondemos a las exhalaciones del “infierno”. Quiza
haya gente que pueda no haber entendido el significado de la palabra
aniquilacién tal como la usamos. Entendamos que la aniquilacién,
hablando estrictamente, ejemplifica lo que Katherine Tingley llama la
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“infinita piedad de la ley superior”. No existe una pesadilla como el
“sufrimiento eterno”. Aquellos seres humanos que han renunciado a
su divino don de nacimiento se vuelven pedazos; pierden su entidad
personal; pero cuando eso ha sucedido, no permanece mds que un
cascarén psiquico vacio. Cudndo al llegar la muerte nuestro cuerpo
que hemos puesto a reposar se hace pedazos y sus dtomos regresan
a la tierra que les dio nacimiento, shay algo terrible en eso? Tomen
la misma regla y apliquenla al caso de las almas perdidas, de las que
hablamos en nuestra anterior reunién.

Si alguien desea obtener un esbozo magistral de este tema, puede
dirigirse a La clave de la Teosofia, paginas 92-3 y 113-14, y encontrard
ahi lo que H. P. Blavatsky dice a sus lectores acerca de la aniquilacién,
y mds particularmente en relacién con las ensefianzas buddhistas tal
como fueron ensefiadas por el Sefior Gautama el Buddha. Porqué
digo el “Sefior” Buddha sera algo que explicaré en un momento.

Este Maravilloso Ser es el Jefe, el Maestro-Iniciado, la Cabeza y
el Lider de la jerarquia espiritual-psicolégica de la que forman parte
los Maestros. El es el “Baniano Humano Siempre Viviente”. Arbol
de donde cuelgan como hojas y frutos, espiritualmente hablando. Asi
también nosotros, espiritualmente hablando. En cada globo, en cada
planeta que conlleva humanos de cada sol en las infinitudes del espa-
cio, se nos ensefla que, hasta donde conocen los grandes sabios espiri-
tuales, lo mismo existe alli. Hay sobre cada uno un Sefior-Maestro, y
en cada caso se hace merecedor el término que H. P. Blavatsky les da,
tomandolo de sus propios Maestros, de: el “Grax Sacriricio”. jPor
qué se le llama asi? Porque por una compasién ilimitada por aquéllos
en la escala de evolucién inferiores a él, ha renunciado a toda espe-
ranza y oportunidad, en este manvantara, de ir ] mismo més alto,
hacia fuera de este mundo cargado de pena, y permanece entre no-
S0tros como nuestro gran Inspirador y Maestro. No puede aprender
nada més de esta jerarquia, pues todo el conocimiento que pertenece
a ésta, o que es posible en ésta, es ya suya. El se ha sacrificado a s
mismo por todos los que estin debajo de él.

jHay alguna gente que habla del sacrificio de este tipo como si
fuese algo horrible o malo! ;Por qué? (Hay algo mds sublime-
mente hermoso que el dar el ser para el servicio noble de los otros,
de todos? :Hay algo que realmente pueda conducir al hombre mas
alto? (Hay algo que abra mds el corazén? ;Hay algo que abra mas
las puertas de la inspiracién? Y, por otro lado, ¢hay algo que cierre
mas répido estas puertas, o mis por completo menosprecie al hom-
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bre, o mas régpidamente marchite al ser, que lo que hace su opuesto: la
personalidad, el egocentrismo y el egoismo? jAh! Existe una dicha,
una inefable dicha, en el auto-sacrificio de esta clase superior. Al
Maravilloso Ser se le llama técnicamente el Gran Sacrificio porque,
habiendo alcanzado el pindculo de la evolucién en esta nuestra je-
rarquia, no puede aprender nada més en o de esa jerarqufa. El ha
renunciado deliberadamente a un posterior progreso para si mismo
en nuestro manvantara, y esto en verdad es el mds grande de los sacri-
ficios; y él ha renunciado a eso para vivir por aquellos seres inferiores
que se desaniman y que tropiezan en el camino ascendente; siguiendo
los dictados inherentes en este noble clamor: “¢Cémo puedo vivir en
el cielo cuando un solo ser sobre la tierra sufre?”. Esto nos recuerda
la vieja historia del escocés que cuando su mentor le dijo que su perro
no podia ir al cielo con él, respondi6 al instante: “Oh, mentor, si mi
perro no puede ir al cielo conmigo, entonces me quedaré aqui en la
tierra con mi perro fiel; pues él nunca me abandonarfa a mi!”. Eso
es una pizca del mismo espiritu de devocién.

En la gran épica hindd, el Mahabharata, encontramos un relato
bastante similar acerca de uno de los grandes héroes de esa obra,
quien, habiendo tenido que vérselas con duras pruebas de varios
tipos en su camino hacia el svarga o cielo, las pasé todas con éxito;
pero cuando finalmente alcanzé los confines del cielo fue recibido
por los devas, quienes le dijeron: “Hermano, tu perro fiel no puede
entrar acd”. Y dijo él: “Oh, entonces me regresaré con mi perro, mi
compaiiero fiel que me amé y que me sigui6 a todos lados. ¢Deberé
abandonarlo y dejarlo fuera? Y los devas, de acuerdo con la hermosa
leyenda, abrieron entonces de par en par las puertas del cielo, y los
coros celestiales empezaron a cantar un peén de bienvenida y a alabar
el fiel corazén del héroe, quien hubiera renunciado a su indecible di-
cha por el bien de su amada y fiel criatura menos desarrollada que él.

Este es el espiritu de la renunciacién de uno mismo por los otros,
tal como fue ejemplarizado en leyenda e historia. (Hay algo maés
bello que eso?

Ahora vayamos un paso més adelante. Dejemos nuestro tema
por unos momentos y retomemos de nuevo un asunto que senti-
mos que no fue entendido por completo, quizds debido a una in-
suficiente exposicién del mismo de parte nuestra en nuestra dltima
reunién. Hablamos entonces de la existencia de dos clases de almas
perdidas. Eso es bastante exacto. Pero también tenemos que sefialar
que hay, asimismo, dos subdivisiones en la segunda de estas clases,
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y estas dos subdivisiones de la segunda clase son aquéllas que mere-
cen por completo el viejo término cristiano: “obreros de la iniquidad
espiritual”. La primera subdivisién comprende a aquéllos a quienes
se les llama comtinmente hechiceros conscientes; y la segunda com-
prende el mismo tipo de seres, pero incluye a aquéllos quienes han
alcanzado tal grado de poder interno, de maligna fuerza espiritual,
que son capaces incluso de vencer el llamado de la naturaleza para la
disolucién durante el entero término del manvantara. Estos merecen
en verdad el viejo dicho mistico: “obreros del mal espiritual”.

