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PREFACIO A LA SEGUNDA EDICION REVISADA

La edicién original de este libro fue editada por M. M. C., y publicada en 1885,
pero sin prefacio. La obra consiste en articulos seleccionados de los primeros
cinco voliumenes de El Tedsofo en aquél entonces editado por H. P. Blavatsky.
Durante la revision de la presente edicion se contempl6 omitir algunos articulos
gue disminuyen el nivel del resto de la obra. Esto, sin embargo, estropearia la
nueva edicion para propositos de referencia, por tanto, ninguna omision se hizo.
La revision consistié en su mayoria en una rigurosa transcripcion de palabras en
Sanscrito y de una uniformidad en el estilo en general; se afiadioé un indice mas
completo, y en algunos casos se corrigio el Inglés imperfecto.

G.R.S.M.

Londres, 1884.






MISTICOS

EL «ELIXIR DE LA VIDA»

DEL DIARIO DE UN CHELA*. De G—M—, F.S.T.
Y Enoch camino con los Elohim y los Elohim se lo llevaron. —Génesis

INTRODUCCION.

[La insélita informacion—pues cualquier otra cosa que el mundo pueda
pensar al respecto, sin duda sera reconocida como tal—contenida en el
articulo siguiente, merece unas cuantas palabras a manera de introduccion.
Los detalles dados en relacion con el tema que siempre ha sido considerado
como uno de los mas oscuros y celosamente guardado de los misterios de la
iniciacion en el ocultismo—desde los dias de los Rishis hasta los de la
Sociedad Teosoéfica—han llegado a ser del conocimiento del autor de una
manera que pareceria extrafia y sobrenatural de acuerdo a la opinion
profana de los europeos. El, sin embargo, podemos asegurar al lector, es el
mas apasionado no creyente en lo sobrenatural, si bien, ha aprendido de
sobra a limitar las facultades de lo natural, como algunos hacen.
Posteriormente, él tendra que manifestar oportunamente su propia opinion.
Quedara claro, a partir de una cuidadosa lectura de los hechos, que si el
tema es fidedigno tal como ahi se expone, el autor no puede ser un discipulo
de alto grado, puesto que el articulo, en tal caso—jamas hubiera sido
escrito—. Tampoco él pretende serlo. El es, o mas bien fue, durante algunos
anos un simple Chela. De ahi que, en consecuencia el relato también es
fidedigno, aunque, de acuerdo con los altos grados del misterio, €l no puede
tener experiencia personal alguna, sino que habla de ello solo como un
cercano observador dejado a sus propias conjeturas—nada mas. No
obstante, se atreve a asegurar que durante, y desafortunadamente para él—a
pesar de—, su muy corta estancia con algunos Adeptos, él de hecho
experimento y comprobo informacion de algunas de las etapas menos
trascendentales o elementales del «sendero.» Y, a pesar de que le seria
imposible proporcionar pruebas serias acerca de lo que hay mas alla, aun
asi sostiene que todos sus estudios cursados, su entrenamiento y
experiencia, constante, estricta y peligrosa como lo ha sido siempre, lo

* Un Chela es al aprendiz y discipulo de un Guru o Maestro. — Ed.
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llevaron a la conviccion de que todo es tal como dijo, dejando algunos
detalles ocultos a propésito. Por razones que no pueden revelarse al
publico, él es incapaz de, o no esta dispuesto a revelar el secreto al que ha
tenido acceso. Sin embargo, tiene permiso de a quién debe todo su
respetuoso afecto y gratitud—su actual Guri—para divulgar, en beneficio de
la Ciencia y del Hombre, y especialmente en beneficio de quienes tengan el
valor suficiente como para hacer el experimento personalmente, los
siguientes increibles detalles de los procedimientos ocultos para prolongar
la vida por un periodo mas alla de lo comin.—G.M.]

PROBABLEMENTE una de las primeras consideraciones que actualmente
mueven al profano a solicitar la iniciacion en Teosofia es la creencia, o la
ilusion de que, en cuanto ingrese, le sera conferida al candidato cierta
superioridad extraordinaria por sobre el resto de la humanidad. Algunos
incluso creen que el resultado final de su iniciacion sera quizas la
sustraccion de la llamada masa comun y corriente de la humanidad. Los
secretos de «El Elixir de la Vida», se dice, estan en posesion de los
Kabalistas y de los Alquimistas, aunque también son conservados por los
aprendices de Ocultismo—en Europa Medieval. La leyenda del Ab-é Hyat o
Agua de la Vida, todavia es considerada como un hecho por los remanentes
dispersos de las sectas esotéricas Asiaticas ignorantes del verdadero Gran
Secreto. La «esencia picante y ardiente,» por medio de la cual Zanoni
transformé su ser, todavia dispara la imaginaciéon de los modernos
visionarios, como un posible descubrimiento cientifico futuro.

De acuerdo con la Teosofia, aunque el hecho es diferente a lo que se ha
revelado como verdad, ahora se sabe que las ideas antes mencionadas
respecto a la forma de proceder para llegar a realizar el hecho, son falsas. El
lector puede o no creerlo; pero de hecho, los Tedsofos Ocultistas aseguran
tener comunicacién con Inteligencias (vivientes) que poseen un panorama
infinitamente mas amplio de observacién que lo contemplado incluso por
las aspiraciones mas altas de la ciencia moderna, y por todos los actuales
«Adeptos» de Europa y América—aficionados a la Kabalah—. Pero mas alla
de todo lo que estos Intelectos superiores han investigado (o, si se prefiere,
«se dice» que han investigado), y remotamente mas all4 de lo que pueden
haber investigado con la ayuda de la inferencia y la analogia, aun asi Ellos
han fracasado en descubrir en lo Infinito otra cosa permanente que no sea—
el Espacio. Todo esta sujeto al cambio. Por tanto, la reflexion sugerira
facilmente al lector la profunda conclusion logica de que en un Universo
gue es basicamente efimero en sus circunstancias, no hay nada que pueda
conceder la permanencia. Por tanto, no es posible que ningun elemento,
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aun cuando proviniera de las profundidades de lo Infinito; ninguna
combinacién imaginable de substancias, sea de nuestra tierra o de cualquier
otra, aunque hubiera sido compuesta por la Inteligencia mas Alta; ninguna
forma de vida o incluso cualquier disciplina dirigida por la voluntad y la
practica mas perseverante, podria hacer posible la Inmutabilidad. Puesto
gue en el universo de los sistemas solares, dondequiera y como sea que se
investigue, la Inmutabilidad necesitaria «No-ser» en el sentido fisico dado
por los Tedlogos—No-ser, significa nada para las mentes estrechas de los
Religiosos Occidentales—un reductio ad absurdum. Esto es un burlesco
insulto incluso al atribuirselo a los seudo-Cristianos o a la idea religiosa de
un Dios tipo Jehova.

En consecuencia, se comprenderd que la idea general de la
«Inmortalidad» no sélo estd en principio equivocada, sino que es una
imposibilidad fisica y metafisica. La idea, sea sostenida por Tedsofos o por
no-Teodsofos, por Cristianos o Espiritualistas, por Materialistas o Idealistas,
es una ilusion quimérica. Sin embargo, actualmente la prolongacion de la
vida humana, de hecho es posible durante un tiempo tan largo que
pareceria milagrosa e increible a quienes consideran nuestra vida
productiva necesariamente limitada a lo sumo a un par de cientos afos.
Podemos fraccionar, por asi decirlo, el trauma de Muerte y, en lugar de
morir, transformar una subita inmersion en la oscuridad en una transicion
hacia una luz mas clara. Y esto puede hacerse tan gradualmente que el paso
de un estado de existencia a otro veria reducida su consuncién al minimo,
hasta ser practicamente imperceptible. Este es un tema muy diferente, y de
hecho, trascendente para la Ciencia Oculta. En este, como en otros casos, las
voluntades disciplinadas adecuadamente pueden lograr su propésito, y las
causas producir los efectos. Por supuesto, la Unica pregunta seria, cuales
son estas causas, y cOmo, a su vez, pueden ser originadas. Levantar, hasta
donde puede permitirse, el velo de este aspecto del Ocultismo, es el objeto
del presente articulo.

Debemos establecer como premisa recordarle al lector dos ensenanzas
Teosoficas, constantemente dadas en «lsis sin Velo» y en otros trabajos
misticos—a saber, (a) que finalmente el Kosmos es Uno—Uno bajo infinitas
variaciones y manifestaciones, y (b) que el llamado hombre es un ser
«compuesto»—compuesto no solo en el sentido exotérico cientifico de ser
un conjunto de las llamadas unidades de densa vida material, sino también
en el sentido esotérico de ser una sucesion de siete formas o partes de si
mismo, interconectadas entre si. Para ponerlo mas claro, diremos que las
formas mas etéreas no son sino duplicados del mismo fisico—cada una mas
sutil, ubicdndose entre los espacios inter-atbmicos mas densos de la
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siguiente. Tendra el lector que comprender que éstas no son en absoluto
sutilezas, ni «espiritualidades» en el sentido de la espiritualidad Cristiana.
En el hombre que uno ve reflejado en su espejo, en realidad se encuentran
varios hombres, o un hombre compuesto de varias partes; cada uno la
exacta contraparte del otro, sélo que la «configuracion atémica» (a falta de
mejores palabras) de cada uno, esta distribuida de manera tal que sus
atomos inter-penetran a los de la forma «mas densa» que le sigue. No
importa, para nuestro presente propésito, como los Tedsofos, los
Espiritualistas, Budistas, Kabalistas, o Vedantistas, cuentan, separan,
clasifican, ubican o le llamen a éstos, sino que esa guerra de palabras se deje
para otra ocasion. Tampoco importa qué relacién tenga cada uno de estos
hombres con respecto a los «elementos» del Kosmos del que forman parte.
Este conocimiento, aunque de vital importancia en otros sentidos, no
necesita explicaciones o discusiones por ahora. Tampoco nos interesa que
los Cientificos nieguen la existencia de dicha configuracion, ya que sus
instrumentos resultan inadecuados para hacer que sus sentidos lo perciban.
Simplemente  contestaremos—«hagan mejores y mas sensibles
instrumentos, y probablemente lo lograran».

Todo lo que tenemos que decir es que, si estan impacientes por beber de
«El Elixir de la Vida,» y vivir mil aflos 0 més, tomen nota de lo aqui dicho
por nosotros con respecto al tema, y saquen sus propias conclusiones. Pues
la ciencia esotérica no dara la mas minima esperanza de lograr el objetivo
deseado alguna vez, de ninguna otra manera; aunque la ciencia moderna o
exacta, como se le llama—se ria de ello.

Asi pues, hemos llegado al punto donde tenemos que decidirnos—
literalmente, no metaféricamente—a romper el cascaron exterior conocido
como envoltura o cuerpo mortal, y salir de él, vistiéndonos con el siguiente.
El «siguiente» no es espiritual, sino sélo una forma mas etérea. Mediante
un largo periodo de instruccién y practica nos adaptaremos para poder vivir
en este éter, periodo durante el cual iremos eliminando el cascardn exterior
gradualmente, a través de cierto procedimiento (las indicaciones al respecto
se encuentran mas adelante) nos prepararemos para esta transformacion
fisioldgica.

¢Como lo haremos? En primer lugar, dispondremos de nuestro cuerpo
actual, visible, material,—del Hombre, como se le llama; aunque, de hecho,
es su cascaron—para proceder con él. Permitasenos tener presente que la
ciencia nos ensefia que aproximadamente cada siete afios cambiamos de
piel tan efectivamente como cualquier serpiente; y lo hacemos de manera
tan gradual e imperceptible que no tiene ciencia comprobarlo después de
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algunos afos de incesante estudio y observacion, nadie tiene la mas ligera
duda de que esto es un hecho.

Es mas, podemos comprobar que después de un periodo de tiempo
cualquier corte o herida en el cuerpo, aunque sea profunda, muestra una
tendencia a reparar la pérdida y a renovarse; un pedazo de piel perdida es
muy pronto reemplazado por otro. Por eso, si un hombre es desollado vivo
parcialmente, en ocasiones puede sobrevivir y cubrirse con una nueva piel,
asimismo nuestro astral o cuerpo vital—el cuarto de los siete (toda vez que
ha atraido e integrado en si mismo al segundo) es mucho mas etéreo que el
fisico—y esta hecho para adaptar sus particulas a los cambios atmosféricos.
Todo el secreto consiste en tener éxito en desdoblarlo hacia el exterior, y
separarlo del visible; y mientras sus atomos, generalmente invisibles,
proceden a condensarse en una masa compacta, deshacerse gradualmente
de las viejas particulas de nuestra envoltura visible a fin de hacerlas moriry
dispersarlas antes de que un nuevo conjunto similar tenga tiempo de
desarrollarse y reemplazarlas. No podemos decir nada mas. Magdalena no
es la Unica que puede mencionarse por tener «siete espiritus» en su interior,
aunque hay hombres que tienen un numero menor de espiritus (jque
término mas equivocado, esa palabra!) en su interior, no son una minoria o
la excepcion; son fallas de la naturaleza—hombres y mujeres incompletos. *

Cada uno de ellos tiene que subsistir al mas denso que le antecede, y
consecutivamente morir. La excepcion es el sexto que es asimilado e
incorporado al séptimo. El «Dhatu» ** del antiguo fisiélogo hindu tiene un
doble sentido, el esotérico se corresponde con el tibetano «Zung» (los siete
principios del cuerpo).

Los Asiaticos, tenemos un proverbio, seguramente nos fue transmitido, y
los Hindues lo repitieron, ignorantes de su significado esotérico. Ha sido
conocido desde siempre por los viejos Rishis quienes lo incorporaron
familiarmente entre las personas humildes y los nobles a quienes
instruyeron, pasando asi mas adelante. Los Devas musitan de boca a oido a
cada hombre —t0 solo—si lo deseas—seras «inmortal.» Agreguen a esto lo
dicho por un autor Occidental, que si un hombre cualquiera pudiera
comprender tan solo por un momento que tendra que morir algun dia,
moriria en ese mismo momento. El lluminado percibira que en estos dos

* Esto no debe ser tomado como queriendo decir que dichas personas estan totalmente
privadas de uno o de algunos de los siete principios—un hombre que ha nacido sin un
brazo todavia tiene su contraparte etérea; pero son tan latentes que no pueden
desarrollarse, y por tanto, se consideran como no existentes.— Ed. Teos.

** Dhatu—Ilas siete principales substancias del cuerpo humano: quilo, carne, sangre,
grasa, huesos, médula, semen.
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refranes, sabiéndolos entender adecuadamente, esta revelado todo el
secreto de la Longevidad. Nosotros morimos cuando nuestra voluntad deja
de ser lo suficientemente fuerte para hacernos vivir. En la mayoria de casos,
la muerte llega cuando el sufrimiento y el agotamiento de la fuerza vital,
acompafnados de un subito cambio en nuestra condicion fisica se vuelven
tan intensos como para debilitar, por un solo instante, nuestra «conexiéon
con la vida,» o fuerza de voluntad para vivir. Hasta entonces, no importa
cuan grave pueda ser la enfermedad, cuan agudo el dolor, sélo estaremos
enfermos o heridos, segln sea el caso.

Esto explica los casos de muerte subita por alegria, miedo, dolor, pena u
otras causas. El sentimiento de una tarea de vida consumada, de la
inutilidad de la existencia de uno, aun si se cumplié con determinacion,
produce la muerte tan cierto como lo hace el veneno o la bala de un rifle.
Por otro lado, una seria determinacién para seguir con vida, de hecho, ha
llevado muchos a pasar por las crisis de las enfermedades mas severas, en
perfecta calma.

Ante todo, en tal caso, se debe tener el valor—la Voluntad—Ila absoluta
conviccion de estar en lo cierto, para sobrevivir y seguir adelante. * Sin eso,
todo lo demas es en vano. Y para tener firmeza en la intencion, se debe
poseer, no solo una resolucion momentanea, no solo un gran deseo de corta
duracion, sino un esfuerzo firme y perseverante, tanto como pueda

* El Coronel Olcott ha explicado ironicamente la fuerza creativa o re-creativa de la
Voluntad, en su «Catecismo budista.» Alli demuestra —por supuesto, hablando en
nombre de los Buddhistas del Sur— que dicha Voluntad para vivir, si no se extingue
en la vida presente, salta por sobre el abismo de la muerte corporal, y se vuelve a
combinar con los Skandhas, o serie de cualidades que conformaron al individuo en
una nueva personalidad. Por tanto, el hombre renace como resultado de su propio
anhelo insatisfecho de existencia objetiva. El Coronel Olcott lo establece de la manera
siguiente:

P.123 ;Qué es lo que en el hombre le da la ilusion de tener una individualidad
permanente?

R. Tanh4, o el deseo insatisfecho de vivir. El ser que ha hecho aquello por lo que debe
premiarsele o castigarsele en el futuro, y que tiene Tanh4, renacera por influencia del
Karma.

P. 124. ;Qué es lo que renace?

R.Un nuevo agregado de Skandhas, o individualidad, generada por lo mas
recientemente logrado por la persona que acaba de morir.

P. 128. (A qué causa debemos atribuir las diferencias que hay en la combinacién de los

Cinco Skandhas, lo cual hace a cada individuo diferente de otro?

. Al Karma del individuo en su anterior nacimiento.

. 129. (Cudl es la fuerza o energia que estando en accién, bajo la guia del Karma,

produce al nuevo ser?

. Tanha —la «Voluntad de vivir.»

U
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prolongarse y mantenerse concentrado sin distraerse un solo momento.
En una palabra, el supuesto «Inmortal» debe mantenerse alerta noche y
dia, consciente de si mismo. Vivir—vivir—vivir—debe ser su inquebrantable
determinacion. Debe permitirse lo menos posible ser desplazado fuera de si
mismo. Podra objetarse que esta es la forma mas recalcitrante de egoismo,
—que es absolutamente contrario a nuestras tareas TeosoOficas de
benevolencia, y desinterés, y a nuestras consideraciones en favor de la
humanidad. Muy bien, visto desde una perspectiva miope, asi es. Pero, para
hacer el bien, como en todo lo demas, un hombre debe tener el tiempo y los
materiales con qué trabajar, pues son los medios indispensables para
adquirir poderes por medio de los cuales hacer mucho mayor bien que sin
ellos. Cuando éstos por fin se llegan a dominar, las oportunidades de
emplearlos se presentan, pues llega el momento en que ya no son precisos la
consciencia y el esfuerzo extras—es el momento en que se rebasa el punto
de retorno con seguridad. Dando por supuesto que aqui estamos tratando
con aspirantes y no con chelas avanzados, debemos sefialar que en el primer
grado son absolutamente indispensables una voluntad determinada, férrea,
y una clara consciencia de si mismo. No debe creerse, sin embargo, que al
candidato se le exija que sea inhumano o insociable en su despreocupacion
por los demés. Semejante imprudente conducta egoista seria tan perjudicial
para él, como lo contrario, derrochar su fuerza vital en la satisfaccién de sus
deseos fisicos. Todo lo que se le pide es una mera actitud negativa. Hasta
gue el punto sin retorno se alcance, no debe «disponer» su energia en un
excesivo 0 apasionado apego por cualquier causa, no importa cuan noble,
cuan «buena,» cuén elevada sea. * Lo cual, podemos asegurar formalmente
al lector, le traera su recompensa de muchas maneras—quiza en otra vida,
quizas en este mundo, de otro modo tenderia a acortar la misma existencia
que desea conservar, tal como lo hacen la autocompasioén y el libertinaje.
Por eso, so6lo algunos de los verdaderamente grandes hombres del mundo
(por supuesto, los vividores sin moral que han empleado grandes poderes
en malos usos, quedan excluidos del tema) —los martires, los héroes, los
fundadores de religiones, los libertadores de naciones, los lideres de las

* En el capitulo xi Consideraciones Césmicas Sociales, del «Mundo Oculto,» del Sr.
Sinnett, el muy explotado por el autor, y ain méas dudoso cronista asegura que
todavia nadie de su «grado es como el rudo héroe de Bulwer,» Zanoni... «nos
hallamos lejos de ser momias sin corazon, desprovistos de moral» y agrega que pocos
de ellos «querrian desempeniar en la vida el papel de una flor seca entre las hojas de
un libro de rimbombante poesia.» Pero nuestro Adepto omite mencionar que uno o
dos grados mas altos, y tendré que someterse durante un periodo de afios a dicho
proceso de momificacion, a menos que, de hecho, abandone voluntariamente una
tarea de toda la vida y—Muera. —Ed.
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revoluciones—siempre han sido miembros de la longeva «Hermandad de
Adeptos,» la cual fue acusada por algunos y durante muchos afos de
egoismo. (lgual que a los Yoguis, y Fakires de la India moderna—la mayoria
de los cuales estan trabajando actualmente, pero a quienes la tradicion de la
letra muerta, les exige que mantengan los principios de su tarea—mostrarse
bien muertos a cualquier sentimiento interior o emocion.) A pesar de la
pureza de sus corazones, de la grandeza de sus aspiraciones, del desinterés
de su auto-sacrificio, no pueden hacer su vida porque en tal caso estarian
desperdiciando el tiempo. Ellos podran ejercer poderes que el mundo ha
Ilamado en ocasiones milagros; podran electrizar y subyugar a la Naturaleza
humana mediante una Voluntad inquebrantable y siendo honestos consigo
mismos; también podran poseer una, asi llamada, inteligencia
sobrehumana; incluso tener conocimiento de, y estar en comunién con
miembros de nuestra propia Hermandad oculta; pero, habiendo decidido
voluntariamente consagrar su energia vital en beneficio de otros, en lugar
de a ellos, han renunciado a la vida; y, al morir en la cruz o en el cadalso, o
abatidos, espada en mano, en el campo de batalla, o desplomandose
agotados después de consumar exitosamente el proposito de su vida, en el
lecho de muerte de sus camaras, todos ellos han gritado al final: «jEli, Eli,
lama sabactani!»

Hasta ahora todo esta bien. Pero, la voluntad de vivir, aunque poderosa,
hemos comprobado, en el transcurso rutinario de la vida mundana, que no
puede vencer a la agonia de la muerte. La frenética, y una y otra vez
renovada lucha de los elementos Kosmicos para hacer frente a un cambio de
decisiéon, en contra de la voluntad que los controla, como a un par de
caballos desbocados que luchan contra el decidido conductor que los sujeta,
es tan constante e intensa, que los mayores esfuerzos de una voluntad
humana no disciplinada que actda dentro de un cuerpo no dispuesto,
resultan finalmente indtiles. EI maximo heroismo del soldado mas valiente;
el sincero deseo por la anhelada amada; el hambre de codicia del insaciable
avaro; la mas incuestionable fe del mas recalcitrante fanatico; Ila
insensibilidad al dolor mas practicada del piel roja mas resistente o del
medianamente entrenado Yogui hindud; la filosofia mas madura del mas
ilustre pensador—todos fracasan por igual, finalmente. De hecho, los
escépticos argumentaran, en contra de la verdad del presente articulo, que
en base a la experiencia, se observa a menudo como las mentes mas
apacibles y mas irresolutas y los mas débiles de envoltura fisica se resisten a
«la Muerte» en mayor medida que los hombres de elevada espiritualidad
poseedores de una voluntad inquebrantable o que los egoistas mas
inflexibles e intransigentes, y que el jornalero, el guerrero y el atleta con
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cuerpo de acero. En la realidad, sin embargo, la clave del secreto de estos
fendbmenos aparentemente contradictorios esta en lo mismo que ya hemos
expuesto. Si el desarrollo fisico del denso «cascardon exterior» se da
paralelamente y en la misma proporcion que la voluntad, es 16gico pensar
gue ninguna ventaja se obtendra al final, con el propdésito de fortalecerla. Si
un ejército moderno adquiere las mejores armas, no tendréa la superioridad
absoluta si el enemigo también las tiene. Por tanto, en seguida resultara
evidente, para quienes lo analicen, que muchos de los ejercicios por medio
de los cuales, lo que se conoce como una «naturaleza poderosa y
determinada,» se perfecciona para lograr sus propdsitos en el escenario del
mundo visible, requieren de, y son inutiles sin un desarrollo paralelo de la
Ilamada «densa» envoltura animal, resultando en breve dicha naturaleza,
neutralizada, para el propdsito del tema que tratamos, por el hecho de que
sus propias acciones dan al enemigo armas iguales a las suyas. La fuerza de
la propension a morir es devuelta en la misma proporcion a la voluntad que
se le opone; pero como es acumulativa, subyuga a la fuerza de voluntad y
finalmente triunfa. Por otro lado, puede suceder que una fuerza de voluntad
débil y vacilante que reside en una envoltura fisica débil y poco
desarrollada, se vea reforzada por algun deseo insatisfecho—Ichcha
(deseo)—como es llamado por los Ocultistas indios (por ejemplo, una madre
gue anhela con todo su corazon sobrevivir para proteger a su hijo
huérfano)—como para controlar y vencer, durante un breve lapso, los
estertores fisicos de un cuerpo que se ha vuelto temporalmente superior.

Todo el razonamiento entonces, de la primera condicién para prolongar
la vida en este mundo, es: (a) desarrollar una Voluntad tan poderosa como
para superar la tendencia hereditaria (en un sentido Darwiniano), de los
atomos que componen la «densa» y visible envoltura animal, iniciando asi
una etapa individual de cierto proceso de transformacion Késmica; y (b)
debilitar de esa manera la accion concreta de la envoltura animal como para
hacerla mas ddcil a la fuerza de Voluntad. Para derrotar a un ejército, debe
desmoralizarsele, introduciendo en €l la desorganizacion.

Por tanto, lograrlo, es el propoésito real de todos los ritos, ceremonias,
ayunos, «oraciones,» meditaciones, iniciaciones y procedimientos de
autodisciplina impuestos por varias sectas Orientales esotéricas, desde el
sendero de la aspiracion puray elevada que lleva a las etapas superiores del
Adeptado Real, hasta las temibles y desagradables pruebas por las cuales
tiene que pasar el Adepto del «Sendero de la mano lzquierda», se debe
conservar en todo momento la ecuanimidad. Los procedimientos tienen sus
ventajas y sus desventajas, sus usos especificos y abusos, sus partes
esenciales y no esenciales, sus variados velos, mascaradas, y laberintos.
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Pero en todos, el resultado esperado finalmente se logra, aunque por
diferentes procedimientos. La Voluntad se fortalece, se reanima y se dirige,
y los elementos que se oponen a su accion se desmoralizan de inmediato.

Ahora, para cualquiera que piense un poco mas y relacione las diversas
teorias de la evolucion, tomadas, no de cualquier fuente ocultista, sino del
conocido manual cientifico accesible a cualquiera—desde la hipotesis de la
altima variacion en los habitos de las especies—digamos, la adquisicion de
habitos carnivoros por el loro de Nueva Zelanda, por ejemplo—hasta los
mas lejanos vislumbres del Espacio exterior y la Eternidad, enunciados en
la doctrina de «la Nube de Fuego», le resultard claro que todos ellos se
basan en un solo postulado. Dicho postulado es, que el impulso una vez
dado a la hipotética Unidad tiende a repetirse; y por tanto, que cualquier
cosa «hecha» por algo en determinado tiempo y lugar, tiende a repetirse en
otros tiempos y lugares.

Tal es el razonamiento admitido por la herencia y el atavismo. De eso
mismo, aplicado a nuestra conducta ordinaria, se desprende la notoria
facilidad con que los «hdébitos,»—malos o buenos, segun sea el caso—se
adquieren, y no se dudara que esto aplica, como regla, tanto a lo moral e
intelectual, como al mundo fisico.

Mas aun, la Historia y la Ciencia nos comprueban claramente que habitos
fisicos bien definidos conducen a resultados morales e intelectuales bien
definidos. De ahi que jamas ha habido una nacién conquistadora
conformada por vegetarianos. Ni siquiera en los viejos tiempos arios
aprendimos que los mismos Rishis, de cuya erudicién y practica hemos
obtenido los conocimientos de Ocultismo, jaméas prohibieron a la casta
Kshetriya (el ejército) cazar o la dieta carnivora. Ocupando, como ellos lo
hicieron, un lugar predominante en el ente politico en el contexto del
mundo actual, los Rishis jamas tuvieron la mas minima idea de interferir
con ellos, ni de restringir los habitos de los tigres de la selva. Lo cual no
afecto la labor de los Rishis.

El aspirante a la longevidad debe entonces mantenerse en guardia contra
dos peligros. Debe tener cuidado sobre todo de los pensamientos animales e
impuros. * Pues la Ciencia ha demostrado que el pensamiento es dinamico,
por lo que la fuerza de un pensamiento pone en accion a los nervios hasta
manifestarse exteriormente, afectando los enlaces moleculares del hombre
fisico. Aunque los hombres internos, ** logren sublimar su organismo, éste
todavia esta compuesto de hecho, no tedricamente, por particulas, y todavia

* En otras palabras, el pensamiento tiende a provocar el hecho.— G. M.
** Usamos la palabra en plural, pero recordamos al lector que, segun nuestra doctrina, el
hombre es septenario.— G. M.
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estdn sujetos a la ley de que toda «accidén» tiende a repetirse; por lo que
tienden a emprender una accion similar a la de la «envoltura» méas densa
con la que estan en contacto, y ocultos en su interior.

Y, por otra parte, ciertas acciones tienden a producir de hecho
condiciones fisicas adversas a los pensamientos puros, por ende, a las
condiciones requeridas para desarrollar el predominio del hombre interno.

Para regresar al aspecto practico. Una mente saludable normal, en un
cuerpo saludable normal, resulta un excelente punto de partida. Aunque
una naturaleza excepcionalmente fuerte y sincera consigo misma puede
ocasionalmente recuperar el terreno perdido por la degradacion mental o el
mal uso fisico, empleando los medios apropiados, bajo la direccién de una
firme resolucion, sin embargo, a menudo las cosas han ido tan lejos que ya
no queda energia suficiente para seguir luchando por prolongar la vida;
aunque lo que en lenguaje Oriental se llama el «mérito» del esfuerzo,
contribuye en algunas ocasiones a suavizarlas y en otras a mejorarlas.

Como quiera que sea, el mencionado sendero de la autodisciplina
comienza aqui. Puede establecerse brevemente que, en esencia, s un
sendero de desarrollo moral, mental, y fisico, que se debe recorrer en
paralelo—uno es inutil sin los demas. EI hombre fisico debe volverse mas
puro y sensible; el hombre mental mas penetrante y profundo; el hombre
moral mas bondadoso y filosofico. Y puede afirmarse que todo el sentido de
la abstinencia—aunque sea auto-infligida—esta por demas.

No todo resulta exclusivamente «bien» cuando se impone mediante la
fuerza fisica; las amenazas o los sobornos (sean de naturaleza fisica o, de la
Ilamada «espiritual»), le son absolutamente indtiles a la persona que hace
alarde de ellos, su hipocresia tiende a envenenar la atmosfera moral del
mundo, sino que el deseo de ser «bueno» 0 «puro,» para que sea fructifero
debe ser espontaneo. Debe ser un auto-impulso nacido desde dentro, una
verdadera preferencia para algo superior, no una abstenciéon del vicio por
temor a la ley: tampoco una castidad forzada por miedo al qué diran; ni una
benevolencia ejercida a traves del amor a la alabanza o el temor a las
consecuencias en una supuesta Vida Futura. *

Se comprendera enseguida, en relacién con la doctrina de la tendencia a
la repeticion de los actos, anteriormente discutida, que el sendero de la
autodisciplina recomendado como el Unico camino a la Longevidad por el
Ocultismo, no es una teoria «visionaria» que plantea «ideas» vagas, Sino
gue hoy por hoy es un sistema cientificamente disefiado de ejercicios. Es un
sistema por medio del cual cada particula de los multiples hombres que

* El Coronel Olcott explica al Budista de manera clara y concisa; la doctrina del Mérito o
Karma, en su «Catecismo budista» (Pregunta 83).— G. M.
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componen al individuo septenario recibe un estimulo, y el habito de hacer lo
necesario para lograr ciertos propésitos, por su propio libre albedrio y con
«agrado.» Debe practicar y perfeccionar cada uno con la intencion de
hacerlo de buen talante. Esta regla aplica sobre todo en el caso del
desarrollo del Hombre. La «virtud» puede resultarle muy fructifera en su
sendero—puede llevarlo a alcanzar los mas grandes resultados. Pero para
que sea eficaz tiene que practicarla con alegria no con desgano o desagrado.
Como consecuencia de la consideracion anterior, el candidato a la
Longevidad, al iniciar el sendero debe empezar por evitar sus deseos fisicos,
mas no basandose en ninguna teoria sentimental de «bueno» o «malo»,
sino por la buena razon siguiente. Dado que, segun una muy conocida y
actualmente en boga teoria cientifica, su envoltura material visible esta
constantemente renovando sus particulas; querra, al abstenerse de
satisfacer sus deseos, llegar al final de cierta etapa durante la cual las
particulas que conformaron al hombre vicioso, y que lo predispusieron al
mal, son eliminadas. Simultaneamente, el cese de dichas funciones tiende a
obstruir la entrada de nuevas particulas en reemplazo de las viejas, que
conlleven la tendencia a repetir los hechos. Y, mientras éste sera el
resultado particular en lo referente a ciertos «vicios,» el resultado general
de la abstinencia de todos los actos sera (mediante una modificacion de la
muy conocida ley Darwiniana de la atrofia por falta de uso) la disminucion
de lo que podemos llamar «densidad relativa» del cascaron exterior y de su
conexion con él (como resultado de no poner en accidén sus moléculas); en
tanto que la disminucién en la cantidad de sus actuales constituyentes
estard dada (como cuando se utilizan pesos en una balanza) por el
incremento en la introduccién de particulas mas etéreas.

¢,Cuales deseos fisicos debe descartar y en qué orden? Primero que nada,
debe dejar el alcohol en todas sus formas; porque no le proporciona
nutricién, ni placer directo alguno (mas alla de la dulzura o la fragancia que
puede obtenerse al catar el vino, etc., el alcohol, en si mismo, no es esencial)
ni siquiera para los elementos mas densos de la envoltura «fisica»; induce a
actos de violencia, a tener prisa por hablar, por vivir la vida, tensién que
solo puede ser tolerada por elementos muy pesados, burdos y densos, los
cuales, por accion de la muy conocida ley de Re-acciéon (en frase comercial,
ley de la «oferta y demanda») tiende a tomarlos del medio ambiente
exterior, y por ende, neutralizando directamente el objetivo que tenemos en
perspectiva.

Enseguida viene el comer carne, y por las mismas razones, aunque en
menor grado. Aumenta la prisa por vivir la vida, las ganas de hacer las
cosas, la violencia de las pasiones. Puede ser bueno para un héroe que tiene
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gue luchar hasta morir, pero no para el sabio en cierne que tiene que vivir
y...
El siguiente en el orden es el deseo sexual; pues éste, ademas de la gran
derrama de energia (fuerza vital) en otros lechos, de muchas maneras
diferentes, méas alla de lo primario (como, por ejemplo, la pérdida de
energia en la concupiscencia, los celos, etc.), conlleva a una atraccion
directa por cierta materia original del Universo de calidad inmoral,
simplemente porque las sensaciones fisicas mas atrayentes sélo son
posibles en ese grado de densidad. Junto con y aln mas alla de todas éstas y
de otras formas de satisfacer los sentidos (incluyendo no sélo las
generalmente conocidas como «perversiones,» sino todas aquellas, que
aunque comunmente se consideran como «inocentes,» quedan descartadas
para darle placer a su cuerpo—las mas inofensivas para los demas y las
menos «inmorales,» es el criterio para descartarlas hasta el final, en cada
caso)—jpara poder alcanzar la purificacion moral.

Tampoco debe imaginarse que en la mayoria de casos la «abstinencia»,
como generalmente es entendida, puede resultar de mucha utilidad para
acelerar el proceso de «eterilizacion». Esa es la piedra en que muchas de las
sectas esotéricas Orientales han tropezado, y la razon por la cual han caido
en meras supersticiones. Los monjes Occidentales y los Yogis Orientales,
gue piensan que alcanzaran la cuspide de los poderes por medio de la
concentracion de su pensamiento en su ombligo, o permaneciendo de pie en
una pierna, practican ejercicios que no sirven para otra cosa que no sea
fortalecer la fuerza de voluntad, la cual a veces se aplica para satisfacer los
méas bajos deseos. Estos son ejemplos de un desarrollo unilateral e
insignificante. De nada sirve el ayuno mientras apetezca la comida. El cese
del deseo de comida sin que se deteriore la salud es la sefial que indica que
puede tomarse en menores y en cada vez decrecientes cantidades hasta
llegar el limite extremo compatible con la vida. Se habra concluido la etapa
cuando solo requiera agua.

Tampoco resulta de utilidad alguna, para lograr el proposito particular de
la longevidad, reprimir la inmoralidad mientras siga anhelandola en su
corazon; y asi sucesivamente con todo los deméas deseos interiores
insatisfechos. Lo mas esencial es librarse del deseo interiormente, para
enseguida asemejarse a lo real ya sin su descarada hipocresia e inutil
esclavitud.

Esto debe hacerse a través la purificacion moral del corazén. Las «mas
bajas» inclinaciones deben ser las primeras—luego las demas. Primero la
avaricia, luego el miedo, enseguida la envidia, el orgullo mundano, la falta
de caridad, el odio; detras de ellos, la ambicién y la curiosidad deben
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descartarse consecutivamente. Paralelamente deben fortalecerse las partes
mas etéreas y llamadas «espirituales» del hombre. Razonando de lo
conocido a lo desconocido, debe procurarse y practicarse la meditacion. La
meditacion es el anhelo inexpresable del Hombre interno que «viaja rumbo
a lo infinito,» y que en tiempos antiguos era el verdadero significado de la
adoracion, pero en la actualidad carece de sinonimo alguno entre los
idiomas europeos, porque ya no existe en Occidente, aunque su nocion se
ha popularizado a través de las farsas inventadas conocidas como oracion,
celebracidn, y contricion. A lo largo de todas las etapas de entrenamiento, el
equilibrio de la consciencia—la certeza de que todo esta bien en el Kosmos,
y por tanto en ustedes mismos—debe mantenerse. EI proceso de vivir la
vida no debe apresurarse sino retardarse, en lo posible; hacer lo contrario
puede ser bueno para los demas—quizé incluso para ustedes mismos en
otras esferas, pero aceleraria su muerte en vida.

Tampoco deben descuidarse las circunstancias exteriores en esta primera
etapa. Recuerden que un Adepto, aunque «vive» para inspirar en las mentes
ordinarias la idea de su ser inmortal, no es invulnerable a las influencias del
exterior. El entrenamiento para prolongar la vida, por si mismo, no es un
seguro contra accidentes. Hasta donde llega la preparacion fisica, la espada
aun puede cortar, la enfermedad entrar, el veneno afectar. Este caso es muy
claro y ha sido maravillosamente expuesto en «Zanoni,» y ha sido bien
descrito tal como es, a menos que el «adeptado» en general resulte una
mentira sin fundamento. El Adepto podra estar mas a salvo de los peligros
ordinarios que el mortal comun, pero lo esta en virtud del conocimiento
superior, la calma, la frialdad y la penetracion que su prolongada existencia
y sus necesidades afines le han permitido adquirir; no en virtud de algun
poder para sobrevivir al proceso en si. El estd a salvo como un hombre
armado con un rifle esta mas a salvo que un simio sin nada; aunque todavia
no a salvo en el sentido en que el Deva (dios) se supone que estd mas a salvo
gue un hombre.

iSi este es el caso del alto Adepto, cuanto mas resulta indispensable que el
nedfito no solo se proteja sino que recurra a todos los medios posibles para
asegurarse la duracion de vida necesaria para completar el proceso de
dominar los fenomenos que llamamos muerte! Podra cuestionarse, ¢por
qgué los Adeptos superiores no lo protegen? Quizas lo hacen en cierta
medida, pero un nifno debe aprender a caminar solo; pues eximirlo de sus
propios esfuerzos en cuanto a su seguridad, seria destruir un elemento
indispensable para su desarrollo—el sentido de la responsabilidad. ¢Qué
clase de valor o conducta se le podria pedir a un hombre enviado a luchar, si
va provisto con armas insuperables y vestido con una armadura
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impenetrable? Por tanto, el nedfito debe procurar, hasta donde sea posible,
cumplir al pie de la letra con cada norma dispuesta por la ley sanitaria tal
como ha sido establecida por los cientificos modernos. Aire puro, agua pura,
comida pura, ejercicio moderado, horario regular, ocupaciones y ambientes
agradables, todos son, si no indispensables, al menos Uutiles para su
desarrollo. Es para asegurar éstos, al menos tanto el silencio como la
soledad, que los Dioses, las Sagas, los Ocultistas de todas las edades se han
retirado tanto como ha sido posible a la quietud de algun lejano pais, a la
frescura de una cueva, a lo profundo del bosque, a lo extenso del desierto, o
la cima de las montafas. (No es sugestivo que los Dioses siempre han
preferido los «lugares altos»; y que, hasta hoy dia, la seccion mas
prominente de la Hermandad Oculta en la tierra habita en una meseta de la
montafia mas alta de la tierra? * Tampoco debe desdefar el principiante la
ayuda de la medicina y de un buen régimen médico. Todavia es un simple
mortal, y requiere la ayuda de un simple mortal.

Supodngase, sin embargo, que todas las condiciones requeridas, 0 que se
considera se requieren (pues los detalles y las multiples formas de lo
requerido, es demasiado numerosa para ser detallada aqui), se cumplan,
«¢cudl es el siguiente paso?» se preguntara el lector. Bien, si no ha habido
ningun retroceso o negligencia en el procedimiento indicado, los proximos
resultados fisicos seran los siguientes:

Al principio, el nedéfito tendra que poner mas empefio en las cosas
espirituales y puras. Gradualmente las tareas burdas y las ocupaciones
materiales no sélo le resultardn triviales o un estorbo, sino simple y
literalmente intolerables. Se ocupara con mas agrado con las sensaciones
simples de la Naturaleza—Ila clase de sentimiento que uno puede recordar
haber experimentado de nifio. Se sentira mas enardecido de corazon,
seguro, feliz. Debe tener cuidado de que la sensacion de juventud renovada
no lo desencamine, o0 se arriesgara a caer en su misma vida mas degradante
de antes e incluso en las més bajas profundidades. «La accidén y la Re-accion
son equivalentes.»

En este momento el deseo de comida comenzara a aminorar. Hay que
dejar que suceda gradualmente—no es necesario ayunar. Debe tomar lo que

* La estricta prohibicion a los judios de servir a «sus dioses encima de las altas
montafas y encima de las colinas» se remonta hasta la renuencia de sus antiguos
ancestros a permitir que las personas, en la mayoria de los casos no aptos para ser
Adeptos, eligieran una vida de celibato y ascetismo, o en otras palabras, siguieran el
adeptado. Esta prohibicion tenia un significado esotérico antes de que se convirtiera
en una prohibicion incomprensible, en el sentido de la letra muerta: por eso no sélo
India, cuyos hijos otorgaron honores divinos a los Sabios, sino todas las naciones
consideraron a sus Adeptos e iniciados como divinos.—G.M.
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sienta que necesita. La comida que apetezca debe ser lo mas frugal y
natural. La fruta y la leche generalmente son lo mejor. Enseguida, como
hasta ese momento, ira simplificando la calidad de su comida, gradual—
pero muy gradualmente—en la medida en que sea capaz de disminuir la
cantidad. Se preguntaran: «;Puede un hombre vivir sin comida?» jNo!,
pero antes de que se burlen, consideren la clase de proceso al que nos
estamos refiriendo. Es un hecho notorio que muchos de los organismos mas
bajos y mas simples carecen de sistema excretor. El gusano comun de
Guinea es un excelente ejemplo. Tiene un organismo algo complicado, pero
carece de conducto excretor. Todo lo que consume—las substancias mas
despreciables del cuerpo humano—las aprovecha para crecer vy
reproducirse. Viviendo, como lo hace, entre las capas de tejidos humanos,
no excreta comida sin digerir. El neéfito humano, en cierta etapa de su
desarrollo, pasa por una situacion en cierto sentido anéloga, con la
diferencia o diferencias de que €l si excreta, pero a través de los poros de su
piel, y por los cuales también entran otras particulas de materia etérea que
contribuyen a su sustento. * Por lo demas, toda la comida y la bebida
apenas le son suficientes para mantener en equilibrio las partes «densas»
de su cuerpo fisico que aun quedan luego de reparar su gastada piel a travées
de la sangre. Mas tarde, el proceso de desarrollo celular en su cuerpo sufrira
una transformacién; una transformacién para bien, al contrario de lo que
sucede en la enfermedad, para mal— se volvera todo vida y sensibilidad, y se
alimentara del Ether (Akasha). Pero para nuestro nedfito esa etapa esta atn
muy lejana.

Probablemente, mucho antes de que esa etapa haya llegado, otros
resultados, no menos sorprendentes e increibles para el no iniciado, habran
surtido efecto para dar a nuestro neéfito valor y consuelo en su dificil tarea.
No seria sino una trivialidad repetir lo que han dicho una y otra vez (al
ignorar su verdadera razon) cientos y cientos de escritores acerca de la
felicidad y la satisfaccion que da una vida sencilla y pura. Pero, a menudo, al
comienzo mismo del proceso algun resultado fisico real, inesperado e
impensado por el nedfito, ocurre. Alguna enfermedad crénica, hasta ahora
considerada incurable, puede dar un giro favorable; o €l mismo puede
desarrollar poderes curativos mesmerianos; o la agudizacion hasta ahora
desconocida de algunos de sus sentidos puede sorprenderlo. La razén de
estas cosas es, como hemos dicho, ni milagrosa ni dificil de comprender. En
primer lugar, el subito cambio en la direccion de la energia vital (que, a
pesar de la opinion que tengamos de ella y de su origen, es reconocida por

* E| se encontrara en un estado similar al estado fisico de un feto antes de nacer en el
mundo.— G.M.
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todas las escuelas de filosofia como la fuerza més oculta y como la fuerza
motriz) produce resultados de cierta naturaleza. En segundo lugar, la
Teosofia ensefia, como dijimos anteriormente, que un hombre esta
constituido por varios hombres que nos interpenetran, y desde este punto
de vista (aunque es muy dificil expresar la idea en palabras), resulta natural
gue la «eterilizacion» progresiva del mas denso y mas burdo de todos ellos,
literalmente da mas libertad a los demés. Un tropel de caballos puede ser
obstaculizado por una multitud y tendran mucha dificultad para abrirse
paso; pero si cada uno de los de la multitud pudiera transformarse de
repente en un fantasma, habria muy poco que los frenara. Y puesto que
cada entidad interior es mas tenue, activa, y volatil que la exterior, y como
cada una mantiene una relaciéon con elementos, espacios, y propiedades
diferentes del Kosmos, de los cuales trataremos en otros articulos de
Ocultismo, la mente del lector comprendera que—aunque la pluma del
escritor no logre expresarlo en una docena de volumenes—se despliegan
extraordinarias posibilidades ante el neofito.

Muchas de las posibilidades hasta aqui sugeridas pueden ser
aprovechadas por el neofito para su propia seguridad, pasatiempo, y para
beneficiar a quienes se encuentren a su alrededor; pero la manera en que lo
haga, ir4 en proporcion a su aptitud—es una prueba por la cual tendra que
pasar, y el mal uso de estos poderes ciertamente lo llevara a la pérdida de
ellos como resultado natural. El Itchcha (o deseo) evocado de nuevo por las
perspectivas que se abren puede retrasar o detener su progreso.

Pero hay otra parte del Gran Secreto a la que debemos referirnos, y en
este mismo instante, pues la primera, de una larga serie de edades, ha
permitido revelarla al mundo, pues la hora ha llegado.

El lector ilustrado no necesitara que se le recuerde de nuevo que uno de
los mas grandes descubrimientos que inmortalizaron el nombre de Darwin
es la ley de que un organismo siempre tiende a repetir, en una etapa de vida
similar, las cosas que hicieron sus progenitores, lo mas seguro en absoluta
proporcion a dicha etapa de vida similar. Un resultado de esto es, que, en
general, los seres organizados mueren a una edad (en promedio) igual a la
de sus progenitores. Es verdad que existe una gran diferencia entre las
edades actuales en las que los individuos de una especie dada mueren. La
enfermedad, los accidentes y el hambre son los principales agentes
causantes de esto. Pero, cada especie tiene un limite plenamente reconocido
dentro del cual se ubica la existencia de una Raza, y no se conoce a alguno
gue sobreviva més alla. Esto también aplica a la especie humana, como a
cualquier otra. Ahora, suponiendo que se lograra superar cada circunstancia
posible relacionada con la salud, y evitar cada accidente y enfermedad que
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pudiese padecer un hombre de complexion normal, en algun caso
particular, aun asi, como es sabido por los médicos, llegara un momento en
que las particulas del cuerpo sentiran la tendencia hereditaria a hacer lo que
les producira inevitablemente la muerte, y obedeceran. Sera obvio para
cualquier persona que lo analice que, si por algun procedimiento, este
climaterio critico pudiera superarse por completo, el peligro subsecuente de
«Muerte» seria proporcionalmente menor, conforme pasaran los afios.
Ahora esto, que ninguna mente y cuerpo normales e impreparados han
podido hacer, es posible en determinadas circunstancias para la voluntad y
complexién de quien se ha preparado especialmente. Porque tiene menos
particulas densas sensibles a la tendencia hereditaria—pues cuenta con la
ayuda de los fortalecidos «hombres interiores» (cuya duracién normal
siempre es mayor, incluso a la muerte natural, que la envoltura exterior
visible) y cuenta con la ejercitada e indomable Voluntad para dirigir y
hacerse cargo de todo. *

De aqui en adelante el sendero del aspirante estara mas despejado. Habra
conquistado al «Morador del Umbral»—el enemigo por herencia de su raza,
y, aunque todavia estd expuesto a peligros siempre nuevos en su avance
hacia el Nirvana, se vera colmado con la victoria, y con renovada confianza y
nuevos poderes para secundarlo, pudiendo lanzarse en pos de la perfeccion.

Pues, debe recordarse, que la naturaleza actia por doquier a través de la
Ley, y que el proceso de purificacion en el cuerpo material visible que
hemos descrito, también se lleva a cabo en los cuerpos interiores e invisibles
a los cientificos, debido a las modificaciones del proceso mismo. Todo
radica en el cambio, y el desarrollo que los cuerpos mas etéreos repiten en
base a los progresos del mas denso, pues aunque multiplican sucesivamente
su duracion, van adquiriendo una calidad cada vez mayor en sus relaciones
con el kosmos que los rodea, hasta llegar al Nirvana donde la Individualidad
mas expandida se une por fin al Absoluto Infinito.

* En relacién con esto, podemos dejar bien establecido lo que la ciencia moderna, y en
especial la fisiologia tiene que decir acerca del poder de la voluntad humana. «La
fuerza de voluntad es un poderoso elemento que determina la longevidad. Este solo
punto debe concederse sin discusién, que de dos hombres en igualdad de
circunstancias, el que tenga mas valor y agallas serd quien mas viva. Uno no necesita
estudiar mucha medicina para aprender que los hombres que mueren podrian igual
vivir si se decidieran a vivir, y que miles de invalidos podrian recuperar las fuerzas si
tuvieran la voluntad natural o adquirida para hacerlo. Aquéllos que no tienen otra
calidad de vida favorable, cuyos érganos corporales casi todos estdn enfermos, para
guienes cada dia es un dia mas de dolor, asediados por influencias que les acortan la
vida, aun ellos, viven solo por la voluntad.»—Dr. George M. Beard.
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De la descripcién anterior del proceso, se deducira por qué es tan raro ver
a un «Adepto» en la vida comun y corriente; pues, pari passu, con la
«eterilizacion» de sus cuerpos y el desarrollo de sus capacidades,
experimenta una desilusion cada vez mayor, y por asi decirlo, un
«desinterés» por las cosas de nuestra vida comun y corriente. Como el
fugitivo que en su huida va arrojando a lo lejos los articulos que le impiden
avanzar, comenzando con el més pesado, asimismo quien aspira burlar a la
«Muerte» abandona todo lo que ésta ultima le puede arrebatar. En el
progreso de la Negacion se puede prescindir de todo excepto de la ayuda.
Como dijimos antes, el Adepto no se vuelve «inmortal» como generalmente
se entiende la palabra. Al llegar a la edad limite de Muerte de su raza, o
cuando la ha rebasado, en realidad ya esta muerto, en el sentido ordinario,
es decir, ya se ha liberado de todas o casi todas las particulas materiales
como lo hubiera hecho necesariamente al entrar en la agonia de la muerte.
Ha ido muriendo gradualmente a lo largo de todas las etapas de su
Iniciacion. La catastrofe no puede pasarle por encima dos veces. Ha ido
extendiendo a lo largo de varios afios un proceso apacible de disolucién que
a otros les sucede desde en un breve lapso hasta en unas cuantas horas. El
Adepto superior estd, de hecho, muerto para el mundo, y esta
completamente inconsciente del mismo; se ha olvidado de sus placeres y
despreocupado por sus miserias en la medida en que esto involucra al
sentimentalismo, pues el estricto sentido del Deber jamas le impide
percatarse de su propia existencia. Los nuevos sentidos etéreos abiertos a
esferas mas vastas son para nosotros superiores, en relacion a los nuestros,
abiertos a lo Infinitamente Pequefo. Nuevos deseos y satisfacciones, nuevos
peligros y nuevos obstaculos van surgiendo ante los nuevos sentidos y las
nuevas percepciones; y muy alla, en lo profundo de la bruma—tanto literal
como metaféricamente—se queda nuestra descuidada y pequefia tierra
abandonada por aquéllos que sin pretextos «se marchan para reunirse con
los dioses.»

Ademas, a partir de lo ya descrito, quedara en claro qué tonteria es que
las personas pidan a un Tedsofo que «les consiga ponerse en contacto con
los Adeptos mas altos.» Es sumamente dificil que pueda convencerse a uno
0 dos, incluso ante la agonia de un mundo, a perjudicar su propio
perfeccionamiento por entrometerse en asuntos mundanos. El lector
ordinario dird: «Esto no es asemejarse a dios. Esto es el colmo del
egoismo.»... Pero hay que dejarlo que comprenda que un Adepto muy alto,
al comprometerse a redimir un mundo, necesariamente tiene que exponerse
una vez mas a Encarnar. Y, ¢acaso los resultados anteriores, a ese respecto,
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han sido lo suficientemente alentadores como para motivarlo a un nuevo
intento?

Una profunda consideracion de todo lo que hemos escrito, también dara
al Teosofo una idea de lo que pretenden cuando piden se les ponga en
camino de ganar practicamente «poderes superiores.» Bueno, tan claro
como se puede poner en palabras, ahi esta el Sendero... ¢lograran
recorrerlo?

Tampoco debe ocultarse que lo que para un simple mortal son peligros
inesperados, tentaciones y enemigos, también son obstaculos en el sendero
del nedfito. Ademas, que por ninguna otra razon imaginable, sino por la
sencilla razon de que, de hecho, al disponer de nuevos sentidos, aun no
tiene practica en su uso, y nunca antes ha sido testigo de las cosas que ve.
Un hombre que nace ciego y que subitamente recobra la vision no domina
de inmediato el sentido de la perspectiva, sino que, como un bebé, creera en
algunos casos, que la luna esta a su alcance, o, en otros, tomara un carbén
encendido con la confianza mas imprudente.

Y ¢cual es, podria cuestionarse, la recompensa a su renuncia a todos los
placeres de la vida, a su impasible renuncia a todos los intereses profanos, a
ir en pos de una meta desconocida en la vida que parece cada vez mas
inalcanzable? Puesto que, al contrario de algunos credos antropomarficos,
el Ocultismo no ofrece a sus seguidores la permanencia eterna en un cielo
de placeres materiales, tras ganarlo por el s6lo hecho de haber sido bajado
rapidamente hasta el fondo de una tumba. Aunque, de hecho, a menudo se
da el caso de que muchos estarian dispuestos con agrado a morir ahora
mismo por causa de semejante paraiso. EI Ocultismo tampoco ofrece la
posibilidad de obtener facilmente y de manera rapida placeres, sabiduria y
vida eternos. Sélo promete desarrollarlos, en cada vez mas espaciosas
vueltas espirales ocultas tras velos sucesivos, en una perpetua sucesion de
posibilidades cada vez mas amplias que conducen al Nirvana. Asimismo,
esto necesariamente da paso a las nuevas responsabilidades que los nuevos
poderes traen consigo, y a que el incremento en la capacidad de sentir
placer trae consigo una mayor sensibilidad al dolor. A esto, la Unica
respuesta que puede darse es doble: (1) la conciencia de Poder, por si
misma, es el mas exquisito de los placeres, y se satisface incesantemente al
desarrollar nuevos medios para su empleo y (2) como ya se ha dicho—éste
es el Unico sendero por el cual se encuentra una minima probabilidad
cientifica de evitar la «Muerte», de asegurar una memoria perpetua, de
obtener sabiduria infinita, y por tanto ayudar grandemente a la humanidad,
toda vez que el Adepto pase con seguridad el punto de retorno. Es
indispensable una logica, tanto fisica como metafisica, para respaldar el
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hecho de que sélo por medio de una absorcion gradual en lo infinito puede
la Parte integrarse al Todo, y que por ahora sélo se puede sentir, saber, y
disfrutar de Todo, cuando se pierde en el Todo Absoluto, en el vortice de ese
Circulo Inalterable donde nuestro Conocimiento se vuelve Ignorancia, y el
Todo mismo se identifica con la Nada.

G. M.
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LA frase que dice: «Vivir—vivir—vivir—debe ser su inquebrantable
determinacion,» publicada en el articulo «EI Elixir de la Vida», es citada a
menudo por lectores superficiales no simpatizantes, como un argumento de
gue las ensefianzas del ocultismo son la forma mas concentrada de egoismo.
Para decidir si esas criticas estan en lo cierto o no, debe definirse primero el
significado de la palabra «egoismo.»

Conforme a las fuentes autorizadas, egoismo es—

Tomar exclusivamente en consideracion el propio interés o bienestar; aquel supremo
amor propio o preferencia por si mismo, que induce a la persona a encaminar todos sus
propositos para anteponer su propio interés, poder, o felicidad, sin considerar el de los
demas.

En resumen, un individuo absolutamente egoista es quien sélo piensa en
si mismo y en nadie mas, 0, en otras palabras, el que esta tan fuertemente
imbuido de un sentido de la importancia de su propia personalidad y que
para €l eso es lo que corona sus pensamientos, deseos y aspiraciones, mas
alla de la cual todo es un absoluto vacio. Ahora, ¢podria decirse, entonces,
gue un ocultista es «egoista» si desea vivir, en el sentido que le da a este
verbo quien escribi6 el articulo sobre «EIl Elixir de la Vida»? Se ha dicho
muchisimas veces que el fin principal de todo aspirante al conocimiento
oculto es Nirvana o Mukti, cuando el individuo, liberado de toda Uphadi
mayavica, se unifica con Paramatma, o en términos del cristianismo,
cuando el Hijo se hace uno con el Padre. Para lograr ese proposito debe
rasgar todo velo de ilusidén que crea un sentido de aislamiento personal, un
sentimiento de estar separado de El Todo. O, en otras palabras, el aspirante
debe descartar gradualmente toda clase de egoismo, el cual nos afecta a
todos en mayor o menor medida. El estudio de la Ley de la Evolucion
Cosmica nos ensefia que cuanto mas se asciende en la evolucidon, mas se
tiende a la unidad. De hecho, la Unidad es la tarea fundamental de la
Naturaleza, y quienes por vanidad y egoismo van contra de sus propositos
no pueden sino incurrir en el castigo de la aniquilacion total. Por tanto, el
ocultista reconoce que el altruismo y el sentimiento de filantropia universal
constituyen las leyes inherentes de nuestro ser, y todo lo que hace es
procurar destruir las cadenas del egoismo con que Maya nos mantiene
atrapados. En nuestros dias, la lucha entre el Bien y el Mal, entre Dios y
Satanas, entre Suras y Asuras, Devas y Daityas, que se menciona en los
libros sagrados de todas las naciones y razas, simboliza la batalla entre los
deseos altruistas y los egoistas, que tiene lugar en el hombre que trata de
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seqguir los propésitos mas altos de la Naturaleza, hasta que las tendencias
animales, creadas por el egoismo, son dominadas por completo, y el
enemigo es totalmente derrotado y aniquilado. Con frecuencia se ha
reiterado en varias obras teosoéficas y otros escritos ocultos, que la Unica
diferencia entre un hombre ordinario que trabaja junto con la Naturaleza
durante el curso de la evolucion Kdsmica, y un ocultista, es que éste ultimo,
debido a sus conocimientos superiores, adopta ciertos métodos de
entrenamiento y disciplina que aceleran dicho proceso de evolucidn,
alcanzando asi, en un lapso relativamente breve, la cima que a un individuo
corriente le tomaria alcanzar quiza miles y miles de afios. En resumen, en
unos cuantos miles de afos llega a tener la clase de evolucion que la
humanidad corriente obtiene tal vez en la sexta o séptima Ronda de un
Manvantara, o evolucion ciclica. Es obvio que el hombre promedio no
puede llegar a ser un Mahatma en una sola vida, o mejor dicho, en una sola
encarnacion. Por otra parte, quienes han estudiado las ensefianzas ocultas
referentes al Devachan y nuestros estados post-mortem, recordaran que
entre dos encarnaciones hay un periodo considerable de existencia
subjetiva. Cuanto mayor sea el numero de tales periodos Devachanicos,
mayor serd el numero de afios sobre el que se amplia dicha evolucion. El
principal objetivo del ocultista es, lograr tal control de si mismo como para
ser capaz de regular sus estados futuros, y asi acortar gradualmente la
duracién de su existencia Devachanica entre dos encarnaciones. Al avanzar
en su desarrollo, llega un tiempo en que, entre una muerte fisica y su
siguiente renacimiento, no hay ningin Devachan sino una especie de suefio
espiritual; el trauma de la muerte, por decirlo asi, lo sumerge en un estado
de inconsciencia del cual se recupera gradualmente hasta después de haber
renacido, para continuar su sendero. El lapso de este suefio puede variar
desde 25 hasta 200 afios, segun el grado de su evolucién. Pero también
puede considerar que hasta este periodo es un desperdicio de tiempo, y por
tanto, dedicar todos sus esfuerzos a acortar su duracion, hasta llegar
gradualmente a un punto en que el paso de un estado de existencia a otro es
casi imperceptible. Esta viene a ser como su ultima encarnacion, pues el
trauma de la muerte no vuelve a dejarlo inconsciente. Esta es la idea que el
autor de «EI Elixir de la Vida» trata de transmitir cuando dice:

Al llegar a la edad limite de Muerte de su raza, o cuando la ha rebasado, en realidad
ya esta muerto, en el sentido ordinario, es decir, ya se ha liberado de todas o casi todas
las particulas materiales como lo hubiera hecho necesariamente al entrar en la agonia de
la muerte. Ha ido muriendo gradualmente a lo largo de todas las etapas de su Iniciacion.
La catastrofe no puede pasarle por encima dos veces. Ha ido extendiendo a lo largo de
varios afos un proceso apacible de disolucion que a otros les sucede desde en un breve
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lapso hasta en unas cuantas horas. EI Adepto superior esta, de hecho, muerto para el
mundo, y estd completamente inconsciente del mismo; se ha olvidado de sus placeres y
despreocupado por sus miserias en la medida en que esto involucra al sentimentalismo,
pues el estricto sentido del Deber jamas le impide percatarse de su propia existencia.

El procedimiento de emisidn y atraccion de atomos, que esta en control
del ocultista, ha sido discutido de manera extensa en ese articulo y en otros
escritos. Por medio de este procedimiento, se va deshaciendo gradualmente
de todas las viejas particulas densas de su cuerpo, sustituyéndolas por otras
mas finas y etéreas, hasta el momento en que el ya mencionado Sthdla
Sharira estd completamente muerto y desintegrado, viviendo entonces en
un cuerpo enteramente de su propia creacion, adecuado a su tarea. Este
cuerpo es esencial para sus propésitos, pues como dice «EI Elixir de la
Vida»:

Para hacer el bien, como en todo lo demas, un hombre debe tener el tiempo y los
materiales con qué trabajar, pues son los medios indispensables para adquirir poderes
por medio de los cuales hacer mucho mayor bien que sin ellos. Cuando éstos por fin se
llegan a dominar, las oportunidades de emplearlos se presentan.

Dando las instrucciones practicas para ese propésito, el mismo articulo
dice:

El hombre fisico debe volverse més puro y sensible; el hombre mental mas penetrante
y profundo; el hombre moral més bondadoso y filosofico.

Soslayan estas importantes consideraciones quienes malinterpretan el
pasaje siguiente:

Ademas, a partir de lo ya descrito, quedara en claro qué tonteria es que las personas
pidan a un Tedsofo que «les consiga ponerse en contacto con los Adeptos mas altos.» Es
sumamente dificil que pueda convencerse a uno o dos, incluso ante la agonia de un
mundo, a perjudicar su propio perfeccionamiento por entrometerse en asuntos
mundanos. El lector ordinario dird: «Esto no es asemejarse a dios. Esto es el colmo del
egoismo.»

Ahora, al tildar el pasaje anterior como si inculcase egoismo, los criticos
superficiales dejan de lado muchas verdades profundas. En primer lugar,
olvidan que otros pasajes ya citados establecen la negacién de si mismo
como una condicién indispensable para triunfar, y que dicen que, al avanzar
se adquieren nuevos sentidos y poderes con los cuales puede hacerse mucho
mayor bien que sin ellos. Cuanto mas espiritual se hace el Adepto, menos
puede inmiscuirse en los asuntos mundanos ordinarios, y tiene que
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dedicarse mas al trabajo espiritual. Innumerables veces se ha repetido que
el trabajo en el plano espiritual es tanto mas superior que el trabajo en el
plano intelectual, como el trabajo en este ultimo es superior al del plano
fisico. Los Adeptos muy elevados, por tanto, si ayudan a la humanidad, pero
solo espiritualmente; de acuerdo a su constitucién estan impedidos para
interferir en los asuntos mundanos. Pero esto se aplica sélo a los Adeptos
muy elevados. Existen diversos grados de Adeptado, y los de cada grado
trabajan por la humanidad en los planos a los que han ascendido. Solo los
Chelas viven en el mundo, hasta que ascienden a cierto grado. Y es
precisamente porque los Adeptos estan cuidando al mundo, que disponen
gue sus Chelas vivan y trabajen en él, como lo saben muchos de los que han
estudiado el tema. Cada ciclo produce sus propios ocultistas capaces de
trabajar por la humanidad de su época en todos los diferentes planos. Pero,
cuando los Adeptos prevén que en cierto periodo determinado la
humanidad sera incapaz de producir ocultistas que trabajen en
determinados planos, en semejantes ocasiones ellos proveen, ya sea
renunciando voluntariamente a su propio ascenso y esperando hasta que la
humanidad avance hasta ese grado, o bien rehusandose a entrar en Nirvana
y sometiéndose a la reencarnacion a fin de preparar el trabajo para cuando
llegue la hora. Y aunque el mundo no es consciente del hecho, aun asi,
incluso ahora mismo existen ciertos Adeptos que prefirieron permanecer en
status quo, rehusandose recibir grados superiores, en beneficio de las
futuras generaciones de la humanidad. En resumen, como los Adeptos
trabajan en armonia, puesto que la unidad es la ley fundamental de su
existencia, han hecho, como si dijéramos, una division del trabajo,
conforme a la cual uno de ellos hace su tarea en el plano que le corresponde,
en pro de la elevacion espiritual de todos nosotros—por tanto, el proceso de
longevidad mencionado en «El Elixir de la Vida» es solamente un medio
para lograr el fin que, lejos de ser egoista, es el propdsito mas altruista al
cual un ser humano puede dedicarse.
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EN GENERAL parece prevalecer un concepto equivocado sobre este tema.
Uno se encierra durante algun tiempo en una habitacion, y se dedica a
contemplar pasivamente la nariz, una mancha en la pared, o, quizas, un
cristal, con la ilusion de que tal cosa es el verdadero metodo de
contemplacion indicado por el Raja Yoga. Muchos no comprenden que el
verdadero ocultismo exige un desarrollo fisico, mental, moral y espiritual,
en paralelo, dafiandose fisica y espiritualmente, al practicar lo que
equivocadamente creen es Dhyana. Unos cuantos casos pueden
mencionarse aqui provechosamente, como una advertencia a los
estudiantes exageradamente entusiastas.

En Bareilly, el que esto escribe, conocié a un miembro de la Sociedad
Teosofica, de Farrukhabad, que hablé de sus experiencias y derramo
lagrimas amargas de arrepentimiento por sus tonterias pasadas—como las
llamé. Al parecer, quince o veinte afos atras, habiendo leido algo sobre la
contemplacion en el Bhagavad Gita, comenzé a practicarla por su cuenta,
sin haber alcanzado una comprension correcta de su significado esotérico,
haciéndolo durante varios afios. Al principio experimentd una sensacion de
placer, pero simultaneamente encontré que gradualmente perdia su
autodominio; hasta después de unos afos descubrio, para su gran
desconcierto y pena, que ya no era su propio amo. Sentia como su corazén
se habia vuelto realmente mas pesado, como si tuviera una carga encima.
No tenia control sobre sus sensaciones, era como si la comunicacion entre el
cerebro y el corazon se hubiera interrumpido. Como las cosas empeoraron,
con disgusto suspendio su «contemplacion.» Esto sucedié hace siete afnos;
y, aungue desde entonces no se ha sentido mas mal, nunca podra recobrar
su condicién original de mente y cuerpo saludables.

Otro caso fue objeto de observacion por parte del que esto escribe, en
Jubbulpore. El referido caballero, después de leer a Patanjali y otros
trabajos similares, comenzo6 a sentarse a la «contemplacion.» Después de
un corto tiempo comenzd a ver visiones anormales y a oir campanillas
musicales, pero ni sobre estos fendmenos ni sobre sus propias sensaciones
podia ejercer control alguno. No podia producir a voluntad estos resultados,
ni podia detenerlos cuando ocurrian. Pueden citarse numerosos ejemplos
similares. Mientras escribe estas lineas, el que esto documenta tiene sobre
su mesa dos cartas referentes a este asunto, una proviene de Moradabad y la
otra de Triquinopoli. Para abreviar, todo este tipo de enredos se debe a un
malentendido de lo que significa la contemplacion, tal como es ensefiada a
los discipulos por todas las escuelas de Filosofia Oculta. Con el fin de
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ofrecer un atisbo de la Realidad a través del denso velo que envuelve los
misterios de esta Ciencia de Ciencias, fue escrito un articulo, el «Elixir de la
Vida». Desafortunadamente, en muchos casos, la semilla parece haber caido
en tierra estéril. Algunos de sus lectores prenden con alfileres su fe en la
siguiente oracion del referido articulo:

Razonando de lo conocido a lo desconocido, debe procurarse y practicarse la
meditacion.

Pero, jay! sus prejuicios les han impedido comprender lo que es la
meditacion. Se olvidaron que la meditacion de la que se hablo—«es el
anhelo inexpresable del hombre interno que «viaja rumbo a lo infinito,» y
gue en tiempos antiguos era el verdadero significado de la adoracion»—
como expone la frase que es continuacion de la cita anterior. Una buena
cantidad de luz puede arrojarse sobre este asunto si el lector se remite a una
parte mas al inicio del mismo documento, y lee atentamente los parrafos
siguientes:

Asi pues, hemos llegado al punto dénde tenemos que decidirnos—literalmente, no
metaféricamente—a romper el cascardén exterior conocido como envoltura o cuerpo
mortal, y salir de él, vistiéndonos con el siguiente. El «siguiente» no es espiritual, sino
s6lo una forma maés etérea. Mediante un largo periodo de instruccion y practica nos
adaptaremos para poder vivir en este éter, periodo durante el cual iremos eliminando el
cascaron exterior gradualmente, a traveés de cierto procedimiento... nos prepararemos
para esta transformacion fisioldgica.

¢Como lo haremos? En primer lugar, dispondremos de nuestro cuerpo actual, visible,
material,—el Hombre, como se le llama; aunque, de hecho, es su cascarbn—para
proceder con él. Permitasenos tener presente que la ciencia nos ensefia que
aproximadamente cada siete afios cambiamos de piel tan efectivamente como cualquier
serpiente; y lo hacemos de manera tan gradual e imperceptible que no tiene ciencia
comprobarlo después de algunos afios de incesante estudio y observacién, nadie tiene la
mas ligera duda de que esto es un hecho... si un hombre es desollado vivo parcialmente,
en ocasiones puede sobrevivir y cubrirse con una nueva piel, asimismo nuestro astral o
cuerpo vital... esta hecho para adaptar sus particulas a los cambios atmosféricos. Todo el
secreto consiste en tener éxito en desdoblarlo hacia el exterior, y separarlo del visible; y
mientras sus atomos generalmente invisibles proceden a condensarse en una masa
compacta, deshacerse gradualmente de las viejas particulas de nuestra envoltura visible
a fin de hacerlas morir y dispersarlas antes de que un nuevo conjunto tenga tiempo de

desarrollarse y reemplazarlas. No podemos decir nada mas.

La correcta comprension del proceso cientifico anterior dara una pista al
significado esotérico de la meditacion o de la contemplacion. La ciencia nos
ensefia que el hombre cambia su cuerpo fisico continuamente, y que este
cambio es tan gradual que resulta casi imperceptible. ¢Por qué entonces no
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podria darse un caso similar con el hombre interno? Este ultimo también
estd desarrollando y cambiando sus atomos a cada momento. Y lo que
atraigan estos nuevos grupos de atomos depende de la Ley de Afinidad—de
los deseos que tiene la morada corporal del hombre—atrayendo sélo las
particulas necesarias para darles expresion.

Pues la Ciencia ensefia que el pensamiento es dindmico, y la fuerza del pensamiento
evocada por la accion nerviosa se difunde al exterior, afectando las relaciones
moleculares del hombre fisico. Los hombres internos, aunque hayan sublimado su
organismo, éste todavia esta compuesto de hecho, no tedricamente, por particulas, y
todavia estan sujetos a la ley de que toda «accion» tiende a repetirse; por lo que tienden
a emprender una accién similar a la de la «envoltura» mas densa con la que estan en
contacto, y ocultos en su interior.

¢Para qué se esfuerza el aspirante de Vidya Yoga si no es para obtener
Mukti cambiandose gradualmente del cuerpo més denso al que le sigue con
menor densidad, hasta que todos los velos de Maya han sido sucesivamente
removidos y el Atma se vuelve uno con Paramatma? ;Acaso supone que
este extraordinario resultado puede lograrse en dos o cuatro horas de
contemplacion? ¢En las restantes veinte o veintidos horas que el devoto no
estd encerrado en su cuarto meditando, el proceso de emisién de &tomos y
su reemplazo, esta detenido? ¢Si no es asi, entonces como atraera durante
todo ese lapso s6lo a los que convienen a su proposito? De los comentarios
anteriores resulta evidente que asi como el cuerpo fisico requiere una
atencién incesante para prevenir la entrada de alguna enfermedad,
asimismo el hombre interno requiere una atencion incesante, para que
ningdn pensamiento consciente o0 inconsciente logre atraer &atomos
inconvenientes a su progreso. Este es el significado real de la
contemplacion. El factor primordial para dirigir el pensamiento, es la
Voluntad.

Sin eso, todo lo demas es en vano. Y para tener firmeza en la intencién, se debe
poseer, no s6lo una resolucion momentanea, no sélo un gran deseo de corta duracion,
sino un esfuerzo firme y perseverante, tanto como pueda prolongarse y mantenerse
concentrado sin distraerse un solo momento».

El discipulo haria bien para tomar nota de la clausula puesta en cursivas

en la cita anterior. El también debe tener permanentemente grabado en su
mente que:
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De nada sirve el ayuno mientras apetezca la comida»... Librarse del deseo interior es
lo més esencial, para enseguida asemejarse a lo real ya sin su descarada hipocresia e
inatil esclavitud.

Sin haber comprendido la importancia de este hecho tan importante,
cualquiera que en algin momento encuentre un pretexto para estar en
desacuerdo con alguien de su familia, o que sufra alguna herida en su
vanidad, o tenga un fugaz relumbron sentimental, o un deseo egoista de
utilizar el poder Divino para propositos materiales—debe de inmediato
darse a la contemplacion y hacerse pedazos en la piedra que separa lo
conocido de lo desconocido. Cualquiera que se encuentre revolcandose en el
fango de lo exotérico, es porque no sabe lo que es vivir en el mundo ni lo
gue es ser del mundo; en otras palabras, cuidarse Uno de uno mismo es un
axioma casi incomprensible para el profano. Los Hindues deben saberlo
mejor por la vida de Janaka que, aunque monarca reinante, conservaba el
titulo de Rajarshi y se decia que habia logrado el Nirvana. Oyendo hablar de
su gran fama, unos fanaticos sectarios llegaron hasta su corte para poner a
prueba el poder de su Yoga. Tan pronto como ingresaron en la habitacion de
la corte, el rey leyendo sus pensamientos—un poder que todo Chela obtiene
en cierta etapa—dio en secreto algunas instrucciones a sus guardias para
gue dispusieran en ambas aceras de una calle en particular en la ciudad,
filas de muchachas bailando y cantando las canciones mas voluptuosas.
Entonces mando llenar con agua hasta el borde algunas gharas (jarras)
para que al menor movimiento derramaran sus contenidos. Ordeno a los
sabihondos, que cada uno con una ghara (jarra) llena sobre su cabeza,
pasara por esa calle, rodeados de soldados con las espadas desenvainadas
listas para usarlas en su contra si dejaban que se derramara aunque fuera
una sola gota de agua. De vuelta en palacio, después de pasar la prueba con
éxito, el Rey-Adepto les preguntd a los pobres complices qué habian
encontrado en la calle por donde les habia mandado pasar. Con gran
indignacion contestaron que la amenaza de cortarlos en pedazos habia
puesto a trabajar tanto sus mentes que no habian pensado en nada mas que
en el agua sobre sus cabezas, y la intensidad de su atencidon no les habia
permitido darse cuenta qué estaba sucediendo a su alrededor. Entonces
Janaka les dijo que basandose en el mismo principio podrian comprender
facilmente que, aunque estaba exteriormente comprometido en la
administracion de los asuntos de su Estado, él podia, al mismo tiempo, ser
un Ocultista. También les dijo que, aunque estaba en el mundo, no era del
mundo. En otras palabras, que sus aspiraciones interiores le habian guiado
constantemente hacia adelante, rumbo a la meta en la que su yo interno
estaba concentrado.
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El R3ja Yoga no estimula ninguna clase de fingimiento, no requiere de
ninguna postura fisica. Tiene que ver con el hombre interno cuya esfera se
establece en el mundo del pensamiento. Tener el ideal mas alto puesto ante
si y esforzarse constantemente por alcanzarlo, es la Unica verdadera
concentracion reconocida por la Filosofia Esoteérica, la cual tiene que ver
con el mundo interno de los noumenos, no con el cascaron exterior del
mundo de los fendmenos.

El primer requisito para lograr semejante concentracion, es la pureza
absoluta de corazon. Bien puede decir el estudiante de Ocultismo, como
Zoroastro, que la pureza de pensamiento, la pureza de palabra, y la pureza
de accidén,—son los principios de quien es capaz de elevarse sobre el nivel
ordinario y reunirse con los «dioses.» Para lograr este propdsito tiene que ir
sembrando el sendero con un sentimiento de filantropia altruista. Pues es el
Unico que lleva hasta el Amor Universal; hacerlo asi, es avanzar hacia la
liberacion de las cadenas forjadas por Maya (la ilusion) alrededor del Ego.

Ningun estudiante puede lograrlo al primer intento, pues como nuestro
Venerado Mahatma dice en el «Mundo Oculto»:

Cuanto mayor sea el progreso hacia la liberacion, mas se debilitara esta sensibilidad,
...a los placeres, a las emociones y aun a los intereses terrestres... hasta que, para coronar
la obra, todos los sentimientos humanos morales o completamente individuales, los
lazos de sangre y de amistad, el patriotismo y la predileccion de raza, vuelvan todos sus
pasos hasta fusionarse en un solo sentimiento universal, el Unico verdadero y santo, el
anico altruista y eterno, jel Amor!; jun Inmenso Amor por toda la Humanidad!

En pocas palabras, el individuo esta fusionado con el Todo.

Por supuesto, la contemplacion, como generalmente es entendida, no
carece de algunas ventajas menores. Desarrolla una serie de facultades
fisicas igual que los gimnastas hacen con los musculos. Lo cual, para los
propositos del mesmerismo fisico esta apenas bien; pero de ninguna
manera es util para el desarrollo de las facultades psicolégicas, como
comprendera el lector reflexivo. Al mismo tiempo, incluso para los
propdsitos ordinarios, la practica no puede dejarse de lado. Si, como
algunos suponen, tuvieran que estar completamente pasivos y perderse en
el objeto que esta frente a ellos, deben recordar que, al estimular la
pasividad de esa manera, ellos mismos, de hecho, permiten que se les
desarrollen facultades mediumnisticas. Como se ha dicho reiteradamente—
el Adepto y el Médium son los dos polos: mientras el primero es
intensamente activo y por tanto, capaz de controlar las fuerzas elementales,
el segundo es intensamente pasivo y por ello incurre en el riesgo de caer
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presa del capricho y la malicia de traviesos embriones de seres humanos, y
de elementales.

Sera evidente, por lo anterior, que la verdadera meditacion consiste en el
razonamiento «de lo conocido a lo desconocido.» Lo «conocido» es el
mundo de los fendmenos, conocibles por medio de nuestros cinco sentidos.
Asi pues, todo lo que experimentamos en este mundo de manifestaciones
son los efectos, por lo que debemos buscar las causas de los mismos en el
noumeno, en lo no manifestado, en el mundo de lo desconocido: lo cual se
logra por medio de la meditaciéon, es decir, de la atencidon constante al
sujeto. Para ello, el ocultismo no depende de un solo método, sino emplea
tanto el método deductivo como el inductivo. El estudiante al principio debe
aprender los axiomas generales que se han explicado lo suficiente en «El
Elixir de la Vida» y en otros escritos ocultos. Lo primero que tiene que hacer
el estudiante es comprender estos axiomas y, empleando el método
deductivo, proceder de lo universal a lo particular. Posteriormente tiene que
razonar de lo «conocido a lo desconocido,» y observar si el método
inductivo, que va de lo particular a lo universal, confirma dichos axiomas.
Este proceso conforma la primera etapa de la verdadera contemplacion. El
estudiante ante todo debe comprender intelectualmente el tema antes de
que se ilusione creyendo que ya logré sus propositos. Cuando haya
cumplido con esto, entonces vendra la siguiente etapa de la meditacion, que
«es el anhelo inexpresable del Hombre interno que «viaja rumbo a lo
infinito.» Antes de que cualquier anhelo semejante pueda ser tomado en
cuenta convenientemente, primero debe establecerse la meta. La etapa mas
elevada, de hecho, consiste en llevar a la practica lo establecido en las
primeras etapas, en cuanto a la comprension de uno mismo. En resumen, la
contemplacion, en su verdadero sentido, es reconocer la verdad, como
Eliphas Levi dice:

Creer sin saber es debilidad; creer, porque uno sabe, es poder.

«El Elixir de la Vida» no s6lo expone los primeros pasos en el sendero
ascendente de la contemplacion sino también le revela al lector como llevar
a la practica las etapas superiores. Describe, a través del proceso de
contemplacion tal como debe hacerse, la relacion del hombre, «lo
conocido,» lo manifestado, el fenbmeno, con «lo desconocido,» lo no
manifestado, el noimeno. Le ensefa al estudiante el ideal a contemplar y
como remontarse hasta alcanzarlo. Pone frente él la naturaleza de las
capacidades internas del hombre y como desarrollarlas. A un lector
superficial, esto quizas le pueda parecer la cima del egoismo. La reflexiéon,
sin embargo, mostrara que, de hecho, es todo lo contrario. Pues enseia al
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estudiante que para comprender el noumeno, debe identificarse con la
Naturaleza. En lugar de verse a si mismo como un ser aislado, aprende a
verse como una parte del Todo Absoluto. Pues, en el mundo de lo no
manifestado, puede claramente darse cuenta que todo esta controlado por
la «Ley de Afinidad,» la atraccion entre uno y otro. Donde, todo es Infinito
Amor, entendido en su verdadero sentido.

Puede no estar fuera de lugar recapitular ahora lo que ya se ha dicho. Lo
primero que se debe hacer es estudiar los axiomas del Ocultismo y trabajar
en ellos utilizando los métodos deductivo e inductivo, lo cual constituye la
verdadera contemplacién. Para que esto sea a su vez util, lo que se
comprenda tedricamente debe llevarse a la practica.

DAMODAR K. MAVALANKAR
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CHELAS Y CHELAS LAICOS

UN «Chela» es aquella persona que se postula ante un maestro como
discipulo para aprender la practica de «los misterios ocultos de la
Naturaleza y los poderes psiquicos latentes en el ser humano». Al maestro
que lo acepta se le llama Guru en la India, y un verdadero Gurua siempre es
un Adepto en la Ciencia Oculta. Es un hombre con un profundo
conocimiento, exotérico y esotérico, especialmente en este daltimo. Y, que
tiene bajo dominio a su naturaleza carnal por medio de su voluntad; ha
desarrollado en si, tanto el poder (Siddhi) para controlar las fuerzas de la
naturaleza, como la capacidad de escudrifiar sus secretos, valiéndose de los
poderes de su ser, anteriormente latentes; pero ahora activos—este es un
verdadero Guru. Proponerse como candidato al estado de Chela es muy
facil; pero llegar a ser un Adepto, es quiza la tarea mas dificil que cualquier
hombre pueda emprender. Existe un sinnidmero de poetas, matematicos,
mecanicos, estadistas, etc., «natos»; sin embargo, un Adepto nato es algo
practicamente imposible. Pues, aunque muy raramente oimos hablar de
alguien que tiene una extraordinaria capacidad innata para adquirir el
conocimiento y el poder ocultos, incluso ese alguien tiene que pasar por las
mismas pruebas y condiciones y someterse a la misma autodisciplina que
cualquier otro compafero aspirante menos dotado. A este respecto, es una
verdad diamantina que no existe ningun sendero ancho por el cual, puedan
viajar solo los privilegiados.

Durante siglos los Chelas elegidos—fuera del grupo de primogénitos en el
Gon-pa (templo)—han sido seleccionados por los Mahatmas del Himalaya
de entre la casta—tan profusa como innumerable—de misticos natos
Tibetanos. Las Unicas excepciones han sido los casos de occidentales como
Fludd, Thomas Vaughan, Paracelso, Pico de la Mirandola, el Conde de St.
Germain, etc., cuyo temperamento afin con esta ciencia celestial obligo, en
mayor o menor medida, a los inaccesibles Adeptos, a entablar relaciones
personales con ellos, dandoles asi la posibilidad de obtener un fragmento
tan pequeio (o tan grande), de la verdad plena, como fuera posible, bajo sus
condiciones sociales. En el Libro 1V de Kiu-te, en el Capitulo concerniente a
«Las Leyes de los Upéasanas,» aprendemos que las cualidades esperadas en
un Chela eran:

1. Salud fisica perfecta.

2. Pureza mental y fisica absolutas.

3. Predisposicién no egoista, caridad universal, compasién por todos los

Sseres Vivos.
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4. Fe sincera e inalterable en la ley del Karma, a pesar de cualquier

fuerza en la naturaleza que pudiera interferir: una ley cuya traza no

obstaculice ningun interés, ni se desvie por causa de la oracion, o por
ceremonias exotéricas propiciatorias.

5. Valor estoico en toda emergencia, aun a costo de la vida.

6. Percepcion intuitiva de ser el vehiculo de la manifestacion de

Avalokitesvara o Atma Divina (Espiritu;)

7. Calmada indiferencia por; pero dando su justo valor a, todo lo que

conforma el mundo objetivo y transitorio, en su relacion con las regiones

invisibles.

Estas eran, lo minimo requerido al aspirante al estado de Chela perfecto.
Con la unica excepcion de la primera, que en casos raros y especiales, podia
ser modificada, se insistia invariablemente sobre cada uno de estos puntos y
todos debian estar mas o menos desarrollados en su naturaleza interior
gracias a los propios esfuerzos del Chela, antes de que pudiera
verdaderamente ser «puesto a prueba.

Cuando el autodidacta asceta—dentro o fuera del mundo activo, se ha
situado, de acuerdo con su cualidades naturales, por encima de, y se ha
hecho amo de su (1) Sharira, cuerpo; (2) Indriya, sentidos; (3) Dosha,
defectos; (4) Dukkha, dolor; y es capaz de hacerse uno con su Manas,
mente; con su Buddhi, intelecto o inteligencia espiritual; y con su Atma,
alma suprema o espiritu, cuando es capaz de todo esto y ademas reconoce
en Atma la suprema ley en el mundo de las percepciones y a la voluntad
como la suprema fuente de energia (o poder)—entonces, conforme a las
reglas respetadas a lo largo de los tiempos, puede ser tomado bajo la tutela
de alguno de los Iniciados. En ese momento se le revelara el sendero
misterioso en cuyo lejano final obtendra el discernimiento infalible de
Phala, o los frutos de las causas producidas, y se le daran los medios para
alcanzar Apavarga—Ila emancipacion de la miseria de los renacimientos
ciclicos, Pratyabhava, en cuya determinacion el ignorante no tiene
intervencién alguna.

Sin embargo, desde el advenimiento de la Sociedad Teosofica, una de
cuyas arduas tareas consiste en volver a traer a la mente Arya la memoria
dormida de la existencia de esta ciencia y de las mencionadas cualidades
humanas trascendentales, las reglas de seleccién del Chela se han vuelto un
poco laxas. Muchos miembros de la Sociedad Teosofica que de otro modo
no hubieran sido llamados como candidatos al Chelado, al pasar las pruebas
practicas de los puntos anteriores se convencieron, y con sobrada razon
pensaron que, si hasta entonces otros seres humanos habian alcanzado la
meta, también ellos, estando intrinsecamente preparados, podian
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alcanzarla siguiendo el mismo sendero, por lo que insistentemente
presionaron para que se les aceptara como candidatos, y como hubiera sido
interferir con el Karma negarles la oportunidad de al menos comenzar, se
les concedid. Los resultados han sido muy poco alentadores hasta ahora y
con el fin de mostrarles la causa de su fracaso y poner en alerta a otros que,
sin pensarlo, quisieran precipitarse a un destino similar, se dispuso la
elaboracion de este articulo. Los candidatos en cuestion, aunque fueron
plenamente advertidos de ello con anticipacion, comenzaron cometiendo el
error de mirar egoistamente al futuro y de perder de vista el pasado. Se
olvidaron que no habian hecho nada para merecer el excepcional honor de
haber sido elegidos, nada que avalara sus esperanzas de obtener dicho
privilegio; nada de qué ufanarse por poseer siquiera alguna de las
cualidades ya mencionadas. Como hombres del mundo egoista y sensual,
casados o solteros, comerciantes, empleados civiles o militares, o
profesionistas, todos estuvieron en una escuela calculada mas bien para
asimilarlos con la naturaleza animal que para desarrollar su potencial
espiritual. Sin embargo, todos y cada uno de ellos fueron tan vanidosos
COMO para suponer que su caso seria la excepcion a la ley de innumerables
siglos, como si, de hecho, jen su persona le hubiese nacido al mundo un
nuevo Avatara! Todos esperaban que se les ensefiaran las cosas ocultas, que
se les dieran poderes extraordinarios porque—ijbueno, sélo por haberse
unido a la Sociedad Teoséfical En todo caso, debemos ser justos y
mencionar que algunos tomaron la sincera decision de mejorar sus vidas,
dejando atras su mala conducta.

Todos fueron rechazados por principio de cuentas, empezando con el
Coronel Olcott, el mismisimo Presidente, pero tampoco hacemos mal en
decir que no fue aceptado formalmente como Chela hasta que demostro,
durante méas de un afio con duras tareas para la causa y una voluntad
inquebrantable, que podia ser puesto a prueba. Entonces, por todos lados se
oyeron quejas—tanto de los Hindues, que se supone debian tener mas
conocimiento, como de los europeos, los cuales, obviamente, no estaban en
condiciones de saber absolutamente nada de las reglas. Las protestas
consistieron en que a menos de que se diera la oportunidad de probar a
unos cuantos tedsofos, la Sociedad no podria subsistir. Todo otro aspecto
noble y altruista de nuestro programa fue ignorado—el deber de un hombre
hacia su préjimo, a su pais, su deber de ayudar, de iluminar, de animar vy
elevar a los mas débiles y menos afortunados que é€l; todo fue pisoteado y
dejado de lado en la febril carrera por conseguir el adeptado. En todas las
sedes resonaba el mismo reclamo: jfendmenos, fendmenos, fendmenos!; a
los Fundadores se les impidié llevar a cabo su verdadera tarea
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importunandolos para que intercedieran ante los Mahatmas, contra quienes
en realidad era la queja, aungue sus pobres intermediarios fueron el blanco
de toda la agitacion. Al final, la decision, proveniente de las autoridades
superiores, fue que unos cuantos de los candidatos mas insistentes serian
aceptados bajo palabra. El resultado de esta experiencia quiza sea la mejor
muestra, por sobre cualquier cosa que se diga, de lo que conlleva el estado
de Chelay cuéles son las consecuencias del egoismo y de la insensatez. Cada
candidato fue advertido que en cualquier caso debia esperar afios antes de
gue pudiera establecerse su aptitud y que debia pasar por una serie de
pruebas que revelarian todo lo que habia de bueno o malo dentro de él. La
mayoria eran hombres casados, por eso se les denomino «Chelas Laicos,»—
un neologismo en espafiol; aunque su equivalente en idiomas asiaticos es
muy antiguo. Un Chela Laico no es otra cosa sino una persona del mundo
gue manifiesta su deseo de llegar a saber las cosas espirituales.
Practicamente, cada uno de los miembros de la Sociedad Teosofica que
cumple con el segundo punto de los tres que constituyen nuestra
«Declaracion de Objetivos,» es un Chela Laico. Pues, aunque no engrose el
numero de Chelas autenticos, tiene la posibilidad de convertirse en tal,
porque ha cruzado la frontera que lo separaba de los Mahatmas y que por
asi decirlo, se ha hecho notar por Ellos. Al unirse a la Sociedad Teoséfica y
comprometerse a contribuir siempre con su tarea, ha dado su promesa de
actuar, hasta cierto punto, en conformidad con los Mahatmas, por cuya
instancia se organiz0 la Sociedad y bajo cuya proteccion condicional
permanece. Unirse a ella es, entonces, la introduccién; todo el resto
depende enteramente de cada miembro, el cual nunca debera esperar el
mas pequeno «favor» por parte de uno de nuestros Mahatmas o de
cualquier otro Mahatma en el mundo—aun si este Gltimo manifestara su
consentimiento—esto no seria producto del mérito personal. Los Mahatmas
son los servidores de la Ley del Karma, no los jueces. El estado de Chela
Laico no otorga privilegios a nadie: excepto merecer trabajar, bajo la
observacion de un Maestro. Y si el Chela puede o no ver al Maestro, eso no
cambia el resultado; sus pensamientos, sus palabras y acciones buenas
daran sus frutos, las malas, los suyos. Hacer alarde de ser un Chela Laico o
exteriorizarlo, es la manera mas segura de reducir la relacion con el Guru a
un simple nombre carente de significado; porque esa seria la prueba en
primera instancia de la vanidad y de la incapacidad de un futuro progreso.
Durante afnos hemos enseflado en todas partes la maxima: «Primero
merece, luego anhela» una relacion cercana con los Mahatmas.

Actualmente esta vigente en la naturaleza una ley terrible e inalterable,
cuya accion aclara el aparente misterio de la seleccion de ciertos «Chelas»
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gue han resultado ser malos ejemplos de moralidad, en estos ultimos afios.
¢Recordara el lector el viejo proverbio: «deja que los perros sigan
dormidos?» Hay un mundo de significados ocultos en él. Ningun hombre o
mujer conoce su fuerza moral hasta que es probado. Miles llevan una vida
respetable porque nunca han sido puestos a prueba. Esta es una verdad
irrefutable y es la mas apropiada para el presente caso. Alguien que se
compromete a intentar ser Chela, por ese sélo hecho, despierta y exacerba
hasta la desesperacion, todo instinto dormido en su naturaleza animal. Pues
este es el comienzo de una lucha por el control, en la que ni se da ni se pide
tregua. Es a todo o nada, «Ser o No ser»; la victoria, significa el Adeptado;
la derrota, un Martirio indeseable; porque caer victima de la lujuria, el
orgullo, la avaricia, la vanidad, el egoismo, la cobardia o cualquier otra de
las tendencias inferiores es, en realidad, algo muy bajo si se compara con el
modelo de un verdadero ser humano. ElI Chela, no so6lo esta llamado a
enfrentar todos los malos instintos dormidos en su naturaleza, sino ademas
todos los malos deseos acumulados por la comunidad y la nacion a las
cuales pertenece; ya que es parte integrante de dichos agregados, los cuales
afectan tanto al individuo como a la colectividad (ciudad o nacion),
repercutiendo en uno como en el otro. En este caso, en la lucha que libra en
favor de la bondad, se enfrenta a todo el conjunto de maldad que hay a su
alrededor, la cual se arroja con toda su safia sobre él. Si esta satisfecho con
seguir la corriente de sus semejantes, y de ser como ellos—quiza un poco
mejor o algo peor de lo comun—nadie se fijara en €él. Sin embargo, en
cuanto se sabe que ha sido capaz de darse cuenta de la farsa hueca de la vida
social, de su hipocresia, egoismo, sensualidad, codicia y otros aspectos
negativos, determinando elevarse a un nivel superior, de inmediato es
despreciado, y todo lo malo, el fanatismo o los malos deseos, le
desencadenan un torrente de fuerza de voluntad que se le opone. Si es
naturalmente fuerte dara unas cuantas brazadas més, como un nadador
fuerte se remonta contra la corriente que podria llevarse a cualquier otro.
Pues en esta lucha moral, si el Chela tiene un solo defecto en lo mas
recondito de su ser—lo cual es posible, debera y sera sacado a la luz. El
barniz de los convencionalismos que la «civilizacion» nos endilga a todos,
debe eliminarse hasta la ultima capa para que el ser interno, desnudo y
exento del mas tenue velo que pueda ocultar su realidad, se manifieste. Las
costumbres sociales mantienen a los seres humanos, hasta cierto punto,
bajo un freno moral, obligandolos a rendir tributo a la virtud, aparentando
ser buenos, lo sean o no—dichas costumbres deben quedar todas en el
olvido, dichas restricciones deben romperse bajo la presion del Chelado. Por
ahora, el Chela se encuentra en una atmosfera ilusoria—Maya. El vicio le
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muestra su faceta mas cautivante y las tentaciones de los deseos tratan de
atraer al inexperto aspirante a las profundidades de la degradacion
psiquica. Esto no es un caso como el que pinto un gran artista donde se ve a
Satan jugando ajedrez con un hombre que aposté su alma, mientras su
angel de la guarda estd de pie y a su lado para aconsejarlo y asistirlo.
Porque, la lucha es, en el caso del Chela, entre su Voluntad y su naturaleza
carnal, y el Karma prohibe que cualquier angel o Guru interfiera hasta que
se sepa el resultado. Con la vivacidad de una estupenda poesia, Bulwer
Lytton idealiza todo esto para nosotros en su «Zanoni,» una obra que sera
apreciada por siempre por los ocultistas; mientras que en su «Extrafa
Historia», con igual fuerza muestra el lado oscuro de la busqueda oculta y
sus peligros mortales. El otro dia, un Mahatma definio el estado de Chela
como un «disolvente psiquico que carcome toda la escoria, dejando aflorar
solo el oro puro». Si el candidato tiene un ansia dormida por el dinero, por
los enredos de la politica, el ateismo materialista, la vanidad evidente, la
mentira, la crueldad y la gratificacion sensual de cualquier tipo, es casi
seguro que esta semilla brotara; y de igual manera, por otro lado, en lo que
corresponde a las nobles cualidades de la naturaleza humana. El hombre
gue en realidad somos surge. (No es el colmo de la locura, entonces,
abandonar el tranquilo sendero de la vida comuan y corriente, para escalar
los despeinaderos del Chelado sin estar lo suficientemente seguro de poseer
lo que se necesita? Bien dice la Biblia: «Aquél que esta de pie tenga cuidado,
si no quiere caerse»—jpalabras que todo aspirante a Chela deberia tomar
seriamente en consideracion antes de echarse de cabeza al fuego! Para
algunos de nuestros Chelas Laicos, hubiera sido mejor que lo pensaran dos
veces antes de enfrentarse a las pruebas. Traigamos a la mente algunos
lamentables fracasos de los ultimos doce meses. Uno se puso mal de la
cabeza, renegd de los sentimientos nobles expresados apenas unas cuantas
semanas atras y se hizo miembro de una religién que habia, con desprecio e
irrevocablemente, comprobado era falsa. Un segundo se hizo delincuente y
escapo con el dinero de su patron—este ultimo también Tedsofo. Un tercero
se entregd a la mas baja de las lujurias, confesandola inutilmente, entre
lagrimas y sollozos, a su Gurud. Un cuarto se enredd con una persona del
sexo opuesto y perdio sus amistades mas queridas y verdaderas. Un quinto
mostré sintomas de enajenacion mental y fue llevado a la Corte bajo cargos
de conducta inmoral. Un sexto, cuando estaba por ser arrestado, se dio un
tiro para escapar de las consecuencias de su conducta criminal. Y asi
podriamos seguir y seguir. Todos ellos eran, aparentemente, buscadores
sinceros de la verdad y pasaban ante el mundo como personas respetables.
Externamente, eran buenos candidatos para el estado de Chela, de acuerdo
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con las apariencias; sin embargo: «en el interior, todo era putrefaccion y
huesos de hombres muertos». La capa de barniz del mundo era tan gruesa
gue ocultaba la ausencia de oro verdadero que habia debajo y al hacer su
trabajo el «disolvente», mostro, en cada caso, que el candidato era una
simple figura encalada con escorias morales, desde la periferia hasta el
centro.

En lo anterior nos hemos referido, por supuesto, sélo a los fracasos entre
los Chelas Laicos; sin embargo, también hay éxitos parciales que estan
pasando, gradualmente, por las primeras etapas de su prueba. Algunos
estan siendo Utiles a la Sociedad Teoséfica y al mundo en general mediante
el buen ejemplo y la buena disposicion. Si persisten, ellos y nosotros nos
beneficiaremos. Les esperan pruebas muy arduas; pero «nada es imposible
para quien tiene Voluntad». Las dificultades en el estado de Chela jamés
disminuiran hasta que la naturaleza humana haya cambiado, desarrollando
una nueva. San Pablo, (Romanos, vii., 18, 19), debe haber pensado en un
Chela cuando dijo: «la voluntad esta presente en mi; pero no encuentro
cOmo poner en practica lo que es bueno. Pues el bien que quisiera hacer no
lo hago y el mal que no quisiera hacer, esto si lo hago». En el sabio
Kiratarjuniyam de Bharavi leemos:

Los enemigos que surgen dentro del cuerpo,

dificiles de aplacar—son los bajos instintos—

Debemos combatirlos con voluntad, quien logra dominarlos
Se asemeja al conquistador de los mundos. (xi, 32)

H.P.B.
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CONCEPTOS DE LOS ANTIGUOS SOBRE LOS
CUERPOS PSIQUICOS

DEBE confesarse que el Espiritualismo moderno se quedé muy corto de
ideas, ya mencionadas, debido al calificativo de sobrenatural que se arrogo.
Principalmente porque intenté validar y proponer a los fenGmenos como
pruebas de una vida futura, preocupandose poco de especular en la
diferencia entre materia y espiritu, prefiriendo envanecerse por haber
derribado el Materialismo sin la ayuda de la metafisica. Quizds algun
Platénico podria decir que la creencia en una vida futura concuerda con un
exagerado materialismo practico e incluso dogmatico, aunque mas bien
seria de temer que un materialismo de «mano a boca» (austero, estrecho de
conciencia.—E.T.) como ese, no perturbe demasiado la paz espiritual o el
reposo intelectual de nuestros modernos fenomenalistas. * Al decir que la
conciencia, con sus sentidos, se encuentra bien sujeta al cuerpo psiquico, el
cual esta demostrado que sobrevive al cascarén fisico, y que somos como
sobrevivientes de un naufragio, de momento agradecidos y contentos, sin
pensar si encallamos en una playa hospitalaria, o en un yermo arrecife, o en
una isla con canibales. No se pretende que esta «fugaz» inmortalidad
resulte inteligible a tantas mentes especulativas cuya actividad da vida y
desarrollo al movimiento, sino que dé consuelo a lo que siente la mayoria de
la gente cuando en un momento de crisis descubren que estan sin lugar a
dudas vivos de nuevo. A la pregunta «;cOmo es que van a resucitar los
muertos, y con qué cuerpo saldran?» el Espiritualismo moderno, con sus
meétodos empiricos, no estéd facultado para contestar. Mucho antes de que
Pablo lo mencionara, ya captaba la atencion de las escuelas mas famosas de
filosofia, cuyas especulaciones sobre este asunto, a pesar de lo poco que se
puedan comprobar, no carecen de interés para nosotros, quienes, después
de todo, alin estamos en la infancia del renacimiento espiritualista.

No hubiera sido necesario hacerlo, pero debido a la frecuencia con que se
dice: «cuerpo espiritual,» debe establecerse que estas son palabras que se
contradicen. La funcion del cuerpo es relacionar al espiritu con el mundo
objetivo. Los escritores Platonicos normalmente le llaman, Ochéma—
«vehiculo.» EIl cual es el medio de accidon, y también de sensibilidad. De
acuerdo con esta filosofia, el concepto de Alma no era tan simple, como para

* «Me temo,» dice Thomas Taylor en su Introduccion al Fedo, «que actualmente hay
pocos que sepan que una cosa es que el alma se separe del cuerpo, y otra que el cuerpo
se separe del alma, y que lo primero no necesariamente es una consecuencia necesaria
de lo ultimo.»
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nosotros lo es, el ente inmaterial de la conciencia. Con qué cautela tiene que
avanzar aqui el intérprete, lo sabe todo el que ha profundizado, aunque sea
superficialmente, en las controversias entre los mismos Platonicos. Todos
admiten una diferencia entre la parte o principio racional y la irracional,
incluyendo esta ultima, primero, a la sensibilidad, y secundariamente, al
Plastee, 0 fuerza, que obedeciendo a sus inclinaciones permite que el alma
sujete y organice, en un cuerpo adecuado, las substancias del universo con
las que es mas afin. Seria mas dificil determinar si Platon o sus principales
seguidores, identificaron en el alma racional o Nous, alguna entidad distinta
y separable que en ocasiones se pueda considerar como «espiritu.» El Dr.
Henry More, una excelente autoridad, rechaza esta version, al decir:

No puede haber nada mas monstruoso, que concebir dos almas en el hombre, una
sensible, la otra racional, tan diferentes entre si; y llamar espiritu astral a la primera,
cuando en el hombre no existe otro espiritu astral ademas del plaste del alma, el cual
siempre es inseparable del racional. Tampoco, por ninguna otra ocurrencia se le puede
Ilamar astral, pues aunque tiende a comportarse como todo cuerpo que proviene de las
estrellas, 0 mas bien de cualquier causa material en general, sin embargo no esta aun lo
suficientemente fusionado al cuerpo divino—el vehiculo de virtud o poder divino.

De esta manera, afirma que las tres almas descritas en la Kabalah—
Nephesh, Ruach, Neschamah—dan origen a una mala interpretacion de la
verdadera doctrina Platonica, que es la de una triple «afinidad vital.» La
cual corresponde a los tres grados de existencia corporal, o a los tres
«vehiculos:» el terrestre, el aéreo, y el etéreo. Este ultimo es el Augoeides—
el vehiculo de luz del alma purificada, cuya parte irracional esta
completamente fusionada a la racional. El vehiculo aéreo es en el que la
gran mayoria de la humanidad se encuentra al separarse del cuerpo
terrestre, y en el que el proceso incompleto de purificacion tiene que
llevarse a cabo durante largas etapas de preparacion hasta que el alma
regrese a su primitivo estado etéreo. Para ello, debe recordarse que la
preexistencia de las almas es un principio que distingue tanto a esta filosofia
como a la Kabalah. El alma se «hundié en la materia.» Desde su elevado
estado original, la rebelion de su naturaleza irracional desperto y desarrollo
sus «afinidades vitales» con las regiones inferiores correspondientes,
pasando, por medio de su «plaste,» primero al estado aereo y
posteriormente al estado terrestre. Ademas, cada una de estas regiones se
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encuentra abarrotada con una poblacion afin que nunca pasa, como el alma
humana, de uno a otro—«dioses,» «demonios,» y animales. *
En cuanto a la duracion—

El de mas corta duracidon de todos es el vehiculo terrestre. En el aéreo, el alma puede
habitar, como ellos lo definen, durante muchas edades, y en el etéreo, por siempre.

Refiriendose al segundo cuerpo, Henry More dice:

El vehiculo astral del alma es tan tenue que puede pasar facilmente por los intersticios
mas pequefios del cuerpo, como la luz por el vaso, o el rayo por la vaina de una espada,
sin quebrarlo o chamuscarla, respectivamente.

Y de nuevo, dice:

Seria aventurado afirmar que el alma puede vivir en el vehiculo aéreo tanto como en el
éter, y que existen muy pocos que logren alcanzar la excelsa felicidad de obtener un
vehiculo celestial en cuanto dejan el terrestre; ese carro celestial que necesariamente nos
conduce triunfantes a la méas grande felicidad de que es capaz el alma de hombre, podria
estar al alcance de todos los hombres, buenos o malos, sin distingos, si al separarnos de
este cuerpo terrenal nos remontaramos de subito al celestial. Pero que debido tan sélo a
una Némesis, las almas de los hombres que no son heroicamente virtuosos se hallan
confinadas dentro de los limites de este caliginoso aire; como ambos, la Razén por si
misma y los Platénicos, han comprobado unanimemente.

Lo mismo que el mas concienzudo, y quiza el mas profundamente versado
en las doctrinas del maestro, entre los actuales Platonicos, Thomas Taylor,
en su introduccion al Fedo, dice:

Después de esto, nuestro augusto fildsofo nos explicé que el alma pura regresa después
de la muerte a su naturaleza pura y eterna; pero que el alma impura, a consecuencia de
la influencia de los afectos terrenales, es atraida hacia abajo a una naturaleza afin,
revistiendose con un vehiculo denso, capaz de ser visto por el ojo corporeo. ** Pues
mientras quede en el alma algo de apego por un cuerpo, esta sera la causa de que atraiga
algun vehiculo para ella; sea de naturaleza aérea, o compuesto por los espiritus y vapores
de su cuerpo terrestre, o por lo que redina en ese momento en el aire circundante; pues
de acuerdo con los arcanos de la filosofia Platonica, entre un cuerpo etéreo que es
simple, inmaterial y es el vehiculo eterno innato del alma, y un cuerpo terrenal que es
material, compuesto y de corta duracion, hay un cuerpo aéreo, que de hecho es material
pero mas sutil y de mayor duracion, donde el alma impura mora durante mucho tiempo

* Aqui se hace alusion a los seres de los diferentes reinos de los elementos que nosotros
los Tedsofos, después que los Kabalistas, hemos llamado «elementales.» Los cuales
nunca llegan a ser hombres.—Ed. Teos.

= Esta es la teoria de casi todas las filosofias Aryas e HindGes.—Ed. Teos

45



CINCO ANOS DE TEOSOFIA

después de su salida, por tanto, hasta que este vehiculo neumatico se disgregue, se
revestira de nuevo con un cuerpo compuesto; mientras que por el contrario, el alma que
se ha purificado asciende de inmediato a las regiones celestiales solo con su vehiculo
etéreo.

Siempre es la disposicion del alma la que determina la calidad de su
cuerpo. Dice Porfirio (traducido por Cudworth, en «Intellectual System.»):

De cualquier manera, el alma se afecta a si misma, porque siempre encuentra un
cuerpo adecuado y afin a su estado actual, y en consecuencia, el alma purificada se
incorpora naturalmente a un cuerpo mas proximo a lo inmaterial, es decir, a uno
etéreo... El alma nunca carece de cuerpo, pues siempre tiene algiin cuerpo o cualquier
otro agregado, adecuado y afin a su estado actual (sea puro o impuro). Pero, al
despojarse por primera vez del cuerpo terrenal, el cuerpo espirituoso que la acompafid
(como su vehiculo), necesariamente sale sucio e impregnado con sus propios vapores y
exhalaciones, hasta que el alma al purificarse en etapas ulteriores, lo convierte a la larga
en un suave brillo sin oscuridad alguna que lo emparie, ni sombra afiadida.

Aqui se observara, que hemos perdido de vista la diferencia especifica
entre los dos vehiculos futuros—el etéreo es considerado como una
sublimacioén del aéreo. Esto, sin embargo, se opone al consenso general de
los comentaristas de Platon. En ocasiones, el cuerpo etéreo, o Augoeides, es
asignado al alma racional, o espiritu, el cual debe ser considerado entonces
como una entidad distinta separable del alma inferior. Fil6fono, un escritor
cristiano, dice, que:

El Alma Racional, en lo que se refiere a su energia, es separable de todo cuerpo, pero la
parte irracional o la vida del mismo, so6lo es separable de este cuerpo denso, mas no de
todo cuerpo, ya que después de la muerte tiene un cuerpo espirituoso o cuerpo aéreo,
con el cual se manifiesta—subrayo esto como un concepto valido que serd demostrado
posteriormente por nosotros... La vida irracional del alma no tiene todo su ser en este
cuerpo terrenal denso, sino que permanece después de la salida del alma fuera de él,
teniendo como vehiculo y sujeto al cuerpo espirituoso, el cual también estd compuesto
de los cuatro elementos, pero recibe su denominacién del elemento predominante, a
saber, el Aéreo, asi como nuestro cuerpo denso es llamado terrestre, pues es lo que
predomina en él.

También de Cudworth, pero de su Prefacio en Eudemo o Sobre el Alma, de
Aristoteles, extrajimos lo siguiente:

Porque los Antiguos dicen que las almas impuras después de salir de este cuerpo vagan
por aqui, de arriba a abajo, durante algin tiempo en sus cuerpos espirituosos, vaporosos
y aereos, apareciendo sobre los sepulcros y frecuentando su entorno anterior. Lo
anterior, es una buena razén para que procuremos vivir bien, y nos abstengamos de una
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dieta impura y excesiva; los Antiguos nos advierten también que nuestro cuerpo
espirituoso al deteriorarse y condensarse tanto debido a la mala dieta, es capaz de hacer
mas desdichada al alma, en esta vida, debido a las contrariedades de las pasiones. Mas
auan, afladen que hay algo de vida Plantal o vida Plastee, que también puede utilizar el
alma, a través del cuerpo espirituoso o aéreo, después de la muerte; el cual también se
nutre, N0 como nuestro cuerpo aqui en la Tierra, sino con vapores, y no sélo a traves de
algunas partes o a través de ciertos 6rganos, sino en toda su extension (como si fuera una
esponja), chupando dichos vapores por todas partes. Por esa causa, quienes sepan ser
inteligentes en esta vida cuidaran de llevar una dieta mas ligera y moderada, para que el
cuerpo espirituoso (el cual llevamos incluido en nuestro cuerpo en este momento) no se
sature ni se condense, sino que se sutilice. Anteriormente, los Antiguos hacian uso de
catarsis, o purgantes para lograr el mismo fin y propésito. Pues cuando este cuerpo
terrestre es purificado por el agua, también es purificado su cuerpo espirituoso por
medio de los vapores catarticos—ya que algunos de estos vapores son nutritivos y otros
purgantes. Mas aun, los Antiguos abundaron, con relacion al cuerpo espirituoso, que no
estaba organizado, sino que cada parte actuaba como un todo al usar cada uno de los
sentidos; el oido, la vista y todos los sentidos son percibidos por el alma a través de cada
una de sus partes. Por esa razon, el propio Aristoteles afirmé en su Metafisica que sélo
tiene un sentido y un érgano sensorio. Al llamarlo 6rgano sensorio, se referia al espiritu,
0 cuerpo aéreo sutil en el que la fuerza sensitiva hace todo a travées de todo, percibiendo
de inmediato cualquier variedad de sensaciones. Y, a la pregunta de como es que este
espiritu se organiza en los sepulcros, generalmente en forma humana, y a veces en forma
de otros animales, los Antiguos ya habian establecido que su frecuente aparicion en
forma humana procede de su condensacién debida a la mala dieta, y en consecuencia, es
moldeado, por asi decirlo, con la forma exterior con que en su medio era conocido el
cuerpo en que estaba, igual como el cristal trasluce una forma y color semejante a las
cosas que guarda, o refleja la imagen de ellos. Y, que cuando toma otra forma diferente,
lo hace a partir de la extraordinaria fuerza del alma que puede transformar a placer al
cuerpo espirituoso en cualquier forma. Por ser aéreo, al condensarse y fijarse, se vuelve
visible, y de nuevo se vuelve invisible, desapareciendo de vista al expandirse y rarificarse.

Y Cudworth dice:

Aunque los espiritus o fantasmas puedan contar con ciertos cuerpos sutiles por medio
de los cuales consiguen condensarse, haciéndose ocasionalmente visibles a los hombres,
todavia es lo suficientemente razonable pensar que no pueden condensarse u
organizarse con una firmeza, densidad y solidez, semejante a la de la carne y el hueso, o
al menos no sin una dificultad y dolor tal que les impida intentarlo. No obstante, no se
niega que quizd puedan utilizar ocasionalmente otros cuerpos solidos, moviéndolos y
poniéendolos en accidén, como en la famosa historia de Phlegon, de Tralles, cuando el ente
no desaparecié como otros fantasmas suelen hacer, sino que dejo6 tras de si un cascarén
muerto.

En todas estas especulaciones el Anima Mundi desempefia un papel
relevante. Es la fuente y principio de todas las almas animales, incluyendo
al alma irracional del hombre. Pero en el hombre, que de otra manera seria

47



CINCO ANOS DE TEOSOFIA

meramente un analogo de otros animales terrestres—esta alma actua bajo
un principio superior, el cual tiende a exaltarlo y convertirlo en lo que es.
Para comprender la naturaleza de esta union, o hipoéstasis, seria necesario
haber dominado toda la filosofia de Platon, tal como se puede encontrar en
el Parmeénides y el Timeo; y dogmatizaria imprudentemente quien sin esta
ardua preparacion proclamara incondicionalmente a Platbn como el
campeon de la inmortalidad. Ciertamente, en el Fedo, el dialogo popular
gue se supone contiene toda la ensefianza de Platon sobre el tema—Ila
inmortalidad que se le atribuye al alma impura es de un caracter muy
cuestionable, y a partir de lo que ahi se da cuenta, tendriamos que concluir
qgue la personalidad humana, esta irremisiblemente perdida debido a sus
repetidos descensos en la «materia.» El siguiente pasaje del Symposiacas,
de Plutarco (éste ultimo citado por la Sefiora Blavatsky, en «lsis sin Velo,»
vol. ii, cap. v, pag. 278) al menos demostrara la antigiiedad de los conceptos
gue actualmente han sido malentendidos por neofitos fantasiosos.

Cada alma tiene una parte de nous, razén; un hombre no puede ser hombre sin ella;
pero la parte del alma que se mezcla con la carne y el apetito, se modifica, volviéndose
irracional a traves del dolor y del placer. El alma no se mezcla a si misma después de que
se ha separado; algunas almas se introducen por completo en el cuerpo, y asi, en esta
vida, toda su estructura es corrompida por el apetito y las pasiones; otras se mezclan sélo
parcialmente, dejando la parte mas pura fuera del cuerpo. La cual queda, no hundida en
el cuerpo, sino flotando por encima, tocando el extremo superior de la cabeza del
hombre; como un corddn que sostiene y guia la parte inferior del alma, mientras esta
altima sea obediente y no se deje superar por los apetitos de la carne. La parte que se
sumerge en el cuerpo se llama alma. La parte incorruptible se llama Nous, y en su
interior se aloja el pensamiento comun y corriente, el cual nos puede hacer creer que la
imagen reflejada en un vaso también esta en el interior de ese vaso. Pero, la parte mas
inteligente, la que sabe quedarse fuera, se llama Daemon.

Y en la misma docta obra (lIsis sin Velo) tenemos a dos autoridades
cristianas, Ireneo y Origenes, citados a proposito de la diferencia entre el
espiritu y el alma, para demostrar que el primero debe considerarse
necesariamente como separable de esta ultima. Para quien esté mas o
menos bien informado, por supuesto que no es ninguna novedad gque sean
diferentes entre si. Actualmente se insiste en muchos libros entre lo que
menciona la «Tricotomia del Hombre» y la «Filosofia Espiritual» de
Green; siendo este ultimo una exposicion de la opinion de Coleridge, sobre
este y otros temas afines. Sin embargo, la dificultad de considerar a estos
dos principios como separables, de hecho, estriba en que la l0gica se deriva
de los sentidos, si no es que de la ilusion de la identidad personal. Nuestra
mente no-metafisica rechaza con indignacion el concepto de que somos una
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particula, y que sélo una parte es inmortal, lo que siempre calificara como
una proposicion que le resulta tan desagradable como ininteligible. Aln asi,
tal vez esta no sea la mayor dificultad (aunque, de hecho, no es la misma)
gue la comprometedora maxima que meti6 en problemas a Nicodemo, y que
ha sido desde entonces la nota clave de la conciencia mistico-religiosa. Este
tema, sin embargo, es demasiado extenso y profundo para ser discutido en
este documento cuyo objetivo principal es llamar la atencion a las
diferencias introducidas por el pensamiento antiguo en el concepto del
cuerpo como instrumento o «vehiculo» de alma. Todo espiritualista
admitird que es probable que haya una correspondencia entre la condicion
espiritual del hombre y el medio de su actividad objetiva, lo cual bien puede
arrojar alguna luz sobre la vida futura, dada la posibilidad o la forma en que
éste se comunique con el espiritu.

C. C. MASSEY
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ME habian dicho que los Sannyasis se reunian en ciertas ocasiones en una
montaia llamada Colina Velly Mallai, en el Distrito de Coimbatore, e
intentando reunirme con uno, decidi ascender esta montafia. Recorri sus
escarpados flancos y llegué hasta una hendidura, angosta y baja,
arrastrandome hacia adentro. Subiendo unos 18 metros llegué hasta una
cueva, en cuya entrada introduje la cabeza y los hombros. Pude ver
claramente hacia adentro, pero senti una corriente de aire frio sobre mi
rostro, como si hubiera alguna abertura o grieta—de modo que observé con
mucha atencién, pero no alcancé a ver nada. El lugar era de
aproximadamente cuatro metros cuadrados. No entré. Vi colocadas en
orden a sus lados, piedras de un codo (45 cm.—E.T.) de largo, todas en
posicion vertical. Me decepciond mucho no encontrar ninguan Sannyast, y
regresé por donde habia llegado, empujandome hacia atras, pues alli no
habia espacio para darme la vuelta. Mas tarde me dijeron que los Sannyasis
se reunian en los densos sholas (bosquecillos), y como mi trabajo me ponia
a menudo en parajes como ese, decidi proseguir mi busqueda, haciéndola
con extrema minuciosidad, pero, sin éxito.

Un dia me encontraba de viaje en Coimbatore por mi cuenta, y
recorriendo las calles, traté de ponerme de acuerdo con un lugarefo al que
quise comprometer para que me llevara hasta alla; pero como no logramos
cerrar el trato, me fui sin él y tomé el Camino de Lovedale, a las seis p.m.,
no me habia alejado mucho cuando me encontré a un hombre vestido como
un Sannyasi que se detuvo para hablar conmigo. Observé un anillo en mi
dedo y me pidido que se lo diera. Le dije que podia llevarselo, pero le
cuestioné qué me iba a dar a cambio, dijo, «eso no es lo que me interesa;
prefiero que me des la harina y el azGcar que hay en el saco que llevas sobre
tu espalda.» «Se lo daré con gusto,» le dije, y bajé mi saco y se lo ofreci.
«Con la mitad me basta,» dijo; pero enseguida cambid de parecer y afiadio,
«déjame ver qué llevas en tu saco,» sefialando a mi otro saco. «No puedo
dartelo.» Dijo, «¢Por qué no puedes darme tu swami (idolo familiar)?» Le
dije, «este swami es mio, no me iré sin él; jantes quitame la vida!» No puso
mas reparos, pero me dijo, «mejor vete a tu casa enseguida.» Le dije, «no te
dejaré.» «Ah, debes hacerlo,» dijo, «aqui moririas de hambre.» «No
importa,» le dije, «<no puedo morir mas que una vez.» «No tienes ropa que
te proteja del viento y de la lluvia; puedes encontrarte con tigres,» dijo. «No
hay cuidado,» le contesté. «Es dado al hombre morir una sola vez. Qué
importancia tiene como muere uno?» Cuando dije esto tom6 mi mano, me
abraz6, e inmediatamente quedé inconsciente. Cuando recuperé la
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conciencia, me encontré con el Sannyasi en un lugar nuevo para mi, en la
cima de una colina, cerca de una piedra grande y con un shola grande cerca.
Vi que en medio del shola, justo delante de nosotros, habia una columna de
fuego, casi como un arbol. Le pregunté al Sannyasi qué era aquello como un
fuego que se elevaba. «Ah,» dijo, «lo mas probable es que sea un arbol que
encendieron algunos lefadores descuidados.» «No,» le dije, «<no es como
cualquier fuego—no hay humo, no hay llamas—y no es aterrador, ni rojo.
Quiero ir y verlo.» «No, no debes hacer eso, no puedes ir hasta ese fuego y
salir vivo.» «Entonces acompafiame,» le pedi. «kNo—no puedo,» me dijo, «si
deseas acercarte, debes ir solo y bajo tu riesgo; ese arbol es el arbol del
conocimiento y de él fluye la leche de la vida, quienquiera que beba de ella
jamas tendra hambre de nuevo.» Y de inmediato tuve miedo del arbol.
Enseguida vi a cinco Sannyasis acercandose. Subieron y se reunieron con
el que estaba conmigo, entrado en la charla, hasta que sacaron una hookah
(pipa de agua Turca.—E.T.) y comenzaron a fumar. Me preguntaron si
gueria fumar. Les dije que no. Uno de ellos me dijo, «déjanos ver el swami
gue hay en tu saco» (aqui da una descripcién del mismo). Dije, «no puedo,
no estoy lo suficientemente puro para hacerlo.» «;Por qué no haces tus
abluciones en aquél arroyo?» dijeron. «Con que salpiques agua en tu frente
bastard.» Me fui a lavar mis manos y mis pies, y lavé mi cabeza, y se los
mostré. Enseguida, se fueron. «Ya es muy tarde, es hora de que regreses a
casa,» dijo el primero que conoci. «No,» le dije, «ahora que los encontré no
voy a dejarlos.» «No, no,» dijo, «debes irte a casa. Todavia no puedes dejar
el mundo; eres padre y esposo, y no debes descuidar tus obligaciones
mundanas. Sigue los pasos de tu difunto respetado tio; él no descuidd sus
asuntos mundanos, aunque se ocupo de los intereses de su alma; debes irte,
pero me reuniré contigo de nuevo en tu fiesta quincenal.» En eso me
abrazo, y quedé inconsciente de nuevo. Cuando volvi en mi, me encontré en
el Cafetal del Coronel Jones, sobre el sendero Coonor. Aqui fue donde el
Sannyasi me dijo adids, y sefialando el camino que seguia mas alla, dijo, «Ya
conoces el camino a tu casa;» pero no me retiré. Le dije, «Todo esto
parecera un suefio para mi, a menos que fijes una fecha y prometas que nos
reuniremos aqui de nuevo.» «Te lo prometo,» dijo. «No, promeételo jurando
sobre la cabeza de mi idolo.» De nuevo lo prometié poniendo su mano sobre
la cabeza de mi idolo. «Ven aqui,» dijo, «en quince dias.» Cuando lleg6 ese
dia, con ansia esperé mi compromiso y fui y me senté sobre una piedra en el
camino. Esperé mucho tiempo en vano. Por fin me dije, «estoy
decepcionado, no vino, rompiod su juramento»—y con pesar hice una pagja
(ofrenda.—E.T.). jEn cuanto estos pensamientos pasaron por mi mente, sin
esperarlo, estaba de pie a mi lado! «Ah, dudaste de mi,» dijo; «;por qué te
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sorprendes?» Cai a sus pies, acepté haber dudado y le pedi perdon. Me
perdond, me tranquilizo, y me dijo que siguiera portandome bien y siempre
me ayudaria; y me dio consejos sobre todos mis asuntos personales sin que
yo le hubiera dicho una sola palabra sobre ellos, y también me dio algunos
medicamentos para un amigo enfermo al que le habia prometido buscarlos,
pero se me habia olvidado. Le di los medicamentos a mi amigo y él ya esta
completamente sano.