Con el fin de aclarar un poco este dificil asunto, consulten y re-
flexionen sobre el diagrama adjunto, que da un breve bosquejo de las
variadas conciencias en una jerarqufa:

Dhyan-chohans

Buddhas

Mahatma .. . . Los “Despiertos” de diferentes
Chelas grados

Hombres Buenos

Hombressin Alma = = Muy numerosos; los “Muertos

Vivientes”.
Clase 1 Hombres muy malos; existen
muy pocos
Hechiceros Espirituales
Subdivisién 1
Chohans Conscientes del Mal
Subdivisién 2

Almas Perdidas: en re-
alidad, o que van a ser.

~ Destinadas todas a la
aniquilacién Clase 2 son
muy pocos

Clase 2

El entero sistema cuelga como una cadena de la semilla primor-
dial, la raiz fundamental de la jerarquia.

La primera subdivisién comprende a aquéllos quienes son aniqui-
lados cuando este globo entra en su obscuracién. Pero a la segunda
subdivisién pertenecen quienes son casi encarnaciones humanas de
lo que los tibetanos llaman los lhamayin; o algunas veces pueden
ellos incluso ser envueltos por los mamo-chohans que presiden en los
pralayas. Estos tltimos, sin embargo no son exactamente “diablos”
o entidades malignas, sino mds bien seres cuyo destino estd por el
momento destinado a continuar con el trabajo de destruccién y de
desolacién. Con respecto a los hechiceros espirituales superiores y
obreros del mal, la segunda subdivisién, su destino final es en verdad
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terrible, pues los espera al final del manvantara el avichi-nirvana, el
absoluto opuesto e inferior polo del nirvana del espiritu; y luego un
manvantara de miseria sin paralelo. Son ellos los polos opuestos de
los dhyani-chohans. Una final y completa aniquilacién es su fin. La
naturaleza es bipolar; y como es la accién, asi es la reaccion.

Ahora bien, la aniquilacién, tal como es usado el término en la
filosofia esotérica, no significa lo que la gente cominmente la imagina
ser. Significa la terminaci6n, la disolucién, de una entidad personal,
pero nunca de la individualidad inmortal, lo cual es imposible. Ha-
blamos, y lo hacemos con propiedad, de la disolucién o la aniquilacién
de un ejérceito, o de la aniquilacién de un rebaiio de ovejas. Cuando
han desaparecido, han sido muertas o lo que fuere, las entidades
separadas, el rebaiio de ovejas no existe mas, el rebaiio ha sido di-
suelto. Es aniquilado como rebafio, como entidad. Y de manera
similar, la aniquilacién en su sentido psicolégico no significa que es
el espiritu inmortal el que es aniquilado. Tal idea es perfectamente
absurda. Un espiritu inmortal no puede ser aniquilado. Su resi-
dencia, su lugar de morada, es el espacio infinito; y su tiempo es la
eternidad. Pero asi como nuestro cuerpo se disuelve, es aniquilado
como cuerpo, se descompone y disuelve en sus elementos compo-
nentes, asi también sucede con el alma perdida que es primero un
mero cascarén psiquico, cuando los impulsos, que llegaban a ella en
el tiempo cuando estaba conectada con un espiritu encarnado, han
gastado sus fuerzas; luego viene su fin, es disuelta, es aniquilada, cesa,
se desvanece como ser. Nada queda de ella, pues se descompone en
sus elementos constitutivos como lo hace un cuerpo fisico. Pero en
las primeras etapas se vuelve un muerto espiritual, aunque mental-
mente vivo. Es un cadéver fisico, del que el elemento inmortal ha
escapado. Esto es un alma perdida.

Los estudiantes de filosofia esotérica saben lo que sucede al kama-
ripa de un hombre luego de la muerte de su cuerpo fisico. Es, final-
mente, disuelto y aniquilado. Es el curso normal de la naturaleza el
que esto sea asi. Les digo que cuando hablamos en nuestra dltima
reunién acerca de las antiguas ensefianzas de sabiduria del Sefior
Buddha, con respecto a que no hay “principios duraderos en el hom-
bre” —utilizando las palabras de Rhys Davids, el eminente erudito
galés, quien es una brillante gloria literaria de su pais a pesar de los
errores que comete al mal entender mucho del sentido interno de
la ensefianza de los buddhistas—, queremos significar simplemente
esto: que la tinica cosa duradera en la naturaleza del hombre viene
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de, y estd en, su ser superior, su naturaleza superior. Su cuerpo; su
fuerza vital; su doble astral, el linga-Sarira; el principio kamico; el ma-
nas; todos estos fallecen con la muerte. No hay nada de un principio
duradero en la combinacién de estos cinco; sin embargo, mientras
estas cinco partes componentes de la psicologfa del hombre perma-
necen unidas en la vida fisica, ellas forman al “hombre”. ;Hay alguno
de ustedes tan egoista como para pensar que este pobre ser de barro
del que acabamos de hablar, es el espiritu inmortal? ¢O la vida que lo
conforma? ;O esta pobre mente de materia, que estoy usando como
un instrumento con el cual poder hablarles? No!

El pensamiento que recién se ha expresado es uno que por lo
comin —y oportunamente— se supone como una ensefianza budd-
hista; también es la ensefianza de la sabidurfa antigua; es asimismo la
ensefianza de los estoicos, y también la de Platén. Es, igualmente,
la ensefianza de las escrituras del judaismo y del cristianismo. Lo
dudan? Vayan el Libro de Eclesiastés, una de las llamadas obras
canénicas sagradas de estas dos ultimas religiones. Hemos hecho
nuestra propia traduccién de los siguientes pasajes, pues no confia-
mos en la traduccién de los escribas teolégicos. Por un lado son muy
asperas, y por el otro, insuficientemente claras. Hallamos, entonces,
en Eclesiastés, capitulo 3, versiculos 18-21, lo siguiente —y por favor
recuerden que este libro se supone que fue escrito por el llamado
“hombre mas sabio del mundo”, Salomén. Lo que sea que pensemos
acerca de esta nocién, quienes aceptan este libro lo creen. Es teolo-

gfa pasada de moda y popular.

Dije yo en mi corazén, en relacién a la naturaleza de los hijos del hombre (Adam)
(es) que los Elohim pudieron formarlos, y para mostrarles que ellos mismos son bes-
tias. Pues el destino de los hijos del hombre (Adam) y el destino de la bestia es para
ellos un mismo destino: como muere el uno, muere el otro; y la facultad del pensa-
miento [la palabra hebrea es riah, jbastante extraordinario, realmente!] es la misma
para todos; y la superioridad del hombre sobre la bestia no es nada, porque todo es
ilusién. Todos van a un lugar. Todos son del polvo, y todo regresa al polvo.

Pero escuchen ahora lo siguiente, que muestra que el autor de
esto, aunque ciertamente no fue la mitica figura de Salomén, era, no
obstante, un hombre que sabia. |Escuchen!

4Quién conoce la facultad del pensamiento de los hijos del hombre, esa misma
facultad que asciende arriba; y la facultad del pensamiento de la bestia, esa misma
facultad que desciende bajo la tierra?