Traduccion textual de la declaracién de un Funcionario Local a

E. H. MORGAN
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HABIENDO vivido muchos afios (30) entre los Nilgiris, empleando a las
diversas tribus de las Colinas en mis propiedades, y hablando sus idiomas, tuve
muchas oportunidades de observar sus actividades, costumbres y la practica
frecuente de Demonologia y Brujeria entre ellos. En las colinas de los Nilgiris
viven algunos pueblos semi-salvajes: primero, el de los «Curumberos,» quienes
a menudo son contratados en las propiedades vecinas, y son taladores de bosque
de primera clase; segundo, los «Tainos» («Curumberos de la Miel»), quienes se
mantienen principalmente de la recolecta de miel y raices, y no acuden a lugares
civilizados; tercero, los « Curumberos MulU» quienes son raros en las laderas de
las colinas, pero frecuentes en Wynaad, mas abajo, en el valle. Ellos usan arcos y
flechas, son aficionados a cazar, y frecuentemente se ha sabido que matan tigres,
aproximandose a un cuerpo de distancia y disparandole sus flechas desde muy
cerca. En su avidez frecuentemente caen victimas de este animal; aunque se
supone que tienen poder por sobre todos los animales, sobre todo, elefantes y
tigres; y los nativos aseguran que tienen el poder de asumir los formas de
algunas bestias. Su ayuda constantemente es invocada tanto por los primeros
Curumberos mencionados, como por los nativos en general, cuando desean
vengarse de algin enemigo.

Ademas de estas variedades de Curumberos hay otras tribus salvajes que no
mencionare, pues no se relacionan con lo que tengo que relatar.

Tengo en mi propiedad, cerca de Ootacamund, un grupo de jévenes Badagas,
unos 30 muchachos que estdn a mi servicio desde que eran nifos, y que se
convirtieron en unos hombres muy utiles. De una semana a otra, eché de menos
a uno que otro de ellos, y al preguntar si estaban enfermos me dijeron que
ihabian muerto!

Un dia de mercado me encontré con el Moneghar (autoridad.—E.T.) del
pueblo al que pertenecia mi grupo y con algunos de sus hombres, que
regresaban a casa cargando sus compras. En cuanto me vio se detuvo, y llegando
hasta donde yo estaba, dijo, «jMadre mia, tengo una gran pena y estoy
preocupado, digame qué puedo hacer!» «;Por qué, qué es lo que anda mal?» Le
pregunté. «Todos mis muchachos estan muriendo, y no puedo ayudarlos, ni
evitarlo; estan bajo un hechizo de los malvados Curumberos que esta
matandolos, y no puedo hacer nada.» «Expliquese,» le dije; «¢por qué actiian asi
los Curumberos, y qué le hacen a su gente?» «Ay, Sefiora, son unos viles
extorsionadores, siempre estan pidiendo dinero; les dimos una y otra vez hasta
gue no nos queda mas para darles. Les expliqué que ya no teniamos dinero,
entonces dijeron,—Muy bien—como quieran; ya veremos. Ciertamente cuando
dicen esto, sabemos qué va a suceder—por la noche cuando estamos todos
dormidos, despertamos de repente y vemos a un Curumbero de pie entre
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nosotros, en medio de la estancia ocupada por los hombres.» «;Por qué no
cierra bien con un pasador sus puertas?» Le interrumpi. «;De qué sirven
pasadores y trancas contra ellos? Ellos pueden atravesar paredes de piedra...
Nuestras puertas estaban aseguradas, pero nada queda a salvo de un
Curumbero. jSefald con su dedo a Mada, a Kurira, a Jogie—sin decir una sola
palabra, y cuando volteamos a verlo desaparecié! En pocos dias estos tres
muchachos enfermaron con una fiebre baja que los consumid, su vientre se
hinchd, y murieron. 18 muchachos, la flor de mi pueblo, han muerto este afio asi.
Estos efectos siempre siguen a la visita de un Curumbero por la noche.» «¢Por
gué no los denuncia al Gobierno?» Le dije. «¢Uf, es inatil, quién se ocuparia de
eso?» «Entonces deles las 200 rupias que pidieron, esta vez bajo la solemne
promesa de que no les exigiran nada mas» «Creo que tendremos que conseguir
dinero en alguna parte,» dijo, mientras que con tristeza se daba la vuelta.

El Sr. K—duefio de una propiedad de café cerca de aqui, como muchos otros
plantadores, emplea a los Burgueros. En cierta ocasion, bajo las laderas de las
colinas tras el bisonte y a otras piezas grandes, llevando con él a unos siete u
ocho Burgueros como portadores de arma (ademas de otras cosas necesarias
para andar por la selva—hachas para abrir paso, cuchillos y sogas, etc.). Se
encontro con un gran elefante con colmillos muy herido. Deseando apropiarse
de éstos, se propuso seguir su presa, pero no podia obligar a sus Burgueros a ir
mas profundo y mas alla en el bosque; porque tenian miedo de encontrarse con
los «Curumberos Mulu» que vivian por los alrededores. Durante largo rato
argumento en vano, finalmente a fuerza de amenazas y promesas los obligo a
avanzar, y como no veian a nadie por los alrededores, aplacaron su miedo y se
llenaron de valor, hasta que de repente se encontraron con el elefante muerto
(jay, para horror suyo!), jla bestia estaba rodeada por un grupo de Curumberos
Mull, ocupados en extraer los colmillos, uno de los cuales ya habian
desprendido! Los aterrados Burgueros se replegaron, y nada de lo que el Sr. K—
hizo o dijo los convencié de acercarse al elefante que los Curumberos
resueltamente alegaban era suyo. Ellos lo habian matado, dijeron. Muy
probablemente lo habian encontrado tambaleandose debido a sus heridas y lo
habian rematado. Pero, no era posible que el Sr. K—dejara su pasatiempo
favorito de esta manera. Asi que, caminando amenazadoramente hacia los
Curumberos, los obligo a retirarse, llamando al mismo tiempo a sus Burgueros.
Los Curumberos solo dijeron, «Ni siquiera se atreva a tocar al elefante,» y se
retiraron. El Sr. K—inmediatamente después corté el colmillo restante, amarro
ambos con una cuerda sin problemas e hizo que sus hombres los llevaran.
Asumiendo toda la responsabilidad, les mostré que los Curumberos no le habian
hecho dafio, y finalmente declardé que preferia quedarse toda la noche alli en
lugar de perder los colmillos. La idea de una noche cerca de los Curumberos
Mulu era demasiado para los miedos de los Burgueros, por lo que terminaron de
atar la cuerda a los colmillos y emprendieron el camino a casa. jA partir de ese
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dia, todos esos hombres, menos uno que probablemente era el que llevaba las
armas, enfermaron, caminaban como muertos, como si hubieran sido
embrujados, palidos como fantasmas, y antes de que terminara el mes todos
eran hombres muertos, con una excepcion!

Hace unos meses, en el pueblo de Ebanaud, a unos cuantos kilometros de éste,
se supo de una terrible tragedia. El hijo del Moneghar, presentd una enfermedad
mortal. Esto, aunado a varias muertes recientes, se atribuyé a las malas
influencias de una aldea de Curumberos, aunque cueste creerlo. Los Burgueros
decidieron acabar con cada una de esas almas. Pactaron la ayuda de un Toda,
pues como siempre sucede en semejantes ocasiones, se supone que con su
ayuda, los Curumberos son invulnerables. Se dirigieron por la noche a la aldea
de los Curumberos y quemaron sus chozas, y cuando sus desdichados ocupantes
intentaban escapar, los echaban para atras hacia las llamas o los tundian a palos.
En la confusién, una anciana escapd inadvertidamente entre los arbustos
adyacentes. A la mafiana siguiente ella denunciéo lo sucedido ante las
autoridades, indiciando a siete Burgueros entre quienes estaban el Moneghar, y
el Toda. En calidad de asesinos de su gente, todos fueron traidos a comparecer
ante el Tribunal,—excepto el Moneghar que muri6 antes de que lo trajeran—y
todos fueron sentenciados y ejecutados debidamente, es decir, tres Burgueros y
el Toda, a quienes se demostro que habian sido los principales asesinos.

Hace dos afios un caso muy parecido tuvo lugar en Kotaghery, con los mismos
resultados, pero sin igual castigo, por lo que no tuvo un efecto disuasivo.
Declararon en calidad de «prueba,» que los habian embrujado. Pero nuestro
Gobierno hace caso omiso de cualquier asunto relacionado con lo sobrenatural y
no cree en el poder que tiene el temor sobre la tierra. En Rusia se tratan estos
asuntos de manera muy diferente, ahi, en un caso reciente de naturaleza similar,
se admitio a la brujeria como circunstancia atenuante y todos los culpables de
haber quemado a una bruja fueron absueltos. Todo nativo de cualquier casta es
bien consciente de estos terribles poderes y frecuentemente los usan—mas de lo
que se tiene idea. Un dia, cabalgando solo, descubri un objeto extrafio y
horrible—una cesta conteniendo la cabeza ensangrentada de una oveja negra, un
coco, 10 rupias, un poco de arroz y flores. No vi estos pequefios articulos, pues
no tuve el cuidado de hacer un examen mas detenido; pero algunos nativos me
dijeron que estos articulos se encontraban en la cesta. La cesta habia sido
colocada en la punta de un triangulo formado por tres delgados hilos atados a
tres ramitas, para que quien se acercara por cualquier lado del camino tropezara
en los hilos y recibiera de lleno los efectos del «Soonium» mortal, como lo
Ilaman los nativos. Al investigar aprendi que era comun preparar un «Sooniums
cuando uno tiene alguna enfermedad mortal; y que pasar dicha enfermedad a
otro es la Unica manera de salvar al enfermo, y jay del infortunado que rompa
uno de los hilos al tropezar!
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CHAMANISMO'Y BRUJERI'A EN
LAS TRIBUS KOLARIAN

HABIENDO residido durante algunos afios entre los Mimdas y los Hos de
Singbhoom, y Chutia Nagpur, mi atencion era atraida a veces por
costumbres que difieren en cierta manera de los buenos habitos, pero que
tienen una evidente afinidad con las relativas a los Curumberos Nilghiri en
el articulo de la Sra. Morgan. No quiero decir que las practicas que estoy a
punto de mencionar se limitan Unicamente a las tribus de los Kolarian,
pues estoy consciente de que tanto los Uranos (una tribu Dravidiana),
como las otras castas hindues que viven lado a lado con los Kols, cuentan
entre ellos con muchos magos renombrados; por lo poco que he llegado a
conocer estas raras costumbres, he sabido que entre los Mimdas y los Hos,
algunos de sus practicantes mas famosos son cristianos convertidos. La
misma gente dice, que estas practicas son tipicas de su raza, y no las
aprendieron de los invasores hindues de su valle; pero me inclino a pensar
gue al menos algunos de los trabajos tienen en si, un fuerte sabor a magia
negra Tantrica, aunque practicada por gente a menudo en absoluto
ignorante de cualquier idioma hindu.

Estos comentarios deben complementarse con un pequeio esbozo de las
ideas del culto Kol. Ellos no tienen nada que yo haya visto u oido en forma
de imagen, pero hace sus ofrendas periodicas a varios espiritus elementales,
y atribuyen un genio a cada piedra o arbol del campo, al que no consideran
absolutamente maligno, pero que, si no es debidamente «alimentado» o
aplacado, puede serlo.

El Singbonga (literalmente, sol o espiritu de luz) es el jefe; Buru Bonga
(espiritu de las montafas), e Ikhir Bonga (espiritu de las profundidades), le
siguen. Detras de éstos viene Darha, del que cada familia tiene el suyo,
pudiendo considerarse también de luz, como Lares y Penates. Pero cada
trilla, harina y molino de aceite, tiene su propio espiritu que debe ser
alimentado, o de otro modo algo malo resultard. Su fiesta grande (el
Karam) se hace en honor de Singbonga y sus discipulos; las palabras de
apertura del discurso del sacerdote en dicha ocasion, indica textualmente
gue ellos consideran a Singbonga, el creador de hombres y cosas. Munure
Singbonga manokoa luekidkoa (al principio Singbonga credé a los
hombres).

Cada aldea tiene su Sarna o bosquecillo sagrado, donde el sacerdote
heredero de vez en cuando hace sacrificios para que las cosas sean
présperas; pero esto solo tiene que ver con los espiritus realmente
relacionados con la aldea, los tres grandes espiritus mencionados, de
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consideracion general, solo son alimentados a intervalos de tres 0 méas anos,
siempre en un camino publico u otro lugar publico, y cada diez afios un ser
humano (como algunos dicen), se sacrifica para mantener a toda la
comunidad de espiritus en buena forma. El Pahan, o sacerdote de la aldea,
es un servidor permanente de los espiritus, y el naja, el deona y el bhagat
son personas que se supone que de alguna manera tienen cierta influencia o
mando sobre ellos. El primero y el grado més bajo de estos adeptos, llamado
naja (que puede traducirse como solo un simple practicante de brujeria),
frecuentemente es mujer.

Ellos son acusados, como los Curumberos Mull, de exigir a la gente
cantidades de grano o préstamos de dinero, etc., y cuando se les niegan
estas exigencias, se marchan con un comentario a efecto, «por ahora tienes
mucho ganado y granos, pero ya veremos cuantos quedan después de un
mes o dos.» Entonces, quiza el ganado de la persona embrujada contrae
alguna enfermedad, o algunos de ellos mueren, o alguna persona de su
familia enferma o sufre algun dafio de manera inexplicable. Hasta que al
fin, completamente asustada, la afligida persona toma un poco de arroz
crudo y va con un deona o mati (como se le llama en diferentes lenguas
vernaculas de la provincia)—al grado inmediatamente superior en
conocimiento al naja—prometiéndole una recompensa si lo favorece, en su
peticion de ayuda; si el deona acepta dicha peticién, los procedimientos son
como sigue. El deona toma el aceite que se le trajo, enciende una pequefia
lampara y se sienta a su lado con el arroz en un surpa (cedazo) en sus
manos. Después de mirar intensamente la llama de la lampara durante
algunos minutos, comienza a entonar una especie de canto de invocacion en
gue nombra a todos los espiritus, y al nombrar a cada espiritu arroja unos
granos de arroz dentro de la lampara. Cuando la llama, ante cualquier
nombre en particular, da un salto y envia sefiales luminosas a lo alto, es
indicacién de que ese espiritu esta involucrado en el embrujo. Entonces el
deona toma una porcion pequeia de arroz envuelta en una hoja del arbol de
sal (Shorea robusta) y se dirige a un nido nuevo de hormigas blancas que
esté mas cerca, cortando la parte superior y dejando el pequefio envoltorio,
introducido a medias en el hoyo. Luego de retirarse, regresa
aproximadamente en una hora para comprobar si se ha consumido el arroz,
y segun la rapidez con que se coma predice el sacrificio que aplacara al
espiritu.

Esto varia desde un ave hasta un bufalo, pero cualquier cosa que pueda
incluir, lo principal es que se derrame sangre. Debe notarse, sin embargo,
gue el mati jamas confiesa qué naja fue el que provocé la malignidad del
espiritu.
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Pero la parte més importante y lucrativa del negocio de un deona esta en
arrojar a los malos espiritus, cuya operacién es diversamente conocida
como ashab y langhan. La sefial de que hay una posesion, generalmente es
cierta enajenacion mental acompafada (en los peores casos) por una
combinacion de temblores y movimientos de los miembros, o una
inexplicable hinchazon del cuerpo. Cualquiera que sean los sintomas la
forma de curarse parece ser muy similar. Cuando se manifiestan tales
sintomas, se trae a casa al deona y en presencia del enfermo y de sus
amigos, una vez que se le ha proporcionado un poco de arroz en un surpa,
un poco de aceite y un poco de bermellén, el deona saca de entre sus
pertenencias un poco de azufre en polvo y un tubo de fierro de
aproximadamente 10 centimetros de largo y dos tikli. * Antes de que el
procedimiento comience, todas las cosas ya mencionadas se espolvorean
con bermellén, una cantidad pequefia del cual también se mezcla en el
arroz. Se colocan dentro del tubo tres o cuatro granos de arroz y un tikli, se
enciende un fuego y entonces al lado del hombre enfermo el deona empieza
su canto, arrojando granos de arroz al decir cada nombre, y cuando la llama
destella, se arroja un poco de azufre en polvo en el fuego y otro poco sobre el
enfermo que acto seguido se convulsiona, se agita por completo y delira,
mientras el canto del deona se va haciendo cada vez con méas volumen de
voz. De repente, las convulsiones y el canto cesan, y el deona quita un poco
de azufre del cuerpo del hombre y lo coloca dentro del tubo sellandolo
entonces con el segundo tikli. En seguida, el deona y uno de los amigos del
enfermo salen de la choza, llevandose el tubo de fierro y el arroz, dando por
hecho que el espiritu se encuentra ahora fuera del hombre y encerrado en el
tubo de fierro. Ellos atraviesan rapidamente el campo alejandose algunos
kilometros de la choza. Hasta que llegan a la orilla de algun estanque o rio,
algun lugar que saben que es frecuentado por gente con el propdsito de
bafarse, etc., ahi, después de una larga ceremonia, el tubo es enterrado y
ahi se deja. Esto se hace con la buena intencidon de que el espiritu transfiera
su atencion hacia la infortunada persona que lo llegue a tocar mientras se
bafia. Me dijeron que en estos casos generalmente el espiritu elige a una
persona joven y saludable. Si el deona piensa que el espiritu no quedo
satisfecho con su nuevo receptéculo, va adonde haya un dia de mercado y
alli (después de una ceremonia) se mezcla con la muchedumbre, toma un
grano de arroz rojo, lo arroja subitamente con su dedo indice apoyado en su
pulgar, de tal manera que, sin llamar la atencion, caiga encima de alguien o

* Tikli es un pedazo redondo de papel que se pegan entre las cejas las mujeres de la
Provincia como adorno.
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sobre su ropa. Esto se repite varias veces hasta asegurarse de que se hizo
infaliblemente.

Entonces, el deona hace saber que su trabajo esta hecho, y generalmente
se cierra el trato con la mejor cena que los amigos del enfermo pueden darse
el lujo de preparar. Se dice que la persona a quien el espiritu se traspaso6 por
cualquiera de estos dos métodos no resulta afectada durante semanas o
incluso meses. Pero algun dia, mientras esta en su trabajo, se pone de pie de
repente, da dos o tres vueltas sobre sus talones y cae mas o menos
convulsionado, a partir de ese momento comenzara a tener los mismos
problemas como su ex-posesionado predecesor los tuvo.

Habiendo relatado asi lo referente al deona, ahora seguiremos con el
bhagat, llamado por los Hindtes sokha y sivnath. Este es el grado maés alto
de todos, y, como dije antes, el ‘ilm (conocimiento) de los grados deona y
bhagat s6lo se aprende volviéndose un Chela regular de algun practicante;
pero entiendo que la iniciacion final es adelantada por una razonable anhelo
de libertad por parte del Chela. Durante la iniciacion del sokha ciertas
ceremonias se realizan durante la noche con la ayuda de un cadaver
humano, ésta es una de las cosas que me han llevado pensar que esta parte
tiene alguna relacion, al menos en lo referente a estas practicas, con la
magia negra Tantrica.

El bhagat realiza dos funciones distintas: (1), un tipo de adivinacion
llamada bhao (se dice igual en Hindi), y (2), un tipo de Chamanismo
llamado darasta en Hindi, y bharotan en Horokaji al cual, sin embargo,
solo se acude en muy graves ocasiones—como, por ejemplo, cuando varias
familias piensan que fueron embrujadas al mismo tiempo y por el mismo
naja.

La bhao se practica como sigue:—la persona que tiene alguna pregunta
gué hacer, confecciona un plato pequefio con una hoja del arbol de sal y
pone en él arroz un poco crudo y unas cuantas pice (o paise, moneda
acufiada por los ingleses en la india.—E.T.); entonces va con el bhagat y
pone ante €l la hoja y su contenido, haciendo su pregunta al mismo tiempo.
El bhagat le indica que salga a recoger dos flores de golaichi (una variedad
de Posinia) (los practicantes generalmente tienen un arbol de golaichi cerca
de su vivienda); después de traidas las flores, el bhagat se sienta con el
arroz cerca del que hizo la pregunta, y luego de un poco de circunspeccion
selecciona una de las flores, la sostiene del tallo entre su dedo pulgar y los
demas dedos, a unos 30 centimetros de sus ojos, le da vueltas con la mano
izquierda, y deja caer en su interior, de vez en cuando, con su mano
derecha, uno o dos granos de arroz. * Durante algunos minutos cierra sus

* Este es el proceso por que el bhagat se magnetiza a si mismo.
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0jos y comienza a hablar—generalmente sobre cosas que no tienen nada que
ver con la pregunta, pero luego de unos minutos, de repente grita una
respuesta a la pregunta, y sin decir mas se retira. El que hizo la pregunta da,
como puede, algun significado a la respuesta que, asi lo creo yo, siempre es
ambigua.

Al bharotan como ya mencione antes, solo se acude cuando tiene que
indagarse sobre algun asunto de gran importancia; el bhagat tiene una
tarifa alta para una sesion de espiritismo de estas caracteristicas.
Imaginemos que tres o cuatro familias en una aldea se consideran
embrujadas por un naja, y que deciden recurrir a un bhagat para averiguar
cual bruja fue; con estas consideraciones se fija una fecha, y se procuran dos
delegados de cada una de las cinco aldeas vecinas para que acompafien a las
personas afligidas a la casa del bhagat, llevando con ellos una dali u
ofrenda, que consiste en verduras, que al llegar se presentan formalmente
ante él.

Dos delegados se apostan en cada uno de los cuatro puntos cardinales, y
otros dos se acomodan junto con las personas afligidas a la derecha del
bhagat, que ocupa el centro del apartamento ademas de cuatro o cinco
Chelas, dejando a su izquierda un espacio libre. Entonces, un Chela trae un
pequeifa olla de barro llena de carbon de lefia encendida, que se coloca
frente al bhagat, junto a un montén de virutas de madera de mango y una
bola hecha por una mezcla de dhunia (resina de Shorea robusta), gur
(melaza), y ghee (mantequilla clarificada), y quiza otros ingredientes. El
unico atuendo del bhagat consiste en un ligero lenguti (tela alrededor de la
cintura), un collar de cuentas de madera grandes como usan generalmente
los faquires, y varias guirnaldas de flores del golaichi alrededor de su cuello,
su pelo es extraordinariamente largo y enmarafado. A su lado esta su
personal, firmes sobre la tierra. Un Chela esta de pie soplando sobre el
fuego con una esterilla de bambu en su mano, otro se ocupa del montdn de
viruta, y un tercero con la bola de mezcla, uno o dos mas se sientan detras
del bhagat, con tambores y otros instrumentos musicales en sus manos.
Estando todo listo, se pide a los afligidos declaren qué los agravia. Lo hacen,
y piden al bhagat que llame ante €l al naja que alboroto a los espiritus para
gue los afligiera, y asi pueda castigarlo. Entonces el bhagat da una sefal a
su chelas, los que estan detras hacen un gran escandalo con sus
instrumentos, el fuego se alimenta con virutas, y de vez en cuando se le
afade una porcion de la mezcla, llenando el lugar con un denso humo
grisaceo-azul; el cual se abanica cuidadosamente, en direccion al bhagat
gue, ya que esta bien envuelto en el humo, cierra sus 0jos y balanceando su
cuerpo en silencio, empieza a entonar un canto en voz baja. El canto
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gradualmente se hace méas audible y el vaivén de su cuerpo mas
pronunciado, hasta que trabaja en un estado de completo frenesi. Entonces,
con su cuerpo temblando de verdad, y su cabeza girando rapidamente de
lado a lado, canta con voz fuerte cdmo cierto naja (a quien nombra) pidi6
dinero a esas personas y le fue negado, y cdmo fue que alboroté a ciertos
espiritus (a quienes también nombra) para que les hiciera dafio, como
mataron los bueyes de tal y tal persona, las ovejas de algunos mas, y cdmo
causaron que el hijo de otro cayera enfermo. Entonces, comienza a llamar al
naja para que venga a responder por sus acciones, al hacer esto se pone de
pie—mientras sigue ordenando al naja que aparezca; se tambalea; cae al
suelo quedandose quieto con excepcion de algun gemido ocasional, y
murmurando, «jlo veo!» «jYa viene!» Este estado puede durar una hora o
mas hasta que el bhagat se sienta y anuncia que el naja ya llegé; y al
decirlo, un hombre, aparentemente enojado y borracho, entra de prisa y cae
con su cabeza hacia el bhagat quejandose y haciendo una especie de
resoplido casi como si estuviera ahogandose. En esta persona, quienes
fueron embrujados reconocen a menudo a algun vecino y a veces incluso a
algan familiar, pero no importa quién sea, porgue se reunieron para
castigarlo. Entonces el bhagat le habla y le exige que confiese, al tiempo que
lo amenaza, en caso de negarse, con su personal. El, confiesa de manera
algo torpe, y en su confesion relata lo que el bhagat ha dicho en su frenesi.
Luego, el naja se retira corriendo hacia afuera de la choza tan rapido como
entro. Enseguida los delegados tienen una reunion en la que generalmente
el naja es sentenciado a una multa—a menudo lo bastante grande como
para dejarlo en la ruina—y expulsarlo de su aldea. Antes de las leyes
britanicas, los najas declarados culpables raramente escapaban con vida, y
durante el tiempo del motin, cuando no hubo ingleses, el Singbhoom Hos
sald6 de esta manera un gran namero de viejas cuentas. Para efectos de
investigacion, véase «Estadistica Contable de Bengala,» vol. xvii. pag. 52.

En conclusidn, solamente tengo que agregar que esta informacion me fue
proporcionada por las personas que estuvieron realmente involucradas en
estos sucesos, entre las cuales se encontraba un hombre que es de mi
pueblo, quien se declaro culpable y fue expulsado de la aldea, perdiendo
todos su bienes muebles, y que una de sus victimas, familiar suyo, estaba
sentada junto a mi mientras escribia lo anterior.

E.D. EWEN
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MAHATMAS Y CHELAS

Un Mahatma es un individuo que, mediante una preparacion y educacion
especiales, ha desarrollado aquellas facultades superiores y ha comprendido
aquel conocimiento espiritual, que la humanidad comudn adquiere después
de pasar a través de innumerables series de reencarnaciones durante el
proceso de evolucion césmica, siempre y cuando, obviamente, no vaya en
contra de los propoésitos de la Naturaleza, causando asi su propia
aniquilacion. Este proceso de auto-evolucion de los Mahatmas se extiende
sobre un cierto nimero de «encarnaciones», aunque, comparativamente
hablando, son muy pocas. Pero, (qué es lo que encarna? La Doctrina
Secreta, hasta donde ha sido revelada, muestra que los primeros tres
principios mueren, en mayor o menor medida, con la llamada muerte fisica.
El cuarto principio, junto con las partes inferiores del quinto, donde residen
las tendencias animales, tiene a Kama Loka por morada, donde sufre la
agonia de la desintegracién en forma proporcional a la intensidad de los
deseos inferiores; mientras que es el Manas superior, el hombre puro, el
gue esta asociado con los principios sexto y septimo, y es el que entra en el
Devachan para disfrutar ahi los efectos de su buen Karma, reencarnando
posteriormente en una individualidad superior. Ahora bien, la entidad que
cursa una instruccidn oculta en sus sucesivos nacimientos, en cada
encarnacion tiene gradualmente cada vez menos de ese Manas inferior,
hasta que llega el momento en que todo su Manas, al tener unas
caracteristicas totalmente superiores, esta centrado en su individualidad
superior, es entonces cuando puede decirse que se ha convertido en un
Mahatma. Al momento de su muerte fisica, los cuatro principios inferiores
mueren sin sufrimiento alguno, pues para él estos son, de hecho, como un
adorno superficial que se quita o se pone a voluntad. Por tanto, el verdadero
Mahatma no es su cuerpo fisico, sino ese Manas superior que esta
inseparablemente unido a Atma y a su vehiculo (el sexto principio)—una
union efectuada por él, en un periodo comparativamente muy corto, debido
a que sigue el proceso de auto-evolucion establecido por la Filosofia Oculta.
Por eso, cuando la gente expresa el deseo de «ver a un Mahatméa»,
realmente no parecen comprender lo que piden.

¢COmo esperan ver con sus ojos fisicos lo que trasciende esa vision? ¢ El
cuerpo—un simple cascar6n o mascara—es lo que quieren o por lo que
importunan? Y, suponiendo que vean el cuerpo de un Mahatma, ;como van
a saber que tras esa mascara, se encuentra oculta una entidad elevada?
¢Con qué conocimiento van a discernir si Maya les estd mostrando o no, la
imagen de un verdadero Mahatma? ;Y quién puede asegurar que lo fisico
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no es Maya? Las cosas elevadas pueden percibirse s6lo mediante un érgano
Sensorio que se corresponda con esas cosas elevadas; por tanto, quien desee
ver a un verdadero Mahatma debe usar en correspondencia, su vista
intelectual. Debera elevar su Manas de tal manera que su percepcion sea
clara y toda la niebla creada por Maya se disperse. Entonces su vision sera
clara y podra ver a los Mahatmas por doquier; pues al tener fusionados el
sexto y el séptimo principio, que son ubicuos y omnipresentes, puede
decirse que los Mahatmas estan en todas partes. Esto seria como
encontrarnos en la cima de una montana y tener a nuestra vista toda la
llanura, y aun asi, no estar conscientes de cada arbol o lugar en particular,
ya que desde esa elevada posicion todo lo que esta debajo es casi idéntico, y
asi como nuestra atencion puede ser atraida hacia algo que sea diferente a
su entorno, de igual manera, aunque toda la humanidad esta dentro de la
vision mental de los Mahatmas, no se puede esperar que tomen nota
especial de cada ser humano, a menos que éste atraiga su particular
atencion debido a sus actos especiales. La mayor disposicion hacia la
humanidad como un todo, es la tarea principal de los Mahatmas, pues ellos
mismos se han identificado con esa Alma Universal que trasciende a la
Humanidad, y el que quiera atraer su atencion debe hacerlo asi,
trascendiendo, hasta esa Alma que se extiende por doquier. Este
conocimiento del Manas puede ser denominada «fe,» pero no debe
confundirse con la «fe ciega». «Fe ciega» es una expresion usada a menudo
para indicar la creencia sin conocimiento o comprension; mientras que el
verdadero conocimiento de Manas es esa creencia inteligente, que es el
verdadero significado de la palabra «fe,» Esta creencia debe estar al mismo
tiempo acompafnada por la sabiduria, es decir, por la experiencia que da la
practica, pues «la verdadera sabiduria lleva consigo la fe.» La fe es el
conocimiento del Manas (el quinto principio), mientras que la sabiduria, en
el verdadero sentido de la palabra, es la capacidad del Intelecto, es decir, es
conocimiento espiritual. En resumen, la individualidad superior del
hombre, compuesta por su Manas superior, el sexto principio y el séptimo,
debe trabajar como una unidad, y s6lo entonces se puede obtener «la
sabiduria divina,» porqgue las cosas divinas solo pueden ser experimentadas
mediante facultades divinas. Por tanto, el Chela debe ponerse en accion solo
por el deseo de comprender las funciones de la Ley de Evolucion Cosmica,
para ser capaz de trabajar consciente y en armonioso acuerdo con la
Naturaleza.

AUTOR DESCONOCIDO
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EL CORDON BRAHMANICO

I. EL nombre que generalmente se da a la investidura de este cordon es
Upanayana; y el investido es llamado Upanita que significa traido o
conducido cerca (del propio Guru), es decir, el cordon es simbolo del grado
del que lo lleva puesto.

I1. Uno de los nombres de este cordon es el Yajna Sdtra. Yajna significa
Brahma@, o Espiritu Supremo, y Sitra cordon, o atadura. En conjunto, las
dos palabras significan lo que une o ata a un hombre a su espiritu o dios.
Consiste en tres hilos trenzados formando un solo cordén, y tres de esos
cordones forman un nudo en circulo. Todo Teosofo sabe lo que un circulo
significa, por tanto no es necesario repetirlo aqui. Facilmente comprendera
el resto y la relacion que éstos tienen con la iniciacion mistica. Los hilos
significan el gran principio de «tres en uno, y uno en tres,» asi:—La primera
trinidad consiste en Atma que comprende los tres atributos de Manas,
Buddhi, y Ahankara (la mente, la inteligencia, y el egotismo). EI Manas, a
su vez, tiene las tres cualidades de Sattva, Rajas, y Tamas (bondad,
impureza, e ignorancia). Buddhi tiene los tres atributos de Pratyaksha,
Upamiti y Anumiti (conocimiento, analogia, e inferencia). Ahankara
también tiene tres atributos, a saber, JAata, JAeya, y Jiian (el conocedor, el
conocido, y el conocimiento).

I11. Otro nombre del cordén sagrado es Tridandi. Tri significa tres, y
Danda, castigo, correccion, o conquista. Esto recuerda a su poseedor, las
tres grandes «correcciones» o conquistas que tiene que lograr. Estas son:—
(1) el Vakya Sanyama; * (2) el Manas Sanyama; y (3) el Indriya (o Deha)
Sanyama. Vakya es discurso, Manas, mente, y Deha (literalmente, cuerpo)
o Indriya, los sentidos. Por tanto, las tres conquistas significan el dominio
de las cosas que uno dice, piensa, y hace.

Este cordon también es un recordatorio para el hombre de sus deberes
seculares, y su material varia, en consecuencia, de acuerdo con la ocupacion
del usuario. Asi, mientras el cordén de los Brahmanes esta hecho de puro
algodon, el de los Kshatriyas (guerreros) esta hecho con el mismo material
gue la cuerda de un arco; y el de los Vaishyas (comerciantes y ganaderos),
de lana. De esto no debe inferirse que la casta estaba originalmente
destinada a ser heredada. En los tiempos antiguos, dependia de las
cualidades del hombre. Independientemente de la casta de sus padres, un
hombre podia, de acuerdo a sus méritos o lo contrario, subir o bajar de una
casta a otra; y no son raros los casos en que un hombre se ha elevado a la

* Danda y Sanyama son palabras sinbnimas—A.S.
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posicion del Brahman mas alto (como Vishvamitra Rishi, Parasara, Vyasa,
Satyakam, y otros) desde la mas baja de las cuatro castas. Los aforismos de
Yudhishthira sobre este tema, en respuesta a las preguntas de la gran
serpiente, en el Arannya Parva del Maha-Bharata, y de Manu, sobre el
mismo punto, son bien conocidos y no necesitan mayor referencia. Ambos,
Manu y Maha-Bharata—los pilares del Hinduismo—afirman claramente
que un hombre puede cambiarse de una casta a otra por sus meéritos,
independientemente de su linagje.

El dia se aproxima rapidamente en que el llamado Brahman tendra que
revelar la causa, ante el tribunal de Rishis Aryos, por la cual no deben
despojarse del corddn que, a decir verdad, no merecen, pues estan
denigrandolo debido al mal uso que le dan. Solo entonces la gente apreciara
el privilegio de llevarlo. Hay muchos ejemplos de como la mas alta insignia
distintiva ha sido deshonrada por indignos. La aristocracia de Europa y
Asia, esta repleta de gente asi.

A. SARMAN
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LECTURA DE UN SOBRE SELLADO

HACE algunos afios, un astrélogo Brahman llamado Vencata Narasimla
Josi, nativo del pueblo de Periasamudram en la Provincia de Mysore, llegé
al pueblito, en el Distrito de Bellary, donde yo estaba trabajando. El era un
buen poeta en Sanscrito, Telugu y Canarese, y un excelente maestro de los
rituales Védicos; conocedor del sistema Hindd de astronomia, y astrélogo
de profesion. Ademas de todo esto, poseia el poder de leer el contenido de
cualquier sobre sellado. El procedimiento que ejecutaba para esto era tan
simple como sigue:—Escribia cualquier cosa que decidiera en un pedazo de
papel; lo guardaba en uno, dos o tres sobres, cada uno debidamente
engomado y sellado, y lo entregaba cerrado al astrélogo. Me pedia que
dijera un numero entre uno y nueve, y mientras lo decia, se retiraba con el
sobre hasta un lugar apartado durante algun tiempo; enseguida regresaba
con un papel lleno de nameros, y con otro papel que contenia una copia de
lo que estaba en el papel sellado—exactamente, letra por letra y palabra por
palabra. Ademas de mi, mucha gente también lo ponia a prueba a menudo;
guedando todos satisfechos porque era invariablemente exacto, sin
equivocarse en absoluto en el resultado.

Por este tiempo, el Sr. Theyagaraja Mudalyar, supervisor en el
Departamento de Obras Publicas, estudiante de inglés y buen poeta en
Sanscrito y Telugu, llegé a nuestro pueblo en su visita periodica de
inspeccion. Al oir hablar de dicho astrologo, quiso ponerlo a prueba de una
manera mas satisfactoria para él. Una mafiana, le dio al astrélogo un sobre
a medio sellar, diciéndole «Aqui tiene, Sefior, llévese esta carta a su casa y
devuélvamela junto con su copia por la tarde.» Esta forma de medio cerrar
el sobre, y el permiso que dio al astrélogo de llevarsela a casa durante varias
horas, sorprendié al Brahman que respondié «no quiero ir a casa. Selle bien
el sobre, y déjeme usar alguna de las habitaciones de aqui. Enseguida le
tendré lista mi copia.» «No,» dijo el Mudalyar, «llévesela como estd, y
regrese cuando guste. Tengo los medios de averiguar el truco, si es que
hubiera alguno.»

Asi pues el astrélogo se fue con el sobre; regresando al domicilio del
Mudalyar por la tarde. Aproximadamente unas 20 personas y yo nos
habiamos quedado alli esperando el encuentro. Entonces, el astrologo
cuidadosamente dio el sobre al Mudalyar, pidiéndole que comprobara si
estaba intacto. «Eso no importa,» respondio el Mudalyar; «puedo descubrir
el truco, si es que lo ha habido. Muestre su copia.» Enseguida el astrologo
presentd al Mudalyar un papel donde habia escritas cuatro lineas y dijo que
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esa era la copia del papel que estaba dentro del sobre del Mudalyar. En esas
cuatro lineas estaba escrito un fragmento de un antiguo poema.

El Mudalyar leyo el papel una vez, y lo volvié a leer. Su semblante se lleno
de gran satisfaccion, se sento en silencio durante algunos segundos con
aspecto de completo asombro. Pero poco despues, cambid la expresion de
su rostro, abrio el sobre y arrojo6 el contenido al piso, mientras decia en tono
festivo al astrélogo, «Aqui esta, Sefior, el original del que usted ha hecho
una copia.»

iEl papel yacia sobre la alfombra, pero estaba en blanco! sin una sola
palabra, sin una sola letra sobre su inmaculada superficie.

Esto fue una triste desilusion para todos sus admiradores; pero para el
astrélogo, fue como si en verdad le hubiera caido un rayo. Levanto
pensativamente el papel, lo examino por ambos lados, luego lo arrojo al piso
con coraje; y levantandose de repente, exclamo, «jMi Vidya * es un engafio,
soy un mentiroso!» La conducta subsecuente del pobre hombre nos hizo
temer que esta gran desilusion podria orillarlo a cometer algun acto
desesperado. De hecho, parecia decidido a mejor matarse, exclamando que
él no era honesto. Mientras tratabamos de consolarlo, el Mudalyar fue hasta
él, lo sujetd con sus manos, buscé donde sentarlo para que escuchara en
calma su explicacién, mientras le aseguraba que €l no era un mentiroso, y
gue su copia era absolutamente exacta. Pero el astrélogo no accedia;
suponiendo que simplemente decia todo eso para consolarlo; maldiciendo
su destino y a si mismo de la manera mas horrible. Sin embargo, después de
unos minutos estuvo mas tranquilo y escuché la explicacién del Mudalyar,
gque en resumen es como sigue.

La Unica forma en que para un escéptico tiene lugar este fenomeno, es
suponer que el astrologo abre los sobres diestramente y lee su contenido.
«De modo que,» dijo, «escribi cuatro lineas de una antigua poesia, con
nitrato de plata que es invisible hasta que se expone a la luz; eso hubiera
descubierto el fraude del astrélogo, si hubiera intentado averiguar el
contenido del papel adjunto, abriendo el sobre habilmente. Pues, si lo
hubiera abierto y mirado el papel, habria visto que estaba en blanco,
hubiera vuelto a sellar el sobre, y hubiera dicho que el papel dentro del
sobre no tenia nada escrito sobre su superficie; o si él hubiera, por cosas del
destino o por accidente, expuesto el papel a la luz, lo escrito se hubiera
vuelto negro; y él habria hecho entonces una copia como si esta fuera el
resultado de su propio Vidy4a; pero en cualquier caso y la escritura visible, su
truco habria quedado al descubierto, y habria sido patente para todos que él

* Conocimiento oculto, magia.
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abrio el sobre. Pero en este caso, el resultado demuestra concluyentemente
gue el sobre no fue abierto en absoluto.»

P. SRINIVAS ROW
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LOS DOCE SIGNOS DEL ZODIACO *

LA division del Zodiaco en diferentes signos se remonta a una antigtiedad
inmemorial y es mundialmente conocida pues se halla en los sistemas
astrologicos de diversas naciones. Varios estudiosos de la antigiedad
atribuyen a diferentes naciones la invencion del Zodiaco y sus signos.
Algunos dicen que, al principio, solo habia diez signos, que uno de éstos fue
dividido luego en dos signos separados, y que se afiadié un nuevo signo a
esa cantidad para hacer mas profundo el significado esotérico de esa
division y, al mismo tiempo, para ocultarlo con mas perfeccion al vulgo no
iniciado. Es muy probable que el concepto filosofico real de esa division
deba su origen a alguna nacion en particular, y que los nombres dados a los
diversos signos pudieran haber sido traducidos a los idiomas de otras
naciones. Sin embargo, el propdsito principal de este articulo no es decidir
qué nacion tuvo el honor de inventar los signos en cuestion, sino indicar
hasta cierto punto el significado filosofico real que contienen y el modo de
descubrir el resto del significado que aun permanece sin revelar. Empero,
de cuanto aqui se expresa, puede inferirse con justicia que, tal como sucede
con otros mitos y alegorias, la invencion del Zodiaco y de sus signos tiene su
origen en la India antigua.

¢Cual es, entonces, el origen real de estos signos y el concepto filoséfico

gue el Zodiaco y sus signos se proponen representar? ¢Los diversos signos
representan tan solo la forma o configuracion de las diferentes
constelaciones incluidas en sus divisiones, o simplemente son mascaras
ideadas para velar algun significado oculto? La primera suposicion es
completamente insostenible por dos razones, a saber:—
I. Los Hindules estaban familiarizados con la precesidon de los equinoccios,
como puede observarse facilmente en sus obras sobre astronomia y sus
calendarios astrondmicos. En consecuencia, conocian plenamente el hecho
de que las constelaciones de las diversas divisiones del Zodiaco no eran
fijas. Por ello, no hubieran asignado formas particulares a estos grupos
moviles de estrellas fijas, en relacion con las divisiones del Zodiaco. Sin
embargo, los nombres que indican los signos zodiacales permanecieron
inalterados. Por tanto, ha de inferirse que los nombres dados a los diversos
signos no tienen conexion alguna con las configuraciones de las
constelaciones incluidas en ellos.

* En algunos de los términos en sanscrito que en las diversas ediciones de «Cinco Afios
de Teosofia» no fueron complementados con una breve explicacion, ni afiadidos al
glosario, hemos tenido a bien incluir algunas citas del «Glosario Teosofico», en letra
mas pequefia.—E.T.
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Il. Los nombres y los significados esotéricos o literales a estos signos,
asignados por los antiguos escritores Sanscritos, son los siguientes:—

NOMBRES DE LOS SIGNOS. SIGNIFICADOS EXOTERICOS LITERALES.

1 Mesha

Carnero, o Aries.

2 Rishabha Toro, o Tauro.

3 Mithunam Gemelos, o0 Géminis (varon y hembra).
4 Karkataka Cangrejo, o Cancer.

5 Simha Ledn, o Leo.

6 Kanya Virgen o Virgo. *

7 Tula Balanza, o Libra.

8 Vrischika Escorpidn, o Escorpion.

9 Dhanus Arqguero, o Sagitario.

10 Makara Cabra, o Capricornio (Cocodrilo, en Sanscrito).
11 Kumbha Aguador, o Acuario.

12 Meenam Peces, o Piscis.

Las figuras de las constelaciones incluidas en los signos, en la época en
gue se efectud la division por primera vez, no se parecian en nada a las
figuras de los animales, reptiles u otros objetos que los nombres dados a
esas constelaciones denotaban. La verdad de esta afirmacién puede ser
ratificada mediante un examen de las configuraciones de las diversas
constelaciones. A menos que el observador conciba en su imaginacion la
figura del cocodrilo ** o del cangrejo, hay muy pocas posibilidades de que
las estrellas mismas le sugieran la idea de esa figura sobre la boveda celeste
del firmamento tachonado de estrellas.

Por tanto, si las constelaciones nada tienen que ver con el origen de los
nombres con los cuales se indican las divisiones del Zodiaco, tenemos que
buscar alguna otra fuente que pudiera haber dado nacimiento a estas
denominaciones. Mi objetivo consiste en desentrafar una parte del misterio
relacionado con estos signos zodiacales, asi como, descubrir una parte del
concepto sublime de la antigua filosofia Hindu que lo dio a luz. Los signos
del Zodiaco tienen mas de un significado y, desde cierto punto de vista,
representan las distintas etapas de la evolucion hasta llegar a la existencia
material del presente universo con sus cinco elementos. Como lo expresara
la autora de «lIsis sin Velo», en el segundo tomo de su admirable obra, «hay

" Virgo-Escorpio, cuando nadie, salvo los Iniciados, sabia que habia 12 signos. Luego,
Virgo-Escorpio fue divulgado (a los profanos) como Sagitario.

" Esta constelacion nunca fue llamada Cocodrilo por los antiguos astrénomos
occidentales, quienes la describieron como un carnero con cuernos y la llamaron
Capricornio. Ed. Teos.
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gue dar vuelta siete veces a la llave» para comprender toda la filosofia
oculta en estos signos. Sin embargo, s6lo le daré vuelta una vez y me
describiré el contenido del primer capitulo de la Historia de la Creacion.
Resulta muy afortunado que los nombres sanscritos que los filésofos Aryos
asignaron a las diversas divisiones contengan la clave para la solucién del
problema. Los lectores que han estudiado en cierta medida los antiguos
«Mantra Shastra» y «Tantra Shastra» * de la India, habran comprobado
gue, con muchisima frecuencia, las palabras sanscritas tienden a transmitir
cierto significado oculto por medio de ciertos famosos métodos
preestablecidos de comun acuerdo, mientras que su significado literal es
algo muy diferente de su significado oculto. Las siguientes son algunas
reglas que pueden ser de utilidad a algun investigador para que descubra el
profundo significado de la antigua nomenclatura en Sanscrito usada en los
antiguos mitos y alegorias de los Aryos:

1. Investigar cuales son los sinébnimos de la palabra usada, que tienen
otros significados.

2. Investigar cual es el valor numeérico de las letras que componen la
palabra, de acuerdo con los métodos dados en las antiguas obras tantricas.

3. Profundizar en los antiguos mitos y alegorias, si los hay, que tengan
alguna conexidn especial con la palabra en cuestion.

4. Intercambiar las diferentes silabas que componen la palabra y analizar
las nuevas combinaciones que asi se formen y sus significados, etc., etc.

Ahora, aplicaré algunas de las reglas precedentes a los nombres de los
doce signos del Zodiaco:

I. Mesha.—Uno de los sinbnimos de esta palabra es Aja. Ahora bien, Aja
significa literalmente lo que no tiene nacimiento y, en determinadas partes
de los Upanishads, se aplica al Brahma eterno. De modo que el primer
signo se propone representar a Parabrahma, la propia existencia eterna, la
causa autosuficiente de todo.

Il. Rishabham.—Esta palabra se usa en diversos lugares de los
Upanishads y de los Vedas para significar Pranava (AUM). Sankaracharya
la interpreto asi en diversas partes de su comentario. **

I11. Mithuna.—Como la palabra lo indica claramente, este signo se
propone representar al primer andrégino: el Ardhanarishvara, el Adam
Kadmoén o Sefior bisexual del Sephira cabalistico.

IV. Karkataka.—Al convertir las silabas en sus numeros correspondientes,
segun el método general de conversion al que tan a menudo se alude en el

Mantra Shastra, la palabra en cuestién se representa asi: = Por tanto, este

* Obras sobre encantamientos y magia.
** Ejemplo: «Rishabhasya—Chandasam Rishabhasya Pradhanasya Pranavasya.»
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signo evidentemente se propone representar lo siguiente: el Tetragrama
sagrado; el Parabrahmadharaka; el Pranava (AUM) dividido en cuatro
entes separados, que se corresponden con sus cuatro Matras (manifestacion,
breve tiempo que dura un sonido); 10s cuatro Avasthas (estado de conciencia en
cualquier plano), que corresponden a los estados de Jagrat (vigilia), Svapna
Avastha (ensuefio), Sushupti Avastha (suefio profundo sin ensuefos), y
Turiya Avastha (Nirvana en el Samadhi, o sea, el ultimo estado, el de
Nirvana, aunque potencialmente); los cuatro estados de Brahma llamados
Vaishvanara (el aspecto mas objetivo de la Vida Unica, Yo), Taijasa (o Hiranya-
garbha [pensamiento, los astros]), Prajiid (mente, conciencia, capacidad de
percepcion) e Ishwara (el «Sefior», el espiritu divino en el hombre), l0s cuales estan
representados por Brahma (Dios o Principio creador del universo, personificacion
temporal del poder creador), Vishnu (manifestacion de la energia solar, conocimiento,
bondad), Maheshvara (Gran Dios o Sefior) y Sadashiva (eterna destruccion para
regenerar en un plano superior); los cuatro aspectos de Parabrahma que son
Sthdla (materia densa), SGkchma (lo sutil, lo pequefio), Bija (sonido con que se
inicia un mantra, semilla) y Sakshi (el observador); las cuatro etapas o
condiciones de la palabra sagrada denominada Para (Altisimo, lo eterno, el
sonido), Pashyanti (la sequnda de las cuatro divisiones del sonido), Madhyama (lo
eterno del sonido) y Vaikhari (el lenguaje emitido); Nada (la Voz del Silencio),
Bindu (sonido nasal), Shakti (fuerza, poder, énfasis) y Kala (sonido sordo, zumbido).
Este signo completa el primer cuaternario.

V. Simha.—Esta palabra contiene todo un mundo de significados ocultos,
y tal vez no sea prudente de mi parte revelar en este articulo todo lo que ella
significa. Basta, para el propoésito que ahora nos ocupa, indicar su
significado de manera general.

Dos de sus sindnimos son Panchasyam y Hari, y su numero de orden en
las divisiones del Zodiaco (siendo el quinto signo) sefala claramente el
primer sinbnimo—Panchasyam—el cual muestra que el signo se propone
representar a los cinco Brahmas, a saber—Ishanam, Aghoram,
Tatpurusham, Vamadevam y Sadyojatam:—Ilos cinco Buddhas. El segundo
sinbnimo muestra que se trata de Narayana, el Jivatma o Pratyagatma.
(El Sukharahasya Upanishad mostrara que los antiguos filosofos Aryos
consideraban a Narayana como el Jivatma. * Los vaishnavitas tal vez no
admitan esto. Pero como advaitin, considero que Jivatma es idéntico a
Paramatma en su esencia real, cuando se lo despoja de sus atributos
ilusorios creados por Ajfidana o Avidya (ignorancia). ElI Jivatma esté
correctamente ubicado en el quinto signo, contando desde Mesham, pues el

* En su estado mas bajo o mas material, como el principio vital que anima a los cuerpos
materiales de los mundos animal y vegetal, etc.—Ed. Teos.
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quinto signo es Putrasthanam, o la Casa del Hijo, de acuerdo con las reglas
de la astrologia Hindud. EI signo en cuestion representa a Jivatma, por asi
decirlo, al hijo de Paramatma. (También puede agregarse que representa al
Cristo real, al espiritu puro ungido, aunque esta interpretacion tal vez no
sea del agrado de muchos cristianos.) * Sélo afiadiré aqui que, a menos que
se comprenda plenamente la naturaleza de este signo, sera imposible
comprender el orden real de los tres signos siguientes y su significado
completo. Los elementos o entidades que en este signo tienen apenas una
existencia tedrica son, en los tres signos siguientes, entidades diferenciadas
y separadas. Su unidén en una sola entidad produce la destruccion del
universo fenoménico y el reconocimiento del espiritu puro, y su separacion
tiene el efecto contrario: provoca la existencia material, atada a la tierra, y
pone de manifiesto esa galeria de cuadros o de imagenes que son producto
de Avidya (ignorancia) o Maya (ilusion). Si se comprende apropiadamente
la ortografia real del nombre con que se indica el signo en cuestién, se
observara facilmente que los tres signos siguientes no son lo que deben ser.
Kanya (Virgo) y Vrishchika (Escorpio), deberian formar un solo signo, y Tula
(Libra) debe seguir a dicho signo, si es necesario tener aparte un signo con
ese nombre. Pero la separacion entre Kanya y Vrishchikam se efectu6
poniendo al signo de Tulé entre los dos. El objeto de esta separacion se
comprendera al examinar el significado de los tres signos.

VI. Kanya.—significa, virgen y representa a Shakti (Energia Universal) y
Maha Maya (Gran llusion). El sexto rashi o signo en cuestion indica que en la
Naturaleza hay seis fuerzas principales, las cuales tienen distintos conjuntos
de nombres en la filosofia Sanscrita. Segun un sistema de nomenclatura, sus
denominaciones son las siguientes: 1) Parashakti (Poder Supremo); Jhana-
shakti (poder del conocimiento); 3) ltchashakti (fuerza de voluntad); 4) Kriya-
shakti (poder del pensamiento); 5) Kundalini-shakti (poder de vida, o
«serpentino»); y 6) Mantrika-shakti (poder o potencia oculta de los sonidos,
palabras, musica o nimeros misticos de los mantras). ** Las seis fuerzas estan
representadas, en su unidad, por la Luz Astral. ***

* No obstante, es una interpretacion verdadera. El Jivatméa en el Microcosmos (el
hombre) es la misma esencia espiritual que anima al Macrocosmos (el universo); la
diferenciacion o la diferencia especifica entre los dos Jivatma solo se presenta en los
dos estados o condiciones de la misma Fuerza Unica. De ahi que «este hijo de
Paramatma» sea una correlacion eterna entre Padre y Causa. Purusha se manifiesta
como el Brahman del «huevo aureo» y se convierte en Viradja, el universo. «Todos
nacimos de Aditi, del agua» (Himnos de los Maruts, X, 632) y «El ser nacié del no
ser» (Rig Veda, Mandala 1, Sukta 166).—Ed. Teos.

** Parashakti:—Literalmente, la fuerza o poder grande o supremo. Significa e incluye a
las fuerzas de la luz y del calor.
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VII. Tula.—Esta palabra se convierte en 36 cuando se la representa con
numeros, segun el método anteriormente aludido. En consecuencia, este
signo tiene el evidente propédsito de representar a los 36 Tattvas (esencias,
principios, realidades o elementos fundamentales de las cosas). (El numero de
Tattvas difiere segun los criterios de los diferentes filésofos; sin embargo,
segun los Shaktyas en general, y también segun varios Rishis de la
antigiedad, como Agastya, Durvasa, Parashurama y otros, 36 es el numero
declarado de Tattvas. Jivatma difiere de Paramatma, o para decir las cosas
con otras palabras, baddha (ligado, lo condicionado) difiere de mukta (libre)
**** al estar encerrado, por asi decirlo, dentro de estos 36 Tattvas, mientras
el otro esta libre. Este signo prepara el camino para el Adan terrestre: el
Nara («Hombre» original). Al ser emblema de éste ultimo, su ubicaciéon es
adecuada como séptimo signo.

VIII. Vrishchika.—Los antiguos filosofos dicen que el Sol, cuando esta
ubicado en este rashi o signo, recibe el nombre de Vishnu (ver el duodécimo
skandha [atributo] de Bhagavata). El signo se propone representar a Vishnu
que, literalmente, significa lo que estd expandido—expandido como
Vishvam o el Universo. Vishvam es, propiamente dicho, Vishnu (ver el co-
mentario de Shankaracharya sobre el Vishnu-sahasra-namam). Ya he
profundizado que Vishnu representa al Svapna Avastha o estado de
ensueno. El signo en cuestion significa apropiadamente el universo en el
pensamiento o el universo en la concepcidn divina.

Esta apropiadamente ubicado como el signo opuesto a Rishabham o
Pranava. Un analisis de Pranava hacia lo inferior nos conduce hasta el

Jhanashakti:—Literalmente, el poder del intelecto o el poder de la sabiduria o del
conocimiento reales. Tiene dos aspectos:

I. Las siguientes son algunas de sus manifestaciones, cuando esta bajo la influencia o el
control de las condiciones materiales:

a) El poder de la mente al interpretar nuestras sensaciones, b) Su poder al recordar ideas
pasadas (memoria) y suscitar expectativas acerca del futuro, ¢) Su poder que se pone
de manifiesto en lo que los psicdlogos modernos llaman «las leyes de la asociacion»;
este poder le permite crear conexiones permanentes entre diversos grupos de
sensaciones y posibilidades de sensaciones, y generar asi la nocién o idea de un objeto
externo, d) Su poder al interconectar nuestras ideas mediante el misterioso vinculo de
la memoria, generando asi la nocion del yo o de la individualidad.

*** Hasta el nombre mismo de Kanya (Virgen) muestra como todos los sistemas
esotéricos de la antigiiedad coincidian en todas sus doctrinas fundamentales. Los
filosofos cabalisticos y herméticos llaman a la Luz Astral «la Virgen celestial». La Luz
Astral es, en su unidad, la séptima fuerza. De ahi los siete principios dispersos en toda
unidad, o el seis mas Uno: los dos triangulos y una corona.—Ed. Teos.

**** Como lo Infinito difiere de lo Finito, y lo Incondicionado de lo Condicionado.—Ed.
Teos.
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pensamiento en su caracter universal, y una sintesis hacia lo superior nos
lleva desde este ultimo hasta Pranava (AUM). Ahora hemos arribado al
estado ideal del universo antes de que adquiriera existencia material. La
expansion del bija, o germen original, hasta convertirse en el universo es
posible solamente cuando los 36 Tattvas * se interponen entre Maya
(ilusion) y Jivatma (el Espiritu individual encarnado en un ser humano vivo). Estos
Tattvas son los que inducen el estado de ensuefio. Hamsa (dualmente, el
Espiritu individual y el Espiritu universal) cobra existencia por estos Tattvas, y la
eliminacion de éstos sefala el comienzo de la sintesis de Pranava y
Brahman, y convierte a Hamsa en Soham (la identidad del Yo individual con el
Yo Unico Universal). Segun su proposito de representar las diferentes etapas
de la creacion —desde Brahmam hacia abajo hasta el universo material, los
tres signos de Kanya, Tula y Vrishchikam (Virgo, Libra y Escorpio) se ubican
como tres signos separados, en el orden en que estan actualmente.

IX. Dhanus (Sagitario).—Cuando se lo representa numéricamente, este
nombre equivale a 9, y la division en cuestion es la novena contando desde
Mesha (Aries). Por lo tanto, este signo indica claramente a los nueve
Brahméas—Ilos nueve Prajapatis que secundaron al Demiurgo en la
construccién del universo material.

X. Makara.—Existe cierta dificultad en interpretar esta palabra; no
obstante, contiene la clave para su interpretacion correcta. La letra ma
equivale al numero 5, y kara significa «mano». Ahora bien, en sanscrito,
tribhijam significa «triangulo», entendiendose que bhijam o karam (ambas
palabras son sinénimos) significa «lado». Por lo tanto, Makaram o
Panchakaram significa «pentagono». **

Ahora bien, Makaram es el décimo signo, y el téermino dashadisha es el
gue los autores sanscritos usan para indicar las caras o lados del universo.
El signo en cuestidon se propone representar las caras del universo e indica
que la figura del universo esta limitada por pentagonos. Si a los pentagonos
los consideramos «regulares» (dando por supuesto que el universo es de
construccién simétrica), la figura del universo material sera, por supuesto,
un Dodecaedro, el modelo geométrico que el Demiurgo imito6 al construir el
universo material. Si luego fue inventado el signo de Tuld vy, si en lugar de
los tres signos de Kanya, Tula y Vrishchikam (Virgo, Libra y Escorpio),
anteriormente sélo hubiera existido un signo que combinara en si mismo a

* 36 es tres veces 12, 0 9 Tetraktis, o 12 Triadas, el nUmero més sagrado entre las cifras
cabalisticas y pitagéricas.—Ed. Teos.

** \/éase el articulo del niamero de agosto de 1881, titulado «La Estrella de Cinco
Puntas», en el que expresamos que la estrella de cinco puntas o pentragrama
representaba los «cinco» miembros del hombre.—Ed. Teos.
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Kanya y Vrishchikam, el signo que ahora consideramos fue el octavo segin
el antiguo sistema, y es un hecho significativo que los autores sanscritos por
lo general tambiéen hablen de ashtadisha, o las ocho caras que limitan el es-
pacio. Es muy posible que el niumero de disha pudiera haber sido cambiado
de ocho a 10, cuando el Virgo-Escorpio anteriormente existente fue dividido
en tres signos separados.

Ademas, puede considerarse que kara representa los triangulos de la
estrella de cinco puntas proyectadas. A esta figura también se la puede
llamar una clase de pentagono regular (ver «Trigonometria Esférica», de
Isaac Todhunter, pag. 143 de la edicion original inglesa). Si se acepta esta
interpretacion, el rashi o signo en cuestion representa al «Microcosmos».
Pero el «microcosmos» o el mundo del pensamiento esta representado
realmente por Vrishchika. Desde un punto de vista objetivo, el
«microcosmos» estd representado por el cuerpo humano. Puede
considerarse que Makaram representa simultaneamente al microcosmos y
al macrocosmos, como objetos externos de la percepcion.

Respecto de este signo, expondré aqui unos pocos hechos importantes
gue someto a la consideracion de quienes tienen interés en examinar las
antiguas ciencias ocultas de la India. Los antiguos filésofos sostienen por lo
general que el macrocosmos es similar al microcosmos, al tener un sthila
sharira (cuerpo denso o fisico) y un sdkshma sharira (cuerpo ilusorio o de
ensuefio). El universo visible es el sthila sharira del Vishva (Todo). Los
antiguos filésofos sostenian que, como substrato de este universo visible,
hay otro universo—tal vez podemos llamarlo Universo de Luz Astral— el
universo real de los Noumenos: por asi decirlo, el alma de este universo
visible. En determinados pasajes de los Vedas y de los Upanishads se
sugiere oscuramente que este universo oculto de la Luz Astral ha de ser
representado por un Icosaedro. La conexion entre un lcosaedro y un
Dodecaedro es algo muy peculiar e interesante, aunque las figuras parecen
tan distintas entre si. Esta conexiébn puede comprenderse por la
construccién geométrica citada en ultimo término. Dibujese una Esfera
alrededor de un Icosaedro, en donde las perpendiculares se extiendan desde
el centro de la Esfera sobre sus caras y avancen hasta encontrarse con la
superficie de la Esfera. Ahora bien, si los puntos de interseccion se juntan,
dentro de la Esfera se forma un Dodecaedro. Mediante un procedimiento
similar, puede construirse un Icosaedro a partir de un Dodecaedro. (Ver
«Trigonometria Esférica», de Isaac Todhunter, pag. 141, art. 193.) La figura
construida segun la descripcién anterior representara al universo de la
materia y al universo de la Luz Astral, como existen realmente. Sin
embargo, ahora no procederé a mostrar como el universo de la Luz Astral
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puede ser considerado desde la Optica de un Icosaedro. Sélo diré aqui que
este concepto de los filésofos aryos no ha de ser considerado como mera
«chachara teologica» o resultado de una loca fantasia. Creo que el
significado real de este concepto puede explicarse remitiéndose a la
psicologia y a la fisica de los antiguos. Pero aqui debo detenerme y seguir
considerando el significado de los dos signos restantes.

XI. Kumbham (o Acuario).—La palabra equivale a 14, cuando se la
representa con numeros. Entonces podra percibirse claramente que la
division en cuestidén tiene como propodsito representar a los caturdasha
bhuvanam o catorce lokash (lugares, regiones o planos) de los que se habla en
los libros sanscritos.

XI1. Minam (o Piscis). Esta palabra se representa con un 5, cuando se la
escribe  en numeros, lo cual procura transmitir la idea de
panchamahabhutam o los cinco elementos. El simbolo sugiere también que
el agua (no el agua comun, sino el disolvente universal de los antiguos
alquimistas) es el méas importante de los cinco elementos.

He concluido la tarea que me propuse para este articulo. Mi propdésito no
es el de explicar la antigua teoria de la creacion sino mostrar la conexion
entre esa teoria y las divisiones zodiacales. Aqui he sacado a la luz tan sélo
una pequefiisima parte de la filosofia que estos signos entrafian. El velo que
los antiguos filésofos echaron sobre determinadas partes del misterio co-
nectado con estos signos jamas sera levantado como pasatiempo o para
instruir a los no iniciados.