Alli tenemos la ensefianza de la edad antigua con respecto a la
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psicologia, y cuando se entiende con propiedad facilmente se verd
que cada palabra de ella es cierta. Y cuando se entiende la clave de
la sabiduria que hay detras de esta breve exposicion, se verd que es in-
deciblemente hermosa. De cudntas vanas ilusiones esos extraviados
hombres de las primeras sectas de la cristiandad hicieron que el tem-
prano mundo europeo occidental se hiciera cargo. Qué irreligioso
desatino, ensefiar que el cuerpo fisico del hombre es una cosa tan per-
manente y necesaria que serd resucitado, y que, si la vida del alma que
en él moraba era buena, se sentaria con multitudes a la “derecha del
Dios Todopoderoso”. jQué increible materialismo craso! Se hizo
més dafio espiritual a las razas europeas al ensefiar algo como esto,
que quizés cualquier otra cosa que la historia registra. Como muchas
otras ensefianzas de la cristiandad primitiva, ésta fue un horrible-
mente erréneo y distorsionado principio de la sabidurfa antigua que
concierne a la regeneracién de la personalidad en una individualidad
inmortal: una de las antiguas doctrinas de Misterio que explicamos
brevemente en otro sitio. Por otro lado, es necesario ensefiarle a un
hombre acerca de su naturaleza dual; ensefiarle que en su naturaleza
superior él es realmente un espiritu esencial, en verdad, un dios
encarnado, y que él puede volverse conscientemente ese dios en la
carne si tiene la voluntad para ello. Y ensefiarle que si escoge seguir
la naturaleza bestial, se vuelve como una bestia, pues el ser interno no
tolera este dltimo rumbo. En ese caso el hilo de plata (que arriba es
dorado) se rompe; y en lugar del hombre tenemos al hombre-bestia,
pues el alma se va del hombre-bestia: una piadosa liberacién que hace
la naturaleza de la moradora individualidad auto-consciente.

Por ningtin lugar hay “tortura sin fin” o castigo.

Ahora mi tiempo para esta noche estd llegando a su fin. No he
dicho ni la décima parte respecto a este tema del séptimo tesoro en
su conexién con el Maravilloso Ser; no obstante, esta noche deseo
agregar unas cuantas palabras més antes de terminar. Primero, en
cuanto a mi razén para usar el término el “Sefior Buddha”. Este
Maravilloso Ser envolvié hace unos dos mil quinientos afios a un
joven puro y de mente noble, que naci6 en el norte de la India. El
vehiculo, este joven, era receptivo en todo aspecto, y la ensefianza
de sabiduria que venia de él se dio al mundo. Al vehiculo escogido
se le llamé Siddhartha como su nombre personal; su nombre de clan
era Gautama; y se le dio después el titulo de Sakyamuni —que signi-
fica el Sakya-sabio—; también se lo llamé el Buddha. Esta palabra
buddha es un titulo que significa el “despierto”, tal como la palabra



220 FUNDAMENTOS DE LA FILOSOFiA ESOTERICA

christos o cristo significa el “ungido”. EIl Maravilloso Ser envolvié
a, y parcialmente entré en, este joven que habia venido de acuerdo
al estricto cumplimiento de la ley de los ciclos, en el tiempo ciclica-
mente sefialado en el curso mundial; pues un Despierto, un completo
Cristo, por decirlo asi, un Buddha, estaba ciclicamente destinado a
venir en ese tiempo. Era parte de la linea de las sucesivas venidas
de Buddhas, y era el mas noble, el mds alto, de la jerarquia mistica
de ese periodo, asi como también era entonces el mds cercano a su
Maravilloso Iniciador que cualquiera de nuestra raza. Sabemos que
los mismos Maestros hablan del Sefior Buddha como de su Maes-
tro. Se nos ensefié6 que ese joven, vino directamente de la Logia:
no su cuerpo, sino la santa entidad que lo ocupaba. Fue uno de los
mas grandes de entre ellos. Con respecto a todas estas profundas y
maravillosas doctrinas, hay mucho més que simplemente no puede
ser expresado acd, por razones obvias; hay una completa rama de la
filosofia esotérica involucrada, la cual trata de algunos de los més cui-
dadosamente guardados secretos de la naturaleza y del ser. Nosotros
s6lo insinuamos, y seguimos nuestro camino.

Como recordaran, H. P. Blavatsky misma, tomé los pansil, una
palabra pali que significa los “cinco votos o virtudes” (en sans-
crito, Paiicha-sila), y por eso se volvié6 una buddhista formal. ;Por
qué? Porque, como mensajera de la Logia, ella sabfa perfectamente
bien que tras las ensefianzas externas, detras de las doctrinas exoté-
ricas de Gautama Buddha, est4 la verdad interna, el buddhismo eso-
térico, lo mismo que el budhismo esotérico: escribiéndose la primera
con dos ds, y significando las ensefianzas de Gautama el Buddha; y
escribiéndose la otra palabra con una d, que significa “sabidurfa”. Y
en verdad son una cuando el buddhismo se explica y se entiende de
forma apropiada. Ella sabia exactamente en lo que estaba. Obsér-
vese, por ejemplo, la manera en la que escribe del Buddha.

Pero, mientras todo lo anterior es estricta y exacta verdad, tengo que
hacer acd una advertencia. iSomos nosotros buddhistas? No. No
mas de lo que somos cristianos, excepto quizds en este sentido, de que
la filosofia religiosa del Buddha-Sékyamuni estd incomparablemente
mas préxima a la sabiduria antigua, a la filosofia esotérica. Su mayor
debilidad en la actualidad es que sus mds recientes maestros llevan
sus doctrinas muy lejos sobre lineas meramente formales o exotéricas;
y no obstante, con todo esto, y hasta ahora, sigue siendo la més pura
y santa de las religiones exotéricas sobre la tierra, e incluso exotérica-
mente sus ensefianzas son ciertas. S6lo necesitan la clave esotérica
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en la interpretacién de ellas. A propésito, lo mismo puede decirse
de todas las grandes religiones mundiales antiguas. El cristianismo,
el brahmanismo y otras, todas tienen la misma sabiduria esotérica tras
el velo externo de la fe exotérica formal.

Recordarin que H. P. Blavatsky dice en algin lugar que de las dos
ramas del buddhismo, es decir, el del sur y el del norte, el del sur atin
conserva las ensefianzas del “cerebro de Buddha”, la “doctrina del
0jo”, es decir, su filosoffa externa para el mundo en general; y el del
norte atin conserva su “doctrina del corazén”.