Ahora, para resumir los hechos expuestos en este articulo, he aqui el
contenido del capitulo primero de la historia de este Universo:

1) Brahmam Autoexistente y eterno.

2) Pranava (AUM).

3) Brahma androgino, o el Sephira bisexual: Adam Kadmon.

4) El Tetragrama sagrado, los cuatro matras de Pranava, los cuatro
avasthas, los cuatro estados de Brahma, los Tarakam Sagrados.

5) Los cinco Brahméas—los cinco Buddhas—que en su totalidad
representan al Jivatma.

6) La Luz Astral, la Virgen Santa, las seis fuerzas de la naturaleza.

7) Los 36 tattvas nacidos de la Avidya (ignorancia).

8) El Universo en el pensamiento—el Swapna Avastha—el microcosmos
observado desde un punto de vista subjetivo.

9) Los nueve Prajapatis, los asistentes del Demiurgo. *

* Los nueve Sephirot cabalisticos emanados de Sephira; los Sephirot décimo y los
superiores son idénticos. Tres trinidades o triadas, con su principio emanativo,
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10) La figura del Universo material en la mente del Demiurgo: el
Dodecaedro.

11) Los 14 lokash (lugares, regiones o planos).

12) Los cinco elementos.

La historia de la creacion del mundo hasta la época actual se compone de
siete capitulos. El septimo capitulo no esta terminado, aun.

T. SUBBA ROW
Triplicane, Madras, 14 de septiembre de 1881

forman la Década mistica pitagodrica, la suma de todo, que representa a la totalidad
del Cosmos.—Ed. Teos.
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ESTAMOS endeudados ante semejante bondad del docto Presidente de
Adi, Brahmo Samaji, por los siguientes relatos de dos Yoguis, uno de los
cuales realizo el extraordinario hecho de levantar su cuerpo mediante la
fuerza de su voluntad, quedando suspendido en el aire sin apoyo visible. En
Yoga, la postura para meditar o concentrar la mente en las cosas
espirituales se llama Asana. Hay varias de estas formas de sentarse, como
Padmasana, etc., etc. Baba Rajnarain Bose tradujo la siguiente narracién de
un numero muy viejo del Tatwabodhini Patrika, el medio informativo de la
Brahman Sama@ja (agrupacion de la casta de sacerdotes.—E.T.) de Calcuta.
El escritor fue Baba Akkhaya Kumar Dalta, entonces editor del Patrika, de
quien Baba Rajnarain habla en los elevados conceptos siguientes—«Un
hombre amante de la verdad y muy meticuloso; muy aficionado a observar
un estricta exactitud en los detalles de una descripcion».

EL YOGUI DE SISHAL.

Hace unos afios, un Yogui de Deccan, llamado Sishal, fue visto en Madras,
por muchos Hindules e Ingleses, levantarse de su Asana, o asiento, en el
aire. La imagen del Yogui, mostrando su forma de sentarse, y otros detalles
relacionados con él, pueden encontrarse en la Revista Sabatina en la pagina
28.

Todo su cuerpo permanecio sentado en el aire, s6lo su mano derecha
tocaba ligeramente una piel de ciervo, enrollada en forma de tubo, y adjunta
a un baston de latén que estaba firmemente atrancado en una tabla de
madera que estaba apoyada en sus cuatro patas. En esta postura el Yogui
hizo su japa (meditacion mistica), con sus ojos medio cerrados. Al
momento de ascender en su etereo asiento, y también al descender, sus
discipulos lo cubrieron con una manta. Tatwabodhini Patrika, Chaitra,
1768 Sakabda, correspondiente a marzo de 1847.

EL YOGUI DE BHUKAILAS

El caracter extraordinario del santo varéon que fue traido a Bhikailas, en
Kidderpore, hace aproximadamente 14 afos, todavia es recordado por
muchos. En el mes de Asar, 1754 Sakabda (1834 d.C.), fue traido a
BhOkailas desde Shirpur dénde estaba bajo la responsabilidad de Hari
Singh, el durwan (portero) del Sr. Jones. Mantenia sus ojos cerrados, y
permanecia sin comida ni liquidos, durante tres dias consecutivos despues
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de que una pequena cantidad de leche era vertida a la fuerza en su garganta.
Nunca tomd comida alguna que no le fuera dada a la fuerza. Siempre
parecia estar sin conciencia del exterior. Para quitarle esta condicion el Dr.
Graham le aplic6 amoniaco en sus fosas nasales; pero esto solo le produjo
temblores en el cuerpo, sin sacarlo de su estado de Yoga. Pasaron tres dias
antes de que pudiera hacérsele hablar. Dijo que su nombre era Dulla Nabab,
y cuando se importund, profirié solo una palabra mas, de la que se dedujo
gue era un Punyabi (hombre bueno, puro, santo, proveniente de tierra
santa, comprendida entre el Himalaya y la cordillera Vindhya.—E.T.).
Cuando estuvo postrado con gota el Dr. Graham lo asistio, pero se nego a
tomar medicina, tanto en polvo como en mezcla. Se cur6 de la enfermedad
solo mediante la aplicacion de ungutentos y linimentos prescrita por el
doctor. Murié en el mes de Chaitra 1755 Sakabda, de cdlera.*—
Tatwabodhini Patrika, Chaitra, 1768 Sakabda, correspondiendo a marzo,
1847 d.C.

* Los detalles anteriores de este santo vardn se obtuvieron de un testigo intachable.— Ed.
T.B.P
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FILOSOFICOS

PERSONALIDAD VERDADERA'Y FALSA

EL titulo que se dié a las siguientes consideraciones bien puede haber
sugerido un trato mas metafisico del tema de lo que fue posible en esta
ocasion. La doctrina de la trinidad, o Tricotomia del hombre, que distingue
entre alma y espiritu, ha llegado hasta nosotros con una autoridad de tal
peso, venerabilidad, e incluso sacralidad, que podemos quedar bien
satisfechos, por ahora, con hacer algunas aseveraciones que resulten
comprensibles a cualquiera, sin tomar en consideracion las abstrusas
cuestiones que han dividido a mentes con la més alta capacidad filosofica.
No indagaremos por ahora si la Unica diferencia es de estados o de
entidades; ni si los fenomenos o la conciencia de la mente son s6lo las
circunstancias exteriores de un Ego indivisible, o si tienen su origen y
naturaleza en un principio completamente diferente; el Espiritu, o parte
inmortal de nosotros, entidad de origen Divino, en tanto que los sentidos y
el entendimiento, junto con la consciencia—Ahankara—tienen su origen en
el Anima Mundi, o en lo que en la filosofia Sankhya se llama Prakriti
(materia primordial y elemental no diferenciada.—E.T.). Mis mayores
expectativas se habran excedido si cualquiera de las consideraciones aqui
ofrecidas, arrroja aunque sea una tenue luz sugestiva sobre las diferentes
facetas de este gran problema. Puede ser que lo Unico inconciliable en todo
esto, sean las caracteristicas del Ego temporal y las condiciones de una vida
superior—si eso pudiera demostrarse—nos inclinaria a considerar a esta
ultima mas bien como al Redentor, el cual tiene que nacer en nosotros para
nuestra salvacion y nuestra inmortalidad, que como el origen mas interior,
central, e inseparable de nuestra vida fenomenal. Pudiera ser que, a la luz
de tales reflexiones, el sentido de identidad no presentara la insuperable
dificultad de aceptar que esto sea posible, o de admitir que la conciencia que
de por si fracasa en vincularse a un principio superior no garantiza una
individualidad eterna.

Solo mediante un estudio de la individualidad, considerandola como el
origen de todos nuestros afectos, pensamientos, y acciones, podremos
comprender su carencia absoluta de valor intrinseco; y sélo cuando nos
demos real y sentida cuenta de este hecho, podremos aceptar con cabal
comprension las «duras frases» del divino maestro que nos pidido «mueran
a si mismos» y que predico la necesidad de un verdadero nuevo nacimiento.
Esta muerte y nacimiento misticos son la clave de toda ensefianza religiosa

85



CINCO ANOS DE TEOSOFIA

esotérica; y lo que distingue a la mente religiosa ordinaria del visionario
espiritual justamente es la tendencia a interpretar estas palabras como
simples mitos, o, de hecho, a pasarlas por alto.

De todos los reproches que el Espiritualismo moderno, con la perspectiva
de creer que puede prometer una inmortalidad individual temporal, ha
encontrado, no hay uno solo que podamos permitirnos el lujo de omitir,
pues lo que refiere como ideal es en esencia egoista e inaceptable. Es cierto
gue nuestros criticos no nos han hecho justicia a causa de la ignorancia del
amplio criterio que aplican en lo referente a la evolucion del alma, en lo
cual, las especulaciones de algunos Espiritualistas han coincidido con
muchas de las mas grandes ensefianzas espirituales. Estas son,
indudablemente, un gran avance con respecto a las opiniones teoldgicas
populares, aunque algunas de ellas han ido demasiado lejos para satisfacer
la demanda de un Espiritualismo que pueda considerarse como una
religion. Sin embargo, ese escaso valor que se le da a la individualidad, tal
como la conocemos, y que desde cierto punto de vista se asocia con
demasiada facilidad al materialismo, también es la postura del idealismo
espiritual, y esta en aparente contradiccion con el excesivo valor que han
dado los Espiritualistas al descubrimiento de nuestra mera supervivencia
psiquica. El idealista puede mostrarse conforme con esta supervivencia;
pero, si lo hace o no, ocupa una posicién ventajosa cuando nos dice que
finalmente esto no tiene importancia. Porque él, como Espiritualista, al
aceptar su «prueba palpable de la inmortalidad,» esta pensando
exclusivamente en su consciencia temporal, en su propio interés—en sus
sensibilidades, deseos, placeres, y afectos—los que definitivamente no
tienen la menor importancia, es decir, su importancia es relativa solo para
el individuo. No existe, de hecho, ningin producto més caracteristico del
materialismo, que el que hace un centro teleoldgico del individuo. Las ideas
se han vuelto meras abstracciones; la Unica realidad es lo infinitamente
pequeno. Asi, el materialismo ve en el Estado solo a un conjunto de
individuos cuya «mayor felicidad,» solidariamente limitada por un ajuste de
la productividad a las necesidades de la «mayoria,» se vuelve el fin supremo
del gobierno y de la ley. Y no puede, yo pienso, pretenderse que los
Espiritualistas, en general, hayan ido mas alla de la substitucion de una
norma relativa por una absoluta. Su «gran alegria por la buena nueva» no
es verdaderamente religiosa. Ellos han considerado como tal a la
perpetuacion temporal de dicha conciencia inferior cuyas manifestaciones,
placeres, y actividades se dan en el tiempo, y son exclusivamente
temporales. Su glorioso mensaje no es esencialmente diferente de lo que
podriamos pensar como traido a nosotros por algun gran alquimista, que
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hubiese descubierto el secreto de conceder, a nosotros y a nuestros amigos,
una perpetuidad mundana de juventud y salud. Su mayor argumento
religioso es que ésta amplia el horizonte de nuestras oportunidades. Como
tal, entonces, nos permitimos aceptarlo con gratitud y alivio; pero, como
pone en peligro nuestra salvacion, por no decir nuestra inmortalidad, no
podemos basarnos en una perspectiva que es, en el mejor de los casos, una
tarea, un ensayo, y un esfuerzo renovado por liberarse de la vida misma,
cuyo unico valor es la oportunidad.

Para apreciar el valor de la individualidad, no podemos hacer nada mejor
que considerar al hombre en sus multiples relaciones mundanas.
Supongamos que cualquiera de éstas se volviera el foco central, activo, de su
ser—su «ley del amor,» como diria Swedenborg—desplazando del centro un
poco mas hacia la circunferencia sélo a su egoismo, o amor propio; e
identificandolo, por asi decirlo, con el circulo de intereses en el que todas
sus energias y afectos estan ahora relacionados, dejando fuera al Ego que
desplazamos y que suponemos no tiene conciencia, ni deseo, ni voluntad.
Asi como el hombre absolutamente egoista ve la vida, en la medida en que
realmente solo le interesa lo que se relaciona con su bienestar individuall,
asimismo, nuestro supuesto hombre de familia, de sociedad, de la Iglesia, o
de Estado, no tiene ojos para ninguna verdad o interés, mas abstracto o mas
individual, que lo que puede llamar con razén, encarnacion. La historia
ensefia algunas de las relaciones de este hombre ideal. Ese alguien que
hemos supuesto, por ejemplo, fue Loyola; otro, posiblemente, fue Bismarck.
Ahora bien, estos hombres dejaron de ser individuos a sus 0jos, en lo que se
refiere a cualquier valor agregado que pudieron haber dado a sus
respectivas individualidades. Asi son los devotos. Cierta «transformacion»
se efectla, por medio de la cual de simples individuos se vuelven hombres
«representantes». Y nosotros—Ilos individuos—Ilos valoramos precisamente
en proporcién a lo remoto del individualismo del espiritu que actUa en ellos.
En la medida en que el circulo de intereses al que se han «consagrado», se
amplia—es decir, en la medida en que la escoria del individualismo es
purgada—en esa misma medida, les otorgamos indulgencia, respeto,
admiracion y amor. De uno a la familia, de la familia a la secta o sociedad,
de la secta o sociedad a la Iglesia (dicho sin sentido sectario) y Estado, al
ascender la escala y ampliarse el circulo, hay una serie de transformaciones
gue dan valor a un individuo dependiendo en la mas o menos completa
subordinacion de su individualidad a una alma o espiritu mas adelantado.
La misma modestia que suprime, hasta donde es posible, el pronombre
personal cuando nos dirijimos a otros, demuestra nuestro sentido de que
ocultamos algo absolutamente insignificante e indeseable; algo que no tiene
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razén de ser, excepto en esa absoluta intimidad que se puede considerar
mas un suefio y un descanso, que vida. Muy bien, pero en los casos
anteriores, incluso en el mas alejado de la individualidad egoista, nos
guedamos cortos del ideal en que la misma concepcion de lo parcial, de lo
atomico, se pierde en la abstraccion del ser universal, transfigurada en la
gloria de una personalidad Divina. Los lectores estaran familiarizados con la
distincién que hace Swedenborg entre el grado discreto y el continuo. Hasta
aqui hemos visto como el hombre—el individuo—puede ascender de
continuo dejando, en corazon y alma, las condiciones de la vida mundana, y
dejando atras sus propias limitaciones mediante la adopcién de un espiritu
mundano mas elevado. Sin embargo, todavia tiene que ascender mas alla de
su propia fuente mundana, el alma del mundo, o Prakriti, a la que, aunque
no debo literalmente insistir tanto en ella, aln puedo como ultimo recurso
recurrir convenientemente, como figura retorica. Para transcenderla, debe
avanzar por medio del grado discreto. No con una simple «mejora» del ego
ordinario, que lo mantiene vivo, como la fuente—la palabra en francés
«foyer» es mas expresiva—de sus pensamientos y acciones; tampoco
identificAndose con los mas sublimes intereses del plano del mundo ya
dicho, lo cual es, o puede llegar a ser, lo menos adecuado para la realizacion
de su ideal Divino. Esta «mejora» de nuestra naturaleza presente, por si
misma considerada como esencial, aunque capaz de «mejorarse,» es algo
trivial, y para usar un término actual familiar, es una concepcion «Filistea».
Es la substitucion del grado continuo por el discreto. Es un acuerdo mutuo
con nuestros queridos viejos egos familiares. «Y Saul y el pueblo
perdonaron a Agag, y a las mejores ovejas, y a los bueyes, y al ganado de
engorda, y a los carneros, y todo lo que era bueno, y no lo quisieron
destruir; pero todo lo que era vil e insignificante, lo destruyeron.» (1 Samuel
15:9.—E.T.) Sabemos qué tan poco aceptado era ese acuerdo comun con el
Dios de lIsrael; y ninguna alusion puede ser mas idonea que esta cita, que
bien podriamos, como descubriremos, pensar que es algo mas simbolica
qgue histérica. Simbolico es ese sacrificio indiscriminado y radical, o
«devastacion,» de nuestra naturaleza inferior, sobre el cual insisten como
una cosa que necesaria todas o casi todas, * las grandes religiones del
mundo. Ningun idioma podria parecer mas elegido a proposito para indicar
gue es la propia naturaleza individual, y no solo su maldad fortuita, la que
tiene que ser abandonada y aniquilada. No se niega que lo que se dejé en
libertad era bueno; nada sugiere una infeccion universal o algun malestar
fisico o moral; simplemente lo que es relativamente bueno y provechoso a

* De las ensefianzas religiosas superiores de Mahometismo no sé casi nada, y por tanto
no puedo decir si debe exceptuarse de la declaracion.
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un estado de ser méas bajo, debe morir con él, para dejar paso a algo mejor.
Y dicha cita es la mas conveniente puesto que el propdsito de este articulo
no es moralista, sino sugerir una conclusion metafisica, aunque sin
pretender en absoluto ser una exposicion metafisica. No hay una sola
referencia sobre valores morales; tampoco se niegan ni se afirman. De
acuerdo con la calidad moral mas alta, «A» puede ser la persona mas
virtuosa y respetable. Segun la mas baja, «B» puede ser exactamente lo
contrario. El intervalo moral entre los dos se encuentra dentro de lo que he
llamado, retomando a Swedenborg, el «grado continuo.» Y quizas la
diferencia todavia puede expresarse mejor con otra cita de ese Libro que los
estudiantes de Teosofia no deberiamos dejar de estudiar, solo porque
estamos dispuestos a protestar contra las pretensiones de exclusividad de
los sistemas religiosos. EI hombre bueno que, sin embargo, todavia no ha
engendrado a su «hijo-enviado de Dios» esta «bajo la ley»—bajo la ley
moral que educa y prepara, «el maestro de escuela que nos lleva a Cristo,»
nuestro propio espiritu Divino, o personalidad superior. Comprender la
diferencia entre estos dos estados es comprender verdaderamente lo que
aqui se simboliza como falso, temporal; y la personalidad verdadera, eterna;
y el sentido en el que aqui se pretende que la palabra personalidad, sea
entendida. No sabemos si, cuando esa gran transformacién * se da en
nosotros, cuando concluimos esa gran tarea de vida—aqui o en el mas alla—
retenemos o no un sentido de identidad con nuestros egos pasados, y
descartados para siempre. En términos filosoficos, la «materia» se termina,
mas la «forma» se transforma a si misma. Nuestra identificacion
transcendental con el «A» o con el «B» que ahora es, ** depende de la
cuestion, ya dilucidada en este articulo, si el espiritu Divino es nuestro ser
esencial originalmente central, o es una hipdstasis. Ahora bien, estar «bajo
la ley» significa que no actuamos directamente por nuestra propia voluntad,
sino indirectamente, es decir, nos afanamos en obedecer a otra voluntad. La
voluntad con la que debemos actuar naturalmente—nuestra propia
voluntad—obviamente no debe entenderse simplemente como la voluntad,
sino como nuestra naturaleza—nuestra «ley de amor,» que hace que nos

* La «gran obra,» tan a menudo mencionada por los filésofos herméticos, y qué esta
exactamente tipificada por la obra de la alquimia, la conversion de los metales
inferiores en oro, ahora podrd comprenderse mejor que se refiere a la conversion
espiritual analoga. También hay una buena razén para creer que el proceso material
era algo real.

** «Un hombre puede haber alcanzado la inmortalidad y continuar siendo eternamente
el mismo yo interno que era en la tierra; pero esto no supone que dicho hombre haya
de conservar la personalidad que tuvo en la tierra, so pena de perder su
individualidad.»—Isis Sin Velo, vol. 2. pag. 37.
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agraden ciertas cosas, y otras no. Cuando esté «bajo la ley,» esta naturaleza
se mantiene suspendida, s6lo en cuanto a su actividad y manifestacion, mas
no derogada, pues la ley—la sustitucion de una voluntad ajena—nos es
indispensable. Nuestra propia voluntad o naturaleza todavia es el centro; lo
gue obedecemos a pesar del esfuerzo y la resistencia a nosotros mismos es
mas circunferencial o hipostatico. La constancia en esta obediencia y
resistencia, tiende a proyectar la voluntad circunferencial cada vez mas
hacia el centro, hasta que resulta la «explosion,» como la llamé San Martin,
por medio de la cual nuestra voluntad natural se dispersa y aniquila para
siempre al vincularse con lo divino, y esto ultimo, por tanto, se transforma
en nuestro ser. Asi es como el «maestro de escuela» nos guia hasta
«Cristo,» y si por «Cristo» entendemos no a un individuo histéricamente
divino, sino al logos, a la palabra, o manifestacion de Dios en nosotros—
entonces tenemos, yo creo, la verdad esencial tal como fue ensefiada en el
Vedanta, por Kapila, por Buda, por Confucio, por Platén, y por Jesus. Hay
otra cita de, posiblemente, la misma verdad, por cuya referencia he quedado
en deuda con nuestro hermano J. W. Farquhar. Es de Swedenborg, en el
«Apocalipsis Explicado,» No. 57:—«Todo hombre tiene una mente inferior
0 exterior, y una mente superior o interior. Estas dos mentes son
completamente diferentes. Por medio de la mente inferior el hombre vive en
el mundo natural entre los hombres; pero por medio de la mente superior
vive en el mundo espiritual entre los angeles. Estas dos mentes son tan
diferentes que el hombre, a lo largo de su vida en el mundo no comprende
lo que se le esta enseflando dentro de su propia mente superior; pero
cuando se transforma en el espiritu lo cual sucede inmediatamente después
de la muerte, tampoco comprende lo que se le esta enseflando dentro de su
propia mente.» La conciencia de la «mente superior,» como resultado de la
mera separacion del cuerpo terrenal, ciertamente no evoca la sublime
condicién que conlleva la separacion de algo mas que la vestidura exterior
de carne, sino al contario, la diferencia entre ambas vidas, 0 mentes, parece
corresponder con lo que ahora pondremos a consideracion.

¢ Qué es especificamente lo que nos impacta en cuanto a esta sustitucion
de la personalidad divino-humana por la humana-natural? ;(No es la
pérdida del individualismo? (Del individualismo, préstese atencion, no de la
individualidad.) Hay ciertas frases de Jesus que quizd han ofendido de
corazon a muchos, aunque pueden no haberse atrevido a reconocer dicho
sentimiento en ellos mismos: «Mujer, qué voy a hacer contigo?» Y esas
otras renuncias a vinculos especiales y relaciones que estropean la perfecta
simpatia de nuestro fervor. Hay algo que nos parece negativo e
incomprensible en esta renuncia al individualismo, incluyendo hasta sus
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relaciones mas cordiales. Sin embargo, en las filosofias de los Aryos es
donde més enfatica y explicitamente vemos esta negacion de todo lo que
asociamos con la vida individual, en la cual hemos abundado. De hecho, es,
la aparente contradiccion lo que caracteriza como negativa al alma que ha
logrado Moksha (liberarse de los vinculos) y lo que causa que la
consumacion Hindu sea considerada como la pérdida de la individualidad y
de la vida consciente. Solo porque no podemos facilmente disociar la
individualidad del individualismo, retrocedimos de la purisima concepcion
de la primitiva filosofia a un asunto menor como lo es la incesante actividad
y germinacion, en otras inteligencias, de los pensamientos una vez
exteriorizados y separados de la fuente del pensamiento, lo cual es la
inmortalidad que el Sr. Frederick Harrison promete a los selectos
espécimenes de la humanidad, cuyos pensamientos carecen de poder
reproductor. No es una mera preferencia por la nada, o la absorcion en el
inconsciente, es la negatividad lo que inspira el intenso anhelo de la mente
hindd por el Nirvana. Incluso en los Upanishads hay muchas evidencias de
una creencia contradictoria, mientras que en el Sankhya los aforismos de
Kapila vindican inequivocamente la individualidad de alma (el espiritu). La
conciencia individual se mantiene, quizas infinitamente intensificada, pero
su «materia» ya no es personal. Es suficiente con tratar de comprender lo
gue implica «estar libre del deseo,» frase favorita con la que el
individualismo es negado en estos sistemas. Incluso en esa forma de
devocidon que consiste en accion, se instruye al alma en el Bhagavad-Gita,
gue debe ser indiferente a los resultados.

El Espiritualismo moderno asegura algo por el estilo. Asi nos dice uno de
sus defensores mas virtuosos y experimentados, «A veces la evidencia llega
de una fuente impersonal, de algun instructor que ha pasado al plano en
qgue la individualidad es demostrable.» (M.A. Oxon., «ldentidad del
Espiritu,» pag. 7.) De nuevo, «Y si él» (el investigador) «ingresa al mas alla,
se encontrara en una region para la cual su actual estado corpéreo no es el
adecuado: una region en que la misma individualidad se fusiona, y las
verdades mas altas y mas sutiles no se llevan ocultas bajo llave en el pecho,
sino que emanan de entidades representativas cuyas esferas de vida estan
entremezcladas.» (Id., pag. 15.) «Entremezcladas» obviamente solo puede
significar una perfecta simpatia y comunién de pensamiento; aunque yo, sin
duda, puedo malinterpretar al citado autor, pretendo aclarar por completo
la idea que desea transmitir, y que enseguida sera puesta a consideracion.
Porque, despueés de todo, ¢qué es la simpatia sino descansar de esa dura
cualidad «astringente» (para usar la frase de Jacob Boehme) en que
consiste el individualismo? Y asi como con la verdadera simpatia, la
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supresion parcial del individualismo y de lo que lo -caracteriza,
experimentamos una dicha superior y una gran intensidad de ser, asimismo
puede ser que al separarnos de todo lo que nos mantiene encerrados en el
desvan espiritual de un Ego—de todo, sin excepcion o reserva—podamos
por primera vez conocer la verdadera vida, y cuales son sus inefables dones.
Sin embargo, por tal motivo no recibi6 la aceptacion esperada la idea de la
inmortalidad, aqui cruda y vagamente presentada, comparada con la
burguesa eternidad del individualismo y de los vinculos familiares, lo cual
seguramente es lo que atrae tanto del Espiritualismo a la mayoria de sus
prosélitos. Es de dudar si las cosas que el «ojo no ha visto, ni el oido
escuchado,» han tenido alguna vez la fuerza de la imaginacion, o se han
resignado a perder todo lo que esta definitivamente asociado con la Dicha 'y
el movimiento de la vida. Quien viva en el plano inferior no puede presumir
gue ya tuvo la dicha de alcanzar esa vida trascendente. A lo sumo no puede
mas que hacer eco de la revelacion que llegoé a una mente con problemas, en
«Sartor Resartus,» («El sastre remendado», de Thomas Carlyle.—E.T.) «Un
hombre puede vivir sin ser feliz, y en cambio ser préspero.» No es una
sublimacién de la esperanza, sino la necesidad de comprender, lo que nos
impulsa a buscar la condicién de verdadero ser y la inmortalidad, en otra
parte distinta a los placeres del individualismo. La verdadera personalidad
solo puede subsistir en la conciencia con la participaciéon de lo que soélo
podemos decir que es la misma negacion de la individualidad en cualquier
sentido en que la individualidad puede ser concebida por nosotros. No
podemos definir qué contiene o cual es la «materia» de la conciencia, salvo
llamarlo vagamente ideal. Sin embargo, podemos decir que en esa region,
los intereses individuales y los afectos no tienen cabida. Mas no podemos
afirmar que hasta que los obstaculos del individualismo son retirados, una
oleada de nueva vida encuentra libre cauce. De ahi la necesidad de la
muerte mistica, que es una muerte tan real como la que reintegra nuestro
cuerpo fisico a los elementos. «Ni soy, ni nada es mio, ni existo,» es un
pasaje que ha sido muy bien explicado por el Tedsofo Hindu, Peary Chand
Mittra, que significa «que cuando el estado espiritual domina al, yo y mio,
que pertenece a la mente finita, éstos mueren, y el alma, al vivir en el
universo y participar en la infinidad con Dios, manifiesta su estado de
infinitud.» No puedo dejar de citar el pasaje siguiente del mismo edificante
escritor:—

Todo ser humano tiene un Alma que, mientras no esta separada del
cerebro o de los nervios, es mente o jivatma, o alma sensible, pero cuando
se ha regenerado o espiritualizado mediante el yoga, se libera de la
esclavitud y manifiesta al ser divino. Se remonta por sobre todos los
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estados—alegria, tristeza, pesar, temor, esperanza y, de hecho, de todos los
estados producto del dolor o del placer, volviéndose dichosa, alcanzando la
inmortalidad, la infinitud y la felicidad que da la sabiduria misma. El alma
sensible es nerviosa, sensitiva, emocional, perceptiva, e impresionable.
Constituye la vida natural y es finita. Por tanto, el alma y la no-alma son los
dos puntos de referencia. La no-alma es prakriti, o lo creado. No ha sido
dado a las masas saber qué es el alma, y por eso millones viven y mueren,
con mentes cultivadas intelectual y sentimentalmente, pero que no
ascienden al estado de alma. En la medida en que el alma de uno se
emancipa de prakriti o esclavitud sensual, en esa misma medida, logra
vincularse al estado de alma; y esto es lo que constituyen las diferencias
culturales en lo intelectual, moral, y religioso de los seres humanos y por
consecuencia en su acercamiento a Dios.—«Planchas Espirituales
Perdidas,» Calcuta, 1879.

El también cita algunas palabras de Fichte que confirman la misma
conclusion a la que llego la filosofia del idealismo Occidental: «El verdadero
espiritu que viene a si mismo en la conciencia humana se considera como
un pneuma impersonal—razén universal, y como el bien de todo el
desarrollo del hombre, mas no, como el espiritu de Dios mismo; por eso, no
puede ser otro que el sustituto universal de la conciencia individual.»

Que puede haber, y se afirma que hay, etapas intermedias, estados, 0
grados discretos, por supuesto, es comprensible. El propésito de este
articulo ha sido llamar la atencion a la condicion abstracta de la conciencia
inmortal; negativamente, es verdad, pero por esto mismo sugiere mas sus
aplicaciones practicas. La conexion de la Sociedad Teoséfica con el
movimiento Espiritualista es tan intimamente simpatica, que espero que
una de ellas pueda sefialarlas sin ofender a la otra. Porque esa inmortalidad
no puede demostrarse mediante los fendmenos. Lo que he llamado
supervivencia psiquica si puede serlo, y seguramente lo serd. Pero la
inmortalidad es un estado que se alcanza, y ese estado es la negacion misma
de la existencia fenomenal. Otra consecuencia se refiere a la direccién que
tomaria nuestra cultura. Tendriamos que prepararnos para la muerte. Ni
mas ni menos. Cada uno de nosotros somos un complejo de deseos,
pasiones, intereses, modos de pensar y sentir, opiniones, prejuicios, juicios
de otros, gustos y disgustos, afectos, propositos publicos y privados. Estas
cosas, y cualquier otra cosa que conforme el volumen reconocible de
nuestra individualidad temporal presente, todas, van en detrimento de
nuestro ideal impersonal de ser—conciencia circunscrita, manifestacion del
ser. Durante un minuto, imperfecto, relativo, y casi sin sentido de valor,
¢podemos hacer correctamente muchos de nuestros juicios, y ser amables
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en muchas de nuestras simpatias y afectos? Ni siquiera podemos estar
seguros de esto. SoOlo las personas que no estan habituadas a la
introspeccion y al auto-analisis estan bastante seguras de ello. Estas
siempre son las mas escandalosas en sus criticas, y las mas dogmaticas al
exponer su opinion. De modales groseros, maleducados, son utiles, pueden
ser indispensables, para las tareas del mundo, que no son las nuestras, salvo
en sentido y en funcion de lo transcendental. Tenemos que despojarnos de
todo eso, y buscar la perfecta tranquilidad, exentos de pasiones. Entonces
podemos esperar la muerte. La meditacién, si es profunda, prolongada, y
con la suficiente frecuencia, le ensefiard incluso a nuestra materialista
mente Occidental a comprender el anhelo de la mente Hindu por el
Nirvana. Un atomo infinitesimal del gran conglomerado de la humanidad,
gue disfruta la vida temporal, sensual, con sus placeres y emociones, tanto
como el que mas, declararia con espontanea sinceridad que preferiria
aniquilarse por completo que seguir siendo para siempre lo que sabe que es,
o incluso cualquier cosa que se le pudiera parecer. Y él es un espécimen
moral promedio. He oido que dijo, «la vida del mundo y sus negocios se
acabarian, habria un fin para toda su prospera actividad, un fin al comercio,
a las artes, las industrias, la comunicacion social, el gobierno, la ley, y la
ciencia, si todos fuéramos aficionados practicantes de Yoga, pero esto es
mucho mas de lo que circunscribe su ideal.» Y la critica es perfectamente
justa y verdadera. Aunque me parece que no ha ido lo suficientemente lejos.
No soélo las actividades del mundo, sino el propio mundo de los fenGmenos,
el cual se perpetia en la conciencia, desaparecerian 0 tomarian nuevas
formas, mas interiores, mas vivientes, y mas significativas, al menos para la
humanidad, si la conciencia de la humanidad ascendiera a un estado
superior. Los lectores de San Martin, y del extraordinario libro de James
Hinton, «El Hombre y el Lugar Donde Vive» en especial si también han
estudiado, aunque sea casualmente, las filosofias idealistas, no pensaran
gue esa sea una sugerencia absurda. Si todo el mundo fuera Yogui, el
mundo no tendria necesidad de esas actividades personales, cuyo ultimo fin
y proposito, con el tiempo, nuestro critico no encontraria facil de definir. Y
si s6lo unos cuantos retrocedieran, el mundo podria existir sin ellos. Basta
con esto.

Solo permitasenos no hablar de este ideal del ser impersonal, universal en
la conciencia individual como un suefio irrealizable. Nuestra razén y la
Impaciencia ante las limitaciones son las garantias de que no son definitivas
e insuperables. ;De ddnde viene esta fuerza para estar de pie fuera de mi,
para reconocer la inutilidad de los pseudo-juicios, los prejuicios con su
oscuro matiz de pasion, los intereses temporales, los efimeros deseos, todas
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las sensaciones de egoismo, a las que no obstante jamas me rendiré, aunque
de hecho asi lo parezca? A través de y por encima de esta turbulenta
atmosfera veo a un ser, puro, desapasionado, que pondera correctamente
las proporciones y las relaciones de las cosas; para quién no existe,
hablando propiamente, ningun presente, con sus fantasmas, falsedades, y
verdades a medias; quién no tiene nada personal, en el sentido de oponerse
a todo lo relativo a la personalidad: quién ve la verdad en lugar de argtir en
contra segun las reglas de la logica; y, verdad de la cual en este momento no
puedo formarme idea alguna; cuya puesta en practica es obstaculizada por
la duda del intelecto; quién se mantiene inc6lume ante la degradacion
moral, y es indiferente a los resultados, porque no necesita orientar su
conducta calculandolos, ni hacer consideracion alguna sobre su valor. Lo
admiro con temor, porque siendo desapasionado algunas veces me parece
que carece de amor. Aunque sé que esto no es asi; es sélo que su amor se
difunde a todo lo que circunscribe, y se remonta en la abstraccion mas alla
de mi mirada y comprension. Y veo en este ser a mi ideal, mi superior, mi
unica verdad, en una palabra, a mi ego inmortal.

C. C. MASSEY
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LA mujer ideal es el trabajo mas bello de la evolucién de las formas (en
nuestros dias, frecuentemente ella sélo es una bella obra de arte). Una bella
mujer es el ser mas atractivo, encantador, y fascinante que un hombre
pueda imaginar. Jamas he visto a un hombre que posea cualquiera de los
atributos de vigor varonil, fuerza o valor que no sea un admirador de las
mujeres. Sélo un libertino, un cobarde o uno que hace sus cosas a
escondidas, rechazaria a las mujeres; un héroe, un hombre admira a la
mujer, y es admirado por ella.

El amor de las mujeres pertenece al hombre cabal. Cuando ella le sonrie,
su naturaleza humana se despierta, sus deseos animales comienzan a
clamar pidiendo pan como los bebés, no desean estar hambreados, desean
satisfacer su apetito. Su alma entera vuela hacia el fascinante ser que lo
atrae con fuerza casi irresistible y si sus principios superiores, su espiritu
divino, no son lo suficientemente fuertes como para dominarse, su alma
sigue las tentaciones de su cuerpo fisico. Una vez mas la naturaleza animal
domina a lo divino. La mujer se regocija por su triunfo, y el hombre se
averguenza por su debilidad; y en lugar de ser un representante de la fuerza,
se convierte en objeto de lastima.

Para ser verdaderamente fuerte, un hombre debe conservar su vigor y ni
por un instante perderlo. Perderlo, es rendir su naturaleza divina a su
naturaleza animal; dominar sus deseos y conservar su vigor, es afirmar su
derecho divino, y volverse mas que un hombre—un dios.

Eliphas Levi dice: «para ser objeto de atraccion para todas las mujeres,
no se debe desear a ninguna;» y quién ha tenido un poco de experiencia
propia sabe que tiene razén. La mujer desea lo que no puede conquistar, y
lo que puede conquistar no lo desea. Quizas la Biblia se refiere al hombre
dotado de fortaleza espiritual, cuando dice: «Al que tiene mucho, le sera
dado, y tendrd mas; y al que tiene poco, aun lo que tiene le sera quitado.»
(Mateo 13:12.—E.T.) Para llegar a ser perfectos no se nos pide que nazcamos
sin ningun deseo animal. Una persona asi no seria mas que un idiota; seria
despreciado con razén y se reirian de él, cada hombre y mujer de verdad,;
pero nosotros debemos conservar el vigor para controlar nuestros deseos,
en lugar de que ellos nos controlen; y aqui radica la verdadera filosofia de la
tentacion.

Si un hombre no tiene ningun objetivo superior en la vida mas que comer,
beber y propagar su especie; si todas sus aspiraciones y deseos se centran en
el deseo de vivir una vida feliz en el seno de su familia; no tiene nada de
malo si él sigue los dictados de su naturaleza y esta satisfecho con lo que le
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toco. Cuando se muera, su familia se lamentara, sus amigos dirdn que era
un buen compafiero; le daran un entierro primera clase, y quiza escribiran
en su lapida algo asi como lo que vi alguna vez en cierto cementerio:

Aqui esta la tumba de John McBride,

Vivio, se caso, y murio.

Y ése serd el fin del Sr. John McBride, hasta otra encarnacidn se despierte
de nuevo quiza como el Sr. John Smith, o Ramchandra Row, o Patrick
O'Flannegan, para encontrarse, en el mejor de los casos, en el mismo plano
en gque se encontraba antes.

Pero si un hombre tiene propdsitos superiores y metas de vida, si quiere
evitar un ciclo interminable de reencarnaciones, si quiere hacerse duefio de
su destino, entonces debe convertirse primero en duefio de si mismao.
¢Como puede esperar ser capaz de controlar las fuerzas externas de la
Naturaleza, si no puede controlar las pocas minimas fuerzas naturales que
residen en su insignificante propio cuerpo?

Para lograrlo, no es necesario que un hombre se dé a la fuga de su esposa
y de su familia, dejandolos desamparados. Un hombre asi, comenzaria su
sendero espiritual con un acto de injusticia—un acto que, como en «El
Fantasma de Banquo,» (Abajo: Pintura de Théodore Chassériau, con este
mismo titulo, a manera de ilustracion.—E.T.) siempre lo frecuentaria y le
impediria su progreso extenso. Si un hombre ha hecho suyas las
responsabilidades, esta obligado a cumplirlas, y un acto de cobardia seria
un mal principio para una tarea que requiere valor.
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Un soltero, que no tiene tentacion alguna, ni a quién cuidar mas que a si
mismo, evidentemente tiene ventajas superiores para meditar y estudiar.
Alejado de toda clase de influencias astringentes, es capaz de llevar lo que
puede llamarse una vida egoista; porque €l sélo ve por su propio interées
espiritual; sin embargo, tiene pocas oportunidades de desarrollar su fuerza
de voluntad, resistiéndose a toda clase de tentaciones. En cambio, el
hombre que se ve asediado por éstas ultimas, todos los dias y a todas horas
estd bajo la necesidad de ejercer su fuerza de voluntad para resistir sus
vehementes insinuaciones y si aplica correctamente estos esfuerzos, se
fortalecera; no tendra tantas oportunidades para estudiar como el soltero,
que estd mas abstraido en las preocupaciones materiales; pero cuando
ascienda a un estado superior en su proxima encarnacion, su fuerza de
voluntad se perfeccionara mas, y estara en posesion de la palabra de pase,
que es CONTINENCIA.

Un esclavo no puede llegar a ser amo, hasta después de que llega a ser
libre. Un hombre que esta sujeto a sus propios deseos animales, no puede
dominar la naturaleza animal de otros. Un musculo se desarrolla con el uso,
un instinto o habito se fortalece en la medida en que se le deja gobernar, un
poder mental se desarrolla con la préactica, y el principio de la voluntad se
fortalece ejercitandolo; en esto consiste el beneficio de las tentaciones.
Tener pasiones fuertes y superarlas, hace del hombre un héroe. El instinto
sexual es el mas fuerte de todos, y quién lo vence, llega a ser un dios. El
alma humana admira las bellas formas, y por eso es idolatra.

El espiritu humano adora a un principio, y es el verdadero amante.

El matrimonio es la union del espiritu masculino con el alma femenina
con el proposito de propagar la especie; pero si en su lugar solo hay una
unién de un cuerpo de varén y uno de hembra, entonces el matrimonio se
vuelve meramente un acto brutal que degrada al hombre y a la mujer, no al
nivel de animales, sino por debajo de ellos; porque los animales se limitan a
ciertas estaciones para ejercer sus fuerzas procreadoras; mientras que el
hombre, siendo un ser razonable, las tiene en su poder para usar o abusar
de ellas en todo momento.

Pero, ¢;cuantos matrimonios verdaderamente espirituales encontramos
gue no estén basados en la belleza de las formas u otras consideraciones?
¢ Qué tan pronto después del dia de la boda se hastian mutuamente? ¢Cual
es la causa de esto? Un hombre y una mujer pueden casarse y sus caracteres
pueden diferir ampliamente. Pueden tener gustos diferentes, opiniones
diferentes e inclinaciones diferentes. Todas esas diferencias pueden
desaparecer, y quiza desaparezcan; porque al vivir juntos se van
acostumbrando al otro, y con el tiempo llegan a asemejarse. Cada uno
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influye al otro, y si un hombre puede crecer aficionado a una mascota
serpiente, cuya presencia lo horroriz6 al principio, de igual modo un
hombre puede tolerar a una compariera desagradable y aficionarse a ella
con el transcurso de tiempo.

Pero si el hombre da plena libertad a sus pasiones animales, y ejercita su
«derecho legal,» sin moderacion, estos antojadizos animales que primero
clamaron ser satisfechos de manera tan patética, pronto se atiborran, y se
alejan volando y riéndose del pobre tonto que los alimentd en su seno. La
esposa se dard cuenta de que su marido es un cobarde, porque lo vera
retorcerse bajo el latigo de sus pasiones animales; y tanto como la mujer
ame la fuerza y el vigor, en esa medida él perdera su amor, y ella dejara de
confiar en él. El la ver4 como una carga, y ella lo vera con fastidio como a un
bruto. La felicidad conyugal habra terminado, y la miseria, el divorcio o la
muerte seran el fin.

El remedio para todos estos males es la continencia, y ha sido nuestra
intencion exponer su necesidad, pues este fue el propdsito de este articulo.

F. HARTMAN
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EL ZOROASTRIANISMO EN LA
CONSTITUCION SEPTENARIA DEL HOMBRE

MUCHAS de las doctrinas esotéricas divulgadas entre la Sociedad
Teosofica creen en un espiritu semejante al de las religiones mas antiguas
del Este, sobre todo la Védica y la Zenda. Dejando de lado a la primera, me
propongo sefalar, con unos cuantos ejemplos, el cercano parecido que
tienen las mas recientes enseflanzas con las doctrinas de las antiguas
Escrituras del Zend, hasta donde se conservan en la actualidad.

Cualquier humilde Parsi, mientras recita sus Niyashes, Gehs y Yashts
(oraciones) diarias, con tal de que tenga la curiosidad de buscar el
significado de lo que recita, con un poco de esfuerzo, descubrird cémo se
repiten las mismas ideas en estas ensefianzas, solo cubiertas con adornos
gue las hacen mas faciles de comprender. La descripcion de la constitucién
septenaria del hombre encontrada en el capitulo 54 del Yasna, uno de los
libros con méas autoridad en la religibn Mazdiasnian, muestra la
coincidencia entre las doctrinas del Avesta y de la filosofia esotérica, de
hecho, como Mazdiasnian, me dio mucha vergienza de que teniendo tan
innegable e inequivoca evidencia ante sus 0jos, los Zoroastrianos de hoy dia
no aprovechen la oportunidad que se les ofrece de dar luz a sus ahora
completamente mal entendidas e interpretadas Escrituras, con la ayuda y
bajo la guia de la Sociedad Teosofica. Si los estudiantes del Zend y del
Avesta sOlo hubieran intentado estudiar e investigar por si mismos,
seguramente habrian encontrado quién los ayudara; hombres que estan en
posesion de la correcta y unica clave de la verdadera sabiduria esoteérica;
hombres que estarian empefados en guiarles y ayudarles para que
descubrieran el verdadero y oculto significado, y en proporcionarles los
eslabones perdidos que han dado como resultado semejantes dolorosos
vacios que han dejado carente de sentido el significado y que han creado, en
la mente del desorientado estudiante, dudas que finalmente han culminado
en una absoluta incredulidad hacia su propia religion. Quién sabe, pero
ellos hubieran podido reunirse con algunos de sus correligionarios, quiénes,
apartados del mundo, han conservado las gloriosas verdades de su alguna
vez poderosa religion, y quiénes, ocultos en los recovecos de solitarias
montafnas y de silenciosas cuevas inexploradas, todavia esta en posesion de,
y ejerciendo, extraordinarios poderes; la herencia de los antiguos Magi.
Nuestras Escrituras dicen que los antiguos Mobeds eran Yoguis que tenian
el poder de hacerse simultaneamente visibles en lugares diferentes, aunque
separados cientos de millas, y también que ellos podian sanar a los
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enfermos y hacer lo que ahora nos parecerian milagros. Todo esto se
consideraron hechos aunque sucedieron hace dos o tres siglos, y que ningun
lector de libros viejos (principalmente Persa) desconoce, o dejaria de creer a
priori, a menos que su mente esté irrecuperablemente predispuesta en
contra por la educacion laica moderna. Las historias sobre el Mobed vy el
Emperador Akbar y sobre la ultima conversion, son hechos historicos bien
conocidos que no necesitan prueba alguna. Citaré en primer lugar, lado a
lado, los dos pasajes que se refieren a la naturaleza septenaria del hombre,

tal como los encontré en nuestras Escrituras y entre los Tedsofos—

Subdivisiones del hombre septenario
de acuerdo con los Ocultistas.

Subdivisiones del hombre septenario de
acuerdo al Yasna (cap. 54, parrafo )

1. Cuerpo fisico, compuesto totalmente de
materia en su forma mas densa y tangible.

2. Principio Vital—(o Jiva)—una forma de
fuerza indestructible que cuando se desenlaza
de un grupo de a&tomos, es inmediatamente
atraida por otro.

3. Cuerpo Astral (Linga-sharira) compuesto
de materia altamente éterilizada, en su
habitual estado pasivo, es un duplicado muy
impreciso del cuerpo, su actividad,
consolidacién y forma depende totalmente de
Kama-Rupa.

4. Forma Astral (Kama-rupa o cuerpo de
deseos, un principio que define la
configuracién de—

5. Inteligencia animal o Fisica, o Consciencia,
o Ego, anéloga a, aunque proporcionalmente
més elevada en sentidos o grado de
animalidad, que la razon, los instintos, la
memoria, la imaginacion, etc., existentes en
los animales superiores.

6. Consciencia o inteligencia Superior o
Espiritual, o Ego espiritual, en donde reside
principalmente el sentido de consciencia en el
hombre perfecto, aunque el regulador inferior
de la consciencia animal coexiste en el No. 5.

7. Espiritu—una emanacién del ABSOLUTO no
creado; eterno; un estado mas que un ser.

1. Tanwas—o sea, el cuerpo (el yo) que
consiste de huesos—la forma més densa de la
materia.

2. Ushtanas—calor (o fuerza) vital.

3. Keherpas—forma aérea, molde aéreo, (Kaleb
en Persa.)

4. Tevishis—Voluntad, o donde se forma la
consciencia sensible, también la presciencia.

5. Baodhas (en Sanscrito, Buddhi)—Cuerpo o
consciencia fisica, percepcion por los sentidos
o alma animal.

6. Urawanem (Per. Rawan)—Alma, la que
obtiene su recompensa o castigo después de la
muerte.

7. Frawashem o Farohar—Espiritu (la energia
que guia, la cual estd en cada hombre, es
absolutamente independiente, y, sin mezcla
alguna con ningln objeto mundano, conduce
al hombre a Dios. La chispa divina en cada
ser).
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Lo antedicho esté expresado en el Avesta como sigue—

«Declaramos y hacemos saber afirmativamente esto (que) ofrecemos toda
(nuestra) propiedad (que es) el cuerpo (el yo que consiste de) huesos
(tanwas), calor vital (ushtanas), forma aérea (keherpas), conocimiento
(tevishis), consciencia (baodhas), alma (urwanem), y espiritu (frawashem),
a las propicias, congruentes con la verdad (y) puras Gathas (oraciones).»

La sencilla traduccion Gujarathi difiere de la de Spiegel, y la de éste
ultimo difiere ligeramente de la que aqui estd dada. Sin embargo, en la
presente traduccién nada se afiadid, ni omitid, con respecto a la redaccion
original del texto del Zend. La construccion gramatical también se conservo
intacta. Por tanto, la Unica diferencia entre las traducciones actuales y la
aqui dada, es que la nuestra se hizo conforme a las recientes correcciones de
investigacion filologica, lo cual la hace mas inteligible, y deja bien en claro
las ideas, al lector. *

La palabra traducida como «forma aérea» ha llegado hasta nosotros sin
sufrir ningun cambio en su significado. En Persa actual, la palabra kaleb,
significa molde, forma en la cual se vacia algo, para que tome cierta formay
caracteristicas. Con relacion a la palabra que le sigue hay una gran
divergencia de opiniones. Algunos la citan como, fuerza, durabilidad, es

* Nuestro Hermano no tiene més que buscar en los libros sagrados mas antiguos de
China—digamos, el YI KING o Libro de los Cambios (traducido por James Legge)
escrito en 1,200 a.C., para encontrar la misma division Septenaria del hombre
mencionada en ese sistema de Adivinacion. Zhing, que se traduce bastante bien como
«ser,» es la parte mas sutil y pura de la materia—la forma mas densa del éter
elemental; Khi, 0 «espiritu,» es la respiracion, todavia material pero mas puro que el
zhing, y esta constituido por la forma mas fina y més activa del éter. En el hwun, o
alma (anima) el Khi predomina y el zhing (o, zing) en el pho o alma animal. Al morir
el hwun (o, alma espiritual) se aleja, ascendiendo, y el pho (la raiz de la palabra
tibetana Pho-hat) desciende y se transforma en una sombra fantasmal (el cascaron).
El Dr. Medhurst piensa que «el Kwei Shans» (véase: «Teologia China,» pags. 10—12)
son los «principios de la vida humana que estan en expansion y contraccion. El «Kwei
Shans» se crea por la disolucidn de la estructura del hombre—el cual esta constituido
por la expansion y ascension del Shan que vaga por el espacio, y por la contraccion y
degradacion del Kwei que retorna a la tierra y a la nada. Por tanto, el Kwei es el
cuerpo fisico; el Shan es el principio vital, el Kwei Shan, el linga-sariram, o alma
vital; Zhing, el cuarto principio o kama Rupa, la esencia de la voluntad; el pho, el
alma animal; Khi, el alma espiritual; y Hwun el espiritu puro—ilos siete principios de
nuestra doctrina ocultal— Ed. Teos.
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decir, la fuerza que da la tenacidad y que sustenta a los nervios. Otros la
explican como la cualidad, en un hombre de condicién inferior, que lo hace
percibir el resultado de ciertos eventos (las causas), ayudandole de esa
manera a estar preparado para enfrentarlos. Este significado aunque
sugestivo, lo hemos traducido como conocimiento, o también como
presciencia, aunque en absoluto convencidos. La octava palabra es lo
suficientemente clara. Es ese sentimiento interior que le dice al hombre que
sabe esto o aquello, que tiene o puede hacer determinadas cosas—
percepcion y conciencia. Es la conviccion interior, el conocimiento y su
posesion. La novena palabra es, asimismo, una que ha retenido su
significado y ha estado en uso hasta el dia presente. El lector la reconocera
enseguida como el origen de la palabra moderna Rawan. Es
(metaforicamente) el rey, el motor o agente consciente en el hombre. Es lo
gue depende de, y resulta beneficiado o perjudicado por, las cualidades
anteriores. Nosotros decimos que depende de, porque su perfeccionamiento
se basa completamente en el desarrollo de dichas cualidades. Si se
descuidan, se debilita y declina, desapareciendo. Si ascienden en la balanza
moral y espiritual, gana fuerza y vigor y se fusiona mas que nunca a la
esencia Divina—o séptimo principio. Pero, ¢como resulta atraido hacia su
monada? La décima palabra responde la pregunta. Este es el ser Divino en
el hombre. Sin embargo, sélo es el irresponsable ministro (esto completa la
metafora). EI verdadero amo es el rey, el alma espiritual. Debe tener la
buena voluntad y la fuerza para ver y seguir el sendero sefialado por el
espiritu puro. La trama del visir es solo para personificar un punto de
atraccion hacia el cual el rey debe fijar su atencién. Es para que el rey
comprenda y actué de acuerdo a la perfeccion de su propio ser. EI ministro o
espiritu no puede obligar ni limitar. Inspira e impulsa a la accién; pero
beneficiarse de la inspiracion, sacar provecho de ella, queda a eleccién del
alma espiritual.

En tal caso, si el Avesta refiere semejante pasaje, debe admitirse
justamente que sus escritores tenian conocimiento de la doctrina completa
acerca del hombre espiritual. Tampoco podemos suponer que los antiguos
Mazdiasnianos, los Magi, escribieron este corto pasaje, sin deducir de ello,
al mismo tiempo, que tenian un profundo conocimiento de toda la teoria
oculta sobre el hombre.

Y parece muy extrafio, de hecho, que los modernos Tedsofos nos ensefien
ahora las mismas doctrinas que deben haber sido conocidas y ensefiadas
hace miles hace afos por los Mazdiasnianos,—el pasaje es citado en una de
sus escrituras mas antiguas. Y dado que ellos proponen las mismas ideas, el
significado de las cuales habia estado perdido incluso para nuestros mas
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sabios Mobeds, debe acreditarseles por lo menos cierta posesion del
conocimiento, de la llave que les fue revelada, y que nosotros perdimos, la
cual abre la puerta de acceso al significado de dichas enigmaticas frases y
doctrinas en nuestras antiguas escrituras, las cuales estamos, y seguiremaos,
buscando a tientas en la oscuridad, a menos que escuchemos lo que tienen
gue decirnos sobre ellas.

Para mostrar que lo anterior no es un caso aislado, sino que el Avesta
contiene esta misma idea en muchos otros lugares, citaré otro parrafo que
contiene la misma doctrina, aunque en una forma mas condensada que la
que acabamos de dar. Permitase el lector Parsi remitirse al Yasna, capitulo
26, y leer el sexto parrafo, que dice como sigue:—

Nosotros alabamos a la vida (ahum), al conocimiento (daenam), a la
conciencia (baodhas), al alma (urwanem), y al espiritu (frawashem) de la
primera religion, los primeros maestros y oidores (aprendices), los santos
varones y santas mujeres que fueron los protectores de la pureza, aqui (en
este mundo).

Aqui se habla del hombre entero como compuesto de cinco partes, que
son las siguientes:—

1. Cuerpo Fisico.

1. Ahum—Existencia, Vida. 2. Principio Vital.

3. Cuerpo Astral.

2. Daenam—Conocimiento. | 4. Forma Astral o cuerpo de deseos.

3. Baodhas—Consciencia. 5. Inteligencia Animal o fisica, o Consciencia, o Ego.

4. Urwanem—Alma. 6. Inteligencia Superior o Espiritual, o Consciencia, o
Ego Espiritual.

5. Frawashem—Espiritu. 7. Espiritu.

En esta descripcion, el primer grupo triple—a saber, los huesos (o la
materia densa), la fuerza vital que los mantiene unidos, y el cuerpo etéreo,
estan incluidos en uno solo y le llaman Existencia, Vida. La segunda parte se
refiere al cuarto principio del hombre septenario, como para significar

105



CINCO ANOS DE TEOSOFIA

objetivamente la conformacion de su conocimiento o de sus deseos. * Por lo
tanto, los tres, conciencia (o alma animal), alma (espiritual), y el Espiritu
puro son los mismos que en el primer pasaje citado. ¢Por que se dice que
estos cuatro son distintos y no fueron reunidos como en la primera parte?
Las sagradas escrituras explican esto diciendo que, al morir, la primera de
estas cinco partes desaparece y perece tarde o temprano en la atmosfera
terrestre. La materia elemental densa (el cascardn) tiene que funcionar
dentro de la atraccion de la tierra; mientras que el ahum se separa de la
parte superior y se pierde. ElI segundo (es decir, el cuarto del grupo
septenario) sobrevive, pero no con el alma espiritual. Contintdia ocupando su
lugar en el vasto almacén del universo. Y es este segundo daenam el que
estd frente al alma (espiritual) en forma de hermosa doncella u horrible
bruja. Lo que pone al daenam al alcance de la visidon del alma (espiritual) es
la tercera parte (es decir, el quinto del grupo septenario), la baodhas. O, en
otras palabras, el alma (espiritual) tiene gracias a ella, o en ella, la
verdadera conciencia por medio de la cual puede comprender las
experiencias de su sendero en el plano fisico. Por tanto, con esta conciencia,
este fuerza o facultad que le da la recoleccion, siempre esta con, en otras
palabras, es una parte o porcion de la propia alma; por tanto, no se mezcla
con ninguna otra parte, y por tanto, tampoco su existencia despueés de la
muerte fisica del hombre.

UN PARSI, F.S.T.

* La ciencia moderna también ensefia que ciertos rasgos caracteristicos indican la
posesion de ciertas cualidades en el hombre. Toda la ciencia de la fisonomia esta
fundamentada en esto. Uno puede predecir las cualidades de un hombre por sus
caracteristicas,—es decir, por los rasgos desarrollados de acuerdo con las
idiosincrasias, cualidades y vicios, el conocimiento o la ignorancia del hombre.
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ACTUALMENTE es muy dificil decir lo que fue la antigua y verdadera
doctrina Arya. Si algin investigador intentara una revision mediante el
analisis y la comparacion de todos los diversos sistemas esotéricos que
prevalecen en la India, pronto se veria perdido en un laberinto de oscuridad
e incertidumbre. Ninguna comparacion podra ser posible entre nuestras
verdaderas doctrinas esotéricas Brahmanica y Tibetana a menos que uno
investigue las ensefianzas de la llamada «doctrina Arya,» y comprenda
plenamente todo lo que abarca la antigua filosofia arya. El «Sankhya» de
Kapila, la «filosofia Yoga» de Patanjali, los diferentes sistemas de la filosofia
«Saktaya», los diversos Agamas y Tantras no son sino algunas de sus
ramas. Hay una doctrina, sin embargo, que es su verdadero fundamento y
gue es suficiente para explicar los secretos de los variados sistemas de
filosofia y armonizar sus ensefianzas. Probablemente existio mucho antes
qgue los Vedas fueran compilados, y fue estudiada, por nuestros antiguos
Rishis, en relacion con las escrituras Hindues. Se le atribuye a un misterioso
personaje llamado Maha. *

Los Upanishads y algunos apartados de los Vedas, al no estar destinados
basicamente a las ceremonias publicas de los antiguos aryos, resultan
apenas inteligibles sin algo de conocimiento de esa doctrina. Incluso el
verdadero significado de las grandes ceremonias, referidas en los Vedas, no
puede comprenderse a la perfeccion sin antes arrojar alguna luz sobre los
mismos. Los Vedas quiza fueron compilados principalmente para uso de los
sacerdotes oficiantes en las ceremonias publicas, si bien las mas
importantes conclusiones de nuestra verdadera doctrina secreta se
mencionan en ellos. Estoy enterado por personas competentes para juzgar
en la materia, que los Vedas tienen un doble significado—uno expresado por
el sentido literal de las palabras, el otro indicado por la métrica y la swara
(entonacion), que le dan, por asi decirlo, vida segun los Pandits eruditos en
los Vedas, aunque los filélogos, por obvias razones, niegan que la swara
tenga algo que ver con la filosofia o con las antiguas doctrinas esotéricas; sin
embargo, la misteriosa conexion entre la swara y la luz es uno de sus mas
profundos secretos.

Acutalmente, es extremadamente dificil comprobar si los Tibetanos
derivaron su doctrina de los antiguos Rishis de la India, o si los antiguos

* EI mismo titulo que se da al actual jefe de la Hermandad esotérica del Himalaya.— Ed.
Teos.
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Brahmanes aprendieron su ciencia oculta de los adeptos del Tibet; o bien, si
los adeptos de ambos paises originalmente profesaron la misma doctrina y
la derivaron de una fuente comun. * Si fueramos al Sramana Balagula, y
preguntaramos a los Pandits Jainos locales, sobre los autores literarios de
los Vedas y sobre el origen del la doctrina esotérica Brahmanica, quiza nos
dirian que los Vedas fueron hechos por los Rakshasas ** o por los Daityas,
y que los Brahmanes derivaron su conocimiento oculto de ellos. ™ ¢Estas
afirmaciones significarian que los Vedas y las ensefianzas esotéricas
Brahmanicas tuvieron su origen en el continente perdido de la Atlantida—
continente que alguna vez ocupd una considerable parte de la extension de
los océanos del Sur y del Pacifico? La afirmacion en «lsis Sin Velo,» de que
el Sanscrito era el idioma de los habitantes de dicho continente, puede
provocar que uno suponga que los Vedas quiza tuvieron alli su origen,
dondequiera que haya sido el lugar de nacimiento del esotericismo Aryo t
aunque la verdadera doctrina esotérica, asi como la filosofia alegérica
mistica de los Vedas, también se derivo de otra fuente, independientemente
de cual haya sido—tal vez los habitantes divinos (dioses) de la isla sagrada
gue una vez existio en el mar que cubrid en tiempos remotos la extension de
arena ahora llamada Desierto de Gobi. No obstante lo que haya sido, el
conocimiento de las fuerzas ocultas de la Naturaleza, que poseian los
habitantes de la perdida Atlantida, los antiguos adeptos de la India lo
aprendieron y lo agregaron a la doctrina esotérica ensefiada por los
habitantes de la isla sagrada. tT Los adeptos tibetanos, sin embargo, no
aceptaron este agregado a su doctrina esotérica; y es en este sentido que
uno debe esperar encontrar cierta diferencia entre ambas doctrinas. 17

La doctrina oculta Brahmanica quiza abarca todo lo que se ensefid sobre
las fuerzas de la Naturaleza y sus leyes, en la misteriosa isla del Norte o en

* Véase el Apéndice, Nota I.

** Una especie de demonios—diablos.

*** También los padres cristianos. Pero ellos nunca admitirian que sus «angeles caidos»
son un préstamo de los Rakchasas; que su «diablo» es el hijo ilegitimo de Dewel, el
demonio hembra Cingalés; o que la «guerra en el cielo» del Apocalipsis—Ila base del
dogma cristiano de los «Angeles Caidos,» es una copia de la historia Hindt sobre Siva
arrojando a los Téarakasura, que se habian rebelado contra los dioses, en
Andhahkara, la morada de las Tinieblas, segun los Shastras Brahmanicos.

t No necesariamente. (Véase el Apéndice, Nota Il.) Generalmente, segin sostienen los
Ocultistas, el Sanscrito se hablaba en Java y en las islas adyacentes desde la
antigiiedad mas remota—Ed. Teos.

tt Una localidad de la que hablan hasta ahora los tibetanos, y que le llaman «Scham-
bha-la,» Tierra Feliz. (Véase el Apéndice, Nota I11.)

t11 Para comprender plenamente este pasaje, el lector debe referirse al vol. ii. pag. 187—
198 de «lsis Sin Velo.»
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el igualmente misterioso continente del Sur. Y si queremos comparar la
doctrina Arya y la Tibetana, en lo que respecta a sus ensefianzas sobre las
fuerzas ocultas de la Naturaleza, de antemano debemos revisar todas las
clasificaciones de estas fuerzas, sus leyes y manifestaciones, y las verdaderas
connotaciones de los diversos nombres que se les asignan en la doctrina
Arya. Aqui se dan algunas de las clasificaciones contenidas en el sistema
Brahmanico:

I. Lo que pertenece a Parabrahmam y existe en el MACROCOSMOS.
Il. Lo que pertenece al hombre y existe en el MICROCOSMOS.

I11. De los propésitos del Taraka Yoga o Pranava Yoga.