Ahora entiéndanse estas dos expresiones. Son términos buddhis-
tas: la doctrina del ojo y la doctrina del corazén son términos budd-
histas reales. También son términos de la sabiduria esotérica. La
doctrina del ojo es aquélla que puede verse; puede ser falsa o cierta;
pero en un sentido técnico es un exoterismo verdadero al que sélo
le falta la clave. A la doctrina del ojo se le llama algunas veces la
doctrina de las formas y de las ceremonias, esto es, la presentacién
formal externa. Mientras que la doctrina del corazén es aquélla que
estd oculta, pero que es la vida interna, la sangre del corazén de la
religién. Asi como el ojo es visto y también ve, asi, a la inversa, el
corazén es no visto, pero es el dador de la vida, y aplicado a la reli-
gi6n la expresion significa la doctrina del corazén interno de la ense-
fianza. Como un pensamiento secundario, también da la idea de que
contiene la parte més noble de la conducta humana, lo que la gente
llama benevolencia, humanidad, compasién, piedad.
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LA JERARQUfA PSICOLOGICO-ESPIRITUAL DE LOS ADEPTOS. EL MARAVI-
LLOSO SER, LOS BUDDHAS, NTRMANAKAYAS, DHYANI-CHOHANS.

Entonces el Uno Bendito hablé, y dijo:

‘Sabe, Vasettha, que (de tiempo en tiempo) un Tathagata nace en el mundo, un
completo Uno Iluminado, bendito e ilustre, abundante en sabiduria y bondad, di-
choso, con conocimiento del mundo, excelente como un guia para los pecadores mor-
tales, un maestro de dioses y de los hombres, un Bendito Buddha. El por si mismo,
entendiendo a fondo, y viendo, por decirlo asi, cara a cara este universo —el mundo
debajo con todos sus espiritus, y los mundos arriba, de Méra y de Brahma— y todas
las criaturas, Samanas y Brahmanes, dioses y hombres, y él, entonces, hace que su co-
nocimiento sea conocido por todos. La verdad que él proclama tanto en sus palabras
como en su espiritu, encantadora en su origen, preciosa en su progreso, cautivadora
en su consumacion: la vida superior que él da a conocer, en toda su pureza y en toda
su perfeccién’. —Tevijja Sutta, pp. 186-7 (Los Libros Sagrados del Este, vol. xi)

UESTRO ESTUDIO de esta noche comienza con la lectura,

una vez més, de una parte de un tema del primer volumen de

La Doctrina Secreta que leimos en nuestra tltima reunién, a
saber: en la pagina 207 [I, 230]:

Los Arhats de la “niebla de fuego”, los del séptimo peldafio, se hallan tan sélo a
un paso de la Rafz Fundamental de su Jerarquia, la mas elevada que existe sobre la
Tierra y en nuestra Cadena Terrestre. Esta “Raiz Fundamental” tiene un nombre
que puede traducirse tan sélo por medio de varias palabras compuestas: el “Baniano-
Humano siempre Viviente”. Este “Ser Maravilloso” descendié de una “elevada re-

gi6én”, dicen, durante la primera porcién de la Tercera Epoca, antes de la separacién
de sexos en la Tercera Raza.

Esta noche daremos un paso adelante, en algunos aspectos, més
lejos y més alld de cualquier distancia que hayamos viajado en una
ocasi6n similar. Los dos estudios precedentes tenfan el propésito
principal de ilustrar algunas de las ideas preliminares relacionadas
con esta magnifica doctrina del Maravilloso Ser.
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En primer lugar, notemos que la palabra clave de esta ensefianza
es baniano. Sin duda todos ustedes saben lo que es un drbol baniano,
un conocido arbol de la India llamado el Ficus bengalensis, el “Higo
de Bengala”, ya que es un pariente del arbol de higo. Crece con ra-
pidez, y pronto alcanza unas dimensiones respetables. De sus ramas
cuelgan zarcillos que, al alcanzar el suelo, penetran en la tierra y se
vuelven ahi raices. Y el zarcillo que crecié y se enraizé en la tierra se
convierte en otro tronco de drbol que a su vez echa ramas, estas ramas
de nuevo echan zarcillos que se vuelven a su vez nuevas raices que
otra vez se convierten en nuevos troncos que echan ramas y desarro-
llan a su vez nuevos zarcillos, y asi sucesivamente. Es una maravillosa
figura de lenguaje apropiada para este tema.

Ahora bien, este Maravilloso Ser es un baniano espiritual. Decir
que es nuestro ser superior serfa usar una frase engafiosa; seria hacer
violencia a los hechos. A pesar de esto, sin embargo, en un sentido
es nuestro ser superior, nuestro Paramatman. De él manamos espiri—
tualmente; y cuando, en el transcurso de los ciclos, la ola de vida haya
recorrido sus rondas en esta cadena planetaria, en el baniano jerdr-
quico otra vez nos retraeremos. Es, en verdad, en lo que concierne a
este planeta y en lo que més particularmente se refiere a sus entidades
pensantes, nuestro Padre en el Cielo. El Maravilloso Ser referido acd
no tiene que confundirse con su inferior copia, el supremo Iniciador,
el Gran Sacrificio, la Cabeza de la jerarquia psicolégico-espiritual de
Adeptos, el tema més inmediato de nuestro presente estudio.

Recordarin que en nuestros anteriores estudios sefialamos que el
curso de la evolucién del hombre, y mas particularmente de su natu-
raleza psicolégica, era una copia en miniatura del desarrollo no sélo
de mundos de la escala macrocésmica, sino que también de una varie-
dad de seres altamente espirituales quienes forman las inteligencias
directoras del kosmos, y de sus vehiculos en el universo. Primero,
cuando llega el tiempo para la manifestacién, para la emisién de la ola
de vida, comienza, sigue y luego completa su recorrido evolutivo so-
bre el primer “plano” de su viaje hacia abajo y hacia delante. Luego,
pasando de ese plano, para usar un término ordinario, y yendo a uno
més bajo, deja, en el plano o esfera a la que habia, y en la que habia,
penetrado primero, vehiculos de varios tipos, que permanecen més o
menos activos, aunque el vigor principal de la ola de vida ha seguido
su camino. Y asf a través de, y en, todos los siete planos o esferas de la
manifestacién: primero en el mundo espiritual; luego en el psiquico;
luego en el astral; y por ultimo en el fisico; alcanzando de este modo
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el limite que el impulso o fuerza activa de la ola evolutiva alcanza
en ese manvantara en especifico, que es lo que llamamos la materia
absoluta para esa ola de vida en particular: cuatro planos desde su
comienzo, contando hacia abajo. Tres planos mds en direccién hacia
arriba completan el ciclo manvantarico.

Recuerden acé que nuestra ensefianza no admite cosas tales como
“absolutos” en el sentido ordinario, pues en realidad todos los abso-
lutos son relativos. El ser absoluto, nuestro Padre en el Cielo, no es
sino el Absoluto de nuestra jerarquia, su corona, su cima, su gloria, la
raiz de la semilla. Y, como toda la naturaleza trabaja en fases bipola-
res, la “materia absoluta”, por tanto, es la mdxima profundidad que un
impulso espiritual puede alcanzar en ese ciclo manvantdrico en par-
ticular. Debajo de eso existen otras jerarquias completas; mientras
que sobre nuestro jerarquico (no individual) Padre en el Cielo estd
el plano mas bajo de otra superior jerarquia, una de innumerables
multitudes de jerarquias, las que en sus agregados comprenden el
kosmos universal.