IV. De los propoésitos del Sankhya Yoga (donde estan, por asi decirlo, los
atributos inherentes de Prakriti).

V. De los propositos del Hata Yoga.
V1. De los propositos de la Koula Agama.
VII. De los propésitos de la Sakta Agama.
VIII. De los propositos de la Siva Agama.

IX. De los propositos del Srichakra (el Srichakram al que se refiere «lsis
Sin Velo» no es el Srichakra verdaderamente esotérico de los
antiguos adeptos de Aryavarta). *

X. En Atharvena Veda, etc.

En todas estas clasificaciones han proliferado sin fin las subdivisiones,
formando nuevas combinaciones de las principales Fuerzas en diferentes
proporciones. Pero debo dejar de lado este tema por ahora, y proceder a
considerar los «Grados de la Verdad Oculta» (incluidos en el «<Buddhismo
Esotérico»).

Los examiné cuidadosamente, y encontré que los resultados a los que se
llegd (en la doctrina buddhista) no difieren mucho de las conclusiones de
nuestra filosofia Arya, aunque nuestro modo de plantear los argumentos
quiza difiera en la forma. A continuacion consideraré la cuestiéon desde mi
punto de vista, sin embargo, seguiré, para facilitar la comparacién y un
analisis provechoso, la misma secuencia de la clasificacion séptuple de
entidades o principios que constituyen al hombre, que se sigue en los
«Grados.» Las preguntas planteadas para el analisis son (1) si los espiritus
desencarnados (como los llaman los Espiritualistas) aparecen solo en las
sesiones de espiritismo o en otros lugares; y (2) si las manifestaciones que

* Muy cierto. Pero ¢;quién se atreveria a sefialar lo «verdaderamente esotérico»?— Ed.
Teos.
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tienen lugar se producen totalmente o solo en parte, por intermediacion
suya.

Dificilmente sera posible dar una respuesta clara a estas dos preguntas, a
menos que el significado que se pretende transmitir con la expresion «los
espiritus desencarnados de seres humanos» se defina con precision. Las
palabras espiritualismo y espiritu pueden desorientar mucho. A menos que
los escritores Ingleses en general, y Espiritualistas en particular, primero
establezcan claramente la acepcion que quieren dar a la palabra espiritu, la
confusién nunca acabard, y la naturaleza real de los llamados fenébmenos
espiritualistas y el modo en que estos ocurren, no podran definirse
claramente. Los escritores cristianos generalmente hablan de solo dos
entidades en el hombre—el cuerpo, y el alma o espiritu (pues al parecer
ambos significan lo mismo para ellos). Los filésofos europeos generalmente
hablan de cuerpo y mente, y aseguran que el alma o espiritu, no puede ser
otra cosa que la mente. Ellos opinan que cualquier creencia en el
lingasarira * no es para nada filoséfica. Estos puntos de vista ciertamente
son incorrectos, pues se basan en suposiciones injustificadas acerca de las
posibilidades de Naturaleza, y en una comprension imperfecta de sus leyes.
Ahora, analizaré (desde el punto de vista de la doctrina esotérica
Brahmanica) la constitucién espiritual del hombre, las diversas entidades o
principios que existen en él, para determinar si estas dos entidades, que
entran en su composicion, pueden aparecer en la tierra después de su
muerte, y si ese es el caso, qué es lo que aparece.

El Profesor Tyndall en sus excelentes articulos sobre lo que él llama la
«Teoria del Gérmen,» llego a las siguientes conclusiones como resultado de
una serie de experimentos bien planeados:—

Hasta en el volumen mas pequefio del espacio hay una miriada de
gérmenes protoplasmicos flotando en el éter. Si, por ejemplo, digamos que
se exponen al agua (agua clara), y se dejan en ella, alguna u otra forma de
vida, evoluciona a partir de ellos. Ahora bien, ¢cuales son los intermediarios
para gque esta vida surja a la existencia? Evidentemente—

I. El agua, que es el terreno, por asi decirlo, para que se desarrolle la
vida.
Il. El germen protoplasmico, del cual evoluciona o se desarrolla la vida. Y
por ultimo—

* El llamado cuerpo astral.
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I11. El poder, la energia, fuerza o tendencia que surge a la actividad, al
contacto o al unirse con el germen protoplasmico y el agua, y de la
cual evoluciona o se desarrolla la vida y sus atributos naturales.

De igual manera, hay tres causas primarias que traen al ser humano a la
existencia. Los llamaré, con el propdésito de analizarlos, por los nombres
siguientes:—

(1) Parabrahmam, Espiritu Universal.

(2) Sakti, la corona de luz astral, que combina en si misma todos los
poderes de Naturaleza.

(3) Prakriti, que en su forma original o primaria, es representada por
Akésa. (En realidad, cada forma material finalmente se reduce a
Akéasa.) *

Generalmente se afirma que Prakriti o Akasa es el Kshetram, o base, que
corresponderia al agua en el ejemplo que dimos; Brahmam, seria el
germen, y Sakti, el poder o energia que viene a la existencia durante la
unidén o contacto.**

Pero, esto no es lo que opinan los Upanishads de la cuestiéon. Segun ellos,
Brahamam *** es el Kshetram o base, Akasa o Prakriti, el germen o
semilla, y Sakti, el poder evolucionado mediante su union o contacto. Méas
esta es la manera realmente cientifica, filoséfica, de plantear el caso.

* La doctrina esotérica tibetana Buddhista ensefia que Prakriti es la materia césmica, de
la cual evolucionan todas las formas visibles; y Akasa, la materia cosmica misma, pero
aun mas subjetiva—es espiritu, como era. Prakriti es el cuerpo o substancia, y Akasa
Sakti su alma o energia.

** O, en otras palabras, «Prakriti, Swabhavat, o Akasa, es el ESPACIO, como los
tibetanos lo comprenden; el Espacio lleno de substancia ilimitada o de ninguna
substancia en absoluto—por ejemplo, con una substancia tan imperceptible como
para que sblo sea concebible metafisicamente. Brahman, entonces, seria la semilla
sembrada en la tierra de dicho espacio, y Sakti, esa misteriosa energia o fuerza de la
gue se desarrolla, y que es llamada por los Arahat budistas del Tibet, Fohat. Lo que
nosotros llamamos forma (rdpa) no difiere de lo que llamamos espacio (sGnyatéa). El
Espacio no es diferente de la forma. La forma es lo mismo que el espacio y viceversa. Y
asi con los demés skandhas: sea vidana, o safjfia, o sanskara, o vidyana; son lo
mismo que su opuesto.» («Libro de Sin-king,» o «Sutra del Corazon.» Traduccion
china de «Maha-Prajfia-Paramita-Hridaya-Sutra,» en el capitulo «Avalokiteshwara,»
o el Buda manifestado.) De modo que las doctrinas de los Aryos, Tibetanos o de los
Arhat, estan de acuerdo perfectamente en lo esencial, en tanto que difirien s6lo en los
nombres dados y en la manera de ubicarlos.

*** \Véase el Apéndice, Nota IV.
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Ahora, de acuerdo con los adeptos de la antigua Aryavarta, siete
principios evolucionan a partir de estas tres entidades primarias. El algebra
nos ensefa que el numero de combinaciones de n cosas, tomadas una a la
vez, dos a la vez, tres a la vez, y asi subsecuentemente, es = 2n - 1.

Aplicando esta formula al presente caso, el nUumero de entidades que
evolucionan a partir de las diferentes combinaciones de estas tres causas
primarias, en cantidades es:—

23-1=8-1=17.

Por regla general, siempre que se mencionan siete entidades en la antigua
ciencia oculta de la India, en cualquier sentido que sea, debemos suponer
gue esas siete entidades vinieron a la existencia a partir de tres entidades
primarias; y que estas tres entidades, por otra parte, evolucionaron de una
sola entidad o MONADA. Para dar un ejemplo familiar, los siete rayos de
color en los rayos solares, evolucionan a partir de los tres rayos de color
primarios; y los tres colores primarios coexisten con los cuatro colores
secundarios, en los rayos solares. Asimismo, las tres entidades primarias
qgue trajeron al hombre a la existencia, coexisten en €l con las cuatro
entidades secundarias que surgieron de las diferentes combinaciones de las
tres entidades primarias.

Ahora bien, estas siete entidades, que en total constituyen al hombre, son
las siguientes. Las enumeraré en el orden adoptado en los «Grados,» hasta
donde las dos 6rdenes (Brahmanica y tibetana) coinciden:—

Nombres Correspondientes en el
Buddhismo Esotérico.

l. Prakriti. Sthulasariram (Cuerpo Fisico).

Il. La entidad que evolucion6 a | Sukshmasariram o Lingasariram
partir de la unién de Prakriti y | (Cuerpo astral).
Sakti.

I11. Sakti. Kamaruapa (Periespiritu).

IV. La entidad que evolucioné a |Jiva (Vida—Alma).
partir de la unién de Brahmam,
Sakti y Prakriti.

V. La entidad que evoluciond a | Inteligencia Fisica (o alma animal).
partir de la unién de Brahmam y
Prakriti.
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Nombres Correspondientes en el
Buddhismo Esotérico.

VI. La entidad que evolucion6 a | Inteligencia Espiritual (o Alma).
partir de la unién de Brahmam y
Sakti.

VII. Brahmam. La emanacion del ABSOLUTO, etc. (o
espiritu puro.)

Antes de proceder a examinar la naturaleza de estas siete entidades, es
indispensable ofrecer unas cuantas explicaciones generales.

I. Los principios secundarios que surgen de la unién de los principios
primarios difieren bastante, en su naturaleza, de las entidades de cuya
unidn vinieron a la existencia. Las uniones en cuestion no son de naturaleza
mecanica, N0 son meras Yyuxtaposiciones, por asi decirlo. Ni siquiera
corresponden a enlaces quimicos. Por tanto, ninguna inferencia valida, en lo
referente a la naturaleza de las uniones en cuestion, puede deducirse por
analogia de la (¢variedad?) naturaleza de estas uniones.

Il. La proposicion general que dice, que cuando una causa se elimina, su
efecto desaparece, no es universalmente aplicable. Tomemos como
referencia el ejemplo siguiente:—Si transmitimos cierta cantidad de
velocidad a una pelota, el resultado serda una velocidad de un grado
particular, en una direccion particular. Ahora bien, la causa de este
movimiento deja de existir en cuanto el subito impacto instantaneo o soplo
gue le transmitié la velocidad adquirida deja de darse; pero, de acuerdo con
la primera ley del movimiento de Newton, la pelota continuara en
movimiento para siempre jamas, sin disminuir la velocidad en la misma
direccion, a menos que dicho movimiento sea alterado, disminuido,
neutralizado o se le oponga resistencia por causas desconocidas. De tal
modo que, si la pelota se detiene, no sera debido a la ausencia de la causa de
su movimiento, sino a consecuencia de la existencia de causas desconocidas
gue producen dicho resultado.

Retomemos el caso de los fendmenos subjetivos.

En este momento, la presencia de este frasco de tinta esta produciendo en
mi, 0 en mi mente, una representacion mental de su forma, volumen, color
y asi sucesivamente.

El frasco en cuestion puede ser retirado, pero su imagen mental puede
continuar existiendo aqui; de nuevo, observemos, el efecto sobrevive a la
causa. Ademas, el efecto puede traerse a la existencia consciente, en
cualquier momento posterior, estando o0 no presente la causa original.
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Ahora, para atenuar la profanidad del principio antes mencionado—Ila
entidad que viene a la existencia por la union de Brahmam y Prakriti—si es
que la propuesta general (en los «Grados de la Verdad Oculta») es correcta,
este principio, que corresponde a la inteligencia fisica, debe dejar de existir
siempre que Brahmam o séptimo Principio, deje de existir en un individuo
en particular; pero el hecho es, ciertamente, lo contrario. La propuesta
general que estamos considerando, se menciona en los «Grados» como base
de lo que ahi se afirma, que—siempre que el séptimo principio deja de
existir para cualquier individuo en particular, el sexto principio también
deja de existir para €él. La afirmacion indudablemente es cierta, aunque el
modo de exponerlo y las razones que se dan, resultan a mi mente
inaceptables.

Se dice que en los casos en que las tendencias de la mente de un hombre
son completamente materiales, y todas las aspiraciones espirituales y
pensamientos estan totalmente ausentes de su mente, el séptimo principio
lo abandona antes o al momento de su muerte, desapareciendo con él, el
sexto principio. Aqui, la misma propuesta de que las tendencias de la mente
de un individuo en particular son completamente materiales, incluye la
afirmacion de que no existe una inteligencia espiritual o Ego espiritual en
él; ya se dijo que, siempre que la inteligencia espiritual deja de existir en
cualquier individuo en particular, el séptimo principio deja de existir para
ese individuo en particular para cualquier proposito. Por supuesto, no sale
volando a cualquier parte. No puede haber jamas nada como un cambio de
posicion en el caso de Brahmam. * La afimacion meramente significa que
cuando no hay algun signo de Brahmam, o espiritu, o de vida espiritual, o
de conciencia espiritual, el séptimo principio deja de ejercer influencia o
control alguno sobre el destino del individuo.

A continuacion, explicaré lo que significan (en la doctrina Arya) los siete
principios antes enumerados.

I. Prakriti. Es la base de Sthulasariram, y lo representa en la clasificacion
antedicha.

Il. Prakriti y Sakti. Es el Lingasariram, o cuerpo astral.

I11. Sakti. Este principio corresponde a su Kamardpa. Este poder o fuerza
es ubicada por los antiguos ocultistas en el Nabhichakram (plexo

* Cierto—desde el punto de vista del Exoterismo aryo y de los Upanishads, mas no en el
caso de las doctrinas esotéricas de los Arahat o del Tibet; y Gnicamente en este punto
las dos enseflanzas discrepan, hasta donde nosotros sabemos. La diferencia es muy
simple, sin embargo, basandose como lo hace, s6lo en dos diferentes métodos de ver
la misma cosa desde dos perspectivas diferentes. (Véase el Apéndice, Nota 1V.)
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umbilical. —E.T.). Este poder puede reunir a akasa o prakriti, y amoldarlo
en cualquiera forma deseada. Tiene una gran afinidad con el quinto
principio, y puede ponerse en accion bajo su influencia o control.

IV. Brahmam, Sakti, y Prakriti. Corresponden a su segundo principio,
Jiva.

Este poder representa el principio de la vida universal que existe en la
Naturaleza. Su asiento es el Anahatachdkram (corazén). Es una fuerza o
poder que constituye lo que se llama Jiva, o vida. Es, como decimos,
indestructible, y su actividad meramente se transfiere en el momento de la
muerte a otro grupo de &tomos, para formar otro organismo.

V. Brahma y Prakriti. Esto, en nuestra filosofia Arya, corresponde a su
quinto principio, la llamada inteligencia fisica. De acuerdo con nuestros
filosofos, en esta entidad la llamada mente tiene su asiento o base. De todos,
este es el principio mas dificil de explicar, y el presente andlisis gira
completamente en torno a la opinion que tengamos de él.

Ahora bien, ¢qué es la mente? Es algo misterioso, considerado el asiento
de la consciencia—de las sensaciones, emociones, voliciones, Yy
pensamientos. El andlisis psicologico muestra que al parecer es un cumulo
de estados mentales, y posibilidades de estados mentales, conectados por la
Ilamada memoria, ademas se considera que tiene una existencia distinta,
independiente, de cualquiera de sus estados o ideas particulares. Ahora ¢en
qué entidad tiene este misterioso algo, su existencia potencial o real? La
memoria y la expectativa que forman, por asi decirlo, la verdadera base de
la llamada individualidad, o Ahankaram, deben tener el asiento de su
existencia en alguna parte. Actualmente, los psicélogos de Europa en
general, dicen que la substancia material del cerebro es el asiento de la
mente; y esas experiencias subjetivas pasadas, que pueden volverse a evocar
en la memoria, y que en su totalidad constituyen la llamada individualidad,
existen ahi en forma de ciertas misteriosas e ininteligibles impresiones y
cambios en los nervios y centros nerviosos de los hemisferios cerebrales.
Por tanto, dicen, la mente—la mente individual—se destruye cuando el
cuerpo se destruye; por lo que no es posible que exista después de la
muerte.

Pero, hay unos cuantos hechos, entre los admitidos por estos filosofos,
gue resultan suficientes para que echemos por tierra su teoria. En cada
parte del cuerpo humano se efectian constantes cambios sin
intermediacion alguna. Cada tejido, cada fibra muscular y haz nervioso, y
cada centro ganglionar en el cerebro, esta bajo incesantes cambios. En el
transcurso de la vida de un hombre puede haber una serie de
transformaciones totales de la substancia de su cerebro. No obstante, la
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memoria de sus pasados estados mentales permanece inalterada. Puede
haber agregados de nuevas experiencias subjetivas y algunos estados
mentales pueden olvidarse en general, pero ningun estado mental
individual es alterado. El sentido de la identidad personal permanece el
mismo a lo largo de estas alteraciones constantes en la substancia del
cerebro de la persona. * Es capaz de sobrevivir a todos estos cambios, y
también puede sobrevivir a la total destruccion de la substancia material del
cerebro.

Esta individualidad surgida de la conciencia mental tiene su asiento de
existencia, de acuerdo con nuestros filosofos, en un poder o fuerza oculta,
que guarda un registro, por asi decirlo, de todo nuestras impresiones
mentales. EI poder en si es indestructible, aunque por la accion de ciertas
causas antagonicas sus impresiones pueden con el tiempo borrarse, en parte
o0 totalmente.

Debo mencionar con relacion a esto, que nuestros filésofos asociaron
siete poderes ocultos con los siete principios o0 entidades antes
mencionados. Estos siete poderes ocultos en el microcosmos corresponden
a, 0 equivalen a, los poderes ocultos en el macrocosmos. La conciencia
mental y espiritual del individuo se vuelve la conciencia general de
Brahmam, cuando la barrera de la individualidad ha sido totalmente
removida, y cuando los siete poderes en el microcosmo estan ubicados en
correspondencia con los siete poderes en el macrocosmo.

No hay nada de extrafio en que un poder, o fuerza, o sakti, lleve en si las
Impresiones de las sensaciones, ideas, pensamientos, u otras experiencias
subjetivas. Actualmente es un hecho bien conocido que una corriente
eléctrica 0 magnética puede llevar en si, aunque de manera misteriosa,
algunas impresiones de sonidos o palabras, con todas sus peculiaridades
individuales; de igual manera, puedo llevar mis pensamientos a ustedes
mediante una transmision de energia o poder.

Ahora, este quinto principio representa en nuestra filosofia a la mente, o,
para hablar més correctamente, al poder o fuerza descrito anteriormente, a
las impresiones de los estados mentales en si, y a la nocién de la propia
identidad o Ahankaram generada por su funcionamiento colectivo. Este
principio es llamado meramente inteligencia fisica en los «Grados.» No sé
lo que realmente significa esta expresion. Puede tomarse para significar la
inteligencia que existe en un estado muy bajo de desarrollo, entre los
animales inferiores. La mente puede existir en diferentes etapas de
desarrollo, desde las formas mas bajas de vida organica, donde los signos de

* Esta también es parte de la filosofia Buddhista original, los cambios en cuestion se
conocen como los cambios en los skandhas.— Ed. Teos.
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su existencia o funcionamiento dificilmente pueden percibirse, hasta el
hombre, en quién alcanza su estado mas alto de desarrollo.

De hecho, desde que aparecidé por primera vez la vida * hasta Turiya
Avastha, o estado de Nirvana, el progreso es, por asi decirlo, continuo.
Nosotros ascendemos desde ese principio hasta el séptimo por grados casi
imperceptibles. Pero, en el transcurso de ese perfeccionamiento se
reconocen cuatro etapas donde el cambio es de una clase peculiar, lo
suficiente como para atraer la atencion de un observador. Estas cuatro
etapas son las siguientes:—

(1) Cuando la vida (cuarto principio) hace su aparicion.

(2) Cuando la existencia de la mente se hace perceptible junto con la vida.

(3) Cuando el estado mas alto de abstraccion mental acaba, y la
conciencia espiritual comienza.

(4) Cuando la conciencia espiritual desaparece, dejando al séptimo
principio en un estado absoluto de Nirvana, o al natural.

De acuerdo con nuestros filésofos, el quinto principio, a consideracion,
tiene la intencidon de representar a la mente en cada posible estado de
desarrollo, de la segunda a la tercera etapa.

VI Brahmam y Sakti. Este principio corresponde a su «inteligencia
espiritual.» Es, de hecho, Buddhi (uso la palabra Buddhi no en sentido
ordinario, sino en el sentido en que fue usado por nuestros antiguos
filosofos); en otras palabras, es el asiento del Bodha o Atmabodha
(conocimiento o conocimiento del Yo.—E.T.). Quién tiene a Atmabodha en
su integridad es un Buddha. Los Buddhistas saben muy bien lo que
significa esta palabra. Este principio se describe en los «Grados» como una
entidad que viene a la existencia por la union de Brahmam y Prakriti. De
nuevo, desconozco en qué sentido particular se utilizé la palabra Prakriti en
esta union. De acuerdo con nuestros filosofos es una entidad que surge de la
unién de Brahmam y de Sakti. Ya expliqué la connotacién dada por
nuestros filésofos a las palabras Prakriti y Sakti.

Ya estableci que Prakriti en su estado primario es Akasa. **

Si Akésa es cosiderado como Sakti o poder *** mi exposicién en lo que
respecta al ultimo estado de Prakriti, es probable que dé lugar a una

* En la doctrina Arya, que combina a Brahmam, Sakti, y Prakriti en uno, es el cuarto
principio, mientras que en el esoterismo budista es el segundo en combinacion con el
primero.

** De acuerdo con los Buddhistas, en Akésa estriba la energia eterna, energia potencial
cuya funcion es evolucionar todas las cosas visibles de si misma—Ed. Teos.

*** Nunca se consideré asi, como lo hemos demostrado. Pero como los «Grados» estan
escritos en inglés, un idioma que carece de abundancia de términos metafisicos como
para expresar cada cambio diminuto en la forma, substancia y estado de vida, como se
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confusion y a un malentendido, a menos que explique la diferencia entre
Akasa y Sakti. Akasa no es, hablando con propiedad, ni la corona de la luz
astral, ni por si sola constituye ninguna de las seis fuerzas primarias. Pero,
hablando en general, siempre que se produzca algun fendmeno como
resultado, Sakti actua junto con Akasa. Y, mas aun, Akasa sirve como base
o Adhishthana, para la transmision de corrientes de fuerza y para la
formacion o generacion de fuerzas o de poderes correlativos. *

En Mantrashastra la letra Ha representa a Akasa, y encontraremos que
esta silaba se incluye en la mayoria de las formulas sagradas, utilizada con
la intencidon de producir fendmenos como resultado. Pero por si sola no
representa en absoluto a Sakti. Podemos, si queremos, llamar a Sakti, una
caracteristica de Akasa.

No pienso que, en lo que respecta a la naturaleza de este principio, pueda
haber en realidad alguna diferencia de opinién entre los Buddhistas y los
fildsofos Brahmanicos.

Los iniciados Buddhistas y Brahmanicos conocen muy bien ese
misterioso espejo circular compuesto de dos hemisferios que reflejan como
si fueran rayos, emanaciones de la «zarsa ardiente» y de la estrella
flamigera—el sol espiritual que brilla en la CHIDAKASAM (base de la
consciencia.—E.T.).

Las impresiones espirituales que conforman este principio, tienen su
existencia en un poder oculto asociado con la entidad en cuestion. Las
encarnaciones sucesivas de Buddha, de hecho, significan los cambios
sucesivos de este poder misterioso, o sus impresiones. El cambio sélo es
posible cuando el Mahatma ** que lo transfiere, esta plenamente
identificado con su séptimo principio, ya aniquildo su Ahankaram,
reduciéndolo a cenizas en el CHIDAGNIKUNDUM (lugar de fuego del
corazon.—E.T.), y tuvo éxito haciendo que sus pensamientos se
correspondan con los derechos naturales eternos y se ha vuelto un

encuentra en Sanscrito, se juzgé inutil confundir al lector Occidental, inexperto en los
meétodos de expresidon Oriental, mas de lo necesario, haciendo unas excelentes
menciones de las palabras técnicas apropiadas. Como: «Prakriti en su estado
primario es Akasa,» y Sakti «es un atributo de AKASA,» es evidente que, para el no
iniciado, todo es lo mismo. De hecho, decir, la «unién de Brahmam y Prakriti» en
lugar de «Brahmam y Sakti» no es peor, para un creyente en Dios, que escribir «EIl
hombre viene a la existencia por la fusion del espiritu y de la materia,» considerando
que, en su idioma, ideado de manera ortodoxa, leera «el hombre es una alma viviente
gue fue creada por la fuerza (o aliento) de Dios sobre la materia.»

* Es decir, el Akasa Aryo es otra palabra para el ESPACIO de los Buddhistas (en su
significado metafisico).— Ed. Teos.

** E| adepto mas alto.
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colaborador de la Naturaleza. O, para poner lo mismo en otras palabras,
cuando él ya alcanz6 el estado de Nirvana, la condicion de negacién ultima,
negacion de la vida como individuo, o existencia separada. *

VII. Atma.—La emanacion del absoluto, corresponde al séptimo
principio. En lo que respecta a esta entidad, efectivamente, no existe
ninguna diferencia real de opinion entre los adeptos Buddhistas del Tibet y
nuestros antiguos Rishis.

Debemos considerar a continuacion, cuéles de estas entidades pueden
aparecer después de la muerte del individuo en las sesiones de espiritismo y
producir los llamados fendmenos espirituales.

Ahora bien, la afirmacion de los Espiritualistas de que el «espiritu
desencranado» de cualquier ser humano en particular, es el que aparece en
las sesiones de espiritismo, necesariamente supone que la entidad, que asi
se aparece, lleva el sello de alguna personalidad en particular.

Asi que, tenemos que definir de antemano en qué entidad o entidades, la
personalidad tiene su asiento de existencia. Al parecer, se halla en la
formacion del cuerpo de una persona en particular, y en sus experiencias
subjetivas (llamadas su mente, en su totalidad). A la muerte del individuo,
su cuerpo se destruye, su lingasariram se descompone, el poder asociado
con €l se mezcla en la corriente del poder correspondiente en el
macrocosmos. Asimismo, el tercer y cuarto principios se mezclan con sus
correspondientes poderes. Estas entidades pueden entrar de nuevo en la
conformacion de otros organismos. Como estas entidades no conllevan las
percepciones de alguna personalidad, los Espiritualistas no tienen derecho a
decir que los espiritus desencarnados de los seres humanos aparecen en la
sesiones de espiritismo, siempre y cuando alguna de estas entidades se
aparezca por alli. De hecho, no tienen medio alguno para determinar si
dichas entidades pertenecieron a algun individuo en particular reposo.

Por tanto, s6lo debemos considerar si cualquiera de las ultimas tres
entidades aparece en las sesiones de espiritismo para diversion o
instruccion de los Espiritualistas. Permitasenos dar tres ejemplos
particulares de individuos, y ver que resulta de estos tres principios despues
de la muerte.

I. Uno en quien las ataduras espirituales tienen mayor fuerza que las
ataduras terrestres.

* En palabras de Agatha, en el «kMaha-pari-nirvana Sutra,»
«Alcanzamos un estado de quietud
Mas alla del limite de cualquier conocimiento humano.»—Ed. Teos.
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Il. Uno en quien las aspiraciones espirituales existen, pero solo tienen
importancia secundaria para é€l, sus intereses terrestres que ocupan la
mayor parte de su atencion.

I11. Uno en quien no existe ninguna aspiracion espiritual en absoluto, uno
cuyo Ego espiritual estd muerto o no existe como para percibirlo.

No necesitamos considerar el caso de un adepto perfecto en esta relacion.
En los dos primeros casos, de acuerdo a nuestras consideraciones, las
experiencias espirituales y mentales coexisten; cuando la conciencia
espiritual existe, la existencia del séptimo principio es reconocida y
mantiene su conexion con el quinto y sexto principios. Pero, la existencia de
ataduras terrestres crea la necesidad de un Punarjanmam (renacimiento,
poder de producir o desarrollar manifestaciones objetivas.—E.T.), el ultimo
significando la evolucion de un nuevo grupo de experiencias objetivas y
subjetivas, constituyendo una nueva combinacion de circunstancias en el
medio ambiente, o0, en otras palabras, un nuevo mundo. El periodo entre la
muerte y el siguiente nacimiento estd ocupado en la preparacion que
requiere la evolucién de estas nuevas experiencias. Durante el periodo de
incubacion, como ustedes lo llaman, el espiritu nunca, por propia decision,
aparecera en este mundo, ni podré aparecer.

Hay una gran ley en este universo que consiste en la reduccion de toda
experiencia subjetiva a fenomenos objetivos, y la evolucién de las formas a
éstos ultimos. Esto se, por otra parte, la llamada «necesidad ciclica.» El
hombre se vera sujeto a esta ley si no confronta y neutraliza el mismo
destino o suerte, y sélo podréa escapar de su yugo, poniendo bajo su absoluto
dominio a todas sus ataduras terrestres. La nueva combinacion de
circunstancias bajo las cuales se situara entonces, podran ser mejores 0
peores que las condiciones terrestres bajo las cuales vivio; pero en su avance
al nuevo mundo, usted puede estar seguro que jamas volvera a ver a sus
amigos espiritualistas.

En el tercero de los tres casos anteriores no podemos, segun suponemos,
reconocer la conciencia espiritual o del espiritu; puesto que no existe, como
pretenden hacernos creer. El caso es similar al de un 6rgano o facultad que
permanece sin usar durante mucho tiempo. En ese caso, practicamente deja
de existir.

Estas entidades, por asi decirlo, permanecen suyas o0 en su poder, cuando
son franqueadas con el sello del reconocimiento. Cuando tal cosa no es
factible, el pleno de su individualidad se centra en su quinto principio. Y
después de la muerte, este quinto principio es el Unico representante del
individuo en cuestion.
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Por si solo no puede generar para si un nuevo grupo de experiencias
objetivas, o, para decir lo mismo en otras palabras, no tiene punarjanmam.
Esa es la clase de entidad que puede aparecer en las sesiones de espiritismo;
por eso es absurdo llamarla espiritu desencarnado. * Simplemente es un
poder o fuerza que atrae las impresiones de los pensamientos o ideas del
individuo en cuya composicion participaba originalmente. A veces convoca
en su ayuda el poder de Kamarupa, y crea para si mismo alguna forma
etérea particular (no necesariamente humana).

La tendencia de sus acciones sera la misma que la de la mente del
individuo, cuando estaba vivo. Esta entidad mantiene su existencia
mientras las percepciones, en el poder asociado con el quinto principio
permanezcan intactas. Con el transcurso del tiempo se borran, y es cuando
el poder en cuestion se fusiona con la corriente de su poder correspondiente
en el MACROCOSMO, como el rio se pierde en el mar. Entidades como éstas
pueden mostrar signos del considerable poder intelectual que tuvieron, en
los individuos a los que pertenecieron; porque un elevado poder intelectual
puede co-existir con la ausencia absoluta de conciencia espiritual. Pero,
partiendo de esta circunstancia no puede argumentarse que los espiritus o
los Egos espirituales de individuos difuntos aparecen en las sesione de
espiritismo.

Hay algunas personas en la India que han estudiado acuciosamente la
naturaleza de semejantes entidades (llamadas Pisachas). Yo no sé€ mucho de
ellas en la practica, pues nunca me he metido con esta repugnante, estéril, y
peligrosa rama de la investigacion.

Los Espiritualistas no saben qué estan haciendo en realidad. Sus
Investigaciones parecen resultar con el transcurso del tiempo en magia
negra o en la ruina espiritual absoluta de miles de hombres y mujeres. **

Las consideraciones que he expresado aqui, han sido ilustradas a menudo
por nuestros antiguos escritores, al comparar el transcurso de la vida o
existencia de un hombre, con el movimiento orbital de un planeta alrededor
del sol. La fuerza centripeta es la atraccion espiritual, y la centrifuga, la
atraccion terrestre. En la misma magnitud en que la fuerza centripeta se
incrementa con relacién a la fuerza centrifuga, el planeta se acerca al sol—el
individuo asciende a un plano superior de existencia. Si, por otro lado, la
fuerza centrifuga se incrementa mas que la fuerza centripeta, el planeta se
aleja del sol a mayor distancia, desplazdndose hasta una nueva 6rbita a esa

* Especificamente en este punto las doctrinas de los Aryos y de los Arahat estan
completamente de acuerdo. La ensefianza y el argumento que siguen son en cada
correspondencia los de la Hermandad Buddhista del Himalaya.— Ed. Teos.

** Compartimos completamente en esta idea.— Ed. Teos.
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distancia—el individuo desciende a un nivel de existencia mas bajo. Esto
ilustra los dos primeros casos de los que he dado cuenta.

Analicemos solo los dos casos extremos.

Cuando el planeta, en su acercamiento al sol, pasa exactamente sobre la
linea donde la fuerza centripeta y centrifuga se neutralizan mutuamente, y
sOlo por accion de la fuerza centripeta, se precipita rumbo al sol con un
incremento gradual en la velocidad, hasta fundirse con la masa del cuerpo
del sol. Este es el caso de un adepto perfecto.

De nuevo, cuando el planeta, en su alejamiento del sol, llega a un punto
donde la fuerza centrifuga alcanza su pleno poder, sale disparado en
direccion tangencial a su Orbita, adentrandose en las profundidades del
espacio vacio. Cuando deja de estar bajo la regencia del sol, gradualmente
pierde su calor generador y la energia creativa derivada originalmente del
sol, quedando una masa fria de particulas materiales que vagan a través del
espacio hasta que la masa se descompone completamente en atomos. Esta
masa fria es equiparable al quinto principio bajo las condiciones antes
anotadas, y el calor, la luz, y la energia que perdi6 son equiparables al sexto
y séptimo principios.

Después de ocupar una nueva orbita o en el curso de su desviacion de la
viegja Orbita a la nueva, el planeta jamas regresa a cualquier punto de su
vieja Orbita, puesto que las diversas érbitas que se dejan en los diferentes
planos, jamas se intersectan.

Esta figura representativa explica correctamente la antigua teoria
Brahmanica referente al tema. Es meramente una rama de la llamada por
los antiguos misticos, Gran Ley Universal.

T. SUBBA ROW
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APENDICE
NOTAI.

EN este apéndice seria bueno llevar la atencion del lector al hecho de que
el pais llamado «Si-dzang» por los Chinos, y Tibet por los geografos
Occidentales, es mencionado en los libros mas antiguos que se conservan en
la provincia de Fo-kien (la principal cabecera de los aborigenes de China)
como el gran asiento de la ensefianza oculta en edades arcaicas. Segun estos
archivos, fue habitado por los «Maestros de la Luz,» los «Hijos de la
Sabiduria» y los «Hermanos del Sol.» Al Emperador Yu, el «Grande» (2207
a.C.), un santo mistico, se le acredita haber obtenido su sabiduria ocultay el
sistema de teocracia que establecio—pues, en China, fue el primero en
unificar el poder eclesiastico con la autoridad terrenal—en Si-dzang. Dicho
sistema era similar al de los antiguos egipcios y Caldeos; que como ahora
sabemos, existio durante el periodo Brahmanico en la India, y que ahora
existe en el Tibet—a saber, toda la ensefianza, el poder, tanto temporal
como la sabiduria oculta, se concentraron al interior de la jerarquia de los
sacerdotes y se limitd a su casta. Quiénes fueron los aborigenes del Tibet es
una pregunta que ningun etnégrafo puede contestar atinadamente hasta la
fecha. Ellos practican la religion de Bhon, su secta es pre, y anti, Buddhista,
y se encuentran principalmente en la provincia de Kam. Eso es todo lo que
se sabe de ellos. Pero incluso eso justificaria la suposicién de que son los
descendientes muy degenerados de unos poderosos Yy sabios antepasados.
Su tipo étnico demuestra que no son Turanianos puros, y sus rituales—
actualmente de hechiceria, encantaciones, e idolatria a la Naturaleza—
recuerdan mas a los rituales populares de los Babilonios, como se descubri6
en los archivos conservados en los cilindros que fueron desenterrados, que a
las practicas religiosas de la secta China de Tao-sse (una religion basada en
la razon puray en la espiritualidad), como argumentan algunos. En general,
se ha establecido muy poca o ninguna diferencia, incluso por los misioneros
de Kyelang que se mezclan mucho con estas personas en la frontera del
Lahoul britanico y lo saben bien, entre los Bhons y las dos sectas budistas
rivales, los Boinas Amarillas y los Boinas Rojas. Estos ultimos se opusieron
a la reforma de Tzong-ka-pa de los primeros, y siempre se adhirieron al
antiguo Buddhismo, tan mezclado actualmente con las practicas de los
Bhons. Si hicieran nuestros Orientalistas por saber mas de ellos, y comparar
el antiguo culto babilénico a Bel o Baal con los ritos de los Bhons,
encontrarian una conexion innegable entre los dos. Comenzaremos aqui un
analisis, que demuestra que el origen de los aborigenes del Tibet estuvo
conectado con una de las tres grandes razas que se sucedieron entre si en
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Babilonia, si los llamamos Akkadianos (un nombre inventado por F.
Lenormant), o primitivos Turanianos, Caldeos, y Asirios, esta fuera de la
cuestion. Sea como fuere, hay razon para llamarla doctrina esotérica trans-
Himalaya Caldeo-tibetana. Y si recordamos que los Vedas vinieron, para
fortuna de todas las tradiciones, del Lago Mansarawara en el Tibet, y de los
propios Brahmanes del lejano Norte, estamos justificados a buscar en las
doctrinas esotéricas de toda la gente que alguna vez la tuvo, o todavia la
tienen, si proceden de la misma fuente; y para en consecuencia llamarla,
doctrina «Arya-Caldeo-tibetana», o Sabiduria-Religion Universal. «Busca la
Palabra Perdida entre los hierofantes de Tartaria, China, y Tibet,» fue el
consejo de Swedenborg, el vidente.

NOTA II.

No necesariamente, decimos. Los Vedas, el Brahmanismo, y junto con
éstos, el Sanscrito, fueron importados en lo que ahora conocemos como la
India. No eran originarios de ese territorio. Hubo un tiempo en que las
antiguas naciones del Oeste incluian bajo el nombre genérico de la India a
muchos paises de Asia actualmente clasificados con otros nombres. Habia
una India Alta, Baja, y Occidental, incluso durante el relativamente tardio
periodo de Alejandro; y Persia (Iran) era llamada India Occidental por
algunos clasicos de la antiguedad. Los paises actualmente llamados Tibet,
Mongolia, y Gran Tartaria eran considerados por ellos como parte de la
India. Por tanto, cuando decimos que la India civilizé al mundo, y que es el
Alma Mater de las civilizaciones, artes, y ciencias de todas las demas
naciones (incluyendo a Babilonia, y quiza también a Egipto) en realidad nos
estamos refeririendo a la India arcaica, pre-historica, la India del tiempo en
qgue el gran Gobi era un mar, y la perdida «Atlantida» formo parte de un
continente que no estaba fragmentado que empezaba en el Himalaya y se
extendia sobre el Sur de la India, Ceilan, y Java, hasta la lejana Tasmania.

NOTA I11.

Para determinar dichas cuestiones en disputa, uno tiene que buscar y
estudiar bien los archivos sagrados e historicos de China—un pueblo cuya
existencia comenzo hace casi 4,600 afos (2697 a.C.). Un pueblo tan
diligente, que anticip6 algunos de los inventos mas importantes de la actual
Europa y su tan vanagloriada ciencia moderna—como el compas, la pélvora,
la porcelana, el papel, la imprenta, etc.—conocidos y practicados miles de
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anos antes, fueron redescubiertos por los europeos, por lo que sus archivos
deben ser lo suficientemente confiables. Desde Lao-tze hasta Hiouen-
Thsang su literatura esta llena de alusiones y referencias a esa isla y a la
sabiduria de los adeptos del Himalaya. En la «Cadena de Escrituras
Buddhistas de China,» del Rev. Samuel Beal, hay un capitulo «En la Escuela
Buddhista de TIAN-TA'l» (pags. 244—258) que nuestros detractores
deberian leer. Traduciendo las reglas de tan celebre y santa escuela y secta
en China, fundada por Chiu-che-K'hae, llamado Che-chay (el Sabio), en el
ano 575 de nuestra era, al llegar a la frase que se lee «Lo que se relaciona
con el atuendo (sin costura) llevado por los GRANDES MAESTROS DE LAS
MONTANAS NEVADAS de la escuela de los Haimavatas» (pag. 256), el
traductor europeo pone después de la dltima frase un signo de
interrogacion, cosa que también él puede. Las estadisticas de la escuela de
los «Haimavatas,» o de nuestra Hermandad del Himalaya, no se encontrara
en los archivos del censo general de la India. Mas adelante, el Sr. Beal
traduce una regla relacionada con «los grandes maestros de orden superior
que viven en las profundidades de las montafias, alejados de los hombres,»
los Aranyakas, o ermitafos.

Asi pues, con respecto a las tradiciones referentes a esta isla, e
independientemente de (ellos) los archivos histéricos de ésta, conservadas
en los libros sagrados de China y el Tibet, la leyenda permanece viva hasta
la actualidad, entre el pueblo del Tibet. La bella isla ya no existe, pero el pais
donde floreci6 alguna vez aun permanece, y el punto es bien conocido por
algunos de los «grandes maestros de las Montafias Nevadas,» sin embargo,
su topografia fue convulsionada y se alter6 mucho debido al gran
cataclismo. Se cree que cada siete afios estos maestros se reinen en SCHAM-
BHA-LA, la «Tierra de la Felicidad.» De acuerdo con la creencia general esta
situada al noroeste del Tibet. Algunos la ubican al interior de las
inexploradas regiones centrales, inaccesibles incluso a las intrépidas tribus
nomadas; otros, entre las montafias de Gangdisri y el extremo norte del
desierto de Gobi, Sur y Norte; y las regiones mas pobladas de Khoondooz y
Cachemira, del Gya-Pheling (India britanica), y China, Oeste y Este; lo que
significa para las mentes curiosas una extension demasiado grande como
para localizarla. Otros todavia la ubican entre Namur Nur y las montafias de
Kuen-Lun, pero sin excepcion todos creen firmemente en Scham-bha-la, y
hablan de ella como un pais de hadas y como una fertil tierra, alguna vez
una isla, ahora un oasis de belleza incomparable, el lugar para reunirse con
los herederos de la sabiduria esotérica de los semi-dioses habitantes de la
legendaria isla.
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En relacion con la arcaica leyenda del Mar Asiatico y del Continente
Atlantico, ¢no seria de provecho fijarse en un hecho conocido por todos los
geodlogos modernos—que las laderas del Himalaya proporcionan la prueba
geologica de que los materiales de esas altas cimas fueron alguna vez parte
de un lecho océanico?

NOTAIV.

Ya sefialamos que, en nuestra opinidon, toda la diferencia entre las
filosofias Buddhista y Vedanta estriba en que la primera era un tipo de
Vedantismo Racionalista, mientras que la ultima podria considerarse como
un Buddhismo transcendental. Si el esotericismo Aryo da el término de
jivatma al séptimo principio—espiritu puro y de por si inconsciente—es
porque la Vedanta, al postular tres tipos de existencia—(1) paramarthika
(la verdadera, la unica real), (2) vyavaharika (la practica), y (3)
pratibhasika (la vida aparente o ilusoria)—hace de la primera vida o jiva, la
unica verdaderamente existente. Brahma, o el UNO MISMO, es su Unico
representante en el universo, pues es la Vida universal en su totalidad,
mientras que los otros dos no son sino sus «apariencias fenomenales,»
Imaginadas y creadas por la ignorancia, y cien por ciento ilusiones sugeridas
a nosotros por nuestros sentidos ciegos. Los Buddhistas, por otro lado,
niegan la realidad subjetiva u objetiva e incluso la existencia de ese Uno
Mismo. Buddha dijo que no hay Creador ni Ser Absoluto. El racionalismo
Buddhista siempre ha sido demasiado reticente a la insuperable dificultad
de admitir una conciencia absoluta, ya que, en palabras de Flint,
«dondequiera que haya conciencia hay relacion, y dondequiera que haya
una relacion hay dualismo.» La VIDA UNA es, o «MUKTA» (absoluta e
incondicionada), y no puede relacionarse a nada ni a nadie; o «<BADDHA»
(limitada y condicionada), pero en ese caso no puede llamarse absoluta; la
limitacion, mas aun, hace necesaria otra deidad tan poderosa como la
primera, para responder por todo el mal que hay en este mundo. Por tanto,
la doctrina oculta de los Arahat, sobre cosmogonia, no admite sino una
INCONSCIENCIA (a fin de traducirla) absoluta, indestructible, eterna, e
increada, de un elemento (dicha palabra se us6 a falta de un mejor término)
completamente independiente de todo lo demas en el universo; algo
siempre presente o ubicuo, una Presencia que siempre fue, es, y sera; si hay
un Dios, dioses, 0 ninguno, si hay un universo, 0 ningun universo,
existiendo durante ciclos eternos de Maha Yuga, durante los Pralayas,
como durante los periodos de Manvantara, este es el ESPACIO, el terreno
para la accion de las Fuerzas eternas y de la Ley natural, la base (como el Sr.
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Subba Row la llama correctamente) en donde tienen lugar las eternas
intercorrelaciones de Akéasa-Prakriti; guiadas por las pulsaciones regulares
inconscientes de Sakti; la respiracion o poder de la deidad consciente,
dirian los creyentes; la energia eterna de una Ley eterna, inconsciente, dicen
los Buddhistas. El Espacio, entonces, o «Fan, Bar-nang» (Méaha Sunyatd) o,
como le llama Lao-tze, el «Vacio,» es la naturaleza del Absoluto Buddhista.
(Véase, de Confucio «Alabanza al Abismo.») La palabra jiva, entonces, no la
pueden aplicar los Arahats al Séptimo Principio en ningun caso, dado que
solo a través de su correlacion o contacto con la materia Fo-hat (la energia
activa Buddhista) puede desarrollar vida consciente activa; y a la pregunta:
«¢,Como puede la inconsciencia generar conciencia?» La respuesta seria:
«¢Fue la semilla la que hizo a Bacon o a Newton, consciente de si mismo?»

NOTA V.

A nuestros lectores Europeos, desilusionados por la similitud fonética: no
vayan a pensar que el nombre «Brahman» es idéntico en esta conexidon con
Brahma o Iswara, el Dios personal. Los Upanishads—las Escrituras
Vedanta—no mencionan un Dios asi, y uno buscaria en vano en ellos
cualquier alusion a una deidad consciente. EI Brahman, o Parabrahm, el
absoluto de los Vedantinos, es neutro e inconsciente, y no tiene ninguna
conexion con el Brahméa masculino de la Triada hindud, o Trimurti. Algunos
Orientalistas acertadamente creen que el nombre deriva del verbo «Brih,»
crecer o aumentar, y que este es el sentido de la fuerza expansiva universal
de la Naturaleza, el principio vivificante y espiritual o poder extendido por
todo el universo, y que, en su colectividad, es el uno Absoluto, la Vida unay
la Unica Realidad.

H. P. BLAVATSKY
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LA DIVISION SEPTENARIA EN
DIFERENTES SISTEMAS DE LA INDIA

DAMOS a continuacion en una tabla las clasificaciones, adoptadas por los
maestros Buddhistas y Vedantas, de los principios del hombre:—

«BUDDHISMO ESOTERICO» VEDANTA TARAKA RAJA YOGA
1. Sthula Sharira Annamayakosha
2. Prana. Sttlopadhi
3. El vehiculo de Prana. Pranamayakosha
4. Kama Rapa.
_________________________________________________________________________ (a) Voliciones y | Manomayakosha |
5. Mente sentimientos, etc. Stkshmopadhi
(b) Vijianam. Vijfianamayakosha
...... 6. Alma Espiritual. Anandamayakosha | Karanopadhi
7. Atma. Atma Atma

En la tabla anterior se observara que el tercer principio en la clasificacion
Buddhista no se menciona de manera separada en la division Vedanta, ya
gue solamente es el vehiculo de prana. También se observara que el cuarto
principio esta incluido en la tercer kosha (envoltura), ya que dicho principio
no es sino el vehiculo de la fuerza de voluntad, que no es sino la energia de
la mente. También debe notarse que Vijidnamayakosha se considera
distinta de Manomayakosa, ya que es una division que se lleva a cabo
después de la muerte entre la parte mas inferior de la mente, por asi decirlo,
que tiene una mas intima afinidad con el cuarto principio que con el sexto, y
su parte superior, que se ata a esta ultima, y que es, de hecho, la base de la
individualidad espiritual superior del hombre.

También podemos sefalar aqui a nuestros lectores que la clasificacion
mencionada en la dltima columna, para todo propdsito practico, esta
conectada con el R&ja Yoga, el mejor y mas sencillo. Aunque hay siete
principios en el hombre, no hay sino tres diferentes Upadhis (bases) en cada
una de los cuales su Atma puede trabajar independientemente del resto.
Estos tres Upadhis pueden ser separados por un adepto sin matarse a si
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mismo. El no puede separar los siete principios de nadie mas sin destruir su
constitucion.

S.T.
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EL PRINCIPIO SEPTENARIO EN OCULTISMO

DESDE que comenzO a revelarse la doctrina esotérica de los Arhat,
muchos, que no estaban familiarizados con las bases ocultas de la filosofia
Hindu, imaginaron que se contradecian entre si. Algunos de los mas
intolerantes acusaron abiertamente a los Ocultistas de la Sociedad Teosofica
de propagar lo que clasificaron como herejia Buddhista; e incluso han ido
mas alla al afirmar que el movimiento de Teoso6fico en pleno no es sino una
propaganda Buddhista disimulada. Brahmanes ignorantes e investigadores
europeos nos han echado en cara que nuestra division septenaria de la
Naturaleza y todo lo que conlleva, incluyendo al hombre, es arbitraria y no
esta basada en los sistemas religiosos mas antiguos del Este. Se pretende
ahora hacer una somera revision de los Vedas, los Upanishads, los libros de
la Ley de Manu, pero especialmente del Vedanta, y también demostrar que
fundamentan nuestro punto de vista. Incluso en su crudo exoterismo, su
afirmacion de la division séptuple estd clara. Pasaje tras pasaje puede
citarse como prueba. Y no solo el misterioso nimero puede encontrarse
expuesto en cada pagina de las antiguas Sagradas Escrituras Aryas, sino
también en los méas antiguos libros del Zoroastrianismo; en los archivos
cilindricos de teja, rescatados de la antigua Babilonia y Caldea; en el «Libro
de los Muertos» y en los Rituales del antiguo Egipto, e incluso en los libros
Mosaicos—sin mencionar las obras esotéricas judias, como la Kabalah.

El limitado espacio con que contamos nos obliga a permitirnos unas
breves citas para establecer como puntos de referencia y ni siquiera
intentaremos dar largas explicaciones. No es exagerado decir que sobre
cada una de las pocas referencias ahora dadas en las citadas Slokas se
podria escribir un grueso volumen.

Del muy conocido Himno al Tiempo, en el Atharva-Veda (Libro xix. 53)—

«El tiempo, como inteligente corcel con siete rayos,
Pleno de fecundidad, va creando todas las cosas a su paso.

El tiempo, se mueve como un carro de siete ruedas, séptuple nave,
Sus ruedas en movimiento son todos los mundos, su eje,
Es la inmortalidad...»

—regresando a Manu, «el primero y el séptuple hombre,» los Vedas, los
Upanishads, etc., todos estos sistemas de filosofia estan repletos con
alusiones a este numero. ¢(Quién fue Mand, el hijo de Swayambhuva? La
Doctrina Secreta nos dice que este Manu no era un hombre, sino la
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representacion de las primeras razas humanas que evolucionaron con ayuda
de los Dhyan-Chohans (Devas) al principio de la Primera Ronda. Pero, nos
dicen en sus Leyes (Libro i. 80) que hay catorce Manus por cada Kalpa o
«intervalo entre creacion y creacion» (léase: el intervalo entre un Pralaya
menor y otro) y que «en la era divina presente ha habido hasta ahora siete
Manus.» Los que saben que hay siete Rondas, de las cuales hemos pasado
por tres, y estamos en la cuarta; y a quienes se les ensefié que hay siete albas
y siete crepusculos, o catorce Manvantaras; y que al principio y al final de
cada Ronda; y en, y entre, los planetas, hay un «despertar a la vida
ilusoria,» y un despertar a la vida real,» y que, mas aun, existen Manus-
raiz,» y lo que tenemos que traducir torpemente como «Manus-simiente»—
las semillas de las razas humanas de la proxima Ronda (un misterio que se
divulga solo a quienes han pasado el 3¢ grado de iniciacién); aquéllos que
han aprendido todo eso, estardn mejor preparados para entender el
significado de lo siguiente. Esta dicho en las Sagradas Escrituras Hindues
gue «el primer Manu produjo otros seis Manus (siete Manus primarios en
total), y cada uno de éstos produjo a su vez otros siete Manus» (Bhrigu i. 61-
63), * la produccion de los ultimos estéa en los tratados de ocultismo como 7
X 7. Con esto queda en claro que ese Manu—el ultimo, el progenitor de
nuestra Cuarta Ronda Humana—debe ser el séptimo, puesto que estamos
en nuestra cuarta Ronda, y que hay un Manu-Raiz en el Globo A y un Manu-
Simiente en el Globo G. Asi como cada Ronda planetaria comienza con la
aparicion de un «Manu-Raiz» (Dhyan-Chohan) y termina con un «Manu-
Simiente,» asi también un Manu-Raiz y un Manu-Simiente aparecen
respectivamente al principio y al fin del periodo humano en cualquier
planeta (Globo) particular. Se vera facilmente por lo que se acaba de
exponer, que un periodo Manvantarico (Manu-antara) significa, segun lo
demuestra el término, el tiempo entre la aparicion de dos Manus o Dhyan-
Chohans: y por tanto, la duracion de las siete razas en cualquier planeta
(Globo) particular, es un Manvantara Menor, y un Manvantara Mayor es el
periodo de una Ronda humana en torno a la Cadena Planetaria. Por otra
parte, como se dice que cada uno de los siete Manus crea 7 x 7 Mands, y que
hay 49 Razas-Raiz en los siete planetas (Globos) durante cada Ronda,
entonces, cada Raza-Raiz tiene su Manud. El séptimo Manu presente es
llamado «Vaivasvata,» y representa en los textos exotéricos a ese Manu que

* El hecho que el propio Manu declara que fue creado por Viraj y entonces produjo los
diez Prajapatis que a su vez produjeron a los siete Manus, que a su vez dieron
nacimiento a otros siete Manus (Manu, i. 33-36), tiene relacién con otros misterios
mas antiguos, y es al mismo tiempo un velo que recuerda la doctrina de la cadena
Septenaria.
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en la India ocupa el lugar del Xisusthros babilénico y el Noé judio. Pero en
los libros Esotéricos nos dicen que Manu Vaivasvata, el progenitor de
nuestra Quinta Raza—a la que salvo del diluvio que casi extermind a toda la
Cuarta (Atlante)—no es el séptimo Manud, mencionado en la nomenclatura
de los Manu-Raiz, o Manus primitivos, sino uno de los 49 Manus emanados
de este Manu-Raiz.»

Para una comprensiéon mas clara damos aqui los nombres de los 14

Manus en su orden respectivo y relacién a cada Ronda:—

12 Ronda ler- Manu  Raiz enel Planeta A.—Svayambhuva.
' ler-Manu  Simiente enel Planeta  G.—Svarochi, o Svarocisha.
2a Ronda 2°. Manu Raiz enel Planeta A.—Auttami.
' 2°. Manu Simiente enelPlaneta G.—Tamasa.
32 Ronda 3¢ Manu  Raiz enel Planeta A.—Raivata.
' 3¢ Manu  Simiente enel Planeta G.—Chékshusha.
4°, Manu Raiz enel Planeta A.—Vaivasvata (nuestro
42 Ronda progenitor)
4°, Manu Simiente enelPlaneta G.—Séavarna (del mismo color o
casta)
52 Ronda 5°.Manlu Raiz enel Planeta A.—Dakshaséavarna.
' 5°.Manu Simiente enelPlaneta G.—Brahmasavarna.
62. Ronda 6°. Manu Raiz enel Planeta A.—Dharmaséavarna.
' 6°. Manu Simiente enelPlaneta G.—Rudraséavarna.
72 Ronda 7°.Manu Raiz enel Planeta A.—Rauchya-(daiva-)savarna.
' 7°.Manu Simiente enelPlaneta G.—Bhautya.

Asi, Vaivasvata, aunque septimo en el orden dado, es el Manu-Raiz
primitivo de nuestra Cuarta Oleada Humana (el lector siempre debe tener
presente que Manu no es un hombre sino la humanidad colectiva), mientras
gue nuestro Vaivasvata no fue sino uno de los siete Manus Menores que
presiden sobre las siete razas de este nuestro Planeta (Globo). Cada uno de
ellos tiene que ser testigo de uno de los cataclismos periddicos (por el fuego
y por el agua), que cierran el ciclo de cada Raza-Raiz. Y este Vaivasvata—es
la encarnacién ideal Hindu llamada respectivamente Xisusthros, Deucalion,
Noé€, y otros nombres—es el «<Hombre» alegérico que salvé a nuestra Raza,
cuando casi toda la poblacion de un hemisferio perecié por el agua,
mientras que el otro hemisferio despertaba de su periodo de oscuridad.
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El nimero siete evidentemente ocupa un lugar sobresaliente incluso en
una comparacion superficial entre la Tablilla 11 de las Leyendas de Izdhubar
del Diluvio Caldeo y los llamados libros Mosaicos. En ambos, el numero
siete desempena la parte mas sobresaliente. Los animales puros se toman
por séptuplos, las aves también por séptuplos; siete dias, se promete a Nog,
gue llovera sobre la tierra; por eso permanece «todavia otros siete dias,»
otra vez, siete dias; mientras que en el relato Caldeo del Diluvio, en el
séptimo dia la lluvia amaind. En el séptimo dia se envié a la paloma; por
séptuplos, Xisusthrus toma «jarras de vino» para el altar, etc. ;/Por qué
semejante coincidencia? Y sin embargo nos dicen, y nos vemos obligados a
creer en, los Orientalistas europeos, que juzgando de iguales a la cronologia
Babilonica y a la Arya las llaman «jextravagantes e imaginativas!» No
obstante, mientras que no nos han dado alguna explicacién al respecto, ni
se han percatado, hasta donde sabemos, del extrafo parecido de todas las
cronologias Semiticas, Caldeas, y Arya Hindu, los estudiantes de Filosofia
Oculta encuentran el siguiente hecho sumamente sugestivo. Mientras que el
periodo del reinado de los 10 reyes antediluvianos babildnicos se da como
432,000 afios, * la duracion del Kali-yug posterior al diluvio también se da
como 432,000, mientras las cuatro edades o los divinos Maha-yug, dan en
total 4'320,000 afos. jPor qué, si fueron tan imaginativos vy
«extravagantes,» dieron cifras idénticas, cuando ni los Aryos ni los
Babilonicos se pidieron prestado algo entre si! Nosotros atraemos la
atencion de nuestros ocultistas a las tres cifras dadas—el 4 que representa el
cuadrado perfecto, el 3 de la triada (los siete principios universales y los
siete principios individuales), y el 2 que simboliza nuestro mundo de
ilusiones, una figura ignorada y rechazada por Pitagoras.

Sin embargo, en los Upanishads y en el Vedanta, es donde tenemos que
buscar las mejores comprobaciones de las ensefianzas ocultas. En la
doctrina mistica de Rahasya, o los Upanishads—«el Unico Veda de todos
los Hindus reflexivos hoy dia,» como Monier Williams confiesa, cada
palabra, como su mismo nombre implica, ** tiene en si un significado
oculto. Este significado puede comprenderse totalmente sélo por quién
tiene pleno conocimiento del Préana, la VIDA UNA, «la nave en donde se

* Véase «Babilonia,» de George Smith, pag. 36. Aqui de nuevo, como los Manus y los 10
Prajapatis y los 10 Sephiroths del Libro de los NUmeros—ise reducen a siete!
Upanishad significa, segun la autoridad Brahmanica, «conquistar la ignorancia
revelando el conocimiento espiritual oculto.» De acuerdo con Monier Williams, el
titulo se deriva de la raiz sad con la preposicion upa y ni, e implica «algo mistico que
subyace o esta debajo de la superficie.»
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reunen los siete rayos de la Rueda Universal.» (Himno a Prana, Atharva-
Veda, XI. 4.)

Incluso los Orientalistas europeos estan de acuerdo en que todos los
sistemas en la India asignan al cuerpo humano: (a) un cuerpo exterior o
denso (sthdla-sarira); (b) un cuerpo interno u oscuro (sikshma), o linga-
sarira (el vehiculo), los dos unidos con—vida (jiv o Karana sarira, «cuerpo
causal»). * A éstos, los divide el sistema oculto o esotérico en siete,
anadiendo a los anteriores—kama, manas, buddhi y atman. La filosofia
Nyaya (que dice que en virtud de un razonamiento justo y recto, el hombre
se sustrae al falso conocimiento, alcanzando la liberacion.—E.T.) al referirse
a las Prameyas (cosas, objetos y asuntos de la Prama [percepcion.—E.T.]
gue deben comprenderse correctamente) incluye entre los 12, los siete
«principios raiz.»” (véase el Sutra ix), que son: 1, alma (atman), y 2 su
espiritu superior Jivatman; 3, cuerpo (sarira); 4, sentidos (indriya); 5,
actividad o voluntad (pravritti); 6, mente (manas); 7, Intelecto (Buddhi).
Los siete Padarthas (preguntas o predicados de las cosas existentes) en la
filosofia Vaishe-shika de Kanéada, se refieren en la doctrina oculta a las siete
cualidades o atributos de los siete principios. Asi: 1, la substancia (dravya)
se refiere al cuerpo o sthdla-sarira, 2, cualidad o propiedad (guna) al
principio vital, jiv; 3, accion o acto (karman) al Linga-sarira; 4, Comunidad
0 propiedad comun (Samanya) a Kamardpa; 5, personalidad o
individualidad consciente (Visesha) a Manas; 6, co-inherencia o relacion
intima perpetua (Samuvuya) a Buddhi, el vehiculo inseparable de Atman;
7, no-existencia o no-ser en el sentido de, y separado de, la objetividad o
substancia (abhava)—a la ménada mas elevada o Atman.

Asi pues, si consideramos al UNO como el Purusha Védico o Brahman
(neutro), la «esencia expandida en el todo;» o como el espiritu universal, la
«luz de luces» (jyotisham jyotih) el TODO independiente de toda relacion,
de los Upanishads; o como el Paramatman del Vedanta; o de nuevo como el
Adrishta, «Fuerza inadvertida,» o atomo divino, de Kanada; o como la
Prakriti, «esencia eternamente existente,» de Kapila—encontraremos en
todos estos Principios universales impersonales la capacidad latente de
emanar fuera de si «seis rayos» (el que emana es el séptimo). El tercer
aforismo del SAnkhya-Karika dice que Prakriti, que es la «raiz y substancia
de todas las cosas,» y no el productor, sino el productor en si de «siete cosas

* Este Karana-sarira es a menudo malentendido por el no iniciado como Linga-sarira,
ya que se describe como el embrién rudimentario o latente interno del cuerpo, se
confunde con él. Pero los Ocultistas lo consideran como la vida (el cuerpo) o Jiv, que
desaparece al morir, es retraido—dejando que los principios primero y tercero, se
desintegren y vuelvan a sus elementos.
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producidas por él, que a su vez se vuelven productoras,» lo cual tiene un
significado completamente oculto.

¢Cuales son los «productores» emanados de este principio-raiz universal,
Mdala-prakriti o materia cosmica pristina indiferenciada que emana de si la
conciencia y la mente, y que generalmente es llamada «Prakriti» y amulam
mulam, «la raiz sin raices,» y Aryakta, el emanador no emanado,» etc.?
Este tattwa primordial o «’aquello’ eternamente existente», la esencia
desconocida, se dice que produce como primer productor: 1, Buddhi—
«intelecto»—si aplicamos este ultimo al 6°. principio macrocésmico o
microcosmico. Este que fue producido primero, produce a su vez (o es la
fuente de) Ahankara, «autoconciencia» y de manas, la «mente.» El lector,
por favor, debe recordar siempre que la Mahat o gran fuente de estas dos
facultades interiores, «Buddhi» por si misma, no puede tener
autoconciencia ni mente; a saber, el 6°. principio en el hombre puede
conservar una esencia de autoconciencia personal o «individualidad
personal» sélo absorbiendo en si sus propias aguas, las cuales tienen que
pasar por la condicién de perecedera; pues Ahankara, que es la percepcion
del «yo,» o sentido de la propia individualidad personal, justamente
representada por el término «Ego-ismo,» pertenece al segundo, 0 mas bien
al tercero, producido de los siete, a saber, al 5°. principio, 0 Manas. Este
altimo teje «como red tejida por la arafia» a lo largo del hilo de Prakriti, el
«principio raiz,» los cuatro siguientes principios elementales sutiles o
particulas—Tanmatras de los cuales emana, la «tercera clase,» los
Mahabhdtas o principios elementales burdos, o0 mas bien los sariras y
rupas—kama, linga, Jiva y sthdla-sarira. Las tres gunas de Prakriti—
Sattwa, Rajas y Tamas (pureza, actividad pasional, e ignorancia u
oscuridad)—hilados en un triple hilo 0 «cordén,» pasan por los siete, 0 mas
bien seis, principios humanos.