En nuestro tltimo estudio hablamos del cuidado que debemos te-
ner cuando hablamos del Uno; la razén es que hay infinitas multitudes
de esos Unos, lo cual es una implicacién necesaria de lo que hemos
dicho esta noche y en otro lado.

Ahora bien, a medida que la ménada desciende en la materia, o
mejor dicho, a medida que su rayo —uno de otros innumerables rayos
que proceden de él— propulsa en la materia, secreta de si y luego
excreta en cada uno de los siete planos a través de los cuales pasa, sus
varios vehiculos, todos envueltos por el ser, el mismo ser en ustedes
y en mi, en plantas y en animales, de hecho, en todo lo que es, y per-
tenece a, esa jerarquia. Es el ser uno, el ser supremo o Paramatman
de la jerarquia. Ilumina y sigue a cada ménada individual y a todas
las huestes de rayos de la tltima. Cada una de tales ménadas es una
semilla espiritual del manvantara previo, que se manifiesta como una
moénada en este manvantara; y esta ménada por medio de sus rayos
expulsa de si por secrecién y luego por excrecién todos sus vehiculos;
y estos vehiculos son, primero, el ego espiritual, el reflejo o copia en
miniatura de la ménada en si, pero individualizado por medio de la
evolucién manvantdrica, portando o llevando como vehiculo el rayo
monddico. Este tltimo no puede hacer contacto directamente con
los planos inferiores, porque es la propia esencia monddica, siendo
esta dltima un rayo todavia superior del infinito Ilimitado compuesto
de infinita multiplicidad en unidad.
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El siguiente vehiculo es el alma espiritual, la portadora del ego
espiritual. En su propio y superior plano este vehiculo es, por decirlo
asi, un manojo o pilén de luz. De manera similar a los varios egos
y sus relacionados vehiculos-almas en los planos inferiores, todos
constantemente volviéndose mas densos, como los planos de materia,
en los que el rayo monédico penetra, espesindose gradualmente en
el descenso y volviéndose mas denso hasta llegar al “alma” final. El
alma final es el cuerpo fisico, el vehiculo general, portador o conte-
nedor de todos ellos. Alma, tal como se utiliza el término ac4, parece
ser una expresién general de cualquier portador o contenedor de un
centro egoico, o ego.

Cuando llamamos a este Maravilloso Ser jerdrquico nuestro ser
superior, queremos decir que es €l la semilla primordial u originadora
de la que crecimos y nos desarrollamos hasta ser entidades com-
puestas, la inmortal parte divina de nuestra naturaleza y de nuestro
ser. Podemos considerarlo, en un aspecto, como un manojo de luz
divina separédndose en innumerables individuos o entidades (ména-
das y rayos monddicos) en un manvantara; y cuando llega el pralaya,
retirindose y retrayéndose en si mismo, sin embargo, enriquecido y
ennoblecido por medio de sus incontables huestes de ménadas ma-
nifestadas y rayos monddicos, con la individualizadora experiencia
que estas dltimas han adquirido, porque aunque al principio eran
chispas divinas no auto-conscientes, son ahora divinidades auto-
conscientes. La innumerablemente variada conciencia individual se
incrementa en poder y gloria y en auto-cognicién, por medio de la
vida y de las vidas a través de la cual €l (y ellas) han pasado. De ahi
la maravillosa ensefianza que mana de esto.

Escuchen con cuidado: en la primavera pasada sefialamos que el
tnico fin y meta de toda la evolucién manvantdrica es la elevacion de
lo mortal hacia la inmortalidad; y mencionamos como una ilustracién
de la idea la hermosa Invocacién de Katherine Tingley, “que de lo
corruptible me vuelva incorruptible; que desde la oscuridad puede ir
hacia la luz”. Ese, realmente, es el propésito y el fin de la evolucién
késmica. ¢Hemos alcanzado ya semejante estado ustedes y yo? Noj
y nuestra inmortalidad como hombres es inexistente o mejor dicho
condicional, y seguird siendo asi hasta que nos hayamos “elevado de
lo corruptible hacia lo incorruptible”.

Para aclarar més las cosas atiendan por favor a lo siguiente: ningtin
estudiante de estos estudios deberé sentirse desanimado por lo que
podria parecerle a él que es la confusién causada por el uso de palabras
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como espiritual, divino, Maravilloso Ser, el Uno, jerarquia y muchas
mas, en varios lugares que parecen diferentes de otros lugares o con-
diciones. El hecho es que ese uso es realmente inevitable. Ningin
lenguaje europeo ha desarrollado términos o expresiones adecuadas
a estas majestuosas y a menudo (para nosotros) complejas doctrinas;
y de ahi que un orador se ve obligado a hacer lo mejor que puede en
este respecto. Pero por favor recuerden bien esto: no necesita haber
confusién de ningin tipo, y a su debido tiempo no habri ninguna,
si el estudiante o el lector tiene presente los siguientes hechos. La
entera armazén del kosmos, o de la naturaleza, por todas partes estd
construida con escalas, y sobre correspondencias y repetitivos, a fin
de que, realmente, las mismas palabras descriptivas puedan aplicarse
con propiedad a cualquier tema de un caracter repetitivo, por la ra-
z6n de que no hay absolutos por ningin lado, y todo es estrictamente
relativo a todo lo demds. Las tunicas diferencias son aquéllas del de-
sarrollo evolutivo, y el relativo y variado mayor o menor grado en que
el espiritu o la materia se desarrollan o manifiestan. Lo divino de una
jerarquia es realmente la materia més grosera para otra jerarquia muy
superior; pero dentro de uno y de la otra las reglas de lo repetitivo se
aplican de forma bastante estricta, porque el kosmos o la naturaleza
sigue un curso general y una ley, y tiene un curso de accién general y
que se repite por todas partes, y que aplica estricta y Completamente
tanto a un kosmos como a un kosmos inferior, el 4tomo.

De ahi que el Maravilloso Ser de nuestra jerarquia planetaria
psicolégico-espiritual de Adeptos, etc., sea una correspondencia en
pequeiio del Uno késmico de la jerarquia késmica universal del sis-
tema solar, etc.

Teniendo siempre en mente esta regla la confusién se desvane-
cera gradualmente y se volvera una deslumbrante luz de ilumina-
cién. jVale la pena tratar!

Quizd algunos piensen que es algo extraordinario que en nuestros
dos dltimos estudios hayamos contrastado el caso de las almas perdi-
das con el caso de los hijos de este Maravilloso Ser: los buddhas. Na-
turalmente el primero es el polo opuesto e inferior de los buddhas, ya
que estas almas perdidas son, como los buddhas, casos que con rareza
extrema ocurren. En nuestro presente estado de evolucién, en el que
ocurren estas almas perdidas, igualmente rara es la otra ocurrencia: la
elevacién de lo mortal hacia la inmortalidad, o de lo corruptible hacia
lo incorruptible.

Vayamos més lejos en esto. Qué es lo que se pierde? Es el
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alma. ¢Qué es el alma? Como lo he explicado antes, segin lo usa-
mos nosotros, es un vehiculo que en los planos superiores se mani-
fiesta como un manojo o columna de luz; y en los planos inferiores,
dependiendo de la espiritualidad del plano o de su materialidad, un
cuerpo mds o menos fisicamente tangible. Estas almas en todos los
casos son entidades vivientes, mds (o menos) conscientes, sensibles;
seres vivientes, compuestos: cada uno de ellos compuesto de innume-
rable multitud de entidades menores (inferiores), tal como nuestro
cuerpo por si mismo estd compuesto de un casi infinito nimero de
cosmoi atémico, cosmos miniaturas, universos diminutos.

Ahora bien, tal alma se pierde, se aniquila, realmente, cuando ha
perdido su contacto o més bien su unién con lo que le da inmortalidad
—o la promesa de ésta—. Pues, si, y cuando, el impulso, todos los
impulsos o aspiraciones, hacia la divinidad moradora, hacia su cercana
unién con ella, se ha desvanecido o ha cesado por completo, entonces
no queda nada en ella para mantenerla unida, pues es totalmente una
cosa compuesta como ya se dijo, y, por tanto, se desintegra, se des-
compone, tal como el cuerpo fisico se desintegrara en el fuego o en
la tierra. ¢Qué le sucede entonces a la ménada inmortal que la habia
animado? Se detiene de forma violenta su recorrido en ese vehi-
culo. El curso de la naturaleza, del destino, en ese caso en particular,
ha sido perturbado e interrumpido. No obstante, toda la recoleccién
espiritual previa que procedia de las vidas anteriores de esa ménada
en otros y anteriores vehiculos atin se mantienen; y, luego de cierto
periodo, la ménada lanza otro rayo, otro ego, aunque la péagina del
alma perdida permanece en blanco, por decirlo asi: es, como quien
dice, inexistente, ha sido completamente borrada. La inmortalidad
no tiene registro de ella. En verdad es algo terrible, no sélo espiri-
tualmente, sino para el alma superior, el ego espiritual mismo (véase
el préximo diagrama, pagina 2353).

En contraste, por el otro lado, cuando una vez en muchas, muchas
generaciones la flor de la espiritualidad se abre por entero en un
alma, y la mortalidad se eleva hacia la inmortalidad, tenemos el caso
opuesto: nace un Maestro, conscientemente inmortal, unido para
siempre a su ser superior individual. Asi como un caso es un polo del
curso de la naturaleza, asi el otro caso es el otro polo.

Pero cuando la primera alma se pierde, entonces no hay para ella
mas dolor, mds pena; es borrada, y se desvanece, incluso como som-
bra que pasa por una pared y desaparece.

Ahora escuchen: la ciencia moderna nos dice en sus hipétesis
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construidas sobre sus recientes descubrimientos, que cada dtomo
fisico es compuesto, primero, por un niicleo central al que se le llama
un protdn; y, segundo, que alrededor de él giran, dan vuelta —pre-
cisamente como lo hacen alrededor del sol los planetas y muchos
cometas en el sistema solar— otros cuerpos corpusculares llamados
electrones. Usaremos estos hechos como ilustrativos de nuestro tema
porque la concepcién es muy cercanamente similar, en su idea gene-
ral, a la de la sabiduria antigua. Lo siguiente que hay que compren-
der es que el mero bulto, la mera magnitud, no es prueba o criterio
de grandeza, ya sea en magnificencia espiritual o en poder fisico. El
hecho es que cada dtomo en el universo manifestado es un porta-
dor y un contenedor de vidas. Nuestros cuerpos estdn realmente
compuestos y construidos de innumerables huestes de tales dtomos,
siendo cada uno un cosmos o sistema solar en miniatura, cada uno de
ellos conteniendo sus huestes de infinitesimales seres astral-psiquicos
e incluso espirituales. Sobre todo, a través de todo, permitiendo
todo, controlando todo, dando vida relacionada e inherente a todo,
estd la predominante vida, el poder y las caracteristicas de nuestra
propia personalidad, de nuestro propio ego personal como hombres;
el Paramatma, el ser espiritual, el padre en los Cielos, de esos seres
infinitesimales. No somos, necesariamente, mas grandes en esencia
que cualquier unidad de esas innumerables huestes de infinitesimales
que viven, se mueven y tienen sus seres en uno u otro u otro u otro
dtomo de nuestro cuerpo. Podria haber entidades, entre ellos, mu-
cho més avanzadas que nosotros, por més paradéjico que pueda sonar
esta afirmacidn; y por tanto repito: “/Rompan el molde de sus mentes;
dejen que entre la luz!”. iPorque un asunto pueda ser extrafio a la
mente y porque pueda sonar nuevo, significa, por ello, que sea nece-
sariamente falso? ¢Cémo se atreven ustedes, o cémo me atrevo yo o
cualquiera, a decir: “Esto o eso es la tinica verdad, lo dnico que puede
serlo”? (Cuél es el criterio de verdad en esto? (Qué es realmente
verdad, juzgado con tales estindares?

Vayamos un paso adelante. En relacién a esto tomemos nuestro
cuerpo, o, por ejemplo, sus érganos —el corazén, el higado, el cerebro
y otros, recibiendo cada uno del predominante ego personal del hom-
bre ciertos particulares rayos de fuerza, y siendo cada uno un universo
késmico o un kosmos universal para las huestes de infinitesimales
atomos que lo componen—. Les digo, ¢han considerado, se les ha
ocurrido alguna vez que nuestro sistema solar sea uno de semejantes
infinitesimales atémicos en comparacién con el kosmos universal; for-
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mado por su protén el sol, y de sus electrones los planetas, cada planeta
sustentando sus huestes de vidas, y formando una parte del vehiculo
o cuerpo, si desean, de una inmensa entidad titdnica por completo
més alld de nuestra esfera de comprensién? :”Dios”? (Pero por qué
Dios? :Qué seguridad tenemos de que esa entidad titdnica sea mejor
que ustedes o que yo, como se supone que es Dios? La mera magni-
tud y el bulto, la mera magnitud material, no es, en absoluto, criterio
de nada. Nuestra imagen puede ser verdad o no serlo; pero el punto
acé es que asi como nuestro cuerpo se mantiene unido por las fuerzas
que se conducen a través de él, y que vienen de nosotros, secretadas
y segregadas por ustedes y por mi; asi también el Uno del kosmos
universal —o de cualquier jerarquia inferior a él— emite y controla
a los muchos. De este modo, entonces, el Maravilloso Ser universal
késmico es nuestro ser superior; que de ninguna manera contradice
o interfiere con el otro hecho: que cada uno de nosotros tiene su
propio y monddico ser superior; una chispa de aquél, destinado a su
vez a convertirse, en futuros manvantaras, en el ser superior de un
kosmos. ;Un pensamiento sublime y profundo! Y el Maravilloso Ser
de inferior alcance y esplendor, que es la raiz fundamental de nuestra
propia jerarquia psicoldgico-espiritual de Adeptos, una miniatura,
por decirlo asi, de la késmica, es del que se habla en el pasaje de La
Doctrina Secreta, y que constituye nuestro tema presente.