Depende del 5°.—Manas o Ahankara, el «yo»—para que se adelgace la
guna, el «cordon,» en un hilo—el sattwa; volviéndose asi uno con el
«emanador no emanado,» alcanzando la inmortalidad o la eterna existencia
consciente. De otra manera, se volver4d a absorber en su esencia
Mahabhautica; mientras que el triple cordon permanezca sin hilar, el
espiritu (monada divina) permanecera atado, por la presencia de las gunas
en los principios, «como animal» (purusha pasu). El espiritu, atman o
jivatman (7°. y 6°. principios), sea del macro o microcosmos, aunque
atados por estos gunas durante la manifestacion objetiva del universo o del
hombre, todavia estara nirguna—es decir, completamente libre de ellos. De
los tres productores o emanadores, Prakriti, Buddhi y Ahankara, no es sino
este altimo el que puede ser capturado (cuando el hombre se interesa en
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ello) y destruido, cuando es personal. La «moOnada divina» es aguna
(desprovista de cualidades), mientras Prakriti, una vez que Mula-prakriti,
de pasiva se vuelve un avyakta (emanador activo), es gunavat—dotada con
cualidades. Con el ultimo, Purusha o Atman nada pueden hacer (pues
evidentemente son incapaces de percibirlo en su estado de gunuva); con el
primero—o Mula-prakriti o esencia césmica indiferenciada—si tienen, ya
gue es uno con él e idéntico.

El Atma Bodha, o «conocimiento del alma,» un tratado escrito por el gran
Sankaracharya, habla de manera diferente de los siete principios en el
hombre (véase el versiculo 14). Estos son llamados las cinco envolturas
(panchakosa) en cuyo interior se encuentran la ménada divina—Atman, y
Buddhi, los 7°. y 6°. principios, o el alma individual cuando se diferencia (a
través de avidya, maya y las gunas) del alma suprema—Parabrahm. La
primera envoltura, Ananda-maya—llamada la «ilusion de naturaleza
bienaventurada»—es la manas o quinto principio de los ocultistas, cuando
estd unida a Buddhi; la segunda envoltura es Vijiidna-maya-kosa, la funda
0 «envoltura del auto-engafio,» la manas cuando se ilusiona a si misma
creyendo en el «yo» personal o ego, con su vehiculo. La tercera envoltura,
Mano-maya, compuesto de la «mente ilusionada» asociada a los 6rganos
de accidon y a la voluntad, es KamarQ(pa y Linga-sarira combinados, que
producen la ilusién de un «yo» o Mayavi-rlpa. La cuarta envoltura se
llama Prana-maya, «vida ilusoria,» nuestro segundo principio de vida o jiv,
donde reside la vida, la envoltura «respiratoria». La quinta kosa es llamada
Anna-maya, o0 envoltura alimentada por la comida—nuestro cuerpo
material denso. Todas estas envolturas producen otras envolturas menores,
0 seis atributos o cualidades cada una, la séptima es siempre la envoltura
raiz; y al Atman o espiritu que atraviesa todos estos cuerpos etéreos sutiles
como un hilo, se le llama «hilo del alma» o sGtratman.

Hemos concluido la demostracion anterior. La Doctrina Esotérica misma
bien puede llamarse a cambio la «doctrina del hilo,» ya que, como
Satratman o Pranatman, atraviesa, junta e hila a todos los antiguos
sistemas filosofico-religiosos, y, 1o que es mas, los reconcilia y explica. Pues
aunque parecen externamente tan diferentes, no tienen sino una sola base;
de la cual conocen su trascendencia, profundidad, extension y naturaleza los
que se han vuelto, como los «Hombres Sabios de Oriente,» adeptos en la
Ciencia Oculta.

H. P. BLAVATSKY
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PUBLICAMENTE les pido a mis lectores (al menos a quienes no tienen
conocimiento de las teorias Cosmologicas de los pensadores Idealistas de
Europa) que revisen las especulaciones Cosmologicas que John Stuart Mills
menciona en su revision de la filosofia de Sir William Hamilton, antes de
tratar de comprender la doctrina Adwaita; asimismo les ruego que se den
por enterados de antemano que al explicar los principios basicos de dicha
doctrina, voy a usar, hasta donde sea conveniente hacerlo, la fraseologia
adoptada por los psicologos ingleses de la escuela Idealista de pensamiento.
Al tratar con los fendmenos de nuestro plano de existencia presente, John
Stuart Mill finalmente llega a la conclusion de que la materia, o los llamados
fendmenos externos, no son sino una creacion de nuestra mente; meras
apariencias de una fase particular de nuestro ego subjetivo, y de nuestros
pensamientos, voliciones, sensaciones y emociones que en suma
constituyen la base de ese Ego. Entonces, la materia es la posibilidad
permanente de sensaciones, y las llamadas Leyes de la materia son,
hablando propiamente, las Leyes que gobiernan la sucesion y coexistencia
de nuestros estados de conciencia. Mas aun, Mill sostiene que, hablando
propiamente, no existe un Ego noumeno. La idea misma de una mente que
existe como una entidad aparte, distinta de los estados de conciencia que se
supone estan inherentes en ella, segun su opinion, es una mera ilusion, al
igual que la idea de un objeto externo, que se supone es percibido por
nuestros sentidos.

De tal manera, las ideas de mente y materia, de sujeto y objeto, del Ego y
del mundo exterior, en realidad surgen de la suma de nuestros estados
mentales que son las Unicas realidades en las que hasta ahora estamos
interesados.

La cadena de nuestros estados mentales o estados de conciencia es «un
monstruo bicéfalo,» de acuerdo con el Profesor Bain, que tiene dos aspectos
distintos, uno objetivo y otro subjetivo. El Sr. Mill hace una pausa aqui, para
confesar que el analisis psicologico no ha ido mas alla; el misterioso eslabén
gue conjunta el tren de nuestros estados de conciencia y da lugar a nuestro
Ahankaram (Ego) en esta forma de vida, todavia sigue siendo un misterio
incomprensible para los psicologos Occidentales, aunque su existencia no es
sino vagamente percibida en los fenOmenos subjetivos de memoria y
atencion.
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Por otro lado, los grandes fisicos de Europa gradualmente estan llegando
a la conclusién * de que la mente es producto de la materia, o de que es una
de las cualidades de la materia en algunos de sus estados. Por tanto, a partir
de las especulaciones de los psicélogos Occidentales, pareceria que la
materia surgio de la mente y que la mente surgié de la materia. Estas dos
proposiciones aparentemente son irreconciliables. Mill y Tyndall han
admitido que la ciencia Occidental aun es incapaz de profundizar en la
cuestion. Ni parece que vaya a resolver el misterio en el futuro, a menos que
Ilame en su ayuda a la ciencia oculta Oriental y tenga una comprension mas
clara de las capacidades del verdadero ego subjetivo del hombre y de los
diversos aspectos del gran universo objetivo. Los grandes filosofos Adwaitas
del antiguo Aryavarta han examinado la relacion entre el sujeto y el objeto
en cada forma de vida de este sistema solar, donde se presenta esta
diferencia. Asi como un ser humano esta compuesto de siete principios, en
el sistema solar la materia diferenciada existe en siete estados diferentes.
No todos estos diferentes estados de la materia caen dentro del rango de la
conciencia objetiva que tenemos. Pero pueden ser percibidos objetivamente
a través del Ego espiritual del hombre. Desde la ménada espiritual liberada
del hombre, hasta los Dhyan Chohans, todo lo que es material es objeto de
percepcion. Mas aun, la Pragna o capacidad de percepcidn, existe en siete
aspectos diferentes que corresponden a los siete estados de la materia.
Hablando estrictamente, no hay mas que seis estados de la materia, el
Ilamado séptimo estado viene a ser una especie de materia césmica en su
estado indiferenciado original. Asimismo, hay seis estados de Pragna
diferenciado, el séptimo estado viene a ser una especie de inconsciencia
perfecta. Por Pragna diferenciado, quiero dar a entender el estado en que
Pragna se despliega en los diversos estados de conciencia. Asi pues, por el
momento tenemos seis estados de conciencia, sea objetiva o subjetiva,
segun sea el caso, y un estado perfecto de inconsciencia, que es el principio
y el fin de todos los estados de conciencia concebibles, que se corresponden
con los estados de materia diferenciada y su base indiferenciada original,
gue son el principio y el fin de toda evolucién cosmica. Se vera facilmente
gue la existencia de la conciencia es necesaria para diferenciar entre sujeto y
objeto. Por tanto, estas dos fases se presentan en seis estados diferentes, y
en el altimo estado, al no haber conciencia como se dijo antes, la diferencia
en cuestion deja de existir. El nUmero de estos diversos estados varia en los
diferentes sistemas de filosofia. Pero cualquiera que sea el nUmero en que se

* Véase el «Address Delivered Before the British Association Assembled at Belfast
(Discurso Pronunciado Ante la Asamblea de la Asociacion Britanica en Belfast.—E.T.)»
de Tyndall.—S. R.
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dividan, todos quedan entre la inconsciencia perfecta a un extremo y
nuestro presente estado de conciencia o Bahirpragna en el otro extremo.
Para comprender la verdadera naturaleza de estos diferentes estados de
conciencia les pido a mis lectores que comparen la conciencia del hombre
ordinario con la conciencia del hombre astral, y de nuevo comparen esta
ultima con la conciencia del Ego espiritual del hombre. En estos tres estados
el universo objetivo no es el mismo. Sin embargo, la diferencia entre el Ego
y el no-ego es la misma en todos estos estados. Por tanto, si admitimos que
Mill esta en lo correcto al razonar en lo que se refiere al sujeto y al objeto de
nuestro estado de conciencia actual, los grandes pensadores Adwaitas de la
India aplicaron el mismo razonamiento a otros estados de conciencia,
llegando a la conclusion de que los diversos estados del Ego y del no-ego no
son sino las apariencias de la misma entidad—del dltimo estado de
inconsciencia. Esta entidad no es materia ni espiritu; ni Ego ni no-ego; y no
es objeto ni sujeto. En idioma de los filésofos hindues es la combinacion
original y eterna de Purusha y Prakriti. Aunque los Adwaitas afirman que
un objeto externo meramente es el producto de nuestros estados mentales,
Prakriti no es mas que la ilusion, y Purusha es la Unica realidad; es la Unica
existencia que permanece eterna en este universo de lIdeas. Por tanto, esta
entidad es el Parabrahmam de los Adwaitas. Incluso si existiera un Dios
personal con algo parecido a una Upadhi (base fisica de cualquier forma)
material, desde el punto de vista de un Adwaita habrd mucha razén para
dudar de su existencia como noumeno, porque en ese caso tendria
existencia como cualquier otro objeto. En su opinion, un Dios consciente no
puede ser el origen del universo, porque su Ego seria el efecto de una causa
previa, si es que la palabra consciente conserva su significado comun. Ellos
no pueden admitir que la suma de todos los estados de conciencia en el
universo sea su deidad, porque dichos estados estan en constante cambio y
porque el idealismo césmica cesa durante el Pralaya. S6lo hay un estado
permanente en el universo que es el estado de inconsciencia perfecta, la
Chidakasam (base de la conciencia) desnuda, de hecho.

Cuando mis lectores lleguen a comprender el hecho de que este gran
universo en realidad no es sino un gran agregado de diversos estados de
conciencia, no se sorprenderan al encontrar que el ultimo estado de
inconsciencia es considerado como Parabrahmam por los Adwaitas.

La idea de un Dios, Deidad, Iswar, o un Dios impersonal (si la conciencia
es una de sus cualidades) involucra la idea de Ego y no-ego, en una forma o
en otra, y como cada Ego o no-ego concebible surge de este elemento
primitivo (uso esta palabra a falta de una mejor), la existencia de un dios
extra-coOsmico que posea semejantes cualidades, previas a este estado, es
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absolutamente inconcebible. Aunque me he referido a este elemento como
un estado de inconsciencia, es, hablando propiamente, el Chidédkasam o
Chinmatra de los filésofos Hindues, que contiene en si la potencialidad de
cada estado «Pragna,» y que resulta como conciencia por una parte y como
universo objetivo por otra parte, por acciéon de su Chichakti (poder que
genera el pensamiento) latente.

Antes de proceder a analizar la naturaleza de Parabrahmam. Debe
aclararse que la opinién de los Adwaitas, de los Upanishads y del
Brahmasutra apoyan absolutamente sus puntos de vista sobre el tema. Esta
perfectamente establecido en los Upanishads que Parabrahmam, no es
sino la potencialidad al desnudo de Pragna, * no es un aspecto de Pragna o
Ego de ninguna manera, y que no tiene vida ni conciencia. El lector sera
capaz de determinar si en verdad ese es el caso, si revisa el Upanishad
Mundaka y el Upanishad Mandukya. El idioma usado aqui y all4 en los
Upanishads es capaz de inducir a uno al error creyendo que dicho idioma
sefiala la existencia de un Iswar consciente. Pero la necesidad de tal idioma
quiza se aclare mediante las siguientes consideraciones.

Partiendo de un minucioso analisis de la teoria cosmologica de Mill, se
vera claramente la dificultad, como se refirio antes, de responder
satisfactoriamente a la generacidon de estados conscientes en cualquier ser
humano, desde el punto de vista de dicha teoria. Generalmente se establece
que las sensaciones surgen en nosotros a partir de la accién de los objetos
exteriores a nuestro alrededor: ellas son los efectos de las impresiones que
hace en nuestros sentidos el mundo objetivo en que vivimos. Esto puede
resultar muy simple para una mente ordinaria, sin embargo, lo dificil es
responder como se transforma una corriente cerebral nerviosa en un estado
de conciencia.

Sin embargo, desde el punto de vista de la teoria de Mill, no tenemos
prueba alguna de la existencia de cualquier objeto exterior; ni siquiera
estamos seguros de la existencia objetiva de nuestros propios sentidos.
¢Como, entonces, vamos a considerar y a explicar el origen de nuestros
estados mentales, si son las Unicas entidades que existen en este mundo? En
todo caso, no daremos ninguna explicacion en realidad si decimos que un
estado mental da lugar a otro estado mental, hasta cierto punto, bajo la
accion de las llamadas «Leyes psicoldgicas de Asociacion.» La psicologia
Occidental admite honestamente que su analisis no ha ido mas alla. Puede
inferirse, sin embargo, de dicha teoria, que no habria razén alguna para
decir que se necesita una upadhi (base) material para que exista la mente o
los estados de conciencia.

* El poder o capacidad que da lugar a la percepcion.
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Como ya se sefialo, los psicélogos Aryos rastrearon esta corriente de
estados mentales hasta su fuente—la eterna Chinmatra que existe por todas
partes. Al comenzar un periodo de evolucion, esta simiente de Pragna se
abre de por si, surgiendo finalmente como idea Césmica. Las ideas
Cosmicas son las concepciones de todas las formas de vida que existen en el
Cosmos en lo que puede llamarse la mente universal (la mente del demiurgo
de los Kabalistas Occidentales).

Este Chinméatra existe en cada punto geométrico de la Chidakasam
infinita. Por tanto, este principio tiene dos aspectos generales. Considerado
como algo el objetivo es la eterna Asath—Madalaprakriti o Materia Césmica
Indiferenciada. Desde un punto de vista subjetivo puede considerarse de
dos maneras. Es Chidakasam si se considera como la base de las ideas
Cosmicas; y es Chinmatra si se considera como la simiente de las ideas
Cosmicas. Estos tres aspectos constituyen la mas elevada Trinidad de los
filosofos Adwaitas Aryos. Se verd enseguida que el Gltimo aspecto
mencionado del principio en cuestion es mucho mas importante para
nosotros que los otros dos aspectos; pues, cuando se analiza bajo esta
perspectiva el principio que estamos considerando, parece encarnar la gran
Ley de Evolucion Cosmica, y por eso, los filésofos Adwaitas lo han
considerado principalmente bajo esta luz, y han explicado su cosmogonia
desde un punto de vista subjetivo. Sin embargo, al hacerlo de esta manera,
no pueden evitar la necesidad de hablar de una mente universal (y ésta es
Brahma, el Creador) y de sus ideas. Mas no debe inferirse a partir de ello
gue esta mente universal necesariamente pertenece a un Creador
Omnipresente, consciente y vivo, simple y sencillamente porque en lenguaje
inteligible, siempre que nos referimos a la mente lo hacemos en relacion con
un ser vivo particular. No puede arguirse que es indispensable una Uphadi
material para que exista la mente o los estados mentales, si el propio
universo objetivo es, en lo que hasta ahora estamos interesados, el resultado
de nuestros estados de conciencia. Por tanto, las expresiones que implican
la existencia de un Iswar consciente que pueden encontrarse aqui y alla en
los Upanishads no deben traducirse literalmente.

Queda ahora por ver como responden los Adwaitas al origen de los
estados mentales en un individuo en particular. Al parecer, la mente de un
ser humano en particular no es la mente universal. No obstante, la idea
Cosmica es la fuente real de los estados de conciencia en cada individuo. Las
ideas Cosmicas existen en todas partes; pero cuando estan restringidas por
una Upadhi material, actian como la conciencia inherente individual en
dicha Upadhi. Hablando estrictamente, un Adwaita no admitird la
existencia objetiva de esta Upadhi material. Desde este punto de vista es
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Maya o ilusion, que existe como una condicidn necesaria de Pragna. Pero
para evitar la confusion, usaré palabras sencillas; y para permitir que mis
lectores capten claramente lo que quiero decir, daré el ejemplo siguiente.
Supongan que una luz brillante se coloca en el centro, con una cortina a su
alrededor. La naturaleza de la luz que penetra a través de la cortina y se
hace visible a una persona que esta de pie afuera, depende de la naturaleza
de la cortina. Asi pues, si se colocan sucesivamente varias cortinas alrededor
de la luz, tendra que penetrar a través de todas ellas; y una persona que esta
de pie afuera so6lo percibira tanta luz como no sea interceptada por todas las
cortinas. La luz central se vuelve mas y mas opaca en tanto se colocan
cortina tras cortina delante del observador; y cuando se retira cortina tras
cortina la luz se vuelve mas y mas luminosa hasta que alcanza su brillo
natural. De igual manera, la mente universal o idea Césmica se limita y se
modifica mas y mas por las multiples Upadhis que componen al ser
humano; y cuando la accion o influencia de estas multiples Upadhis son
dominadas sucesivamente, la mente del ser humano individual se pone en
relacidén con la mente universal y sus ideas se pierden en la idea Césmica.

Como ya dije, estas Upadhis estan hablando estrictamente de las
condiciones del desarrollo gradual o evolucion de la Bahipragna—o
conciencia, en nuestro actual plano de existencia—a partir del Chinmatra
original y eterno, que es el séptimo principio en el hombre, y del
Parabrahmam de los Adwaitas.

Por tanto, esto es lo que da a entender la filosofia Adwaita respecto al
tema puesto a consideracion, y esta, en mi humilde opinién, en armonia con
la doctrina Arhat relativa al mismo tema. Esta ultima doctrina postula la
existencia de materia Cosmica en un estado indiferenciado a través de la
infinita extension del espacio. El espacio y el tiempo no son sino sus
aspectos, y Purusha, el séptimo principio del universo, tiene su vida latente
en este océano de materia Coésmica. La doctrina en cuestion explica la
Cosmogonia de un punto de vista objetivo.

Cuando comienza el periodo de actividad, partes del mismo se
diferencian conforme a la ley oculta. Cuando esta diferenciacion comienza,
la sabiduria oculta o Chichakti latente actia en la mente universal, y la
energia Césmica o Fohat forma el universo manifestado de acuerdo con las
ideas que, generadas en la mente universal, surgen de los principios
diferenciados de la materia Cosmica. Este universo manifestado constituye
un sistema solar. Cuando llega el periodo de Pralaya, el proceso de
diferenciacion se detiene y las ideas Cosmicas dejan de existir; y en el
periodo de Brahmapralaya o de Mahapralaya las particulas de materia
pierden toda diferenciacion, y la materia que existe en el sistema solar
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vuelve a su estado indiferenciado original. El plan existe en estado de
latencia en un atomo eterno nonato, o centro que existe en todas partes y en
ninguna; y ésta es la unica vida que existe por todas partes. Ahora, se vera
facilmente que la materia Césmica indiferenciada, Purusha, y la UNICA
VIDA de los filésofos Arhat, es Malaprakriti, Chidakasam, y Chinméatra de
los filésofos Adwaitas. Segun refiere la Cosmogonia, el punto de vista Arhat
es objetivo, y el Adwaita subjetivo. La Cosmogonia Arhat da cuenta de la
evolucién del sistema solar manifestado a partir de la materia Césmica
indiferenciada, y la Cosmogonia Adwaita da cuenta de la evolucion de la
Bahipragna a partir del Chinmatra original. Porque los diferentes estados de
la materia Césmica diferenciada no son sino diferentes aspectos de las
diversas condiciones de Pragna, la Cosmogonia Adwaita no es sino el
complemento de la Cosmogonia Arhat. El principio eterno es exactamente
el mismo en ambos sistemas, y concuerdan al negar la existencia de un Dios
extra-cosmico.

Los Arhats se llaman a si mismos Ateos, y estan justificados al hacerlo
puesto que el teismo inculca la existencia de un Dios consciente que
gobierna el universo por su fuerza de voluntad. En circunstancias iguales, la
Adwaita caeria en la misma denominaciéon. Ateismo y teismo son palabras
de origen incierto, y hasta que se establezca definitivamente su significado
seria mejor no usarlas en relaciéon con cualquier sistema de filosofia.

T. SUBBA ROW
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PRAKRITI' Y PURUSHA

PRAKRITI se puede analizar como Maya si se la considera como la
Upadhi de Parabrahmam, o como Avidya si se la considera como la Upadhi
de Jivatma (el séptimo principio del hombre). * Avidya es la ignorancia o
la ilusion que surge de Maya. La palabra Maya, aunque a veces se usa
como sinénimo de Avidya, es, hablando con propiedad, aplicable sélo a
Prakriti. No hay diferencia entre Prakriti, Maya y Shakti; los antiguos
filésofos Hindles no hacian distincion alguna entre Materia y Fuerza. En
apoyo de esta afirmacion, puedo remitirme al «Shvetashvatara Upanishad»
y a su comentario por Sankaracharya. En caso de que adoptemos las cuatro
divisiones de los filésofos Advaitas, advertiremos claramente que
Jagrata, ** Svapna *** y Sushupti Avastha f son los efectos de Avidya, y
que Vaishvanara, tt Hiranyagharbha f y SGtratma 1t son manifestaciones
de Parabrahmam en Maya o Prakriti. Para hacer una distincion entre
Avidya y Prakriti, me atengo meramente a la autoridad de todos los
grandes filésofos Advaitas de Aryavarta. Sera suficiente que me refiera al
primer capitulo del famoso tratado Veda, el Panchadasi.

En verdad, Prakriti y Purusha no son sino dos aspectos de la misma
REALIDAD UNICA. Como verdaderamente lo subraya nuestro gran
Sankaracharya al final de su comentario sobre el Sutra nimero 23 del primer
capitulo de los Brahmasutras, «Parabrahmam es Karta (Purusha), pues
no existe otro Adhishtatha, 8 y Parabrahmam es Prakriti, no existiendo otro
Upadana». Esta frase indica claramente la relacion entre «la Unica Vida» y
«el Unico Elemento» de los fildsofos Arhats. Esto aclara el significado de la
afirmacion tan frecuentemente citada por los Advaitas—«Sarvam
Khalvidam Brahma;» 88 y también lo que se quiere dar a entender cuando
se dice que Brahman es la Upadanakarnam (causa material) del Universo.

* Upadhi.—Vehiculo.

** Jagrata.—estado de vigilia, o un estado de percepcion interna.

*** Svapna.—estado onirico, o un estado de clarividencia en el plano astral.

t Sushupti.—un estado de éxtasis; y Avastha.—estados o condiciones de Prajia.

tt Vaishvanara.—el fuego magnético que impregna al sistema solar manifestado; los
aspectos mas objetivos de la VIDA UNICA.

f Hiranyagarbha.—la VIDA UNICA como se manifiesta en el plano de la Luz Astral.

1t Satratma.—la Simiente Eterna del Universo manifestado, existente en la base de
Mualaprakriti.

8 Adhishtatha.—Lo que es inherente a otro principio; el agente activo que
opera en Prakriti.

88 Todo en el universo es Brahma.
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MORALIDAD Y PANTEISMO

SE cuestiona en varias sedes que el Panteismo (palabra que tiene la
intencion de incluir al Buddhismo Esotérico, Vedantismo Adwaita, y otros
sistemas religiosos similares) no representa una base solida de moralidad.

Se alega que la semejanza filosofica entre lo mio y lo tuyo, tiene
obligadamente que seguirse de su confusion en la practica, lo que resulta en
una sancion a la crueldad, al robo, etc. Sin embargo, esta serie de
argumentos apunta, sin duda alguna, a la coexistencia de dicha objecion con
una absoluta ignorancia de los sistemas objetados, en la mente del critico,
como demostraremos con el tiempo. La sancién ultima de la moralidad,
como es bien sabido, se deriva del deseo de obtener felicidad y escapar de la
miseria. Pero las escuelas difieren en su consideracion de la felicidad. Las
religiones Exotéricas basan su moralidad en la esperanza de un premio y en
el miedo al castigo, de manos del Omnipotente Gobernante del Universo,
por haber seguido las reglas que a placer dictamina para que sean
obedecidas por sus sumisos subordinados; en algunos casos, sin embargo,
las religiones que se han desarrollado posteriormente han hecho que la
moralidad dependa de un sentimiento de gratitud hacia ese Gobernante,
por los beneficios recibidos. La inutilidad, por no hablar de la hipocresia, de
tales sistemas de moralidad casi se evidencia de por si. Como un tipo de
moralidad fundada en la esperanza y el miedo, tomaremos un caso de la
Biblia Cristiana: «El que le da al pobre, presta al Senor.» (Proverbios
19:17.—E.T.) El deber de socorrer a los pobres se hace aqui depender en
razén de la Prudencia y del ahorro para cuando el que «da a los pobres» sea
incapaz de cuidar de si mismo. En cambio el Mahabharata dice que: «El
que desea algo a cambio de sus buenas acciones pierde todo el mérito; es
como el comerciante cuando trueca su mercancia.» Los verdaderos resortes
de la moralidad pierden su flexibilidad bajo la presion de semejante
egoismo criminal; todas las naturalezas puras y altruistas se alejaran
volando de él, disgustadas.

Para evitar semejantes consecuencias se han hecho algunos intentos
recientes de parte de algunos reformadores religiosos para basar la
moralidad sobre el sentimiento de gratitud hacia el Sefior. Pero no se
necesita un profundo analisis para encontrar que, en sus esfuerzos por
cambiar las bases de la moralidad, estos reformadores han dejado sin base
alguna a la moralidad. Un hombre tiene que hacer lo propio para ser una
cosa «agradable a los ojos del Sefior,» ademas tiene que ser agradecido por
tantas bendiciones que El ha derramado sobre él. Pero, de hecho, se
encuentra con que el Sefior ha derramado sobre €l tantas maldiciones como
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bendiciones. Se espera que un huérfano desvalido le agradezca por haberle
guitado las columnas de su vida, sus padres, puesto que se le ha dicho para
consolarlo que dicha calamidad no es sino un mal aparente, ya que en
realidad el Todo-Misericordioso le tiene reservado el mayor bien posible.
Con el mismo razonamiento un predicador del Ahriman Vengador puede
exhortar a los hombres a creer que bajo las aparentes bendiciones del
«Misericordioso» Padre se esconde la serpiente de mal.

Actualmente los Materialistas, a pesar de que el alcance de su vision es
tan estrecho, tienen una rigurosa légica en sus ensefianzas. Lo que tiende a
la felicidad del hombre es bueno, y debe seguirse; evitando lo contrario
porque es malo. Hasta ahora todo esta bien. Pero la aplicacion practica de la
doctrina es una absoluta farsa. Encerrado, encajonado, y confinado, por el
Materialismo profano, en el reducido espacio entre el nacimiento y la
muerte, el esquema Materialista de la felicidad meramente es como un torso
deforme que ciertamente no puede ser considerado como una diosa objeto
de nuestra devocion.

La Unica base cientifica de la moralidad debe buscarse en las doctrinas
del Sefior Buddha o de Sri Sankaracharya, las cuales dan consuelo al alma.
La linea de salida del sistema de moralidad «panteista» (usamos esta
palabra a falta de una mejor) es un conocimiento practico de la unidad de la
unica energia que opera en el Cosmos manifestado, del gran resultado que
sin cesar esta esforzandose por producir, de la afinidad del espiritu humano
inmortal y sus poderes latentes con esa energia, asi como de su experiencia
en cooperar con la Unica vida para lograr su poderoso objetivo.

Ahora bien, los filosofos Adwaitas dividen el conocimiento o JAidnam en
dos clases—Paroksha y Aparoksha. La primera clase de conocimiento
consiste en el asentimiento intelectual a una proposicion establecida; la
segunda, en su practica efectiva. El objetivo que se traza un Buddhista o un
Yogui Adwaita es realizar la unicidad de vida, y practicar la moralidad es el
medio mas poderoso para ese fin, como procederemos a demostrar. El
principal obstaculo para realizar esta unién es el habito innato del hombre
de ubicarse siempre en el centro del Universo. Cualquier cosa que un
hombre haga, piense, o0 sienta, con toda seguridad la irreprimible
personalidad es la figura central. Esto, como sera evidente al analizarlo, es
lo que evita que cada individuo llene de vida su propia esfera donde, solo él
y ningun otro individuo, estd ubicado exactamente. Llevar a cabo dicha
unidn es el aspecto practico u objetivo del GRAN PROBLEMA. La practica de
la moralidad es el resultado de venir en conocimiento de esta esfera; la
moralidad, de hecho, es el hilo de Ariadna en el laberinto de Creta donde
estd ubicado el hombre. Del estudio de la filosofia sagrada predicada por el
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Serior Buddha o del conocimiento Paroksha de Sri Sankara (;,0 debemos
decir, creencia?), se deriva la unidad de vida, aunque sin la practica de la
moralidad dicho conocimiento no puede convertirse en la clase mas elevada
de conocimiento, o Aproksha Jianam, y asi llevar al logro de Mukti. De
nada vale aprehender intelectualmente la idea de ser todo y Brahma, si no
se traduce en hechos en la vida préctica. Confundir lo mio y lo tuyo, en
sentido profano, no es sino destruir la unicidad de vida mediante una falsa
asentimiento del «yo,» y es tan tonto como la ansiedad de fortalecer las
piernas a expensas de los brazos. Ustedes no pueden ser uno con todos, a
menos que todos sus actos, pensamientos, y sentimientos estén en sincronia
con el ritmo evolutivo de la Naturaleza. Lo que se quiere dar a entender por
Brahmajfiani esta fuera del alcance del Karma y puede ser totalmente
realizado sélo por un hombre que ha encontrado su posicién exacta en
armonia con la Unica Vida en la Naturaleza; el hombre ve como un
Brahmajfiani puede actuar solo al unisono con la Naturaleza, y nunca en
discordia con ella: para usar la fraseologia de los antiguos escritores
Ocultistas, un Brahmajfiani es un verdadero «Compafiero de Gremio de la
Naturaleza.» No s6lo Sanskritistas Europeos, sino también los Yoguis
exotéricos, caen en el doloroso error de suponer que, en opinion de nuestros
escritores sagrados, un ser humano puede escapar a la accion de la ley del
Karma adoptando un magistral estado de inactividad, perdiendo
completamente la perspectiva del hecho de que ni siquiera una rigurosa
abstinencia de los actos fisicos produce inactividad en los planos superiores
astral y espiritual. Sri Sankara demostré concluyentemente, en sus
comentarios sobre el Bhagavad Gita, que semejante suposicién no es mas
gue una especie de ilusion. El Gran Maestro demuestra alli que reprimir a la
fuerza al cuerpo fisico de ponerse a hacer sus tareas, no lo libera a uno del
Vasana (instinto.—E.T.) o de la Vritti (forma de ser.—E.T.)—o inclinacion
inherente de la mente para hacer su tarea. Hay una tendencia, en cada
departamento de la Naturaleza, para que un acto se repita; el Karma
adquirido en el dltimo nacimiento precedente siempre esta intentando
forjar eslabones frescos en la cadena, y por eso lleva a la continuacion de la
vida material;—y esta tendencia so6lo puede contrarrestarse haciendo
desinteresadamente todas las tareas que pertenecen a la esfera en la que
una persona nacio; semejante curso solo puede producir la chitta shuddhi,
(purificacion de la mente) sin la cual la capacidad de percibir las verdades
espirituales nunca puede adquirirse.

Unas cuantas palabras deben decirse aqui sobre la inactividad fisica del
Yogui o del Mahatma. La inactividad del cuerpo fisico (sthdla sarira) no
indica un estado de inactividad tanto en el astral o en el plano espiritual de
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accion. El espiritu humano, en su estado mas elevado de actividad, esta en
Samadhi, (el estado de trance mas elevado) y no, como generalmente se
supone, en un estado de hibernacion, de inactividad. Y, mas aun, facilmente
vera, cualquiera que examine la naturaleza de la energia oculta, que una
cantidad dada de energia gastada en el plano espiritual o astral produce por
mucho, mayores resultados que la misma cantidad gastada en el plano fisico
objetivo de existencia. Cuando un Adepto estd vinculado con la mente
universal, se transforma en una verdadera fuerza de la Naturaleza. Incluso
en el plano objetivo de existencia la diferencia entre la energia cerebral y
muscular, en cuanto a su capacidad de producir resultados extensos y de
largo alcance, puede ser percibida muy facilmente. La cantidad de energia
fisica gastada por el inventor de la maquina de vapor, puede no haber sido
mas de la gastada por un obrero de trabajo pesado. Pero los resultados
practicos del obrero jaméas podran compararse con los resultados logrados
por el inventor de la maquina de vapor. De igual manera, los efectos ultimos
de la energia espiritual son infinitamente mayores que los de la energia
intelectual.

De las consideraciones anteriores queda suficientemente claro que el
entrenamiento iniciatico de un verdadero Raj Yogui Vedantin, debe ser el
alimento de un deseo consciente y activo de hacer todo lo que esta en su
poder para bien de la humanidad en el plano fisico ordinario; su actividad
se ha transferido, sin embargo, a los planos astral y espiritual superior,
como producto de su desarrollo. Al paso del tiempo, cuando comprende la
Verdad, la situacion le queda bastante clara al Yogui, ubicAndose mas alla
de la critica de cualquier hombre profano. EI Mahanirvan Tantra dice:—

Charanti trigunatite ko vidhir ko ishedhava.

«Pues, quién camina mas alla de los tres gunas—Satva (sentimiento de
satisfaccion), Rajas (actividad pasional) y Tamas (inercia)—;qué
mandamiento o qué restriccion encuentra alli?»—a diferencia de los
hombres, encerrados por todos lados entre murallas en el plano objetivo de
existencia. Esto no significa que una Mahatma pueda o alguna vez
desatienda las leyes de moralidad, sino que él, habiendo unificado su
naturaleza individual con la Gran Naturaleza misma, es
constitucionalmente incapaz de violar ni una sola de las leyes de la
naturaleza, y ningun hombre puede constituirse en juez de la conducta del
Altisimo sin conocer las leyes de todos los planos donde actua la Naturaleza.
(Como el hombre honesto es honrado sin siquiera considerar la) ley penal,
asi, un Mahatma es moral sin tener que referirse a las leyes de la moralidad.
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Aunque estos son temas sublimes: antes de concluir, debemos hacer unas
cuantas consideraciones que guiaran al «panteista» profano hasta la
verdadera base de la moralidad. La felicidad ha sido definida por John
Stuart Mill, como un estado carente de oposicion. Manu la define con
palabras mas fuertes

Sarvam paravasam duhkham
Sarva matmavasam sukham
Idam jnayo samasena
Lakshanam sukhaduhkhayo.

«Ser dominado por otro es dolor, dominarse a si mismo es felicidad:
aprende a reconocer esto como una marca caracteristica de cada uno de los
dos.» Ahora bien, es universalmente admitido que todo el sistema de la
Naturaleza se mueve en una direccion particular, y esta direcciéon, como se
nos ensefo, esta determinada por la composicion de dos fuerzas—a saber,
una actuando desde el polo de la existencia, ordinariamente llamado
«materia» hacia el otro polo llamado «espiritu,» y el otro en direccion
opuesta. EI mismo hecho de que la Naturaleza estd en movimiento
demuestra que estas dos fuerzas no son iguales en magnitud. El plano
donde la actividad de la primera fuerza predomina es llamado en los
tratados de ocultismo «arco ascendente,» y el plano correspondiente a la
actividad de la otra fuerza es llamado «arco descendente.» Un breve analisis
demostrara que la tarea de la evolucién empieza en el arco descendente y su
sendero se dirige hacia arriba a lo largo del arco ascendente. De esto se
desprende que la fuerza dirigida hacia el espiritu es la que debe, aunque no
sin extraordinarios esfuerzos, finalmente prevalecer. Esta es la energia
superior que dirige a la Naturaleza, y, aunque afectada por accion de la
fuerza antagdnica, esto es lo que da la ley; la otra, solo es su aspecto
negativo, considerada por conveniencia como una parte independiente. Si
un individuo intenta moverse en otra direccion que no sea en la que la
Naturaleza se estd moviendo, dicho individuo ciertamente sera aplastado,
tarde o temprano, por la enorme presion de la fuerza contraria. No
necesitamos decir que dicho resultado sera lo contrario de agradable. Por
tanto, la Unica manera en que se puede lograr la felicidad, es fusionando la
propia naturaleza a la gran Madre Naturaleza, y siguiendo la direccién en
gue ella se estd moviendo: lo cual, de nuevo, solo puede lograrse asimilando
la conducta individual del hombre con la victoriosa fuerza de la Naturaleza,
la otra fuerza siempre ha dominado mediante terribles catastrofes. La
voluntad del individuo por asimilarse con la ley universal popularmente se
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conoce como la practica de la moralidad. La obediencia a esta ley universal,
toda vez que ha sido puesta en practica, es la verdadera religion, la cual ha
sido definida por el Sefior Buddha como «la realizacion de la Verdad.»

Un ejemplo servira para ilustrar este punto de vista. ¢(Puede un panteista
practico, o, en otras palabras, un ocultista, decir una mentira? Ahora, se
admitira enseguida que la vida se manifiesta por el poder de adquirir una
sensacion, la inactividad temporal de ese poder es la animacion suspendida.
Si un hombre recibe una serie de sensaciones en particular y pretende que
son otras de las que en realidad son, el resultado es que aplica su fuerza de
voluntad en contra de una ley de la Naturaleza de la que, como hemos
demostrado, depende la vida, y por eso se vuelve un suicidio a menor escala.
El limite de espacio evita un analisis mas extenso, pero cada uno de los diez
pecados mortales mencionados por Manld y por Buddha, pueden ser
resueltos de manera satisfactoria en la buscada luz, que aqui se enfoco.

MOHINI M. CHATTERJI
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LA importancia practica de la enseflanza oculta en la vida profana es
interpretada de muy diversa manera por diferentes estudiosos del tema.
Incluso a muchos lectores Occidentales de recientes libros sobre la doctrina
esotérica les parece dudoso que la ensefianza tenga importancia alguna en
absoluto en la vida practica. La idea que supuestamente a veces transmite,
es que todos los investigadores serios deben someterse al estricto régimen
ascéetico seguido por sus discipulos Orientales regulares, la cual es
interpretada como una puesta a prueba de las costumbres de la civilizacion
moderna que sélo unos pocos entusiastas estan dispuestos a enfrentar. El
atractivo meramente intelectual de una intrincada filosofia puede, de hecho,
bastar para recomendar su estudio a algunas mentes, pero en un esquema
de ensefianza que se ofrece como sustituto del tipo profano de fe religiosa,
es de esperar gque rinda algunos resultados tangibles respecto al bienestar
espiritual futuro de aquéllos que la adoptan. ¢(No tendra la filosofia oculta
nada que dar excepto a quienes estan dispuestos y desean voluntariamente
sacrificar en su nombre a cualquier otro propadsito en la vida? En ese caso,
de hecho, seria inatil hacerla publica al mundo. En realidad, la doctrina
esotérica proporciona una variedad casi infinita de oportunidades para el
desarrollo espiritual, y el mayor error que puede cometerse en relacién con
el movimiento actual es suponer que la ensefianza de los Adeptos esta
dirigida sbélo a las personas capaces de una dedicacién sobrehumana.
Ciertamente tampoco disuade los esfuerzos dirigidos a alcanzar el mas alto
perfeccionamiento oculto, si es que algun ocultista Occidental puede
sentirse dispuesto a hacerlos; pero es importante que todos nosotros
tengamos una clara perspectiva del rango mas bajo de posibilidades que se
corresponden con las mas humildes aspiraciones.

Creo que es absolutamente cierto que incluso la mas minima atencion
prestada con seriedad a las instrucciones que actualmente emanan de los
Adeptos Hindues, generara resultados en los principios espirituales de
quienes prestan dicha atencion—causas capaces de producir evidentes
consecuencias en futuras condiciones de vida. Cualquiera que haya
examinado la doctrina del Devachan, enseguida sera de la idea de que la
naturaleza de la vida espiritual, que en el curso ordinario de las cosas
hereda cada vida fisica, proporciona un muy considerable aumento de
cualquier aspiracion al conocimiento real que pueda ponerse en marcha en
la tierra. Volveré a este punto especifico, cuando haya aclarado el sentido
general del argumento que trato de desarrollar. En un extremo de la balanza
de las posibilidades relativas al estudio del ocultismo se encuentra el
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desarrollo del Adeptado supremo; un logro que significa que la persona que
lo alcanzd, estimul6 enérgicamente su crecimiento espiritual en corto plazo,
como para anticiparse a los procesos en que la Naturaleza, a su manera—sin
prisas y con propositos bien definidos—, habria consumido una gran
sucesion de periodos. En otro extremo de la balanza se encuentra el
pequeiio resultado al que me acabo de referir—un resultado que bien puede
decirse que consiste mas en el establecimiento de una tendencia en
direccion al logro espiritual que en la obtencién misma de dicho logro. Pero,
entre estos dos resultados tan diferentes no puede trazarse, a ningun punto,
una linea directa y rapida que margue una separacion en el caracter de las
consecuencias que resultan de la devocidn en busca de lo oculto. Asi como la
oscuridad de la noche mas negra da paso, a traves de grados imperceptibles
de iluminacion, a la maéas resplandeciente alborada, asimismo las
consecuencias espirituales de salir de la apatia, como del materialismo puro
o del letargo del asentimiento de dogmas irracionales, se va haciendo mas
clara, a traves de grados imperceptibles, desde el méas leve indicio de
perfeccionamiento Devachanico hasta la iluminacion absoluta de la mas alta
perfeccion que la naturaleza humana es capaz de lograr. Sin asumir que el
curso de la Naturaleza, determina para cada Ego humano una sucesion de
vidas fisicas y periodos de refresco—sin suponer que este curso para el
estudio del ocultismo sea alterado por dicha moderada dedicacién, la cual
es compatible con las condiciones ordinarias de vida Europea; a pesar de
todo lo anterior, a la larga se vera, cuan infinitas son las consecuencias que
pueden imprimir a esa carrera evolutiva una tendencia distinta en direccion
a la suprema iluminacién, rumbo a ese resultado descrito como la union del
alma individual con el espiritu universal.

Las declaraciones publicas que se han dado de la doctrina esoteérica,
ensefian que la humanidad en masa actualmente llegé a una etapa en el
gran ciclo evolutivo donde tiene la oportunidad de ascender de grado hacia
la perfeccion altima. Por supuesto, es poco probable que la masa recorra ese
sendero: la perfecciéon ultima no es un don que pueda concederse a todos,
sino una tarea para quienes asi lo deseen. La teoria esta al alcance de todos;
puede no haber criatura humana viva en este momento, de quien pueda
decirse que las posibilidades mas altas de Naturaleza le son imposibles de
lograr, pero de ello no se sigue de ninguna manera que cada individuo
alcanzara las posibilidades mas altas. Si se considera a cada individuo como
una semilla de una gran flor de la que se desprenden miles de semillas, es
evidente que solo unas pocas, con relacion a su gran numero, llegaran en su
oportunidad a ser flores plenamente desarrolladas. Ninguna falta de
cuidado injusta espera a la mayoria. A cada uno le seran dadas, en un
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remoto futuro, las consecuencias de las cualidades que haya desarrollado,
en justa proporcion; pero solo serdn capaces de alcanzar la meta quienes
mediante un persistente esfuerzo llevado a cabo a través de una larga serie
de vidas, se diferencien en marcado grado de la masa general. Ahora, ese
persistente esfuerzo se da al principio, pero una vez comenzando, no es
dificil perseverar. En nuestra observacién de la vida profana, las buenas
costumbres, aunque no se pueden practicar tan facilmente como las malas,
no son dificiles de mantener en proporcion a la dificultad que se da al
principio. Por un momento podra cuestionarse como funciona esto en una
sucesion de vidas, separadas unas de otras por un olvido total de sus
detalles; pero esto en realidad funciona por igual tanto en la sucesion de
vidas como en la sucesion de dias en una vida, los cuales estan separados
unos de otros por muchas noches. Ciertas funciones de las afinidades del
Ego individual, explicadas en general en la doctrina esotérica mediante la
palabra Karma, se ponen en accion para revivir las antiguas costumbres de
caracter y de pensamiento, que vida tras vida resurgen, con la misma
certeza con que el hilo de la memoria en un cerebro vivo recobra, dia tras
dia, las impresiones de los que se han ido antes. Si un estudiante de
ocultismo engendra a proposito una costumbre moral para que se propague
a través de futuras edades, o si simplemente rechaza aspiraciones poco
inteligentes accediendo hacia unas benéficas, afortunadamente para la
humanidad se extendera aun mas ampliamente el estudio oculto, esto
funciona en cada caso de la misma manera. La aspiracion poco inteligente
hacia la bondad se reproduce, cultivando buenas vidas en el futuro; la
aspiracion inteligente se reproduce de la misma manera mas la
reproduccion de la inteligencia; y esta singularidad demuestra el abismo de
diferencia que puede existir entre el crecimiento de una alma humana que
simplemente flota a la deriva a lo largo de la corriente del tiempo, y la que
se dirige con consciencia a través de dicha corriente, por razén de un
proposito inteligente. EI Ego humano que adquiere el habito de buscar el
conocimiento se inviste, vida tras vida, con las cualidades que le aseguran el
éxito de dicha busqueda, hasta alcanzar el dltimo éxito, en algun periodo
critico de su existencia, que lo conduce directamente a la compafia de esos
Egos perfeccionados que son las uUnicas flores en pleno desarrollo, de
acuerdo con nuestra primera metafora, que se esperaban de unas pocas de
las miles de semillas. Ahora, esté claro que un leve impulso en una direccion
dada, incluso en el plano fisico, no produce el mismo efecto que uno mas
fuerte; de modo que, en cuanto a la practica de engendrar las costumbres
gue se requieren para persistir en su tarea a traves de una sucesion de vidas,
resulta bastante obvio que es mas probable que triunfe un fuerte impulso de
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una aspiracion muy ardiente en busca del conocimiento, que uno mas leve,
sobre los llamados accidentes de la Naturaleza.

Esta reflexion nos trae a la cuestion de qué costumbres de vida estan mas
inmediatamente relacionadas, desde el punto de vista profano, con el tema
de la busqueda de la ciencia oculta. Resulta muy evidente que el hecho de
gue un estudiante de ocultismo genere en su propia naturaleza afinidades
dirigidas al progreso espiritual, es una cuestion que tiene poco 0 nada que
ver con las circunstancias exteriores de su vida diaria. El no puede
disociarse de lo que se pueden llamar, circunstancias exteriores de su vida
moral, pues un estudiante de ocultismo cuya naturaleza moral sea
conscientemente innoble, y que combine la busqueda del conocimiento con
la practica del mal, por estas mismas circunstancias, se vuelven cosas de un
estudiante de hechiceria en lugar de verdadero ocultismo—un candidato a la
evolucién satanica en lugar de la perfeccién. Pero, al mismo tiempo, las
costumbres fisicas de vida pueden ser la verdadera causa del retroceso del
asceta, a pesar de que los procesos del pensamiento de la vida intelectual
desarrollan afinidades que no fallan en dar resultados, ya que como
acabamos ver, producen grandes consecuencias ulteriores. Es muy posible
gue surjan ciertos malentendidos por la forma en que se hace frecuente
referencia a las costumbres ascéticas de quienes se proponen ser chelas
regulares de Adeptos Orientales. Se supone que lo que practica el Maestro
necesariamente es recomendable para todos sus discipulos. Ahora, esto esta
muy lejos de ser el caso en lo que respecta a los discipulos heterogéneos que
se reunen alrededor de los maestros de ocultismo recientemente dados a
conocer en una declaracion publica. Ciertamente, incluso en lo que se
refiere a lo heterogéneo de sus discipulos, los Adeptos no dan por
descontado el ascetismo. Como hemos visto ahora, hay una linea recta
trazada a través de la balanza, en donde se demarcan las diversas
consecuencias del estudio del ocultismo en todos sus diversos grados de
intensidad—de modo que con la practica del ascetismo, desde las mas leves
costumbres de dedicacion, que pueden engendrar una preferencia por lo
espiritual por sobre la satisfaccion material, hasta las practicas mas fuertes
de ascetismo requeridas como pasaporte al chelado, ninguna de dichas
practicas puede estar exenta de consecuencias en los omnimodos registros
del Karma. Pero, hablando en general, el ascetismo pertenece a la clase de
esfuerzos orientados al chelado personal, el cual contempla un paciente
desarrollo del crecimiento espiritual a lo largo del lento sendero de la
evolucidén natural, sin que se requiera, hablando en general, mas que el
asentimiento intelectual. Todo lo que se afirma con respecto a la apertura
gue actualmente se ofrece a quienes se han dado cuenta de la oportunidad,

158



EL ESTUDIO DEL OCULTISMO

es, que en este momento es cuando pueden dar un impulso a su evolucién
pues podrian no tener de nuevo esta oportunidad si ahora la dejan de lado.
En verdad, es muy improbable que cualquiera avance a través de la
Naturaleza, vida tras vida, bajo la direccion de un Karma tan encomiable,
sin encontrarse tarde o temprano con las ideas inculcadas por el estudio del
ocultismo. De modo que un ocultista no pone en peligro a quiénes se
desvian de sus ensefianzas con alguna consecuencia que necesariamente
seria desastrosa.

El s6lo dira a quienes lo escuchan, que al hacerlo necesariamente se veran
beneficiados en la misma proporcion al celo con que ellos emprendan el
estudio y a la pureza del motivo con que lo promueven en otros.

Tampoco debe suponerse que quienes han sido descritos aqui como en el
rango mas bajo de posibilidades en relacion con el estudio del ocultismo,
son meramente una pequefia parte en las posibilidades superiores, que
deban ser considerados con una compensacion relativamente pobre dada a
guienes no sienten lo mismo, cuando se ofrecen para la probacion como
chela regular. Seria un grave malentendido del propdsito con que la
corriente de la ensefianza oculta ha sido vertida a cantaros en el mundo, si
pensaramos que dicho propésito es una incitacion universal a asentir ese
curso de accion. Puede ser arriesgado para cualquiera de nosotros, que no
somos iniciados, hablar con absoluta confianza de la intencion de los
Adeptos, pero todos los hechos externos que tienen relaciéon con el
crecimiento y desarrollo de la Sociedad Teosofica, demuestran que su
proposito esta mas directamente relacionado con el cultivo de las
aspiraciones espirituales sobre una amplia area, que en avivar éstas con
gran intensidad en los individuos. De hecho, hay motivos que casi puede
decirse que privan a los Adeptos de hacer cualquier cosa para animar a las
personas, en quienes sea posible esta intensidad suprema de arrebato, a dar
el muy serio paso de ofrecerse a si mismos como chelas. En cuanto a
ofrecerse como candidato, un hombre lo hace por algo mas que los
beneficios superiores que pueden fluir a él a través de la accion de las
leyes—al hacerlo asi esta pidiendo anticiparse de inmediato al curso mas
apacible de la Naturaleza y acercarse a la suprema perfeccion por medio de
procesos brutales y artificiales, poniéndose de inmediato en presencia de
muchos peligros que nunca lo asediarian si se conformara con un
crecimiento natural apacible. Parece ser siempre un tema de grave
consideracion con respecto a los Adeptos, si ellos aceptan la responsabilidad
de animar a cualquier persona que no tenga en si lo necesario para obtener
el éxito, exponiéndolo a estos peligros. Para cualquiera que esta decidido a
enfrentarlos y se le permite hacerlo, las consideraciones mostradas antes
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con respecto al caracter optativo de la educacién fisica personal, caen por
tierra. Esas practicas ascéticas que un candidato pueda emprender para
nada mas que una mejor evolucion natural, si él asi lo escoge, con la vision
de dar sumo énfasis a su Karma espiritual, se vuelven una condicion Unica
con respecto al primer paso de su progreso. Pero, con dicho progreso la
presente explicacion no esta especificamente relacionada. Su propdésito ha
sido mostrar los efectos beneficiosos que pueden fluir a personas profanas
que viven vidas profanas, pues incluso esa moderada devocion hacia la
filosofia oculta es compatible con tales vidas profanas, y para prevenirse
contra la creencia tan equivocada de que la ciencia oculta es una busqueda
gue no vale la pena emprender, a menos que el Adeptado se ofrezca al
estudiante como su resultado ultimo.

UN CHELA LAICO
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ALGUNAS PREGUNTAS SUGERIDAS POR EL
«BUDDHISMO ESOTERICO» DEL SR. SINNETT

EL objetivo del siguiente escrito es publicar algunas preguntas que se han
planteado algunos lectores ingleses del «Buddhismo Esotérico.»
Personalmente hemos tenido la extraordinaria ventaja de escuchar al
propio Sr. Sinnett explicando muchos puntos que nos dejaron con dudas; y
es con su autorizacion que ahora nos atrevemos a pedir que tanta luz como
sea posible se arroje sobre algunas dudas que, hasta donde sabemos,
guedan sin aclarar. Nos abstuvimos de hacer preguntas sobre asuntos en los
que tenemos entendido que los Adeptos prohiben preguntar, y
respetuosamente esperamos que, si abordamos el asunto con un anhelo
sincero de llegar a la verdad, hasta donde nos sea permisible, nuestras
dudas puedan considerarse merecedoras de una solucion autorizada.

Comenzamos, entonces, con algunas dificultades cientificas obvias.

1. ¢La Teoria Nebular, como generalmente se sustenta, es negada por los
Adeptos? Parece dificil concebir que, de la evolucién alterna de los planetas
a partir del sol central, unos visibles y pesados, otros invisibles,—y
aparentemente sin peso, éstos ultimos no tengan influencia alguna en los
movimientos de los planetas visibles.

2. Y, otra mas, el tiempo necesario para un manvantara de una sola
cadena planetaria, con mayor razon de todas las siete, parece rebasar por
mucho el tiempo probable durante el cual el sol puede retener calor, si es
gue éste solo es una masa que se esta enfriando y no cuenta con una fuente
importante de donde pueda derivar calor del exterior. En cuanto a cdmo
conserva su calor el sol, ¢hay algan otro punto de vista sustentado por los
Adeptos?

3. Se dice que las diferentes razas que se han sucedido una a la otra en la
tierra han estado separadas por catastrofes, entre las cuales el hundimiento
de los continentes ocupa un lugar relevante. ;Eso quiere decir que estos
hundimientos son tan subitos e imprevistos como para acabar con grandes
naciones en una hora? O, si no, ¢coOmo es que no quedd algun rastro visible
de esas grandes civilizaciones tal como fueron descritas antiguamente? ¢Se
supone que nuestra actual civilizacién europea, con sus filiales en todo el
globo, puede ser destruida por alguna inundacion o conflagracion que
dejaria vida todavia existiendo en la tierra? ¢Nuestras artes e idiomas
existentes estdn condenadas a perecer? ;O soOlo fue la manera en que las
anteriores razas han sido profundamente separadas entre si?
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4. Se dice que la luna es el escenario de una vida que estd mas hundida en
la materia que la vida en la tierra. ¢ Entonces, existe materia viva organizada
viviendo all4? En ese caso, ¢como es que prescinden del aire y del agua, y
cOmo es que nuestros telescopios no vislumbran rastro alguno de su
actividad? Nos debemos mucho a una explicacion mas completa de la luna
desde el punto de vista de los Adeptos, puesto que conocen mucho de sus
condiciones materiales, ese extenso conocimiento podria entenderse mas
facilmente que en el caso (por ejemplo) de los planetas totalmente
invisibles.

5. ¢La expresion «mbdnada mineral» estd autorizada por los Adeptos? ¢En
ese caso, qué relacion tiene la monada con el a&tomo, o con la molécula, de la
hipdtesis cientifica profana? Y (Cada ménada mineral se transforma en
monada vegetal en el futuro, y entonces finalmente en un ser humano?

Volviendo ahora a algunas dificultades historicas, preguntaremos lo
siguiente:—

6. ¢No hay algo de confuso en la carta citada en la pag. 124 del
«Buddhismo Esotérico,» donde se dice que «los antiguos Griegos y
Romanos» fueron Atlantes? Los griegos y romanos ciertamente fueron
Aryos, como los Adeptos y como nosotros: su idioma fue, como uno puede
decir, intermediario entre el Sanscrito y los actuales dialectos Europeos.

7. El nacimiento de Buddha se ubica (en la pag. 269) en el afio 643 a.C.
¢Esta fecha es dada por los Adeptos como indudablemente correcta?
¢Tendran algo que decirnos con respecto a las nuevas inscripciones de
Asoka (como fueron dadas por el General A. Cunningham, en el «Corpus
Inscriptionum Indicanum,» vol. i. pags. 20—23), donde con conviccion el
Nirvana de Buddha es ubicado por Barth («Religiones de la India,» pag.
106), etc., alrededor del 476 a.C., y por ende su nacimiento alrededor del
556 a.C.? Seria sumamente interesante si los Adeptos nos dieran un
resumen de la historia de la India en esos siglos, con fechas auténticas.

8. La fecha de Sankaracharya es dada de diferentes maneras por los
Orientalistas, pero siempre la ubican después de Cristo. Barth, por ejemplo,
lo ubica alrededor del 788 d.C. En el «Buddhismo Esotérico» se lo hace
sequir a Buddha casi de inmediato (pag. 280). ¢(Puede explicarse esta
diferencia? ¢(No ha sido Sankarachéarya generalmente clasificado como
Vishnuita en su ensefanza? ;Y de manera semejante no ha sido Gaudapéada
considerado un Sivite, habiéndosele ubicado mucho mas tarde de lo que el
«Buddhismo Esotérico» (p. 278) lo ubica? Podriamos seguir de buena gana
esta serie de preguntas, pero creo que es mejor esperar y ver hasta que
punto los Adeptos desean aclarar algunas de las dudas referentes a la
historia religiosa Hindu en la que, como parece ser, ciertamente poseen un
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conocimiento que podrian comunicar a los chelas laicos sin caer en la
indiscrecion.

Pasaremos a algunos puntos que van mas alla del alcance de la ciencia o
de la historia profana, de los que nos agradaria escuchar mas, de ser
posible.

9. Nos gustaria entender con mas claridad la naturaleza de la
comunicacion subjetiva con las amadas almas que gozan del Devachan.
Digamos, por ejemplo, que muero y dejo en la tierra algunos hijos jovenes.
¢ Estos nifios se presentaran ante mi conciencia en el Devachan como nifios?
¢Imaginaré que ellos murieron al morir yo? (O me los imaginaré
meramente como adultos sin saber la historia de sus vidas? ¢O los extrafaré
en el Devachan hasta que mueran, y entonces escucharé de ellos como fue la
historia de su vida entre mi muerte y la suya?

10. No entendemos realmente la cantidad de memoria que se obtiene en
varios puntos durante el progreso del alma. ¢Los Adeptos que, suponemos,
corresponden a la sexta ronda, recuerdan sus anteriores encarnaciones?
¢Todas las almas que viven en la sexta ronda obtienen este poder de
recordar? o ¢el Devachan, al final de cada ronda trae los recuerdos de todos
los Devachanes, o de todas las encarnaciones que han formado una parte de
esa ronda en particular? Y ¢el recuerdo lleva consigo el poder de organizar
las futuras encarnaciones como para permanecer en compafia de alguna
alma elegida o grupo de almas?

Tenemos muchas mas preguntas qué hacer, pero tenemos el escrupulo de
ir mas alla. Concluiré aqui repitiendo el comentario con que nos
encontramos muy a menudo cuando hablamos de los Adeptos a los amigos
Ingleses. Frecuentemente nos encontramos con que nuestros amigos no
piden los llamados milagros o fenGmenos para comprobar la autenticidad
de los poderes de los Adeptos. Sino que preguntan por qué los Adeptos no
dan alguna prueba—no necesariamente de que estan mas alla de nosotros,
sino de que su conocimiento iguala por lo menos al nuestro en el sendero
familiar y definido que la ciencia Occidental ha recorrido por si misma.
Unos cuantos elocuentes comentarios en Quimica,—el anuncio de una
nueva ley de la electricidad, capaz de verificarse experimentalmente—un
comunicado como éste (dicen nuestros opositores), aseguraria atencion,
impondria respeto, y daria peso y prestigio a la ensefianza superior que, en
tanto permanezca en una area donde no se pueda verificar en absoluto,
dificilmente podran obtener.

Reconocemos con gratitud la muy aceptable decision que los Adeptos han
hecho al elegir al Sr. Sinnett como intermediario entre nosotros y ellos.
Dificilmente hubieran podido elegir a alguien mas compenetrado con
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nuestras mentes Occidentales:—si consideramos su claridad de estilo al
escribir, la correccidn de sus exposiciones verbales, o la seria sinceridad de
sus convicciones. En vista de que han satisfecho con mucho de esa manera
nuestras peculiares necesidades con semejante considerado juicio, no
podemos sino esperar que se encuentren dispuestos todavia mas a adaptar
sus modos de ensefar, a las necesidades del pensamiento Occidental.

Un F.S.T Inglés
Londres, Julio de 1883

CONTESTACION A UN F.S.T INGLES
RESPUESTAS

No estaba contemplado, cuando se publicé la tarea iniciada en los
Fragmentos, tratar de manera completa los problemas cientificos de la
evolucion césmica como esperamos hacerlo ahora. Se habia hecho una
promesa diferente, de la cual el Sr. Sinnett esta plenamente consciente: Dar
a conocer a los lectores un esbozo de las doctrinas esotéricas—pero nada
mas. Una buena parte se daria a conocer, reservandose el resto.

Esto que parece una renuencia a compartir con el mundo algunos de los
secretos de la Naturaleza que han estado en posesion de unos pocos, surge
por motivos muy diferentes de los que generalmente se dan. No es el
EGOiISMO que construye una muralla China entre la ciencia oculta y quienes
quisieran saber mas de ella, sin hacer distingo alguno entre el profano
simplemente curioso, y el buscador de la verdad serio, decidido.
Equivocados e injustos son quienes piensan de esa manera; quienes
atribuyen a la indiferencia por el bienestar de otras personas un principio
impuesto, o al contrario, por una lejana vision de filantropia universal;
guienes acusan a los custodios de nobles, aunque rechazadas, verdades
fisicas y espirituales, de mantenerlas sujetas por sobre las cabezas de las
personas. En realidad, la incapacidad para llegar a poseerlas siempre se
puede encontrar en quienes las buscan. De hecho, la razon principal entre
muchas otras para dicha reticencia, en cualquier caso, con respecto a los
secretos que pertenecen a las ciencias fisicas—debe buscarse en otra parte. *

* No es necesario recordar a UN F.S.T. INGLES, que lo dicho aqui, solo aplica a los
secretos de la Naturaleza que una vez revelados no se convertiran en un arma contra
la humanidad en general, o contra sus unidades—los hombres. No se pueden dar
secretos de esa clase a cualquiera, sino a un chela regular que lo ha sido durante
muchos afios y a lo largo de sucesivas iniciaciones; la humanidad en conjunto primero
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Pues se basa completamente en la imposibilidad de comunicar la naturaleza
de lo que estd, en el presente periodo de desarrollo del mundo, mas alla de
la comprension de los futuros aprendices, sin importar lo intelectual y
cientificamente preparados que pudieran estar. Esta tremenda dificultad se
puede explicar en la actualidad a los pocos, quienes, ademas de haber leido
el «Buddhismo Esotérico,» han estudiado y comprendido los diversos
axiomas ocultos a los que han tenido acceso. Es seguro decir que ni siquiera
vagamente serian comprendidos por el lector general, pero darian un
pretexto para el puro abuso. {No, ya lo tienen!

Simplemente es que el desarrollo gradual de los siete principios del
hombre y los sentidos fisicos tiene que coincidir y moverse en lineas
paralelas con las Rondas y las Razas-Raiz. Nuestra quinta raza no ha
desarrollado hasta ahora méas que sus cinco sentidos. Ahora, si el Kdma o
principio de la Voluntad de los de la Cuarta-Ronda ya alcanzo la etapa de su
evolucién en que los actos automaticos, los instintos inmotivados y los
impulsos de su nifiez y de su juventud, en lugar de derivarse de los
estimulos externos, se han vuelto actos de la voluntad formulados
constantemente junto con la mente (Manas), haciendo asi de cada hombre
en la tierra de esa raza un ejecutor libre, un ser plenamente responsable—el
Kama de nuestro adulto de la quinta raza apenas esta abocandose a ello
poco a poco. Acerca del sexto sentido de ésta, nuestra raza, apenas ha
brotado por sobre el terreno de su materialidad. Por tanto, es muy insensato
esperar que los hombres de la quinta raza se den cuenta de la naturaleza y
de la esencia de lo que no se pueden dar cuenta a cabalidad y que no
percibiran sino hasta la sexta—por no hablar de la séptima raza—es decir,
gue puedan disfrutar el resultado legitimo de la evolucion y de los dones de
las razas futuras solo con la ayuda de nuestros limitados sentidos actuales.
Hasta ahora solo se han encontrado excepciones a esta regla cuasi-universal
en algunos raros casos constitucionales de evoluciones individuales
anormalmente precoces; 0, en otros, donde mediante una practica
temprana y métodos especiales, algunos hombres alcanzan la etapa de la
quinta ronda y ademéas del don natural de esta ultima, desarrollan
plenamente (mediante ciertos métodos ocultos) su sexto, y todavia en mas
raros casos su séptimo sentido. Como un caso de la clase primeramente
mencionada se puede citar al Vidente de Prevorst (al respecto Justinus
Andreas Christian Kerner public6 en Aleméan, en 1829, el libro del mismo

tiene que alcanzar su mayoria de edad, lo que no sucederd sino hasta el principio de
Su sexta raza—antes de que dichos misterios puedan serle revelados con seguridad. El
vril no es una ficcién en absoluto, como algunos chelas e incluso algunos chelas laicos
lo saben.
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nombre: «Die Seheress von Prevorst»—E.T.); una criatura nacida fuera de
tiempo, un raro crecimiento precoz, endeblemente adaptada a la atmadsfera
incompatible que la roded, por tanto una martir constantemente débil y
enfermiza. Como ejemplo de los otros casos, puede mencionarse al Conde
de St. Germain. A paso acelerado, a la par del desarrollo antropologico y
fisiologico del hombre corre su evolucion espiritual. Para ésta ultima, el
mero crecimiento intelectual es a menudo un impedimento mas que una
ayuda. Un caso: la materia radiante—«el cuarto estado de la materia»—se
acaba de descubrir, y nadie—su descubridor no es la excepcion—tiene la
mas minima idea de su importancia, de sus posibilidades, de su conexion
con los fenomenos fisicos, o incluso de su relacion con los problemas
cientificos méas incomprensibles. (CoOmo puede entonces un «Adepto»
cualquiera intentar demostrar la falacia de todo lo que se ha dicho de las
teorias nebular y solar, cuando los Unicos medios por los cuales podria
demostrar con éxito su posicion es valiéndose, y manifestando, dicha
consciencia del sexto sentido a la cual los fisicos no pueden recurrir? ¢No
esta claro?

Asi pues, el obstaculo no es que los «Adeptos» tengan «prohibido
preguntar,» sino las limitaciones personales, actuales, de los sentidos del
hombre promedio, e incluso de los cientificos. Comenzar a explicar lo que
desde el principio sera rechazado como una imposibilidad fisica, resultado
de una alucinacion, seria imprudente e incluso perjudicial, porque ain no es
el momento de hacerlo. En consecuencia, por dichos impedimentos, la
produccion psiquica de fenOmenos—salvo en casos excepcionales—esta
estrictamente prohibida.

iY ahora, se pide a los «Adeptos» que se entrometan con la astronomia—
una ciencia que, de todas las ramas del conocimiento humano es la que ha
dado la informacion mas precisa, aportando los datos matematicamente
mas exactos, y los logros de los cuales los hombres de ciencia justamente se
sienten mas orgullosos! Es verdad que, en general, la astronomia ha
obtenido triunfos mas brillantes que los de la mayoria de las otras ciencias.
Pero, si ha hecho tanto en vias de satisfacer la fatigada y sedienta mente del
hombre y de sus nobles anhelos de conocimiento, tanto en lo fisico como en
sus mas importantes particularidades, ocasionalmente se ha reido de los
endebles esfuerzos del hombre por arrebatar los grandes secretos de lo
Infinito s6lo con la ayuda de aparatos mecanicos. Aunque el espectroscopio
ha demostrado la probable similitud de la substancia terrestre y sidérea, las
caracteristicas de las reacciones quimicas de las diversamente
evolucionadas galaxias del espacio no han sido aun descubiertas, ni se ha
demostrado que sean idénticas a las observadas en nuestro propio planeta.
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En este particular, la Psicologia Esotérica puede ser util. Pero, ¢quién de los
hombres de ciencia estaria de acuerdo en compararla con su propio
trabajo?, ¢quién de entre ellos reconoceria la superioridad y la gran
fidelidad del conocimiento de los Adeptos sobre sus propias hipotesis,
porque en su favor ellos arguyen la exactitud matemaética de su
razonamiento deductivo basado en la precisiéon infalible de los modernos
instrumentos; mientras que los Adeptos no arguyen mas que Ssu
conocimiento de la naturaleza ultima de los materiales con que han
trabajado desde hace siglos, resultando en los fendmenos producidos. No
obstante, muchos refutan los argumentos deductivos, que ademas de ser
formas silogisticas incompletas, frecuentemente se contraponen con los
hechos; porque sus principales enunciados no siempre son correctos,
aunque los predicados de sus conclusiones parezcan correctamente
desarrollados—jamas aceptaran que el analisis del espectrégrafo es inferior
a la investigacion puramente espiritual. Tampoco, antes de desarrollar su
sexto sentido, los hombres de ciencia aceptaran el error de sus teorias
acerca del espectro solar, a menos que abjuren, al menos hasta cierto punto,
a su marcada debilidad por los silogismos condicionales y disyuntivos que
acaban en eternos dilemas. En la actualidad, los «Adeptos» no contemplan
ayudarlos de alguna manera. Para estos invisibles y desconocidos profanos
gue estan interfiriendo—por no decir, en franca contradiccion—con el
dictamen de la Real Sociedad, despreciable y ridiculo, someterlos a proceso
bajo el cargo de crasa ignorancia de los principios mas elementales de la
ciencia moderna es su Unica recompensa; mientras que a los que prestan
oidos a sus «extravagancias,» se les caracteriza inmediatamente como del
tipo de «locos pacificos» de la época. De hecho, aunque el pleno de ese
augusto cuerpo fuera iniciado de inmediato en los grandes Misterios, y sin
mas preambulos o sin las preparaciones preliminares y usuales o practicas,
los Miembros de la Real Sociedad fueran dotados milagrosamente con el
sexto sentido requerido, los Adeptos temen que la tarea seria infructuosa.
Estos ultimos han dado bastante,

aunque pueda parecer poco, para los

propositos de un primer ensayo. La

sucesion de martires de las grandes tﬁ@
verdades universales nunca ha sido =
rota; y la larga lista de victimas

/
conocidas y desconocidas, CC/

encabezada con el nombre de
Galileo, se cierra en la actualidad con
el de Zollner (Johann Karl Friedrich

Fig. 56 Cordon de Z6lIner, antes y después.
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Zollner, 1834—1882, cura, fisico y astrbnomo aleman; publicé su «Fisica
Trascendental» en 1878; la figura que anexamos se refiere a uno de sus
experimentos propuestos para comprobar la cuarta dimension y la
existencia de espiritus en ella.—E.T.). ¢(Sera consciente el mundo de la
ciencia de la causa real de la muerte prematura de Zollner? Cuando la
cuarta dimension del espacio se vuelva una realidad cientifica como el
cuarto estado de la materia, la posteridad agradecida levantard un
monumento en su honor. Aunque esto no lo volver4 a la vida, ni borrara los
dias y los meses de agonia mental de esta alma atormentada, de este genio
de la intuicion, visionario y humilde, que incluso después de su muerte
recibio la coz del asno de la tergiversacion y fue publicamente acusado de
lunatico.

Hasta entonces, la astronomia anduvo a tientas entre la luz y oscuridad
solo con la ayuda de la incierta guia ofrecida por la analogia. Redujo, a los
hechos y a la precision matematica, el movimiento fisico y las orbitas de los
cuerpos celestes, y—nada mas. Hasta ahora, ha sido incapaz de acercarse
siquiera a la verdadera constitucion fisica del sol, las estrellas, o a la materia
de los cometas. De éstos ultimos, parece no saber mas de lo que ensefiaron
hace 5,000 afios los astronomos oficiales de la antigua Caldea y de Egipto—
a saber, que es vaporoso, ya que transmite los rayos de las estrellas y los
planetas sin alguna obstruccion perceptible. Pero pidamos a los quimicos
modernos que digan si esta materia esta relacionada de alguna forma con, o
si es semejante a, cualquiera de los gases que ellos conocen; o bien, a
cualquiera de los elementos solidos de su quimica. Probablemente la
respuesta recibida estara muy poco calculada como para resolver la duda
gue tiene todo el mundo; ya que, a pesar de todas las hipotesis establecidas,
la materia del cometa no parece amoldarse siquiera a las leyes comunes de
la atraccion o de la afinidad quimica. La razén de esto es muy simple. Y hace
tiempo que los cientificos debieron haberse dado cuenta de la verdad,
puesto que nuestro mundito (aunque tan repetidamente visitado por
viajeros de largos cabellos y barbados, envueltos en el etéreo velo de sus
auras, y que por otra parte han estado en contacto con esa materia) no ha
sido asfixiado por una adicion del gas nitrogeno, ni por un diluvio de
hidrogeno, ni se ha visto afectado por un exceso de oxigeno. La esencia de la
materia del cometa debe ser—y los «Adeptos» dicen que es—totalmente
diferente de cualquiera de las caracteristicas quimicas o fisicas con que los
mas grandes quimicos Yy fisicos de la tierra estan familiarizados—aunque
todas las recientes hipotesis establecen lo contrario. Es de temerse que
antes de que se descubra la naturaleza real de la mayor progenie de la Mdla
Prakriti, el Sr. Crookes tendria que descubrir materia del quinto o estado
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extra radiante; y asi subsecuentemente. Asi, aunque el astrénomo ha hecho
milagros al esclarecer las relaciones visibles de los planetas del espacio,
nada sabe de su constitucion interna. Su ciencia lo ha llevado no mas alla de
un atisbo a ese misterio interno igual que al geodlogo, que solo puede
hablarnos de las capas superficiales de la tierra, o del fisiélogo, que hasta
ahora soOlo ha sido capaz de estudiar el cascarén exterior del hombre o
Sthdla Sarira. Los ocultistas han afirmado, y seguiran afirmando a diario,
la falacia de juzgar la esencia a través de sus manifestaciones exteriores, la
naturaleza ultima del principio de la vida por la circulacién de la sangre, la
mente por la materia gris del cerebro, y la constitucion fisica del sol, las
estrellas y los cometas por medio de nuestra quimica terrestre y la materia
de nuestro planeta. Verdaderamente y de hecho, ni los microscopios,
espectroscopios, telescopios, fotbmetros, u otros aparatos fisicos pueden
enfocar los principios superiores macro o micro-césmicos, ni el Mayavi
Rdpa de cualquiera de ellos entregara sus misterios a las investigaciones
fisicas. Los meétodos de investigacion espiritual y observacion psicologica
son los Unicos métodos eficaces a emplear. Tenemos que proceder en todo
por medio de la analogia para estar seguros. Sin embargo, los inocentes
hombres de ciencia muy pronto se dardn cuenta que no es suficiente
examinar unas cuantas estrellas—un pufiado de arena, por asi decirlo, de la
playa a orillas del océano césmico—para llegar a la conclusion de que estas
estrellas son iguales a las otras estrellas—incluyendo nuestra tierra; esto,
solo porque cuentan con cierto poderoso gran telescopio, y pueden evaluar
una minuscula area delimitada del espacio comparada con el resto, ellos,
por tanto, perfeccionaron recientemente la observacién de todo lo que
existe dentro de ese limitado espacio. Pero, en verdad, no han hecho nada
relevante. S6lo han dado un vistazo superficial a lo que esta visible para
ellos en las circunstancias actuales, con el limitado alcance de su visién. Y
aungque se ayudaran con telescopios
cientos de veces mas potentes que el de
Sir Rosse, 0 por el nuevo Observatorio
Lick, la situacion no cambiaria. Ningun
instrumento fisico jamas sera de ayuda a
la astronomia a observar a distancias de la
inmensidad de la de Sirio, situada a la
insignificante distancia de
130,125,000,000,000 millas (8,6 afos
luz. La imagen a la derecha corresponde a
Sirio A [estrella grande] y Sirio B [abajo a
la izquierda de la mayor], tomada por el

SirioAyB
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telescopio espacial Hubble—E.T.) fuera del limite exterior del area esférica,
0 incluso de Capella, con su insignificante distancia de
295,355,000,000,000 * millas, mas lejana aun
L'étoile Capella (44,6 afios luz. Véase imagen anexa—E.T.),
puede darles, aunque ellos estan bien
conscientes de ello, una ligera idea. Pues, aunque
un Adepto es incapaz de traspasar fisicamente
(es decir, en su forma astral) los limites del
sistema solar, a pesar de ello sabe que, yendo
mas alld del alcance de observacién del
telescopio, hay sistemas de sistemas, el mas
pequeiio de los cuales, si se compara con el
sistema de Sirio, haria que éste pareciera como
un grano de arena hundido en el gran desierto de
Shamo. El ojo del astronomo, que piensa que él también conoce la
existencia de dichos sistemas, nunca ha reparado en ellos, nunca los ha
captado, ni siquiera alguna vez ha tenido una vislumbre espectral,
imaginativa y brumosa como la incoherente vision de una mente que
dormita, de otros sistemas, jy a pesar de ello cree que ha medido el
INFINITO! Y aln estos mundos inmensamente distantes se muestran tan
claros y cercanos al ojo espiritual del astronomo astral como un cercano
lecho de margaritas puede estar justo frente al ojo del botanico.

Asi, los «Adeptos» de la actual generacion, aungue incapaces de ayudar al
astronomo profano describiéndole la esencia dltima, o incluso la
constitucion material, de las estrellas y los planetas, ya que la ciencia
Europea, al no saber todavia nada de la existencia de dichas substancias, o
mas propiamente de sus varios estados o caracteristicas, carece de las
condiciones apropiadas, ni se puede formar una idea adecuada de ellos a
traves de alguna descripcion, ellos pueden, aunque sea por pura casualidad,
ser capaces de demostrar lo que no es esta materia—y esto es mas que
suficiente para todos los propdsitos presentes. La proxima mejor cosa que
hay que aprender es a discernir lo que es verdad de lo que no es verdad.

Habiendo anticipado de esta manera algunas objeciones generales, y
establecido un limite a las expectativas, puesto que no hay necesidad alguna
de correr un velo de misterio frente a «un F.S.T. Inglés.,» sus pocas
preguntas seran respondidas parcialmente. El caracter negativo de las
respuestas traza una linea lo suficientemente recta de demarcacion entre los

* Las cifras son dadas a partir de los calculos matematicos de la astronomia exotérica
Occidental. La astronomia esotérica algun dia demostrara que son falsos.
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puntos de vista de los Adeptos y los de la ciencia Occidental como para
permitir dar al menos algunas pistas que pueden resultar de utilidad.

PREGUNTA 1.— ;LOS ADEPTOS NIEGAN LA TEORIA NEBULAR?

Respuesta:—No; ellos no niegan sus conceptos generales, ni las
aproximaciones a la verdad de las hipotesis cientificas. S6lo niegan la
indivisibilidad del presente, asi como el rotundo error de las tantas
llamadas «explotadas» antiguas teorias que, durante el ultimo siglo, se han
alternado en répida sucesion. Por ejemplo:
aunque niegan, junto con Laplace, Herschel y
otros, que las multiples manchas de luz que se
observan en el fondo nebuloso de la galaxia
pertenezcan a mundos remotos en proceso de
formacion; estan de acuerdo con la ciencia
moderna en que no provienen de materia informe
disgregada, sino que simplemente pertenecen a
racimos de «estrellas» ya formadas; asimismo
agregan que muchos de esos racimos, que en
opinion de los astro-fisicos pasan como estrellas y
mundos ya evolucionados, de hecho no son sino
conjuntos de diversos materiales ya elaborados
para mundos futuros. Como si fueran ladrillos ya
cocidos, de diversas calidades, formas y colores
gue dejaron de ser arcilla informe para convertirse
en unidades a instalar en una pared futura, cada
uno de ellos tiene un lugar fijo y especialmente
asignado a ocupar en algun edificio venidero, es lo
que parecen ser estos mundos adultos. Los
astronomos carecen de medios para reconocer su
relativa adolescencia, excepto quizd cuando
distinguen entre los racimos de estrellas y el
movimiento orbital normal y la atraccién mutua, y
esos llamados, segun creemos, racimos irregulares
de estrellas de apariencias muy caprichosas y
cambiantes. Agrupados como al azar y en
aparente violacion absoluta a la ley de simetria,
desafian la observacion: tal es, por ejemplo, M57
Lyrae, p Cephei, Dumb-Bell (Véase imagenes.—
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E.T.), y algunos otros. Antes de que se intente siquiera contradecir
desdefiosamente lo que precede, y quizé ridiculizarlo, no seria equivocado
establecer la naturaleza y las caracteristicas de esas otras llamadas estrellas
«temporales» cuya periodicidad, aunque en realidad no se han demostrado,
tampoco pueden pasar inadvertidas. ;Qué son estas estrellas que, aparecen
subitamente con magnificencia y esplendor sin igual, desapareciendo tan
misteriosa como inesperadamente, sin dejar un solo rastro tras de si? ¢De
donde surgen? ¢En donde se ocultan? En la gran profundidad del cosmos—
decimos nosotros. El luminoso «ladrillo» es
tomado por la mano del masén—dirigido por ese
Arquitecto Universal que no destruye mas que
para reconstruir. Encontré su lugar en la
estructura cosmica y hara su tarea hasta el ultimo
momento de su Manvantara (Véase a la izquierda
la imagen de la supernova SN1572, en la
Constelacion de Casiopea, descubierta en 1572
por Tycho Brahe, recién captada por astronomos del Instituto Max Planck
mediante la novedosa técnica de «ecos de luz» o rastreo de las huellas de
ondas de luz reflejadas en el «espejo interestelar» de particulas de polvo,
gue, como si fuera una maquina del tiempo, permite observar la misma luz
gue paso por la tierraen 1572.—E.T.).

Otro punto muy enfaticamente negado por los «Adeptos» es, que hasta
donde se alcanza a ver en el cielo no existe lugar alguno sin mundos
estrellados. Hay estrellas, mundos y sistemas dentro y fuera de los sistemas
visibles al hombre, e incluso dentro de nuestra propia atmdésfera, como
todos los fisicos lo saben. Los «Adeptos» afirman en relacion con esto, que
la ciencia ortodoxa, o la susodicha ciencia oficial, usa muy a menudo la
palabra «infinito» sin darle la debida importancia; mas bien como un
adorno de lo que se dice, que como una palabra que denota una grandisima
y muy oculta Realidad. Cuando se encuentra en los Informes de un
astronomo la frase «midiendo el infinito,» incluso el mas intuitivo de entre
los de su clase es a menudo capaz de olvidarse que esta midiendo sélo la
superficie de una pequefia area y de sus profundidades visibles, y se refiere
a ellos como si fueran el resultado de elevar al cubo una cifra conocida. Este
es el resultado directo de la idea que se tiene en la actualidad de un espacio
tridimensional. El retorno a un mundo tetra-dimensional esta por llegar,
pero el enigma de la ciencia proseguira hasta que conciba las dimensiones
naturales del espacio visible e invisible—en su integridad septenaria. «El
Infinito y el Absoluto son sélo los nombres de dos desaciertos en
contradicciéon en la mente humana (no iniciada); y considerarlos como
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transmutaciones de «las propiedades de las cosas de la naturaleza—de dos
negaciones subjetivas convertidas en afirmaciones objetivas,» como Sir W.
Hamilton lo establece, es no saber nada de las infinitas funciones del
espiritu humano en libertad, o de sus caracteristicas, la primera de las
cuales es su habilidad de pasar mas alla de la regidon de nuestra experiencia
terrestre de materia y espacio. Asi como un vacio absoluto «mas abajo»
parece imposible, igual parece imposible un vacio absoluto «mas alléd». Pero
nuestras moléculas, las infinitesimales del vacio «mas abajo,» son
reemplazadas por el atomo gigante del Infinito «mas alla.» Cuando sea
demostrada, la concepcion tetra-dimensional del espacio llevara a inventar
nuevos instrumentos para explorar la materia sumamente densa que nos
rodea como si una pelota de beisbol circundara—digamos, a una mosca,
pero que, como ignoramos por completo todas sus caracteristicas excepto
las que encontramos en accion en nuestra tierra, aun asi decimos que
nuestra atmosfera es clara, serena, y transparente. Esto no es psicologia,
sino simplemente fisica oculta, la cual jamas confundiria la «substancia»
con los «centros de Fuerza,» para usar la terminologia de la ciencia
Occidental que ignora lo que es Maya. En menos de un siglo, ademas de los
telescopios, microscopios, micrografos y teléfonos, la Real Sociedad tendra
gue otorgar un premio para un tal eteroscopio.

También es necesario, en relacion con la pregunta bajo contestacion, que
«Un F.S.T. Inglés» sepa que los «Adeptos» de la Buena Ley rechazan la
gravedad como actualmente es explicada. Ellos niegan que la llamada
«teoria del impacto» sea la Unica defendible en la hipdtesis de la
gravitacion. Dicen, que si todos los esfuerzos que han hecho los fisicos por
relacionarla con el éter, para explicar la accion electromagnética a distancia
hasta ahora han demostrado ser un completo fracaso, de nuevo es debido a
la plena ignorancia de los estados ultimos de la materia en la Naturaleza, vy,
ante todo, de la verdadera naturaleza de la materia solar. Al no creer méas
gue en la ley de la mutua atraccion y repulsion electromagnética, estan de
acuerdo con quienes llegaron a la conclusion de que «la gravitacion
Universal es una fuerza débil,» absolutamente incapaz de explicar incluso
una pequena fraccion de los fendmenos del movimiento. En relacion con
esto mismo, estan obligados a sugerir que la ciencia puede estar equivocada
al postular indiscriminadamente la fuerza centrifuga, la cual no es universal
ni una ley constante. Por no citar sino un caso, esta fuerza es insuficiente
para explicar el achatamiento esferoidal de ciertos planetas. Pues, si la
protuberancia de los ecuadores planetarios y el acortamiento de sus ejes
polares se atribuye a la fuerza centrifuga, en lugar de simplemente ser el
resultado de la poderosa influencia de atraccion electromagnética solar,
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«equilibrada por la rectificacion concéntrica de la propia gravitacion de
cada planeta lograda por la rotacién sobre su propio eje,» para usar la
terminologia de los astronomos (ni muy clara ni correcta, aunque util para
nuestro proposito de demostrar las innumerables fallas en el sistema), ¢por
gué es tan dificil responder la objecion de que las diferencias en la rotaciéon
ecuatorial y la densidad de varios planetas estdn en contradiccion directa
con esta teoria? ¢Cuanto tiempo mas veremos incluso a grandes
matematicos sustentar mentiras para proporcionar un evidente vacio que
los «Adeptos» nunca han afirmado superior a cualquier conocimiento de
astronomia Occidental y otras ciencias? Aun consultando incluso los mas
elementales libros de texto usados en las escuelas de la India, ellos
encuentran que la teoria centrifuga de origen Occidental es incapaz de
cubrir todo el tema. La cual, por si misma, no puede dar una explicacién de
cada achatamiento esferoidal, ni abunda en explicaciones sobre las
evidentes dificultades que presenta la densidad relativa de algunos planetas.
De hecho ¢coémo puede explicarnos cualquier calculo de la fuerza centrifuga,
por ejemplo, por qué Mercurio, cuya rotacion es, como se nos ha dicho,
«solamente alrededor de un tercio del de la Tierra, y su densidad solamente
alrededor de un cuarto mas que la Tierra,» tiene una deformacion en los
polos mas de diez veces mayor que esta ultima? Y de nuevo, ¢por qué
Jupiter, cuya rotacion ecuatorial se dice que es «veintisiete veces mayor, y
su densidad solamente alrededor de un quinto del de la Tierra,» tiene su
deformacidén polar diecisiete veces mayor que la de la Tierra? O, ¢por qué
Saturno, con una velocidad ecuatorial cincuenta y cinco veces mayor que
Mercurio como fuerza centrifuga a enfrentar, tiene su deformacién polar
solo tres veces mayor que Mercurio? Para coronar las anteriores
contradicciones, nos piden que creamos en las Fuerzas Centrales tal como
son ensefiadas por la ciencia actual, incluso cuando dicen que la materia
ecuatorial del sol, con méas de cuatro veces la velocidad centrifuga de la
superficie ecuatorial de la tierra y solo alrededor de una cuarta parte de la
gravedad de la materia ecuatorial, no ha manifestado tendencia alguna a
hacer mas protuberante el ecuador solar, ni mostrado el mas minimo
achatamiento de los polos del eje solar. jEn otras y mas claras palabras, el
sol, con solo un cuarto de la densidad de nuestra tierra como una fuerza
centrifuga a enfrentar, no tiene deformacion polar en absoluto!
Encontramos esta objecién hecha por mas de un astrbnomo, aunque nunca
explicado tan satisfactoriamente hasta ahora como lo han hecho los
«Adeptos».

Por lo anterior, ellos han dicho que los grandes hombres de ciencia de
Occidente, sin saber nada o casi nada sobre la materia de los cometas, de las
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fuerzas centrifuga y centripeta, de la naturaleza de las nebulosas, o de la
constitucion fisica del sol, de las estrellas, o incluso de la luna, son unos
iImprudentes al hablar con ese exceso de confianza como lo hacen sobre la
«masa central del sol» girando en el espacio, planetas, cometas, y hasta de
gué no. Por nuestra parte, queremos ratificar nuestra humilde opinion: que
no evoluciona, mas que el principio de vida, el alma de estos cuerpos,
dandolo y recibiéndolo de vuelta en nuestro pequefio sistema solar, como el
«dador Universal de Vida,» la UNICA VIDA lo da y lo recibe en el Infinito y
en la Eternidad; que el Sistema Solar es con mucho el Microcosmos del
Unico Macrocosmos, como el hombre es el primero en comparacion con su
propio pequefo cosmos solar.

¢Cuales son las pruebas de la ciencia? ¢Las
«manchas» solares (un nombre equivocado, como
mucho del resto)? Aunque éstas no constituyen
una prueba de la solidez de la «masa central,» en
mayor medida que las nubes de tormenta prueban
la solidez de la masa atmosférica que hay detras de
ellas. (A la derecha, la figura de la mayor mancha
solar registrada en 10 afnos, el jueves 29 de marzo
de 2001, con una longitud equivalente a treinta
Tierras.—E.T.) Es la no-coextensividad del cuerpo del sol con sus
dimensiones luminosas aparentes, el llamado «cuerpo» que aparenta una
«masa solida, una oscura esfera de materia confinada dentro de una
ardiente prision-alojamiento, una tunica de feroces llamas?» Nosotros
afirmamos que de hecho hay un «prisionero» detras, aunque nunca ha sido
visto por ningun ojo fisico, mortal, lo que permite que sea visto de él
solamente es un reflejo gigantesco, un fantasma ilusorio de los «accesorios
solares de cierta clase,» como el Sr. Proctor lo llama honestamente. Antes
de decir algo mas, consideraremos la pregunta siguiente.

2001/02/29 0936 0T

PREGUNTA 2.— (EL SOL SOLAMENTE ES UNA MASA EN
ENFRIAMIENTO?

Respuesta:—Esa es la teoria aceptada actualmente por la ciencia pero eso
no es lo que los «Adeptos» ensefan. Los primeros dicen—que el sol «no
tiene una fuente importante de donde obtener calor,» los dltimos
responden—«el sol no la necesita.» El sol en realidad es autosuficiente, ya
gue por si mismo es luminoso; y no requiere ayuda para mantener su calor,
ni fuente exterior de energia vital; porque es el corazén de su propio
sistema, un corazén que no cesa de latir hasta que llega su hora de
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detenerse. Si el sol fuera «una masa en enfriamiento,» nuestro gran dador
de vida de hecho actualmente ya se hubiera apagado con la edad, y tendria
problemas para mantener ardiendo sus fuegos para que las futuras razas
completaran sus ciclos, y las cadenas planetarias finalizaran sus rondas. No
habria esperanzas para la evolucion humana; excepto quiza en lo que pasa
por ciencia en los libros de texto de astronomia en las Escuelas de los
Misioneros—a saber, que «el sol tiene una jornada orbital de cien millones
de afios ante si, y el sistema no tiene mas que siete mil afios de edad» (Prize
Book, «Astronomia para Lectores en General.»)

Los «Adeptos,» quienes de esta manera se ven obligados a destruir antes
de que puedan reconstruir, rechazan de la manera mas enfatica: (a) que el
sol estd en combustidn, en el sentido ordinario de la palabra; o (b) que es
incandescente, o incluso que estd ardiendo, aunque esta flameando; o (c)
gue su luminosidad ya ha empezado a debilitarse y su poder de combustién
se agotara dentro de un periodo dado y razonable; o incluso (d) que su
constitucion quimica y fisica contiene cualquiera de los elementos de la
guimica terrestre en cualquiera de los estados que los quimicos o los fisicos
conocen. Con relacion a estos ultimos, ellos afiaden que, hablando con
propiedad, aunque el cuerpo del sol—un cuerpo que no ha sido aun
reflejado por telescopio o espectroscopio alguno que el hombre haya
inventado—no puede asegurarse que esté constituido por esos elementos
terrestres y sus correspondientes estados con que los quimicos estan
familiarizados, solo porque todos estos elementos estan presentes en las
capas exteriores del sol, junto a una gran cantidad mas de elementos
desconocidos hasta ahora por la ciencia. De hecho, no parece haber sido
necesario esperar tanto, por las lineas que pertenecen a estos elementos
respectivos que se corresponden con las lineas oscuras del espectro solar,
para saber que no es posible que alguno de los elementos presentes en
nuestra tierra no se encuentre en el sol; aunque, por otra parte, hay muchos
otros en el sol que aun no se han llegado a descubrir en nuestro globo.
Puede ser que algunos no se encuentren en ciertas estrellas y cuerpos
celestes en proceso de formacion; o, hablando con propiedad, aunque estén
presentes en ellos, estos elementos a causa de su estado poco desarrollado
pueden no reaccionar a las pruebas cientificas usuales. Pero ;como podria
tener la tierra lo que el sol nunca ha tenido? Los «Adeptos» dan como un
hecho que el verdadero Sol—un orbe invisible del cual el que conocemos es
la cascara, una mascara, o0 envoltura—lleva en si el espiritu de cada
elemento que existe en el sistema solar; y su «Cromosfera,» como el Sr.
Lockyer la nombrg, tiene lo mismo, s6lo que en una etapa mas desarrollada,
aungue en un estado desconocido en la tierra; teniendo nuestro planeta que
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esperar su posterior crecimiento y desarrollo antes que cualquiera de sus
elementos pueda verse sujeto a la condicidén en que se encuentran en dicha
cromosfera. Tampoco puede llamarse con propiedad a la substancia que
produce la luz de colores en esta Gltima sélida, liquida, o incluso «gaseosa,»
como se presume actualmente, pues no lo es. Miles de afnos antes de
Leverrier y del Padre Secchi (Urbain Jean Joseph Le Verrier 1811-1877,
quimico, matematico y astronomo francés especializado en mecanica
celeste; y el Padre Angelo Secchi 1818—1878, religioso y astronomo italiano,
fundador de la espectroscopia astrondmica, respectivamente.—E.T.), los
viejos Aryos ya cantaban el Surya... «Escondida detras de * la tanica de su
Yogui esta su cabeza que nadie puede ver;» el vestido del asceta esta, como
todos saben, tefiido expresamente de un color rojo-amarillo, una materia
colorante con brochazos color de rosa en él, representando burdamente el
principio vital en la sangre del hombre—el simbolo del principio vital en el
sol, o lo que actualmente se llama cromosfera. jLa region «color de rosal»
Qué poco conocen los astronomos su naturaleza verdadera, aun cuando
cientos de eclipses les han proporcionado la evidencia indiscutible de su
presencia. El sol esta tan densamente rodeado por una capa de esta
«materia roja,» que es inutil que ellos se pongan a especular, solo con la
ayuda de sus instrumentos fisicos, sobre la naturaleza de lo que jamas
podran ver o descubrir con sus ojos mortales lo que hay detras de esa
materia brillante, radiante.

Si se pregunta a los «Adeptos»: «Desde su punto de vista, ;cual es,
entonces, la naturaleza de nuestro sol y qué hay mas alla del velo
cosmico?»—ellos responderan: mas alla gira y late el corazon y la cabeza
de nuestro sistema; al exterior se extiende su tunica, cuya naturaleza no es
material, ni sélida, liquida, o gaseosa, tal como ustedes la conocen, sino que
es electricidad vital, condensada y hecha visible. ** Y si se objeta la

* Hay una interesante historia en los Puranas relacionada con este tema. Los Devas
aparecieron, le pidieron al gran Rishi Vasishta que transfiriera el sol a Satya Loka. El
Rishi le pidié al sol que asi lo hiciera. El dios-Sol repuso que todos los mundos se
destruirian si abandonara su lugar. Entonces, el Rishi ofrecio poner su tunica de color
rojo (Kashay Vastram) en lugar del disco solar, y asi lo hizo. Parece ser que el cuerpo
visible del sol es dicha tunica de Vasishta.

** Si el «F. S. T., Inglés» se tomara la molestia de consultar la pagina 11 de la «Magia
Adamica» de Eugenio Filaleteo, su erudito compatriota, encontraria que la diferencia
entre un planeta visible y uno invisible esta ahi tan claramente explicada como era
seguro hacerlo en momentos en que la férrea garra de la ortodoxia tenia tanto el
poder como la disposicion para arrancar la carne hasta los huesos de los herejes. «La
tierra es invisible,» dice él y lo que es mas, el ojo de hombre nunca ha visto la tierra, ni
puede ser vista sin el arte. Hacer visible este elemento es el mayor secreto, es su
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declaracion por considerarse que la luminosidad del sol no se debe a
ninguna otra causa mas que a la combustion y a las llamas, ninguna ley
fisica de la cual la ciencia Occidental tenga conocimiento alguno podria
explicar la existencia de una temperatura extremadamente alta en el sol sin
la combustion; pues semejante temperatura, ademas de quemar con su luzy
sus llamas cada cosa visible en nuestro universo, mostraria su luminosidad
de una intensidad homogénea y uniforme en toda su extension, lo cual no es
asi; ademas, que se han observado en el sol ondulaciones y perturbaciones
en la fotosfera, el crecimiento de las «protuberancias,» y un feroz furor de
elementos en combustion, con sus lenguas de fuego y manchas con
apariencia de un ciclon en movimiento, asi como «tormentas solares,» etc.,
etc.; a esto la Unica respuesta que puede darse es la siguiente: todas las
apariencias asi lo indican, a pesar de ello no es una combustion. Sin lugar a
dudas, si la «tUnica,» la deslumbrante cortina que actualmente envuelve a
todo el globo del sol, fuera retirada, o incluso la «brillante atmaosfera que
nos permite ver el sol» (como pensaba Sir William Herschel) fuera quitada
aunque sea lo suficientemente como para permitir una insignificante
desgarradura, nuestro universo entero se reduciria a cenizas. Jupiter
Fulminador se revelaria ante su amada incinerandola al instante. Pero esto
jamas podria suceder. La envoltura protectora es de un espesor tal y se
encuentra a semejante distancia del CORAZON del universo que dificilmente
podria ser calculada alguna vez por sus matematicos. Y como podria ser
posible que ellos esperaran ver el cuerpo interior del sol toda vez que la
existencia de esa «cromosfera» se determinara, aunque su densidad real
pueda ser aun desconocida, cuando una de las mas grandes, si no es la
mayor de todas sus autoridades—Sir William Herschel—ha dicho lo
siguiente: «El sol, también, tiene su atmadsfera, si alguno de los fluidos que
entran en su composicion fueran de una lucidez brillante, mientras que
otros fueran meramente transparentes, cualquier causa temporal que
remueva el fluido luminoso nos permitiria ver el cuerpo del sol a través de
los transparentes.» Las palabras en cursiva, escritas hace casi ochenta afos,
expresan la equivocada hipotesis de que el cuerpo del sol podria verse bajo

magia... En cuanto a este feculento, denso cuerpo sobre el que caminamos, es una
composta, y no tierra sino que contiene a la tierra en si... en una palabra, todos los
elementos son visibles excepto uno, a saber, la tierra: y cuando ustedes hayan logrado
tanta perfeccién como para saber por qué Dios ha escondido a la tierra, tendran una
excelente forma con la cual conocer a Dios mismo, y cdmo se hace visible, como se
hace invisible,» Las cursivas son del autor, de acuerdo con la costumbre de los
Alquimistas para dar énfasis a las palabras que tienen un doble significado, en su
codigo. Aqui «Dios mismo» visible e invisible, se refieren a la piedra de los filésofos—
0 séptimo principio de la Naturaleza.
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ciertas circunstancias, en tanto que solo las
capas mas lejanas del «fluido luminoso» son
las que se perciben. Y lo que el gran
astronomo afade invalida por completo la
primera parte de su afirmacion: «Si un
observador se situara en la luna, veria el
cuerpo sélido de nuestra tierra sélo en los
lugares donde los fluidos transparentes de la
atmosfera se lo permitieran. En los otros, los
vapores opacos reflejarian la luz del sol sin
permitir que su vista penetrara la superficie de nuestro globo.» (Véase a la
derecha: «amanecer» de la Tierra observada desde la Luna, fotografia
tomada el 18 de diciembre de 1968, por el Apolo 8/NASA.—E.T.) De tal
manera que, si la atmésfera de nuestra tierra, que en relacién con la
«atmosfera» (?) del sol fuera como la tierna piel de un fruto comparada con
la cascara mas gruesa de una nuez, impidiendo que la mirada de un
observador parado en la luna penetre por todas partes la «superficie de
nuestro globo,» jcomo podria un astronomo esperar que alguna vez su vista
penetrara la superficie del sol, desde nuestra tierra a una distancia de 85 a
95 millones de millas, * si consideramos que, la luna, como se nos ha dicho,
sOlo esta a alrededor de 238,000 millas! Proporcionalmente el mayor
tamafio del sol no le da mayor alcance a nuestra vision fisica. Sir W.
Herschel dice la verdad cuando subraya que el sol «ha sido llamado un
globo de fuego, jquizd metaforicamente!» «Suponiendo que las manchas
oscuras fuesen cuerpos soélidos girando cerca de la superficie del sol.» Se ha
conjeturado que son el humo de volcanes, escoria que flota sobre un océano
de materia fluida... Se han tomado por nubes... se ha explicado que son
masas opacas nadando en la materia fluida del sol... «Cuando todos sus
conceptos antropomarficos son dejados de lado, Sir John Herschel, cuya
intuicion era todavia mayor que su gran conocimiento, de entre todos los
astronomos fue quién mas se acerco a la verdad—mucho mas cerca que
cualquiera de los actuales astrbnomos que, mientras admiran su gran
conocimiento, sonrien ante sus «teorias imaginativas y sofadoras.» Su
anico error, ahora compartido por la mayoria de los astronomos, fue que él
considerd el «cuerpo opaco» observado ocasionalmente a través de la
cortina de la «envoltura luminosa» como si fuese el sol. Cuando dice, en el
curso de sus especulaciones sobre la teoria de la hoja de sauce, de Nasmyth,
gue—«la forma definida de estos objetos, su exacta similitud uno de otro...

* En verdad, la absoluta precisidon en la solucion de este problema (de las distancias
entre los cuerpos celestes y la tierra) simplemente es imposible.
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todas estas caracteristicas parecen bastante incompatibles con la nocion de
gue son de naturaleza vaporosa, nebulosa, o fluida»—su intuicién espiritual
le sirvid mas que su notable conocimiento de ciencia fisica. Cuando afiade:
«No resta sino considerarlas como capas separadas e independientes,
placas... con cierta clase de solidez... Sean lo que sean, evidentemente son
las fuentes inmediatas de luz solar y calor»—enuncia la mas grande verdad
fisica que haya sido dicha jamas por cualquier astronomo viviente. Y
cuando, ademas, lo encontramos postulando—«visto desde esta perspectiva,
no podemos negarnos a considerarlos como organismos de algun tipo
peculiar y extraordinario; y aunque seria demasiado atrevido decir que
semejante organizacion participa de la naturaleza de la vida, aun asi
sabemos que la vida en movimiento tiene la capacidad para desarrollar a la
vez calor, luz, y electricidad,» Sir John Herschel expresa una teoria que se
aproxima mas a una verdad oculta, mas de lo que cualquier profano ha
hecho jamas, con respecto a la fisica solar. Estos «extraordinarios objetos»
no son, como un astronomo actual interpreta las palabras de Sir J.
Herschel, «habitantes solares cuya ignea constitucion les permite iluminar,
calentar y electrificar a todo el sistema solar,» sino que simplemente son las
reservas de energia vital solar, la electricidad vital que alimenta todo el
sistema donde vive, respira, y tiene su ser. El sol es, como hemos dicho, el
almacén de nuestro pequefio cosmos, que genera por si mismo su fluido
vital, y que siempre recibe tanto como da. Si se preguntara a los
astronomos—cual es el hecho concreto y objetivo en que basan su teoria
solar—qué conocimiento tienen de la combustién solar y de la atmosfera—
probablemente, por lo menos, les daria verglenza si se les confrontara con
todas sus actuales teorias. En vista de que seria suficiente hacer un resumen
de lo que los fisicos solares ignoran, para convencerlos de que estan tan
lejos como siempre lo han estado de un conocimiento concreto de la
constitucion y naturaleza altima de los cuerpos celestes. Quizas, se nos
permita enumerar:—

Empezando con, como el Sr. Proctor lo llama sabiamente, «la suposicion
mas absurda posible,» que plantea que, de acuerdo con la ley de analogia,
en general existe cierto parecido entre los materiales y los procesos que se
dan en el sol, y los materiales con los cuales la quimica y la fisica terrestre
estdn familiarizados, ¢cual seria, en resumen, el resultado obtenido por
medio de los espectroscopios y otros analisis de la superficie asi como de la
constitucion interna del sol, que pueda avalar a quien sea a establecer como
axioma la combustion del sol y su gradual extinciéon? Carecen de los
medios, como ellos mismos lo confiesan, para hacer experimentos, por
tanto de llegar a alguna conclusion sobre, la condicion fisica del sol; pues
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(a) ignoran los limites atmosféricos; (b) aunque se demostrara que la
materia, como ellos la conocen, esta continuamente cayendo en el sol, al
ignorar su velocidad real y la naturaleza del material sobre el que cae, son
incapaces «de explicar el efecto de los movimientos que superan por
completo en velocidad... excediendo enormemente incluso la inconcebible
velocidad de muchos meteoros;» (c) confesamente—ellos «no tienen con
qué saber de donde viene esa fraccion de luz que produce el espectro
continuox... por tanto, carecen de medios para determinar qué profundidad
de la substancia solar esta involucrada en el envio de esa luz. Esta luz «sélo
puede venir de las capas superficiales;» y, «no es mas que una cascara.»
(jLo dicen en serio!); y por ultimo, (d) aun tienen que aprender «como la
lejana combustion, asi llamada, tiene lugar en la masa del sol;» y «si estos
procesos que nosotros (ellos) consideramos como combustion, son los
unicos procesos de combustion que actualmente pueden tener lugar alli.»
Por tanto, Sr. Proctor uno llega a la feliz y prudente idea después de todo de
«que lo que se ha supuesto como el sello caracteristico de los cuerpos
incandescentes solidos y liquidos se muestra en consecuencia como una
posible caracteristica de la luz del gas radiante.» Asi, toda la base de su
razonamiento se ha tambaleado (por la objecion de Frankland), ellos, los
astronomos, aun pueden llegar a aceptar la teoria oculta, a saber, que tienen
gue ver el 6°. estado de la materia, para que les revele la verdadera
naturaleza de sus fotosferas, cromdsferas, accesorios, prominencias,
proyecciones y cuernos. De hecho, cuando uno ve que una de las
autoridades en ciencia fisica—el Profesor Tyndall—dice que «ninguna
substancia terrestre de las que conocemos, ninguna substancia que con la
caida de meteoros ha llegado a la tierra—seria en absoluto capaz de
mantener la combustion del sol;» y afiade:—«...ni multiplicando todos
nuestros esfuerzos por millones de millones, alcanzariamos el consumo del
sol. Y auin asi, no obstante este enorme consumo en el lapso de la historia de
la humanidad, somos incapaces de descubrir una disminucién en su
almacén...»—después de leer esto, al ver que los hombres de ciencia todavia
mantenien su teoria de «un globo caliente que se esta enfriando,» uno esta
justificado por sentirse sorprendido ante semejante inconsistencia. En
verdad ese gran fisico esta en lo correcto al ver al sol como «una mancha en
la extension del infinito—una simple gota en el mar Universal;» y al decir
gue, «a la Naturaleza nada puede agregarse; de la Naturaleza nada puede
sustraerse; la suma de su energia es constante, y lo mas que el hombre
puede hacer en pos de la verdad fisica, o en las aplicaciones del
conocimiento fisico, es cambiar los constituyentes del todo nunca variante.
La ley de conservacion excluye rigidamente tanto la creacion como la
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aniquilacion... el flujo de fuerzas es eternamente el mismo.» El Sr. Tyndall
habla aqui como si fuese un Ocultista. Aunque, el memento mori—«iel sol
se esta enfriando... se esta muriendo!» de los Adoradores de la Ciencia
Occidental resuena tan fuerte como siempre lo ha hecho.
iNo!, decimos; jno, mientras quede un hombre en el globo, el sol no se
extinguira! Antes de que suene la hora del «Pralaya Solar» en la torre del
reloj de la Eternidad, todos los demas mundos de nuestro sistema estaran
deslizdndose sobre sus cascaras espectrales a lo largo de los silenciosos
caminos del Espacio Infinito. Antes de que golpee, Atlas, el poderoso Titan,
el hijo de Asia y el lactante del Ather, habra dejado caer su pesada carga
manvantarica y—muerto; las Pléyades, las
S o S : luminosas siete Hermanas, tendran que
; . despertar a la escondida Asterope para que
llore junto con ellas—morir por la pérdida
de su padre. Y, Hércules, amputando su
pierna izquierda, tendrd que cambiar su
lugar en los cielos y erigir su propia pira
funeraria. Solo entonces, rodeado por el
igneo elemento que penetra la densa
oscuridad del crepusculo del Pralaya,
Hércules, expirando en medio de una conflagracion general, trayendo con
ello la muerte de nuestro sol: al quitar el velo saldra el «SOL CENTRAL»—el
misterioso, el siempre oculto centro de atraccion de nuestro sol y sistema.
¢Fabulas? ¢Simple ficcion poética? Aunque, cuando uno sabe que las
ciencias mas exactas, las mas grandes verdades matematicas y astronémicas
surgieron al mundo entre hoi polloi (Vale traducir como: la élite de
estudiosos.—E.T.) de entre el circulo de los sacerdotes iniciados, los
Hierofantes del sanctum sanctorum de los viejos templos, bajo la guisa de
fabulas religiosas, no puede estar equivocado al buscar las verdades
universales incluso bajo los parches del arlequin de la ficcion. Esta fabula
sobre las Pléyades, las siete Hermanas, Atlas, y Hércules existe con el
mismo tema, aunque bajo otros nombres, en los libros sagrados de la India,
y también tiene el mismo significado oculto. Sin embargo, asi como el
Ramayana «tomo prestado de la lliada griega» y el Bhagavat-Gita y
Krishna plagié a los Evangelios—en la opinidn del gran Sanscritista, Prof.
Weber, también los Aryos pudieron haber tomado prestado a las Pléyades y
a su Heércules de la misma fuente. Cuando los Cristianos de Oriente
comprueben que los Brahmanes son los descendientes directos de los
Cruzados Teutones, sOlo entonces, si acaso, se completara el ciclo de
pruebas, y las verdades historicas del Oeste sean reivindicadas.
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PREGUNTA I11.—;LAS GRANDES NACIONES VAN A SER BARRIDAS
EN UNA HORA?

Respuesta: No, semejante absurdo jamas ha sido postulado. El cataclismo
gue aniquild las mas selectas sub-razas de la Cuarta raza, o Atlantes, habia
preparado lentamente su tarea a largo de los periodos; como cualquiera
puede leer en el «Buddhismo Esotérico» (pagina 131). La llamada
«Poseidonis,» pertenece a los tiempos historicos, aunque su destino
empieza a ser comprendido y apenas sospechado en la actualidad. Lo que se
dijo todavia se afirma: cada raza-raiz esta separada por una catastrofe, un
cataclismo—la base y fundamento historico de las fabulas tejidas
posteriormente en el entramado religioso de cada pueblo, ya sea civilizado o
salvaje, bajo los nombres de «diluvios,» « tormentas de fuego,» y cosas asi.

Que ningun «rastro apreciable queda de semejante civilizacion superior»
se debe a diversas razones. Uno de éstos puede hallarse principalmente en
la incapacidad, y parcialmente en la falta de voluntad (jo quiza deberiamos
decir a la ceguera espiritual congénita de este nuestro periodo!) de los
actuales arqueologos para distinguir entre excavaciones y ruinas de 50,000
y 4,000 afos de antigiedad, asi como para asignar correctamente a una
colosal ruina arcaica su antigiedad y lugar correspondiente en los tiempos
prehistoricos. De esto ultimo los arquedlogos no son responsables—pues
¢qué criterio, que signo los lleva a inferir la fecha correcta de un edificio
excavado que carece de inscripcion alguna; y, qué garantia tiene el publico
que el anticuario y especialista no ha cometido un error de unos 20,000
anos? Una prueba objetiva de esto la tenemos en el etiquetado cientifico e
historico de la arquitectura Ciclopea. El paso directo de una arqueologia
tradicional a otra monumental es rechazada. La literatura oral, las leyendas
populares, los cantos y ritos, todos estan contenidas en una sola palabra—
supersticion; y las antigliedades populares se han vuelto «fabulas» y
«tradiciones populares.» EIl estilo poco sofisticado de las construcciones
Ciclopeas, las murallas de Tirio, mencionadas por Homero, son ubicadas en
el extremo final—al comienzo de la historia pre-romana; las murallas de
Epirus y Micena—en el mas proximo. Estas Gltimas generalmente se cree
gue fueron obra de Pelasgi y probablemente de alrededor de 1,000 afos
antes de la era Occidental. Acerca de las primeras, fueron cubiertas y
derribadas por el diluvio de Noé hasta hace muy poco—el docto esquema
del Arzobispo de Usher, que computa que la tierra y hombre «fueron
creados en el 4,004 a.C.,» no so6lo resultd popular sino que les fue
formalmente impuesto a las clases educadas hasta los triunfos del Sr.
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Darwin. Si no hubiera sido por los esfuerzos de unos cuantos Alejandrinos y
de otros misticos, Platénicos, y filosofos profanos, Europa nunca hubiera
puesto sus manos en esos pocos clasicos Griegos y Romanos que ahora
posee. Y, debido a que entre los pocos que escaparon al terrible destino no
todos eran de ninguna manera confiables—de ahi, quiza, el secreto de su
conservacion—los estudiantes Occidentales pronto adquirieron la
costumbre de rechazar todo testimonio profano, a menos que la verdad
coincidiera con el edicto de sus iglesias. Mas aun, los actuales Arquedlogos,
Orientalistas e Historiadores, todos son europeos; y todos son Cristianos, ya
sea nominalmente o de otro tipo. De cualquier modo, la mayoria se muestra
renuente a permitir cualquier reliquia de arcaismo con el fin de antedatar la
supuesta antigiiedad de los archivos judios. Este es un lodazal en donde la
mayoria se ha resbalado.

Los rastros de antiguas civilizaciones existen, y son muchos. Aunque,
humildemente se sugiere, que en tanto existan venerables caballeros
enquistados sin restriccion alguna en las sociedades arqueoldgicas y
Asiaticas; y obispos Cristianos que escriban supuestas historias y religiones
de los pueblos no Cristianos, y presidan las reuniones de Orientalistas—el
Arcaismo y sus restos estaran subordinados en cada rama al antiguo
Judaismo y a la actual Cristiandad.

Hasta ahora, la arqueologia no conoce los lugares de otras y mucho mas
antiguas civilizaciones, excepto las pocas con que se ha tropezado, y a las
gue ha asignado sus respectivas edades fechas, principalmente bajo la guia
de la cronologia biblica. Si Occidente tenia algun derecho para imponer
sobre la Historia Universal la poco fiable cronologia de una pequefa y
desconocida tribu Judia y rechazar, al mismo tiempo, cada dato como
cualquier otra tradicion adornada por los escritores clasicos de los pueblos
no Judios y no Cristianos, es cuestionable. Como quiera que haya sido, al
aceptar de buena gana datos procedentes de otras fuentes, podrian haber
constatado en esta ocasion que no solo en Italia y otras partes de Europa,
sino incluso en lugares no muy alejados de éstos, se acostumbra
considerarlos como semillero de antiguas reliquias —Babilonia y Asiria—
hay otros sitios donde podrian excavar provechosamente. El inmenso «Valle
de la Sal» de Dasht-Beyad por Khorasson, cubre las mas antiguas
civilizaciones del mundo; mientras que el desierto de Shamo ha tenido
tiempo para transformarse de mar a tierra, y de tierra fértil a un desierto
muerto, desde el dia cuando la primera civilizaciéon de la Quinta Raza se
extinguid dejando su ahora invisible, y quizas para siempre sepultado,
«rastro» bajo sus lechos de arena.
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Los tiempos han cambiado, esta cambiando. Las evidencias de antiguas
civilizaciones y la sabiduria arcaica se estan acumulando. Aunque la milicia
fanatica y el intrigante sacerdocio han quemado libros y transformado
antiguas bibliotecas para usarlos como sus sedes; aunque la putrefaccion
seca y los insectos han destruido archivos de un valor inestimable; aunque
dentro del periodo historico los bandoleros espafioles hicieron hogueras con
las obras de las antiguas razas americanas, que, si se hubieran preservado,
habria resuelto en mucho un enigma de la historia; aunque Omar mantuvo
encendidos los fuegos de los bafios de Alejandria durante meses con los
tesoros literarios del Serapeum; aunque se destruyeron en la guerra los
Sibilinos y otros libros misticos de Roma y Grecia; aunque los invasores de
Ceilan del Sur de la India «apilaron montones tan altos como las cimas de
los cocoteros» segun citan los Buddhistas, y los pusieron a arder para
iluminar su victoria—borrando de esta manera al conocimiento del mundo
los primeros anales budistas y tratados de gran importancia: aunque este
odioso e insensato Vandalismo ha deshonrado la carrera de la mayoria de
los pueblos guerreros—a pesar de todo ello, todavia quedan abundantes
evidencias de la historia de humanidad, y los pedazos y fragmentos salen a
la luz de vez en cuando por medio de lo que la ciencia ha llamado a menudo
«muy raras coincidencias.» Europa no tiene una historia tan fidedigna de
sus propias vicisitudes y mutaciones, sus sucesivas razas y sus obras. Pues
con sus guerras salvajes, las historicas costumbres barbaras de los Godos,
Hunos, Francos, y otros pueblos guerreros, y el interesado Vandalismo
literario de los intrigantes sacerdotes que durante siglos se asentaron en su
vida intelectual como una pesadilla, Europa no puede tener antigiedad
alguna. Y, al no tener registro Pasado alguno de si mismos, los criticos,
historiadores y arqueodlogos Europeos no tienen escrupulos para
contradecirse unos a otros—toda vez que la concesion provoco un sacrificio
de categoria biblico.

No existen «rastros de antiguas civilizaciones» nos dicen. /Y qué hay de
los Pelasgi—los antepasados directos de los Helenos, segun Herodoto? ¢ Qué
sobre los Etruscos—Ia misteriosa y maravillosa raza, si es que la hubo, para
los historiadores, y cuyo origen es el mas insoluble de los problemas? Lo
gue ellos conocen solo demuestra que hay algo mas por conocer, toda una
serie de civilizaciones prehistéricas por descubrir. Pueblos que se les
describe como a los Pelasgi—pueblos tan intelectuales, receptivos, activos,
principalmente ocupados con la agricultura, guerreros en caso necesario,
pero que preferian sin embargo la paz; pueblos que construyeron canales
como ningun otro, acueductos subterraneos, diques, murallas, y edificios
Ciclépeos de la més extraordinaria fortaleza; de quienes incluso se sospecha
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gue fueron los inventores de los caracteres escritos llamados Cadmeos o
Fenicios de los que se derivan todos los alfabetos europeos—¢quiénes
fueron? ¢Seria posible demostrar por algin medio que fueron los
descendientes del Peleg biblico (Génesis 10:25) de tal modo que quedara
demostrada la existencia de su gran civilizacién, aunque su antigiedad aun
se viera reducida al 2247 «a.C.» Y ¢quiénes fueron los Etruscos?

¢Deberia hacérseles creer a los Orientales, como a los Occidentales, que
entre las grandes civilizaciones de los pre-romanos (y nosotros decimos—Ios
prehistéricos) Tursenoi de los Griegos, con sus doce grandes ciudades
conocidas por la historia; sus construcciones Ciclopeas, sus artes plasticas y
pictoricas, y el periodo en que fueron una tribu ndmada, la «primera que
descendi6 hasta Italia desde su territorios al norte»—sélo duré unos
cuantos siglos? ¢Todavia seguird insistiéndose en que los Fenicios con su
Tiro, 2750 «a.C.» (una cronologia, aceptada por la historia Occidental), su
comercio, su flota, su aprendizaje, artes, y civilizacion, existieron s6lo unos
pocos siglos antes de la construccion de Tiro nada mas que «una pequefa
tribu de pescadores Semiticos?» (O, que la guerra de Troya no tuvo lugar
antes del 1184 a.C., y por tanto la Magna Grecia debe acomodarse en alguna
parte entre el octavo y el noveno Siglo «a.C.,» y bajo ninguna circunstancia
miles de afios antes, como afirmaron Platon y Aristételes, Homero y los
Poemas Ciclicos, derivados de, y basados en, otro registros miles de afos
mas antiguos? ¢Si los historiadores Cristianos impedidos por su cronologia,
y los librepensadores por carecer de los datos necesarios, se sienten
limitados para estigmatizar cada cronologia no Cristiana o no Occidental
como «evidentemente imaginativa,» « absolutamente mitica,» e «indigna
de una eventual consideracion,» como llega uno, que depende por completo
de las guias Occidentales, a la verdad? ¢Y si estos incompetentes autores de
la Historia Universal pueden persuadir a su publico para que acepte como
oficial sus ensuefios cronoldgicos y etnoldgicos, por qué se espera que el
estudiante Oriental, que tiene acceso a de verdad diferentes—y, lo decimos
enfaticamente, méas confiables—materiales, acepte la fe ciega de quienes
defienden la infalibilidad de la historia Occidental? Ellos creen—en la fuerza
de la evidencia concreta, dejada por Yavanacharya (Pitagoras) 607 «a.C.»
en India, y en su propio «registro del templo» del pueblo, que en lugar de
dar cientos seguramente podemos dar miles de afios a la fundacion de
Cumea y de la Magna Grecia, de la que ésta fue el asentamiento pionero.
Pues la civilizacion de ésta ultima ya estaba en plena decadencia cuando
Pitagoras, el gran alumno de los Maestros Aryos fue a Crotone. Y, al no
tener ningun prejuicio biblico qué superar, se sintié persuadido de que, si
ubicaba a las tribus Celtas y Gélicas de la Insula Britanica, al lado de las ya
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maduras civilizaciones de Roma delante de sus 0jos, y las relacionaba con la
de los Fenicios cuyo comercio con ellos comenz6 mil afios antes de la era
cristiana; y para coronar todo, con la posterior ayuda definitiva de los
Normandos y los Sajones—dos mil afios antes de que construyeran sus
ciudades medievales, ni siquiera remotamente comparables con las de los
Romanos; y que les llevd dos mil quinientos afos llegar a estar medio
civilizadas; entonces, en lugar de ese hipotético periodo, benévolamente
llamado la infancia de la raza, que estaba facilmente al alcance de los
Apostoles y de los primeros Padres, debi6 relegarlo a un periodo mucho
mas temprano. Evidentemente si hubiera llevado a los barbaros de Europa
Occidental tantos siglos para desarrollar un idioma y fundar imperios,
entonces las tribus nédmadas de los «miticos» periodos deberia en justicia
comun—puesto que ellos nunca estuvieron bajo la fructifera energia de esa
influencia Cristiana a la que se nos pide que atribuyamos todo el
esclarecimiento cientifico de este periodo—alrededor de diez mil afios para
construir su Tiro y su Veii, su Sidonia y su Cartagena. Cuando otras Troyas
yacen bajo la superficie en lo més alto de la regién de Troad (actualmente
Turquia.—E.T.); y otras grandes civilizaciones fueron descubiertas por
Mariette Bey bajo la capa de arena de donde fueron extraidas las
colecciones arqueoldgicas de Lepsius, Abbott, y del Museo britanico; y seis
«Deihis» Hindules, superpuestas y escondidas mas alla del horizonte,
conformaron los cimientos sobre los cuales los conquistadores Mogoles
construyeron la vistosa capital cuyas ruinas todavia atestiguan el esplendor
de su Delhi; para cuando la furia del fanatismo critico haya disminuido lo
suficiente, y los hombres Occidentales estén preparados para escribir la
historia solo en interés de verdad, entonces hallaran las pruebas de la ley
ciclica de la civilizacion. La moderna Florencia alza sus admirables formas
sobre la tumba de la Florencia Etrusca que a su vez se alzd sobre los
vestigios ocultos de pueblos anteriores. Al igual que Arezzo, Perugia, Lucca,
y muchos otros lugares de Europa ahora ocupados por modernos pueblos y
ciudades, estan cimentados sobre las reliquias de arcaicas civilizaciones
cuyo periodo cubre tiempos que no se pueden calcular, y cuyos nombres el
Eco se ha olvidado de incluso susurrar a traves de los «corredores del
Tiempo.»

Hasta que los historiadores Occidentales final e incontrovertiblemente
establezcan quiénes fueron los Pelasgi, al menos, y quiénes los Etruscos, y
los tan misteriosos Lapiges, que parece ser que también tuvieron un
conocimiento mas anticipado de la escritura—como esta demostrado por
sus inscripciones—que los Fenicios, solo entonces podran amenazar a los
Asiaticos para que acepten sus arbitrarios fechas y dogmas. Sélo entonces
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podran burlonamente preguntar: ;COmo es que no queda ningun rastro
evidente de tan grandes civilizaciones, como se describe en el Pasado?