Ahora bien, se ha hablado deliberadamente del Maravilloso Ser
jerdrquico en nuestros dos dltimos estudios, como también en este
nuestro presente estudio, como de una entidad porque, generali-
zando la concepcidn, es una entidad. Pero hay tres formas en las
que, o planos sobre los que, esta entidad se manifiesta; y por el bien
de la claridad y de la conveniencia, sélo acd, vamos a usar la fraseo-
logia buddhista, la fraseologia del buddhismo y del Tibet, como se
expresa en el idioma sénscrito. Al aspecto superior, o a la superior
sub-entidad del Maravilloso Ser, se le llama adi-buddha, significando
adi “primordial” (o el superior). Este adi-buddha es, en el estado
dharma-kaya: un compuesto sanscrito de dos palabras que significa el
“cuerpo-continuacién”, algunas veces traducido igualmente bien —o
mal— el “cuerpo de la ley”, ambas expresiones inadecuadas, pues
la dificultad de traducir esos términos en extremo misticos es muy
grande. A una mera traduccién correcta de diccionario se le escapa
por completo el significado esotérico; y ahi es justamente donde los
eruditos occidentales cometen tan absurdos errores a veces. La pri-
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mera palabra viene de la raiz dhri, que significa “soportar”, “sostener”,
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“llevar”, “aguantar”, y de ahi “continuar”; también las leyes humanas
son los agentes supuestos a llevar, soportar, sostener, la civilizacién; el
segundo elemento, kaya, significa “cuerpo”; el nombre de este modo
formado puede ser traducido como el “cuerpo de la ley”, pero esta
frase no da en absoluto la idea. Es ese cuerpo o estado espiritual de
un ser espiritual superior en el que el sentido de condicién de alma
[“soulship” en inglés. N. del T.] y egotidad [“egoity” en inglés. N. del
T.] se ha desvanecido para volverse un sentido universal (jerarquico),
y permanece sélo en semilla, es decir, latente —si acaso—. Es pura
consciencia, pura dicha, pura inteligencia, libre de todo pensamiento
personalizante.

Al segundo aspecto o sub-entidad se le llama el dhyani-buddha,
“buddha de la contemplacién”, un gran descendiente del anterior,
en cuanto a mera espiritualidad impersonal. Este es llevado por el
sambhoga-kaya, dos palabras sdnscritas que significan “goce-cuerpo”,
o més bien “participacién-cuerpo”, porque el buddha en el estado
de sambhoga-kaya participa atin de, y todavia retiene, su conciencia
como individuo, su egotidad y su alma, atin cuando todavia estd muy
por encima de los asuntos materiales o personales como para preocu-
parse por ellos o como para entremeterse en ellos; y por tanto seria
impotente acd en nuestra tierra material. Como dijo una vez H. P.
Blavatsky: un dios de las esferas celestiales, viviendo tinicamente en
su propia naturaleza, y sin un cuerpo material para manifestarse en
las esferas materiales, serfa completamente impotente alli.

El tercero e inferior, y sin embargo, en un sentido el aspecto o
sub-entidad superior (superior en relacién del inmenso, voluntario,
auto-sacrificio implicado en su encarnacién en carne humana) es el
manusha-buddha, que significa “buddha humano”, porque nacié en
un cuerpo humano para una labor compasiva entre los hombres. A
voluntad o por necesidad, el manusha-buddha vive y trabaja en el
nirmanakaya “forma-cuerpo”, sobre el que existe una muy maravi-
llosa doctrina que sera explicada luego.

Los dhyani-buddhas son una de diez clases de seres que vienen
a nuestro globo del manvantara planetario precedente; y los enume-
raremos como sigue: tres reinos elementales, los inferiores; el reino
mineral; el reino vegetal; el reino de las bestias. Haré una pausa para
resaltar algo. Por favor no digan “animal” en lo que se relaciona con
esto. Tenemos que ser precisos en esto. Animal significa cualquier
ser que tiene un anima, o “alma vital”. El hombre es un animal en
este sentido, pero no es una bestia. Su cuerpo vital-astral-fisico es
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una bestia, y trabaja en y con el alma humana por medio de un alma
vital o bestial, iluminado por un alma espiritual. Esperamos tener
tiempo mads tarde esta noche para ilustrar este punto de forma mas
completa.

Luego, otro reino después del reino de las bestias: el reino
manusha o reino humano. Hasta este momento, entonces, tenemos
tres reinos elementales, 3; luego el mineral, 4; el vegetal, 5; el de las
bestias, 6; el humano, 7. Después empiezan los dhyani-chohans de
tres clases. En su naturaleza superior el hombre es un embrién de
dhyani-chohan, un embrionario sefior de la meditacién. Su destino
es, si corre la carrera con éxito, florecer al final de la séptima ronda
como un sefior de la meditacién; o si lo prefieren, como un planeta-
rio espiritual, o espiritu planetario, cuando este kalpa manvantarico
planetario finalice, este Dia de Brahma, que es las siete rondas en
siete etapas en siete estados cada una. Pero hay tres clases de dhyani-
chohans, como se ya se ha dicho; estas clases, a su vez, se dividen en
siete, como ustedes ya saben. Ahora bien, de estas tres, estando la
clase inferior dividida en siete, de estas tltimas siete la cuarta es el
dhyani-chohan que es nuestro “Dios en el Cielo”, para esta cuarta
ronda. Su primario espiritual es el adi-buddha de la cuarta ronda. El
mismo es un dhyani-buddha.

Tratemos de aclarar esto. En cada planeta o globo de los siete
globos que forman la cadena planetaria, cuando la ola de vida lo toca
en una ronda —y de forma similar a través de todas las siete rondas—
se desarrolla, o mejor dicho, aparece, un buddha, y quizis sea mejor
decir un maha-buddha: uno al comienzo del despertar a la vida del
globo, y otro maha-buddha cuando la oleada de vida deja el planeta
luego de completar su ronda alli. Asimismo, para cada raza durante
una ronda de globo aparece otro buddha quien, por asi decirlo, es un
rayo del maha-buddha del planeta, y se le llama el buddha de raza;
y él a su vez, a la mitad de la raza, o cuando el punto central de la
raza se estd acercando, impregna un recipiente humano, escogido por
su pureza y nobleza, o grandeza espiritual, volviéndose este tltimo
el buddha que prepara el camino espiritual para el gran buddha de
raza de la subsiguiente raza raiz, quien aparece un poco antes del
cierre de la raza raiz precedente. Tal (como este tltimo) fue el Sefior
Sakyamum Gautama Buddha, quien, como nos dicen los maestros,
actualmente estd viviendo en la tierra como un nirmanakaya. Un
nirmanakaya es el mas bajo de los tres vehiculos misticos, como lo
explicamos hace un rato. Existe en siete grados o tipos, siendo el més
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bajo el caso en el que la entidad, la entidad espiritual, retiene todos
sus principios humanos, todos excepto el cuerpo fisico. Es un hom-
bre en todo respecto, excepto por el cuerpo fisico, que ha descartado.

Ahora bien, todos estos buddhas —y no tenemos tiempo esta
noche para ilustrar los maravillosos misterios relacionados con esta
doctrina—, todos estos buddhas de una ronda se derivan del dhyani-
buddha de esa ronda. Forman parte de la jerarquia psicolégico-espi-
ritual de esa ronda. Nuestro Padre en el Cielo es este dhyani-buddha
de nuestra cuarta ronda, el Maravilloso Ser, el Gran Iniciador, el
Sacrificio del que se hablé antes. El nombre y los titulos se aplican
a veces, asimismo, a esa entidad espiritual, el buddha de raza, quien
viene un poco antes o al principio de una raza raiz, y quien en cier-
tas épocas durante el curso de esa raza escoge un vehiculo humano
apropiado, usualmente uno de la Gran Logia, impregna este reci-
piente escogido, o encarna en él, segin el caso— dependiendo de
la materialidad de la raza y ronda y de muchos otros factores—, y
asi impregnado, el recipiente escogido se vuelve el manusha buddha
o buddha humano. Hablando estrictamente, el propio buddha de
raza es también un manusha o buddha humano. Como se observé
antes, probablemente ninguno de estos titulos o nombres se limite
de manera inflexible a una sola entidad, a menudo se aplican, mutatis
mutandis, a mas de una sola entidad o clase. Esto es en extremo
sugestivo.

De esta manera se explica este tema del Maravilloso Ser, que pa-
rece tan intrincado, pero que en realidad es muy simple. Parece in-
trincado debido a su sutileza, pero de hecho es bastante simple. Son
nuestras mentes cerebrales de materia las que nos impiden verlo
facil y claramente. El rayo que corre a través de todo nuestro ser
individual, del que obtenemos nuestra vida espiritual y nuestro sus-
tento espiritual, viene directamente a nosotros de este Maravilloso
Ser jerdrquico en quien todos estamos enraizados. Para nosotros,
psicolégica y espiritualmente, El ocupa exactamente el mismo lugar
que el ego humano, el ego del hombre, ocupa para las innumerables
multitudes de entidades elementales que componen su cuerpo —no
se quiere decir acd los 4tomos infinitesimales a los que antes nos
referimos.

Pero escuchen: la analogia es correcta también con respecto a
esto: que si la hiciéramos universal y késmica, dirfamos que ese Uno
inefable —que es lo Sumo de lo Sumo, y lo mds Interno de lo més
Interno, de nuestro universo kdsmico, que comprende los mds lejanos
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limites de la Via Lactea— se corresponde con todo lo que estd dentro
de la Via Lictea de la misma manera como el ego humano se co-
rresponde con los universos atémicos infinitesimales que componen
su propio cuerpo fisico. La simbologia esta alli; la correspondencia
estd allf; y es por la correspondencia que nos estamos esforzando por
explicar algo del misterio, c6mo el Uno se vuelve los muchos; no por-
que el Uno “descienda en la materia” o se vuelva “muchos” material
y literalmente. En absoluto. Sino que de la misma forma que el sol
es un inmenso e inagotable reservorio de rayos vitales, psiquicos y es-
pirituales, que los envia por billones de afios, inagotablemente; de la
misma manera este Maravilloso Ser jerdrquico de magnitud késmica
nos ilumina, nos eleva, nos inspira y nos conduce hacia delante y ha-
cia arriba hacia la inmortalidad por medio de sus inferiores pero aiin
elevados Maravillosos Seres de varios grados, pues si estd haciendo
lo mejor que puede, por medio de su mismo rayo espiritual que estd
dentro de nosotros, para iluminar y aclarar nuestra corruptibilidad
material, para hacerla incorruptible; para que de la personalidad po-
damos entrar a la individualidad; “jpara que de la oscuridad, podamos
ir hacia la luz!”. Y vendr4 el tiempo cuando nosotros llevemos a cabo
esta labor y nos volvamos incorruptibles conscientemente, trabajando
con la naturaleza y volviéndonos uno con ella; pues asi como este Ma-
ravilloso Ser es la fuerza de fundacién que esté detras de todo lo que
llamamos naturaleza, asi este mismo Maravilloso Ser, en anteriores
manvantaras sucedidos hace mucho, fue entonces un hombre, igual a
como ustedes y yo somos ahora. En eso nos convertiremos también
nosotros, si corremos con éxito la carrera césmica. jUn pensamiento
maravilloso e inspirador!

Ahora me gustaria leer una cita de Katherine Tingley, tomada de
una de sus recientes conferencias, porque es muy apropiada para
nuestros estudios en este punto, que Si venimos aca con corazones
puros y motivos sinceros, y aprendemos de cada uno con un espi-
ritu de auténtica camaraderia y amor fraternal, todos obtendremos
algo elevado y bueno, algo para impulsarnos hacia arriba y hacia de-
lante. Serd un asunto sagrado, una bendicién. Escuchen:

Un hombre obtiene aquello por lo que trabaja, y si no trabaja por ello, no lo ob-
tiene. Pero cuando uno quiere tanto la verdad que estd realmente hambriento por
ella, uno la obtiene. Es el vino de la vida, por decirlo asi, la revelacién del libro de
la vida. Ningiin idioma puede describirla.

Aquéllos que deseen la verdad, aquéllos que tengan el coraje para entrar a la
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nueva vida, aquéllos que tengan el deseo de, en cierto modo, renacer, tienen que
echar al agua todo lo que los ha sujetado a sus limitaciones, a sus dudas, a sus temo-
res, a sus aversiones y a sus pasiones. El hombre es un ser majestuoso si conoce su
propia naturaleza espiritual y trabaja asiduamente para convertirse en aquello que
est4 destinado a ser.

Estamos acortando nuestra conferencia de esta noche, que ya es
bastante larga; tenemos atin mds que decir, y el momento de finalizar
se acerca.

Otro pensamiento al que tenemos que hacer alusién esta noche
es que la Doctrina Secreta de H. P. Blavatsky es tanto un libro exo-
térico como esotérico. Contiene doctrinas que eran esotéric