«¢Se supone que la actual civilizacion Europea con sus ramificaciones...
puede ser destruida por cualquier inundacién o conflagracion?» Con mas
facilidad que muchas otras civilizaciones. Europa no tiene la mano de obra
titdnica y Ciclopea de los antiguos, ni siquiera sus pergaminos, en los cuales
conservar registros de sus «artes e idiomas existentes.» Su civilizacién es
demasiado reciente, ha crecido demasiado rapido como para dejar algunas
reliquias positivamente indestructibles ya sea de su arquitectura, artes o
ciencias. ¢(Qué hay en toda Europa que pudiera considerarse aunque sea
mas o menos indestructible, sin mencionar el desastre de las alteraciones
geologicas que generalmente siguen a semejantes cataclismos? ¢Acaso lo
son sus efimeros Palacios de Cristal, sus teatros, vias férreas, su fragil
mobiliario moderno: o sus telégrafos, fondgrafos, teléfonos, y micrografos?
Mientras cada uno de los primeros ha estado a merced del fuego y de la
tempestad, las ultimas mencionadas maravillas de la ciencia moderna
pueden ser destruidas por un nifio reduciéndolas a atomos. Cuando nos
damos cuenta de la destruccion de las «Siete Maravillas del Mundo,» de
Tebas, Tiro, del Laberinto, y de las piramides, templos y grandiosos palacios
de Egipto, cuando actualmente los vemos lentamente desmoronarse en el
polvo de los desiertos, siendo reducidos a atomos por la mano del Tiempo—
con suavidad y mucho mas donaire que cualquier cataclismo—la cuestion
nos parece mas bien el resultado del actual orgullo que del estricto
razonamiento. ¢;Son sus publicaciones periodicas y revistas, periodicuchos
de unos cuantos dias; sus fragiles libros donde llevan los registros de toda
su gran civilizacion, a pesar de su susceptibilidad a ser aniquilados después
de unas cuantas comidas hechas de ellos por las hormigas blancas, las que
se consideran como invulnerables? Y, ¢por qué deberia la civilizacion
Europea escapar al destino comdn? En las clases bajas, los individuos de las
grandes masas que conforman la mayoria en los pueblos, es donde habra
mayor numero de sobrevivientes que se salvaran; y éstos no saben nada de
arte, ciencia, o idiomas exceptuando el de ellos, y aun esos muy
imperfectamente. Las artes y las ciencias son como el Fénix de los antiguos:
mueren pero para renacer. Y cuando la pregunta que se encuentra en la
pagina 128 del «Buddhismo Esotérico» referida al «curioso impulso del
progreso humano en los dltimos dos mil afios,» fue propuesta por primera
vez, el corresponsal del Sr. Sinnett podria haber hecho su respuesta mas
completa si hubiera dicho: «Esta prisa, este progreso, y la anormal rapidez
con la que se sucede un descubrimiento tras otro, deben tomarse como una
advertencia a la intuicion humana de que lo que sacan a la luz publica como
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«descubrimientos» en realidad son redescubrimientos, que, de acuerdo con
la ley del progreso gradual, los han hecho mas perfectos, pero en lo que se
refiere a publicarlos como tal, ustedes no son los primeros en haberlos
desarrollado.» Nosotros aprendemos con mas facilidad lo que escuchamos,
0 aprendimos en la infancia. Si, como se afirma, los pueblos Occidentales se
separaron de la gran civilizacion Arya, resulta evidente que las razas que
primero poblaron Europa fueron inferiores a la raza raiz que tenian los
Vedas y los Rishis pre-historicos. Lo que sus lejanos antepasados
escucharon en el secreto de los templos no esta perdido. Llegé a sus
descendientes, los que en la actualidad sélo estan puliendo sus detalles.

PREGUNTA IV.—,ESTA LA LUNA INMERSA EN LA MATERIA?

Respuesta: Ningun «Adepto,» hasta donde saben los escritores, ha dado a
un «Chela Laico» sus puntos de vista sobre la luna, para que fuesen
publicados. Con la Selenografia, la ciencia moderna esta mucho mejor
informada de lo que cualquier humilde asceta Asiatico hubiera esperado
estar. Es de temer que las especulaciones en las paginas 221 a 224 del
«Buddhismo Esotérico,» ademas de ser confusas, resulten algo prematuras.
Por tanto, seria preferible pasar a—

PREGUNTA V.—ACERCA DE LA MONADA MINERAL.

Respuesta: Cualquier palabra en inglés que traduzca correctamente la
idea propuesta, es «autorizada por los Adeptos.» ¢Por qué no? La palabra
«monada» se aplica a la vida latente en los minerales como a la vida en los
vegetales y en los animales. Los monogenistas objetan con firmeza para
elegir el término y en especial la idea, mientras que los poligenistas, a
menos que sean corporalistas, no lo hacen. Como la otra clase de cientificos,
ellos objetan la idea incluso de una monada humana, calificandola de «no
cientifica.» ¢Queé relacion tiene la monada con el atomo? Ninguna, como el
atomo a la molécula en la actual concepcion cientifica. Tampoco puede
compararse con el organismo microscépico clasificado alguna vez entre los
microorganismos poligastricos, y ahora considerados como vegetales vy
clasificados entre las algas; ni en realidad es la Monas de los Peripatéticos.
Fisica o constitucionalmente la monada mineral difiere, evidentemente, de
la monada humana, la cual no es fisica, ni su constitucion puede traducirse
mediante simbolos quimicos y elementos. En pocas palabras, la ménada
mineral es una—Ilas monadas de los animales superiores y de los humanos
son incontables. De otra manera, /,cOmo podria uno dar cuenta y explicar
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matematicamente el desarrollo evolutivo y espiral de los cuatro reinos? La
«monada» es la combinacidon de los ultimos dos Principios en el hombre, el
6°.y el 7°., y, hablando con propiedad, el termino «ménada humana» solo
aplica al Alma Espiritual, no a su Principio espiritual superior vivificante.
Pues en cuanto se separa de éste ultimo, el Alma Espiritual no puede tener
existencia alguna, no ser, asi se le ha llamado. La composicion (si se
necesita semejante palabra, que asustaria a un Asiatico, es para ayudar a la
concepcion Europea) de Buddhi o 6°. Principio, estd hecho de la esencia de
lo que ustedes llamarian materia (0, quiza, centro de Fuerza Espiritual) en
su 6°. y 7°. estado o condicion; el ATMAN vivificante que es parte de la VIDA
UNICA o Parabrahm. Entonces, la Esencia de la Monada (si semejante
término se permite) en los minerales, vegetales y animales, aunque es la
misma a lo largo de las series de ciclos, desde el elemental mas inferior
hasta el reino de los Devas, es diferente en la escala de la evolucion.

Seria muy desacertado imaginar a una monada como una entidad aislada
que lentamente recorre su propio sendero a través de los reinos mas
inferiores, y que al final de una serie incalculable de transmigraciones se
desarrolla como ser humano; en pocas palabras, que la moénada de
Humboldt se remonta hasta la monada de un atomo de hornablenda. En
lugar de llamarle «ménada mineral,» lo correcto en términos de la ciencia
fisica, la cual diferencia cada atomo, hubiera sido, obviamente, llamarla
«Mobnada manifestada» en esa forma particular de Prakriti llamada reino
mineral. Cada atomo o molécula, descrita por la hipotesis cientifica
ordinaria, no es una particula de algo, animada por algo psiquico, destinada
a desarrollarse como hombre después de eones. Sino que es una
manifestacion concreta de la Energia Universal que por si misma adn no se
ha individualizado: una manifestaciéon consecutiva de la Unica Monada
Universal. ElI océano no se divide en las gotas que contiene y que lo
constituyen hasta que el desplazamiento del impulso de vida llega a la etapa
evolutiva del nacimiento del hombre. La tendencia hacia la separaciéon en la
monada individual es gradual, y en los animales superiores casi llega a ese
punto. Los Peripatéticos aplicaron la palabra Monas al Cosmos entero, en
sentido panteista; y aunque los Ocultistas aceptaron esto pensado en su
conveniencia, diferenciaron las etapas progresivas de la evolucidén de lo
Concreto a partir de lo Abstracto en el periodo en que la «Mdnada Mineral»
es una. El término simplemente significa que el tsunami de la evolucion
espiritual esta transitando por ese arco de su circunvolucion. La «Esencia
de la Monada» comienza a diferenciarse imperceptiblemente en el reino de
los vegetales. Dado que las ménadas no son entidades compuestas, como
acertadamente definid Leibnitz, el ser espiritual es el que los vivifica en sus
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grados de diferenciacién que constituyen la ménada—mas no la agregacion
atomica que sélo es el vehiculo y la substancia en la que se mueven los
grados inferior y superior de la inteligencia.

Y sin embargo, como fue demostrado por esas plantas que se conocen
como sensitivas, hay unas cuantas de ellas que pueden considerarse en
posesion de esa percepcion consciente llamada por Leibnitz apercepcion,
mientras que el resto no esta dotado mas que con esa actividad interior que
puede llamarse sensaciOn nerviosa vegetativa (llamarla percepcion seria
incorrecto), sin embargo la monada vegetal sigue siendo la misma Mdnada
aungue en su segundo grado de despertar la sensacion. Leibnitz estuvo
varias veces muy cerca de la verdad, pero definié la evolucion de la monada
equivocadamente y a menudo garrafalmente. Hay siete reinos. EI primer
grupo comprende tres grados de elementales, o centros nacientes de
fuerzas—desde la primera etapa de diferenciacion de Malaprakriti hasta su
tercer grado—es decir, de la absoluta inconsciencia a la semi-percepcion; el
segundo o grupo superior abarca del reino vegetal al hombre; de esta
manera el reino mineral forma el centro o punto de inflexion en los grados
de la «Esencia de la Monada»—considerada como una Energia en
Evolucion. Tres etapas en el lado elemental; el reino mineral; tres etapas en
el lado fisico objetivo—éstos son los siete eslabones de la cadena evolutiva.
Un descenso del espiritu en la materia, equivalente a una ascenso en la
evolucion fisica; una re-ascenso desde lo mas profundo de la materia (el
mineral) a su estado previo, con la disgregacion correspondiente de los
organismos concretos en el Nirvana—el punto en que desaparece la materia
diferenciada. Quizas un sencillo diagrama nos ayude:—

[ d a

1A
x5 # /
Grupo Flemental Inferior
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La linea A D representa el oscurecimiento gradual del espiritu conforme
pasa a la materia concreta; el punto D indica la posicién evolutiva del reino
mineral desde su incipiente concrecion (d) hasta su altima (a); c, b, a, del
lado izquierdo de la figura, son las tres etapas de la evolucion elemental; es
decir, las tres etapas sucesivas pasadas por el impulso espiritual (a través de
los elementales—de los que poco estd permitido decir) antes de que se
encuentren inmersos en la forma mas concreta de la materia; y a, b, c, del
lado derecho, son las tres etapas de la vida organica, vegetal, animal,
humana. Lo que es absoluto oscurecimiento para el espiritu es absoluta
perfeccion de su antitesis—la materia; y esta idea se transmite en las lineas
A Dy D A. Las flechas muestran la linea de viaje del impulso evolutivo
entrando en su vortice y extendiéndose de nuevo en la subjetividad del
ABSOLUTO. La linea central mas gruesa, d d, es el Reino Mineral.

Los monogenistas han tenido su dia. Incluso los creyentes en un dios
personal, como el Profesor Agassiz, actualmente ensefian que:—

Hay un progreso manifiesto en la sucesion de los seres sobre la superficie de la tierra.
El progreso consiste en una similitud creciente de la fauna viviente, y entre los
vertebrados, en especial, en el parecido creciente al hombre. EI hombre es el fin hacia el
que toda la creacién animal ha tendido desde el surgimiento de los primeros peces
Paleozoicos («Principios de Zoologia,» pags. 205—6).

La «monada» mineral no es una individualidad en estado latente, sino
una Fuerza que todo lo impregna, la cual tiene como su actual vehiculo a la
materia en su estado terrestre mas inferior y concreto; en el hombre la
monada se desarrolla por completo, potencial, y pasiva o totalmente activa,
de acuerdo con su vehiculo, los cinco principios humanos mas inferiores y
fisicos. En el reino de los Devas esta en completa libertad y en su estado
maés superior—apenas un grado mas abajo que la UNICA Vida Universal. *

PREGUNTA VIII.—LA FECHA DE SRI SANKARACHARYA.

Respuesta: Siempre es dificil determinar con precision la fecha de
cualquier evento particular en la historia antigua de la India; y esta
dificultad es considerablemente incrementada debido a las especulaciones
de los Orientalistas Europeos, cuya labor en este sentido ha tendido a
aumentar mas la confusiéon ya existente en las leyendas populares y
tradiciones, que a menudo han sido alteradas o modificadas para satisfacer
las necesidades de controversias sectarias. Las causas que han producido

* El diagrama anterior representa una seccion légica del esquema de la evolucion, més
no la historia evolutiva de una unidad de conciencia.
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este resultado pueden determinarse totalmente al examinar Ilas
suposiciones en las que se basan estas especulaciones. Los escritos de la
mayoria de estos Orientalistas estan caracterizados a menudo por un
conocimiento imperfecto de literatura, filosofia y religion de la India, y de
las tradiciones Hindues, y una despectiva falta de respeto por las opiniones
de los escritores y autoridades Hindudes. Muy a menudo, hechos y fechas son
tomados por estos escritores de los escritos de sus predecesores o
contemporaneos dando por supuesto que son correctos sin una
investigacion mas a fondo de su parte. Incluso cuando un escritor da una
fecha con una expresion de duda acerca de su exactitud, su seguidor
frecuentemente cita la misma fecha como si fuera absolutamente correcta.
Una fecha equivocada se hace depender de otra fecha equivocada, y una
inferencia equivocada a menudo se deduce de otra inferencia igualmente
infundada e ilogica. Y por eso, si la exactitud de cualquier fecha en
particular dada por estos escritores esta por determinarse, la estructura
entera de la Cronologia India construida por ellos tendra que ser revisada
cuidadosamente. Sera conveniente enumerar algunas de las suposiciones
referidas anteriormente antes de proceder a examinar sus opiniones acerca
de la fecha de Sankaracharya.

I. Muchos de estos escritores no estan totalmente liberados de los
prejuicios engendrados por la doctrina perniciosa, deducida de la Biblia,
tenga o0 no la razon, de que este mundo sblo tiene seis mil afios de
antigiedad. No queremos decir que cualquiera de estos escritores
actualmente pensaria seriamente en defender esta doctrina. No obstante, ha
ejercido una considerable influencia en las mentes de los escritores
Cristianos a partir de que comenzaron a investigar lo aseverado por la
Cronologia Asiatica. Si se le da una antigiiedad de cinco o seis mil afios a
cualquier evento particular conectado con la historia antigua de Egipto,
India o China, ciertamente serd rechazada en seguida por estos escritores
sin ninguna clase de investigacion con respecto a la veracidad de la
declaracion.

Il. Ellos muestran una extrema falta de voluntad para admitir que
cualquier parte de los Vedas puede remontarse a un periodo anterior a la
fecha del Pentateuco, aun cuando los argumentos que se les anteponen para
establecer la anterioridad de los Vedas son como para convencer a la mente
de un investigador imparcial impoluto de los prejuicios Cristianos. El limite
maximo de la antigledad de la India, por tanto, es establecido por ellos
mediante el Antiguo Testamento; y es virtualmente supuesto por ellos que
algun periodo, entre la fecha del Antiguo Testamento por un lado y el
tiempo presente por el otro, debe asignarse forzosamente a cada libro de
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toda la gama de la literatura Védica y Sanscrita, y a casi cada evento de la
historia India.

I11. Frecuentemente se supone sin razon que cada pasaje en los Vedas que
contiene ideas filosOficas o metafisicas debe considerarse como una
interpolacion subsecuente, y que cada libro que trata un asunto filoséfico
debe considerarse como si hubiera sido escrito después del tiempo de
Buddha o después del comienzo de la era Cristiana. La civilizacion, la
filosofia y la investigacion cientifica tienen su origen, en la opinion de estos
escritores, en los seis o0 siete siglos que preceden a la era Cristiana, y la
humanidad surgié lentamente, por vez primera, de «las profundidades de la
brutalidad animal» en los ultimos cuatro o cinco mil afios.

IV. También se supone que el Buddhismo fue traido a la existencia por
Gautama Buddha. La existencia previa del Buddhismo, del Jainismo y de la
filosofia Arhat se rechaza como un absurdo y ridiculo invento de los
Buddhistas y de otros, quienes de esta manera intentan asignar una
antigledad muy superior a su propia religion. A consecuencia de esta
impresion erronea se dice que cada libro Hindu referente a las doctrinas de
los Buddhistas fue escrito posteriormente al tiempo de Gautama Buddha.
Por ejemplo, el Sr. Weber es de la opinidon que Vyasa, el autor del Brahma
Sutra, lo escribi6 en el siglo quinto después de Cristo. Esta es de hecho una
absurda revelacion para la mayoria de los Hindues.

V. Siempre que se atribuyen varias obras que tratan de diversos temas al
mismo autor en escritos o tradiciones Hindues, a menudo se supone, Yy
aparentemente sin razon alguna en la mayoria de cualquiera de los casos,
gue dichos trabajos deben ser considerados como producto de diferentes
escritores. Mediante este proceso de razonamiento ellos han descubierto
dos Badarayanas (Vyasas), dos Patanjalis, y tres Vararuchis. No queremos
decir que en cada caso la identidad del nombre equivale a la identidad de la
personalidad. Pero no podemos méas que protestar contra semejantes
presunciones cuando éstas son hechas sin cualquier evidencia que los
fundamente, simplemente con el propoésito de fundamentar una conclusion
previsible o establecer una hipotesis favorita.

VI. A menudo estos escritores hacen un esfuerzo para establecer el orden
cronoldgico de los eventos de la historia antigua de la India a través de las
diversas etapas en el crecimiento o desarrollo del idioma Sanscrito y de la
literatura India. El tiempo requerido para este crecimiento es estimado a
menudo de la misma suerte en que un gedlogo intenta establecer el tiempo
requerido para el desarrollo gradual de los diferentes estratos que
componen la corteza de la tierra. Pero fracasaremos si queremos ver en
accion algo parecido a un método apropiado para hacer estos calculos. Seria
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desacertado suponer que el crecimiento de un idioma requiere el mismo
tiempo que otro dentro de los mismos limites. Las caracteristicas peculiares
del pueblo a quien pertenece el idioma deben ser cuidadosamente tomadas
en consideracion al intentar hacer cualquier calculo semejante. La historia
de dicho pueblo es igualmente importante. Cualquiera que revise los
calculos de Max Muller de los periodos llamados Satra, Brahmana, Mantra
y Khanda, sera capaz de darse cuenta que no se ha prestado atencion alguna
a estas consideraciones. El tiempo dado al crecimiento de estos cuatro
«estratos» de la literatura Védica es puramente arbitrario.

Hemos enumerado estas fallas en los escritos de los Orientalistas
Europeos con el propésito de mostrar a nuestros lectores que no siempre es
seguro confiar en las conclusiones a que estos escritores llegaron con
respecto a las fechas de la antigua historia de la India.

Al examinar las diversas citas y tradiciones seleccionadas por los
Orientalistas Europeos con el proposito de fijar la fecha de Sankaracharya,
debe tenerse especial cuidado para ver si la persona a que se refiere
corresponde al Sankaracharya original que establecio la doctrina Adwaita, o
a uno de sus seguidores que se volvio el Adhipathis (cabeza) de varios
Mathams (los templos) establecidos por €l y sus sucesores. Muchos de los
Adwaitas Mathadhipatis que lo sucedieron (sobre todo Sringeri Matham)
fueron hombres de considerable renombre y fueron bien conocidos a lo
largo de la India durante su tiempo. A ellos se les refiere frecuentemente
bajo el nombre general de Sankaracharya. Por tanto, cualquier referencia
gue se hace de cualquier de estos Mathadhipatis puede considerarse como
una referencia equivocada del primer Sankarachéarya.

El Sr. Barth, cuya opinidn referente a la fecha de Sankara es citada por
«Un F.S.T. Inglés» en contra de la fecha dada a ese maestro en el libro
«Buddhismo Esotérico» del Sr. Sinnett, no parece haber examinado
cuidadosamente el tema. El no da razén alguna para la fecha propuesta, y ni
siquiera alude a la existencia de otras autoridades y tradiciones que
contradicen la fecha adoptada por él. La fecha que él da a Sankara aparece
en una insignificante nota al pie de la pagina 89 de su libro sobre «Las
Religiones de la India,» donde se lee lo siguiente: «Sankaracharya
generalmente es ubicado en el siglo octavo, quiza deberiamos aceptar mas
bien el noveno. La tradicion mejor acreditada lo representa como nacido en
el 10°. mes ‘Madhava’ en el 788 d.C. Otras tradiciones, es verdad, lo ubican
en los siglos segundo y quinto. El autor del Dabistan, por otro lado, lo lleva
tan lejos como a principios del decimocuarto.» El Sr. Barth claramente se
equivoca al decir que Sankara generalmente esta ubicado en el siglo ocho.
Hay tantas tradiciones que lo ubican en el mismo siglo antes de la era
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Cristiana como las que lo ubican en algun siglo después de dicha era, y
también puede verse a partir de lo que sigue que de hecho la evidencia
predomina en favor de lo antedicho. No puede argumentarse que la
generalidad de los Orientalistas tiene su propia opinion definida sobre el
tema a consideracion. Max Miller no parece haber jamas dirigido su
atencion sobre este asunto. Monier Williams simplemente copi6 la fecha
dada por el Sr. Wilson, y el Sr. Weber parece confiar en la misma autoridad
sin preocuparse de hacer alguna investigacion adicional sobre la materia. El
Sr. Wilson parece ser el unico Orientalista que investigé el asunto con algin
cuidado y atencion; y él sinceramente confiesa que el periodo exacto en que
«eél (Sankara) florecid, no puede determinarse por ningun medio» (pag. 201
del vol. i. de sus «Ensayos sobre la Religion de los Hindues»). Bajo tales
circunstancias la nota al pie citada anteriormente en realidad resulta muy
desorientadora. EI Sr. Barth no informa a sus lectores dénde obtuvo la
tradicion a que se refiere, y qué razones tiene para suponer que se refiere al
Sankaracharya original, y cual es «la tradicion mejor acreditada.» Cuando el
tema auln esta abierto a la discusidn, el Sr. Barth no deberia haber adoptado
ninguna fecha en particular si no estd preparado para sustentarla vy
establecerla mediante argumentos apropiados. Tampoco se trata de que las
otras tradiciones aludidas; obviamente, fortalezcan la autoridad de la
tradicion en que se basan. Pero la redaccion de la nota al pie en cuestion
parece demostrar que todas las autoridades y tradiciones relativas al tema
estdn comprometidas en hacerlo, cuando de hecho las mas importantes de
ellas se dejan fuera de consideracion, como se demostrara a partir de aqui.
No se encuentran argumentos que apoyen la fecha dada a Sankara en otras
partes del libro del Sr. Barth, pero hay unos cuantos pasajes aislados que se
pueden tomar como deducciones de la declaracion en cuestion o como
argumentos en su apoyo, que sera necesario examinar en relacion con esto.
El Sr. Barth ha descubierto alguna relacion entre el surgimiento de
Sankara en la India y el comienzo de la persecucion de los Buddhistas que él
parece ubicar entre los siglos séptimo y octavo. En pagina 89 de su libro
habla de «la gran reaccion en la ofensiva en contra del Buddhismo, que
comenzd en el Deccan en los siglos séptimo y octavo, por las escuelas
Kumarila y Sankara;» y en la pagina 135 sefiala que «los discipulos de
Kumarila y Sankara, organizados en tropas militares, se constituyeron en
violentos defensores de la ortodoxia.» La fuerza de estas declaraciones esta,
sin embargo, considerablemente disminuida por las observaciones del autor
en las paginas 89 y 134, con respecto a la ausencia de cualquier rastro de
persecucion Buddhista por Sankara en los documentos auténticos revisados
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hasta la fecha, y lo absurdo de las leyendas que lo representan como
exterminador de los Buddhistas desde el Himalaya hasta el Cabo Comorin.

La asociacion de Sankara con Kumarila en los pasajes antes citados es
muy ridicula. Casi todo Hindla sabe bien que los seguidores de Purva
Mimamsa (Kumarila comentado en los Sdtras) fueron los mas grandes e
iImplacables antagonistas de Sankara y su doctrina, y el Sr. Barth parece
estar absolutamente ignorante de la naturaleza de los puntos de vista de
Kumarila y Purva Mimamsa, y del alcance y objetivo de la filosofia Vedanta
de Sankara. Es imposible decir cual es la evidencia que tiene el autor para
afirmar que la gran reaccion en contra de los Buddhistas comenzo6 en los
siglos septimo y octavo, y que Sankara fue el medio y origen. Hay algunos
pasajes en su libro que tratan de demostrar que esta fecha no puede ser
considerada tan correcta. En pagina 135 dice que la persecucion Buddhista
comenzo aun en tiempos de Asoka.

Si ese fuera el caso, resulta de hecho muy sorprendente que los Hindues
ortodoxos se hayan quedado callados durante casi diez siglos sin vengarse
de sus enemigos. El ascendiente politico ganado por los Buddhistas durante
el reino de Asoka no duré mucho; y los Hindues tenian el apoyo de reyes
muy poderosos antes y después del inicio de la era Cristiana. Es mas, el
autor dice, en la pag. 132 de su libro, que el Buddhismo estaba en un estado
de decaimiento en el siglo séptimo. Dificilmente era de esperarse que la
reaccion contra los Buddhistas diera comienzo cuando su religion ya estaba
en un estado de decaimiento. Ningun gran maestro religioso o reformador
perderia su tiempo y energia demoliendo una religién en ruinas. Pero ¢qué
evidencia hay que demuestre que Sankara estuvo alguna vez comprometido
en esta tarea? Si el objeto principal de su prédica era evocar una reaccion en
contra del Budismo, sin duda nos hubiera dejado algunos escritos
especialmente intentando criticar sus doctrinas y exponiendo sus defectos.
Por otro lado, ni siquiera se refiere al Buddhismo en sus trabajos
independientes.

Aunque es autor de muchos volimenes, con excepcion de unos cuantos
comentarios sobre la teoria defendida por algunos Buddhistas con respecto
a la naturaleza de la percepciéon, contenida en su Comentario sobre los
Brahma-Satras, no hay un solo pasaje en toda la extension de sus escritos
gue se refiera a los Buddhistas o a sus doctrinas; y aun la insercion de unas
cuantas consideraciones en su Comentario se dio necesariamente debido a
las alusiones contenidas en los Sdtras que estaba interpretando. Asi como,
en nuestra humilde opinion, estos Brahma-Satras fueron compuestos por el
propio Vyasa (y no por un Vyasa imaginario del siglo quinto después de
Cristo, desarrollado por la imaginacién del Sr. Weber), las alusiones que
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contiene se refieren al Buddhismo que existié en tiempos de Gautama
Buddha. De estos pocos comentarios quedara claro a nuestros lectores que
Sankaracharya no tenia nada que ver con la persecucion en contra de los
Buddhistas. Podemos aqui citar unos cuantos pasajes del Prologo del Sr.
Wilson a la primera edicién de su Diccionario Sanscrito como respaldo a
nuestros comentarios, con respecto a la conexién de Sankara con la
persecucion en contra de los Buddhistas:—«Aunque la creencia popular
atribuye el origen de la persecucion de los Bauddha a Sankarachéarya, en
este caso tenemos alguna razén para desconfiar de su exactitud. En su
contra, tenemos el caracter apacible del reformador, quién es descrito como
invariablemente afable y tolerante; y, hablando a partir de lo poco que he
leido la obra Vedanta, y del més intachable testimonio de Ram Mohun Roy,
quién me ha autorizado a citarlo, ningun indicio de que haya instigado
alguna persecucién se encuentra en sus propios escritos, todos los cuales
son extensos, y cuyo objetivo de ninguna manera fue la represion en contra
de los Bauddha o cualquier otra clase de cisma, ni rebatir todas las otras
doctrinas aparte de la suya, ni la reforma o re-establecimiento del cuarto
orden religioso.» Mas adelante sefiala que: «es un error popular atribuirle la
responsabilidad de la persecucidon; en absoluto parece ocuparse de esa
desagradable tarea, ni estuvo comprometido en una controversia en
particular con cualquiera del Bauddhas.»

De las anteriores observaciones se vera que la fecha de Sankara no puede
determinarse por el inicio de la persecucion en contra de los Buddhistas,
aun cuando fuese posible establecer dicho periodo.

El Sr. Barth parece haber descubierto alguna relacién entre los sistemas
filosoficos de Sankara, Ramanuja y Anandathirtha, y los comerciantes
Arabes que llegaron a la India en los primeros siglos de la Hégira, y sin duda
alguna tiene todo el derecho de cualquier crédito que pueda darsele por la
originalidad de su descubrimiento. Esta misteriosa y oculta relacion entre la
filosofia de Adwaita y el comercio Arabe esta sefialada en la pag. 212 de su
libro, y puede aportar algo a la presente cuestion, si es algo mas que un
invento de su imaginaciéon. La Unica razon dada por €l en apoyo a su teoria,
sin embargo, en mi humilde opinion, carece de valor. Los Hindues tenian
un prominente ejemplo de un gran movimiento religioso bajo la guia de un
solo maestro en vida de Buddha, y no tenian necesidad de imitar los hechos
del profeta Arabe. No hay més que otro pasaje en el libro del Sr. Barth con
alguna referencia a la fecha de Sankara. En la pagina 207 escribe lo
siguiente:—«Siva, por ejemplo, quién es invocado al inicio del drama de
Sakuntala, quién simultaneamente es Dios, sacerdote y ofrenda, y cuyo
cuerpo es el universo, es una idea de los Vedas. Este testimonio parece
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olvidarse cuando se sostiene, como a veces se hace, que todo el Vedantismo
sectario comenz6é con Sankara.» Pero este testimonio de igual manera
parece olvidarse cuando se mantiene, como a veces hacen los Orientalistas
como el Sr. Barth, que Sankara vivié en algun siglo posterior al autor del
Sakuntala.

De los comentarios anteriores queda claro que la opinion del Sr. Barth
con respecto a la fecha de Sankara no es muy satisfactoria. Asi como el Sr.
Wilson parece haber examinado el asunto con algun cuidado y atencion,
debemos ahora exponer su opinidn y ver qué tan alejada esta de basarse en
una adecuada evidencia. Al intentar arreglar la fecha de Amara Sinha (cuyo
intento culmino finalmente en un miserable fracaso), €l tenia que establecer
el periodo en que vivid Sankara. Por tanto, sus comentarios referentes a
dicho periodo aparecen en su prologo a la primera edicion de su Diccionario
Sanscrito. Ahora reproduciremos aqui dichos pasajes de este prélogo pues
se relacionan con el tema a consideracion y los comentaremos. El Sr. Wilson
escribe lo siguiente:—

El nacimiento de Sankara presenta la misma discordancia que cualquier
otro suceso notable entre los Hindues. EI Brahmin de Kadali (debe ser
Kudali), quién formd una clase dirigente que sigue y ensefia su sistema,
establecio su aparicion desde hace alrededor de 2,000 afios; algunas
cronologias lo ubican al principio de la era Cristiana, otras en el tercer o
cuarto siglo después de Cristo; una historia manuscrita de los reyes de
Konga, en la Coleccion del Coronel Mackenzie, le hace contemporaneo de
Tiru Vikrama Deva Chakravarti, soberano de Skandapura en Dekkan, 178
d.C; en Sringeri, en la frontera Occidental del Ghauts, y ahora en el
Territorio de Misore, en cuyo sitio se dice que fundo una Escuela que aun
existe, y que tiene el mando supremo de los Brahmines Smarta de la
Peninsula, atribuyéndosele una antigiedad de 1,600 afos, y la tradicion
popular lo hace tan antiguo como de unos 1,200 afios. Bhoja Prabandha
enumera a Sankara entre sus personas de valia, y como contemporaneo de
ese principe; su antigtiedad estaria entonces entre ocho y nueve siglos. Los
sequidores de Madhwacharya en Tuluva parecen haber intentado
reconciliar estos calculos contradictorios al establecer que naci6 tres veces;
primero en Sivuli, Tuluva hace alrededor de 1,500 afos, de nuevo en
Malabar algunos siglos después, y finalmente en Padukachaytra, Tuluva, no
mas de 600 afos después; la ultima afirmacion evidentemente en el intento
de honrar a su propio fundador, cuyo fecha fue esa, permitiéndole triunfar
sobre Sankara en un supuesto debate. Los Brahmines de Vaishnava de
Madura dicen que Sankara surgio en el noveno siglo de Salivahana, o
décimo de nuestra era. El Dr. Taylor piensa que, si le concedemos alrededor

199



CINCO ANOS DE TEOSOFIA

de 900 anos, no estaremos lejos de la verdad, y el Sr. Colebroke se inclina
por darle una antigtiedad de alrededor de 1,000 afios. Esta ultimo es la edad
con la que esta de acuerdo mi amigo Ram Mohun Roy, un diligente
estudioso de los trabajos de Sankara, y maestro filosofico de sus doctrinas e
concluye que «a partir de un célculo de las generaciones espirituales de los
seguidores de Swami Sankara desde su tiempo hasta su fecha, parece haber
vivido entre los siglos séptimo y octavo de la era Cristiana,» distancia en el
tiempo que esta acorde con las afirmaciones que hizo al Dr. Buchanan en su
viaje a través del pais natal de Sankara, Malabar, y relacionada con la
aseveracion del Kerala Utpatti, una obra que da cuenta artistica, histérica y
estadistica de la misma provincia, y que, segun la cita del Sr. Duncan,
menciona las leyes de las castas de Malabar hechas por este filosofo y
puestas en practica alrededor de 1,000 afios antes de 1798. Al mismo
tiempo, notese, que una traduccién manuscrita de la misma obra en
posesion del Coronel Mackenzie, establece que Sankaracharya nacio
alrededor de la mitad del siglo quinto, o entre hace 1,300 6 1,400 afios,
difiriendo a este respecto de lo establecido por el Sr. Duncan—una
diferencia de menor importancia, pues el manuscrito en cuestion, ademas
de defectos en el original o en la traduccion, presenta muchos errores
palpables, y en consecuencia no se puede depender de €l. Por eso, el peso de
la autoridad esta absolutamente en favor de una antigliedad de alrededor de
diez siglos, y estoy dispuesto a adoptar este calculo de la fecha de Sankara, y
ubicarlo a fines del octavo e inicios del noveno siglo de la era Cristiana.»

Anadiremos unas cuantas mas autoridades a la lista del Sr. Wilson antes
de proceder a comentar sobre el pasaje anterior.

En una obra llamada «Esbozos Biograficos de Eminentes Autores
hindules,» publicada en Bombay en 1860 por Janardan Ramchenderji, se
indica que Sankara vivié hace 2,500 afos, y que, en la opinién de algunas
personas, hace 2,200 afios. Los archivos del Combaconum Matham dan una
lista de casi 66 Mathadhipatis de Sankara a la fecha, y demuestra que vivio
hace més de 2,000 afos.

El Kudali Matham referido por el Sr. Wilson, que es una rama del
Sringeri Matham, da la misma fecha que el ultimo Matham, siendo sus
tradiciones idénticas. Puede confiarse con seguridad en su calculo ya que se
basa en las fechas dadas en los sitios del Samadhi (una especie de tumba) de
los sucesivos Gurus del Sringeri Matham; y nos lleva hasta el inicio de la era
Cristiana.

El Sr. Wilson no da informacion precisa con respecto a la naturaleza,
origen, o fiabilidad de los calculos que ubican a Sankara en el siglo tercero o
cuarto de la era Cristiana o0 en sus inicios; ni queda claro si la historia de los
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reyes de Konga, a quienes se refiere sin dudar, alude al original
Sankaracharya. Estas tradiciones ciertamente contradicen la conclusion a la
que llego el Sr. Wilson, y no aparece porqué desacredita el testimonio de
ellos. EI Sr. Wilson estd claramente equivocado al decir que Sringeri
Matham establece una antigtiiedad de 1,600 afnos a Sankara. Ya nos
referimos a los célculos de Sringeri Matham, y precisamente son similares
al calculo dado por los Brahmines de Kudali. Asi lo establecimos por el
agente de Sringeri Matham en Madrés, quién recientemente publico la lista
de maestros conservados en dicho Matham con las fechas asignadas a ellos.
Y mas aun, somos incapaces de ver que «la tradicidbn popular» hace a
Sankara «tan viejo como de unos 1,200 afos.» Hasta donde llega nuestro
conocimiento no hay tal tradicion popular en la India. La mayoria de las
personas en el Sur de la India, hasta ahora, confia en los calculos de
Sringeri, y en el Norte de la India no parece haber ninguna tradicion
popular. No tenemos mas que una masa de calculos contradictorios.

Resulta de hecho sorprendente que un Orientalista tan presuntuoso como
el Sr. Wilson confunda al poeta llamado Sankara, mencionado en el Bhoja
Prabandha, con el gran maestro Adwaita. Ningin Hindd cometeria jamas
semejante ridiculo error. Nos asombra encontrar a varios de estos
Orientalista Europeos citando de vez en cuando algunas de las
declaraciones contenidas en libros como el Bhoja Prabandha, el Katha Sarit
Sagara, Raja-tarangini y Panchatantra, como si fueran obras histoéricas. En
alguna otra parte de su prologo el Sr. Wilson dice que dicho Bhoja
Prabandha es absolutamente poco fiable, ya que algunas de las
declaraciones que contiene no concuerdan con su teoria sobre la fecha de
Amarasimha; pero ahora él cita mal sus declaraciones con el propésito de
apoyar su conclusion con respecto a la fecha de Sankara. Ciertamente, la
consistencia no es una de las caracteristicas sobresalientes de los escritos de
la mayoria de los Orientalistas Europeos. La persona mencionada en el
Bhoja Prabandha siempre se le llama bajo el nombre de Sankara Kavi
(poeta), y en ninguna parte se le llama Sankaracharya (maestro), ademas el
maestro Adwaita jamas es mencionado en ninguna obra hindd bajo la
denominacion de Sankara Kavi.

No es necesario que digamos algo sobre las tradiciones Madhwa o la
Opinion de los Brahmines Vaishnavas de Madurah con respecto a la fecha
de Sankara. Es, en nuestra humilde opinion, imposible esperar algo, que no
sea falso con respecto a la historia de Sankaray su filosofia, de los Madhwas
y los Vaishnavas. Ellos siempre estan muy deseosos por demostrar a todo el
mundo que sus doctrinas existian antes del tiempo de Sankara, y que la
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doctrina Adwaita se derivd de su precursor Hinduismo ortodoxo. Y por
tanto, ellos le dieron una antigtiedad menor a 1,500 afnos.

No aparece porqué el Dr. Taylor piensa que puede darle alrededor de 900
anos a Sankara, o en qué bases el Sr. Colebrooke se inclina a darle una
antigiedad de alrededor de 1,000 anos. No se puede confiar en absoluto en
semejantes declaraciones, por tanto, las razones dadas han sido
minuciosamente cernidas.

Afortunadamente, el Sr. Wilson nos da la razon de la opinién de Ram
Mohun Roy. Nos inclinamos a creer que el calculo de Ram Mohun Roy se
hizo con referencia a la lista de Sringeri de los Maestros o Gurus, pues esa
era la Unica lista publicada en ese tiempo; y porque ningun otro Matham,
excepto quiza Cumbaconum Matham, tiene una lista de los Gurus que se
han sucedido ininterrumpidamente hasta el presente. No hay necesidad de
depender de su célculo (pues en su naturaleza misma no es mas que una
simple conjetura) puesto que la lista vieja conservada en Sringeri contiene
las fechas dadas a los mismos maestros. Debido a que estas fechas no se han
publicado hasta ahora, y como el Ram Mohun Roy no tenia mas que una
serie de nombres ante si, se vio obligado a dar la fecha de Sankara
asignando cierto numero de afos en promedio a cada maestro. Por tanto, su
opinion carece de importancia porgue al contar nosotros con la declaraciéon
de Sringeri Matham que, como hemos dicho, ubica a Sankara algunos siglos
antes de la era Cristiana. Los mismos comentarios aplican al calculo en
cuestion aun cuando haya sido hecho en base al niumero de maestros
contenidos en la lista conservada en el Cumbaconum Matham.

Muy poca importancia puede concederse a la evidencia verbal aportada
por algunas personas desconocidas al Dr. Buchanan en sus viajes a traves
del Malabar; pues sb6lo tendriamos que considerar las inferencias que
pueden deducirse de los calculos contenidos en el Kerala Utpatti. Las
diversas copias manuscritas de esta obra parecen diferir en la fecha que le
dan a Sankaracharya; aun cuando fuera posible lo contario, no podemos
poner confianza alguna en esta obra, entre otras razones por lo siguiente:—

I. Es un hecho bien conocido que las costumbres de Malabar son muy
peculiares. Sus defensores han estado, constantemente, sefialando a algun
gran Rishi o a algun gran filésofo de la antigua India como su legislador.
Algunos de ellos afirman (probablemente la mayoria) que Parasurama trajo
a la existencia algunas de estas costumbres y designé a un Smriti especial
para guiar a las personas de Malabar; otros dicen que Sankaracharya fue
quién autorizo estas peculiares costumbres. No es muy dificil darse cuenta
por qué eligieron a estas dos personas. Segun los Puranas Hindues,
Parasurama vivio en Malabar durante algun tiempo, y segun las tradiciones
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Hindules, Sankara nacié en ese pais. Pero es sumamente dudoso si ambos
tuvieron algo que ver con las peculiares costumbres de dicho pais. No hay
ninguna alusion a cualquiera de estas costumbres en las obras de Sankara.
El parece haber consagrado toda su atencion a la reforma religiosa, y es muy
improbable que haya dirigido alguna vez su atencidon a las costumbres
locales de Malabar. Mientras intentaba reavivar la filosofia de los antiguos
Rishis, no es probable que hubiese autorizado las costumbres de Malabar
gue son diferentes de las reglas propagadas en los Smritis de esos mismos
Rishis; y hasta donde llega nuestro conocimiento, él no dejé ninguna
regulacién por escrito que contemplara a las castas de Malabar.

Il. Las declaraciones contenidas en el Kerala Utpatti estan en
contradiccion con el calculo de la vida de Sankara dada casi todas las
Vijayams de Sankara (Biografias de Sankara) revisadas hasta la fecha—a
saber, la Sankara Vijayam de Vidyaranya, el Sankara Vijayavilasam de
Chitsukhachary, el Sankara Vijayam de Brihat, etc. Segun los calculos
contenidos en estas obras, Sankara dejo Malabar a los ocho afnos, y regreso
a su pueblo natal cuando su madre estaba en su lecho de muerte, y en esa
ocasion solo se quedo alli durante unos cuantos dias. Es dificil de considerar
en qué periodo de su vida se ocupd de elaborar las regulaciones para las
castas de Malabar.

I11. La obra a consideracion representa a Malabar como la sede de los
triunfos de Bhattapada por sobre los Buddhistas, y especifica que este
maestro se establecio en Malabar y expulso a los Buddhistas de ese pais.
Esta declaracion por si sola serd suficiente para demostrar a nuestros
lectores el caracter ficticio de los calculos contenidos en este libro. Segun
cualquier otra obra Hindu, este gran maestro de Purva Mimamsa nacio en
el Norte de la India; casi todos sus discipulos famosos y seguidores vivieron
en esa parte del pais, y segun calculos de Vidyaranya, murio en Allahabad.

Por las anteriores razones no podemos tener confianza alguna en estos
calculos de Malabar.

A partir de un examen de las tradiciones y de los otros céalculos referidos
anteriormente, el Sr. Wilson llega a la conclusion de que Sankaracharya
vivio a finales del octavo y principios del noveno siglo de la era Cristiana.
Los calculos de los Mathams Sringeri, Kudali y Cumbaconum, y las
tradiciones actuales en la Presidencia de Bombay, como pueden verse en los
apuntes biograficos publicados en Bombay, ubican a Sankara en algun siglo
anterior a la era Cristiana. Por otro lado, Kerala Utpatti, la informacion
obtenida por el Dr. Buchanan en sus viajes a traves de Malabar, y las
opiniones expresadas por el Dr. Taylor y el Sr. Colebrooke, coinciden en
darle una antigtiedad de alrededor de 1,000 afios. Las restantes tradiciones
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referidas por el Sr. Wilson contradicen tanto su opinidon como la conclusion
de que Sankara vivi6 antes de Cristo. Dejaremos ahora que nuestros lectores
digan si, bajo tales circunstancias, se justifica que el Sr. Wilson afirme que
«el peso de la autoridad esta totalmente a favor» de su teoria.

Ya nos referimos a los escritos de casi todos los Orientalistas Europeos
gue han expresado una opinién sobre el tema a discusién; y dificilmente
necesitamos decir que la fecha de Sankara aun esté por determinarse.

Estamos obligados a comentar extensamente sobre las opiniones de los
Orientalistas Europeos con respecto a la fecha de Sankara, porque seria
improbable que tuvieran en consideracion de alguna manera la opinion de
los iniciados de la India y del Tibet cuando la creencia general es que la
cuestion ha sido finalmente resuelta por los Sanscritistas Europeos. Los
Adeptos referidos por «Un F.S.T. Inglés.» estan ciertamente en posicion de
aclarar algunos de los problemas de la historia religiosa de la India. Empero
hay una muy pequefia posibilidad de que sus opiniones sean aceptadas por
el publico general bajo las presentes circunstancias, a menos que ellos se
basen en una evidencia que esté al alcance del mundo externo. Puesto que
no siempre es posible procurar semejante evidencia, tiene muy poca
utilidad publicar la informacién que esta en su poder hasta que el publico
tenga deseos de reconocer y admitir la antigiedad y fidelidad de sus
tradiciones, la magnitud de sus poderes, y la vastedad de sus conocimientos.
En ausencia de semejantes pruebas, como se indico anteriormente, es muy
probable que sus opiniones sean rechazadas por considerarlas absurdas e
insostenibles; sus motivos seran indudablemente cuestionados, y algunas
personas estaran tentadas a negar incluso el hecho de su propia existencia.
Frecuentemente los Hindues, como los Ingleses, se preguntan por qué estos
Adeptos no quieren publicar al menos alguna parte de la informacion que
poseen con respecto a las verdades de la ciencia fisica. Pero, al hacerlo, no
parecen darse cuenta de la diferencia entre el método por el cual ellos
obtienen sus conocimientos y el proceso de investigacion cientifica moderna
por medio del cual se establecen los hechos de la Naturaleza y se descubren
sus leyes. A menos que un Adepto demuestre sus conclusiones mediante el
mismo tipo de razonamiento adoptado por los actuales cientificos,
permaneceran sin ser revelados al mundo externo. Por supuesto que para él
es imposible desarrollar en un nimero considerable de seres humanos
semejantes facultades como para permitir que se den cuenta de su verdad; y
no siempre es factible demostrarla mediante el método cientifico ordinario
a menos que todos los hechos y leyes en que se basa su demostracion hayan
sido establecidos por la ciencia moderna. Ningun Adepto puede esperar
anticipar los descubrimientos de los proximos cuatro o cinco siglos, y
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demostrar alguna gran verdad cientifica a completa satisfaccion del publico
culto hasta después de haber descubierto cada hecho y ley de la Naturaleza
requerido para dicho propoésito de razonamiento a fin de que ellos lo
aceptaran. Ellos se enfrentan a las mismas dificultades al dar cualquier
informacion con respecto a los eventos de la antigua historia de la India.

Sin embargo, antes de proporcionar la fecha exacta asignada a
Sankarachéarya por los iniciados de la India y del Tibet, indicaremos unas
cuantas circunstancias por las cuales su fecha puede establecerse con escasa
diferencia, nuestra humilde opinion es que lo hasta aqui publicado de las
Sankara Vijayams puede confiarse en la medida en que son consistentes
entre si con respecto a las lineas generales de la vida de Sankara. No
podemos, sin embargo, confiar en absoluto en el Sankara Vijaya de
Anandagiri publicado en Calcuta. La edicion de Calcuta no sélo difiere en
algunos puntos muy concretos de las copias manuscritas de la misma obra
encontradas en el Sur de la India, sino que es diferente a cualquier otro
Sankara Vijayam revisado. Por su estilo y algunas de las declaraciones que
contiene queda bastante claro que no fue elaborado por Anandagiri, uno de
los cuatro discipulos principales de Sankara y comentarista en su
Upanishad Bhashyam. Por ejemplo, representa a Sankara como el autor de
cierto verso que se encuentra en el Adhikaranaratnamala de Vidyaranya,
escrito en el decimocuarto siglo. Representa a Sankara ordenando a dos de
sus discipulos predicar las doctrinas Visishtadwaita y la Dwaita que son
exactamente opuestas a su propia doctrina. El libro a consideracion dice
gque Sankara vencid0 a Mandanamisra en un debate, seguido por
Sureswaraeharya, aunque Mandanamisra tom¢é éste altimo nombre al
momento de su iniciacion. No es necesario que sefialemos aqui todos los
errores garrafales y disparates de este libro. Sera suficiente decir que en
nuestra opinién no fue escrito por Anandagiri, y que fue la introduccion de
un autor desconocido que ni siquiera parece haber estado medianamente
bien enterado de la historia de la doctrina Adwaita. EI Sankara Vijaya de
Vidyaranya (por otra parte Sayanachary, el gran comentarista de los Vedas)
es decididamente la méas confiable fuente de informacion con respecto a los
rasgos principales de la biografia de Sankara. Su autoridad ha sido
universalmente aceptada, y la informacion que contiene se derivd de su
autor, como puede juzgarse partiendo de sus propias declaraciones,
comparadas con algunas antiguas biografias de Sankara existentes en el
momento en que fue escrito. Teniendo en cuenta el inmenso conocimiento e
informacion del autor, y las oportunidades que tenia para recopilar los
materiales para su obra cuando fue cabeza del Sringeri Matham, hay toda la
razén para creer que incluy6 en su obra la informacién mas fiable que pudo
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obtener. ElI Sr. Wilson, sin embargo, dice que el libro en cuestion es
«demasiado poético y legendario» para ser reconocido como una gran
autoridad. Admitimos que el estilo no es muy poético, pero rechazamos que
el trabajo sea legendario. El Sr. Wilson no esta justificado al caracterizarlo
como tal basandose en su descripcion de algunos de los extraordinarios
fendbmenos mostrados por Sankara. Probablemente los estudiosos
Orientalistas no estarian proclives a considerar los célculos de Cristo en la
Biblia bajo la misma luz. No es un privilegio exclusivo de la Cristiandad
contar con un hacedor de milagros como su primer propagador. En las
siguientes observaciones tomaremos tales hechos segun lo requiera esta
obra.

Generalmente se cree que una persona llamada Yogi Govinda fue el Guru
de Sankara, pero no es de conocimiento general que este Yogui de hecho
era Patanjali—el gran autor del Mahabhashya y de los Yoga SGtras—con un
nuevo nombre. Una tradicién actual en el Sur de la India lo representa
como uno de los Chelas de Patanjali; pero es muy dudoso que esta tradicion
tenga alguna base sélida. Lo que si queda bastante claro partiendo de los
versos 94°., 959, 96°., y 97°. del 5°. capitulo del Sankara Vijayam de
Vidyaranya que Yogi Govinda y Patanjali eran el mismo. Segun la
costumbre inmemorial observada entre los iniciados, Patanjali tomoé el
nombre de Yogi Govinda al momento de ser iniciado por Goudapada. No
puede negarse que Vidyaranya personifico a Patanjali como el Gura de
Sankara con el Unico propoésito de darle cierta consideracion a Sankara y a
su enseflanza. Sankara es considerado como un gran hombre, mucho més
que Patanjali, por los Adwaitas, y nada puede afadirse a la reputacion de
Sankara por lo dicho por Vidyaranya. Méas aun, los puntos de vista de
Patanjali no son del todo idénticos con los puntos de vista de Sankara;
puede verse en los escritos de Sankara que no le dio importancia a ninguna
de las préacticas de Hatha Yoga, considerando que Patanjali elabord sus
Yoga Sdtras. Bajo tales circunstancias, si Vidyaranya tuvo la opcion de elegir
a un Guru para Sankara, indudablemente habria personificado al propio
Vyasa (quién se supone que todavia estd vivo) como su Guru. En
consecuencia, no vemos ninguna razén para dudar de la exactitud de la
declaracion en analisis. Por tanto, como Sankara fue Chela de Patanjali, y
como Goudapada fue su Gurdu, su fecha nos permitira establecer las fechas
de Sankara y de Goudapada. Podemos aqui sefialar a nuestros lectores un
error que aparece en la pag. 285 del libro del Sr. Sinnett sobre Buddhismo
Esotérico en relacion a éste ultimo personaje. Ahi se le describe como el
Guru de Sankara; el Sr. Sinnett estaba informado, creemos, que €l fue el
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Paramaguru de Sankara, y que al no entender bien el significado de esta
expresion, Sr. Sinnett escribié que fue el Guru de Sankara.

Es generalmente admitido por los Orientalistas que Patanjali vividé antes
del comienzo de la era Cristiana. EI Sr. Barth lo ubica en el segundo siglo
antes de la era Cristiana, confirmando la opinion de Goldstucker al igual
gue Monier Williams. Weber, que parece haber revisado cuidadosamente
las opiniones de todos los deméas Orientalistas que han escrito sobre el
tema, llega a la conclusion de que «por ahora debemos estar satisfechos con
establecer la fecha de la composicion del Bhashya entre el 140 a.C. y el 60
d.C., un resultado que, considerando en general el deplorable estado en que
se encuentra la cronologia de la Liturgia de la India, a pesar de su
indefinicion, no es de menor importancia.» E incluso esta fecha esta basada
en inferencias derivadas de una o dos insignificantes expresiones
contenidas en el Mahabhashya de Patanjali. Siempre es arriesgado sacar
conclusiones de semejantes inferencias, en especial cuando se sabe que,
segun la actual tradicion entre los gramaticos Hindues, algunos fragmentos
del Mahabhashya se perdieron y los huecos fueron llenados por escritores
posteriores. Aun suponiendo que consideraramos la citada expresion como
escrita por el propio Patanjali, no hay nada en esas expresiones que nos
permita establecer la fecha del escritor. Por ejemplo, la conexion entre la
expresion «Arunad Yavanah Saketam» y la incursion de Menander contra
Ayodhya entre los afios 144 y 120 a.C., mencionada por Goldstucker, es pura
imaginacion. No hay nada en esa expresion que demuestre que la alusion
gue contiene necesariamente se refiere a la incursion de Menander.
Creemos que Patanjali se refiriere a la incursion de Yavana contra Ayodhya,
en vida del padre de Sagara, descrita en el Harivamsa. Esta incursion
ocurrié mucho tiempo antes de la época de Rama, y no hay nada que la
relacione con Menander. La inferencia de Goldstlcker esta basada en la
presuncion de que no hubo ninguna otra incursiéon de Yavana contra
Ayodhya que conociera Patanjali, y facilmente se puede ver en el Harivamsa
(escrito por Vyasa) que dicha presuncion es injustificada. Por tanto, toda la
teoria elaborada por Goldstlcker sobre ésta débil base cae por tierra.
Ninguna inferencia véalida puede deducirse solo a partir de los nombres de
los reyes contenidos en el Mahabhéashya, aunque se remontaran hasta el
propio Patanjali, puesto que hubo varios reyes de la misma dinastia que
llevaron el mismo nombre. De los anteriores comentarios estara claro que
no podemos establecer, como hizo Weber, el 140 a.C. como limite maximo
de la antigledad que puede darse a Patanjali. Ahora es indispensable ver si
cualquier otro limite ha sido establecido por los Orientalistas. Dado que la
fecha de Panini todavia permanece sin determinarse, el limite no puede
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establecerse en relacion a su fecha. Pero algunos Orientalistas suponen que
Panini debid vivir en algdn momento posterior a la invasion de Alejandro,
partiendo del hecho que Panini explica en su Gramatica la formacion de la
palabra Yavanani. Sentimos mucho que los Orientalistas Europeos no se
hayan tomado la molestia de elaborar las teorias sobre esta base sin antes
determinar el significado dado a la palabra Yavana, y en qué periodo los
Hindules tuvieron su primer encuentro con los griegos. Es irrazonable
asumir sin pruebas que este encuentro tuvo su inicio durante la invasién de
Alejandro. Hay muy buenas razones, por otro lado, para creer que los
griegos habian sido conocidos por los Hindles antes de este suceso.
Pitagoras visito la India, segun las actuales tradiciones entre los iniciados de
la India, y se le cita en las obras astroldgicas de la India bajo el nombre de
Yavanacharya. Mas aun, no es tan cierto que la palabra Yavana hubiese
sido estrictamente confinada a los Griegos por parte de los antiguos
escritores Hindues. Probablemente se aplico originalmente a los Egipcios y
a los Etiopes; probablemente se dio primero por extension a los Griegos de
Alejandro, y por derivacion a los Griegos, Persas, y Arabes. Ademas de la
invasion Yavana de Ayodhya, descrita en el Harivamsa, hubo otra
incursion posterior a la India hecha por Kala Yavana (el Yavana Negro) en
vida de Krishna, descrita en la misma obra. Esta incursién probablemente
la emprendieron los Etiopes. De cualquier manera, no hay razén alguna,
hasta donde hemos podido averiguar, para afirmar que los escritores
Hindldes comenzaron a usar la palabra Yavana hasta despues de la invasion
de Alejandro. No podemos conceder importancia alguna a cualquier
inferencia que pueda perfilarse con respecto a las fechas de Panini y de
Katyayana (ambos vivieron antes de Patanjali) a partir de las declaraciones
contenidas en el Katha Sarit Sayara que no es mas que una compilacion de
fabulas. Ahora comprenderan los Orientalistas que ninguna conclusion
apropiada puede deducirse con respecto a las fechas de Panini y Katyayana
de las declaraciones hechas por Hiuan Thsang, y por tanto no necesitamos
decir algo aqui con respecto a dichas declaraciones. Por eso, las fechas de
Panini y Katyayana aun permanecen sin establecer por los Orientalistas
Europeos. Goldstlcker probablemente esté en lo correcto al concluir que
Panini vivio antes de Buddha, y los calculos de los Buddhistas concuerdan
con las tradiciones de los iniciados afirmando que ese Katyayana fue un
contemporaneo de Buddha. Partiendo del hecho que Patanjali debe haber
escrito su Mahabhashyam después de la elaboracion de los Stras de Panini
y del Vartika de Katyayana, s6lo podemos inferir que fue escrito despueés del
nacimiento de Buddha. Pero hay unas cuantas consideraciones que pueden
ayudarnos a llegar a la conclusion de que Patanjali debe haber vivido
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alrededor del afio 500 A.C.; Max Miller establecio el periodo Sdtra entre
500 a.C. y 600 a.C. Estamos de acuerdo con €l al suponer que el periodo
probablemente termind en el 500 a.C., aunque es incierto qué tan lejos se
extiende en las profundidades de la antigiiedad India. Patanjali fue el autor
de los Yoga Sdtras, y este hecho no ha sido puesto en duda por ningun
escritor Hindu hasta la fecha. ElI Sr. Weber piensa, sin embargo, que el
autor de los Yoga Sdtras podria ser un hombre diferente del autor del
Mahabhashya, aunque no se aventura a dar ninguna razén para su
suposicion. Dudamos mucho que cualquier Orientalista Europeo pueda
averiguar jamas la relacion entre el primer Anhika de los Mahabhashya y las
verdades ocultas del Hatha Yoga contenidas en los Yoga Sitras. Nadie que
no sea un iniciado puede comprender la importancia plena de lo dicho por
Anhika; pues «la eternidad del Logos» o Sabda es una de las principales
doctrinas de los Gimnosofistas de la India, los cuales generalmente eran
Hatha Yogquis. En la opinidon de escritores y autoridades Hindues, Patanjali
fue el autor de tres obras, a saber, Mahabhashya, Yoga Sdtras, y un libro
sobre Medicina y Anatomia; y no hay la mas minima razén para cuestionar
la exactitud de esta opinidn. Por tanto, podemos ubicar a Patanjali en el
periodo Sdtra, y esta conclusion es confirmada por las inveteradas
tradiciones de los iniciados de la India. Como Sankaracharya fue un
contemporaneo de Patanjali (fue su Chela) debe haber vivido
aproximadamente en el mismo periodo. De esta forma hemos demostrado
gue no hay ninguna razon para ubicar a Sankara en el octavo o noveno siglo
después de Cristo, como algunos Orientalistas Europeos han hecho.
Ademas, hemos demostrado que ese Sankara fue Chela de Patanjali, y que
su fecha se establecio en referencia a la fecha de Patanjali. Tambien hemos
demostrado que ni el afio 140 a.C., ni la fecha de la invasion de Alejandro
pueden aceptarse como el limite maximo de antigledad que puede
atribuirsele, y por ultimo, hemos sefialado unas cuantas circunstancias que
nos justificaran al expresar la opinion de que Patanjali y su Chela Sankara
pertenecieron al periodo SOtra. Podemos, quiza, ahora aventurarnos a
establecer publicamente la fecha exacta dada a Sankaracharya por los
iniciados del Tibet y de la India. Segun la informacién histérica que se tiene
de él, nacio en el afio 510 a.C. (cincuenta y un afios y dos meses después de
la fecha del Nirvana de Buddha), y creemos que la evidencia satisfactoria
gue sustenta esta fecha puede obtenerse en la India si las inscripciones en
Conjeveram, Sringeri, Jaggurnath, Benares, Cachemira y otros lugares mas,
visitados por Sankara, se descifran correctamente. Sankara construyé
Conjeveram que es considerado uno de los pueblos mas antiguos del Sur de
la India; también podria ser posible determinar el tiempo de su
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construccion si se hicieran las preguntas apropiadas. Mas aun, la evidencia
ahora dada publicamente apoya la opinién de los Iniciados anteriormente
mencionados. Como Goudapada fue el Guru del Guru de Sankaracharya, su
fecha depende por completo de la fecha de Sankara; y hay toda la razon para
suponer que Vivio antes de Buddha.

PREGUNTA VI.—«DIFICULTAD HISTORICA»—;POR QUE?

Respuesta: Puede cuestionarse si hay o no un poco de «confusién» en la
carta citada en la pag. 124 del «Buddhismo Esotérico» la cual hace la
consideracion que «los antiguos Griegos y Romanos dijeron haber sido
Atlantes.» La respuesta es—No, en cualquier caso. La palabra «Atlantes»
era un nombre genérico. La objecion de haberla aplicado a los antiguos
Griegos y Romanos en base a que fueron Aryos pues, «su idioma era
intermedio entre los dialectos Sanscritos y actuales Europeos,» carece de
valor. Con el mismo razonamiento un estudioso de la futura 6. Raza, que
nunca hubiera oido hablar de la (posible) sumersién de una porcién de la
Turquia Europea, objetaria referirse a los Turcos del Bosforo llamandoles
un remanente de los Europeos. «Los Turcos seguramente fueron Semitas,»
diria dentro de 12,000 afios, y «su idioma era intermedio entre el Arabe y
nuestros modernos dialectos de la 62. Raza.» *

La «dificultad histérica» surge de cierta arbitraria declaracion hecha por
los Orientalistas en terreno filologico. ElI Profesor Max Miller ha
demostrado brillantemente que el Sanscrito fue la «hermana mayor»—de
ninguna manera la madre—de todos los actuales idiomas. Pues esa
«madre,» conjetura él y su colegas que es «actualmente una idioma extinto,
hablado probablemente por la naciente raza Arya.» Cuando se le pregunté
cudl fue este idioma, la voz Occidental respondio: «;Quién puede saberlo?»
Cuando, «¢Durante qué periodos geologicos florecio esta naciente raza?» la
misma imponente voz respondiod: «Nadie puede determinar la duracion en
las eras prehistoricas.» Debid ser Sanscrito, aunque barbaro y aspero, ya
que «los antepasados de los Griegos, los Italianos, Eslavos, Alemanes y
Celtas» vivian en los «mismos lugares» que esa nhaciente raza, y el
testimonio dado por el idioma le ha permitido a los fil6logos remontarse al
«idioma de los dioses» en el discurso de cada nacion Arya. Entretanto, estos
mismos Orientalistas sostienen que el Sanscrito clasico tuvo su origen en el

" Esto no se elaboré queriendo decir que hasta dentro de 12,000 afios habra algunos
hombres de la 62. Raza, o que la 5&. se sumergira. Las figuras simplemente se dan en
nombre de una mejor comparacion con la presente objecion en el caso de Griegos y
Atlantes.
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mismo umbral de la era Cristiana; mientras que al Sanscrito Védico le
concedieron apenas una antigiedad de 3,000 afios (a lo méas) antes de ese
tiempo.

Ahora, la Atlantida, al decir de los «Adeptos,» se hundié mas de 9,000
afos antes de la era Cristiana. * (Como puede alguien sostener entonces
gue los «antiguos Griegos y Romanos» fueron Atlantes? ;Como puede ser,
si ambos pueblos son Aryos, y el origen de su idioma fue el Sanscrito? Méas
aun, los estudiosos Occidentales saben que los idiomas Griego y Latin se
formaron en el marco del periodo histérico, y que Griegos y Latinos no
existieron como naciones hasta el afno 11,000 a.C. jCiertamente quienes
exponen semejante proposicion no comprenden qué tan poco cientifica es
su declaracion!

Esas son las criticas pasadas, Esa es la «dificultad historica.» Los
acusados de ser culpables estan plenamente conscientes de su peligrosa
situacion; no obstante, mantienen su declaracion. Lo Unico que quiza pueda
objetarse es, que los nombres de las dos naciones se usan incorrectamente.

* La posicion recientemente asumida por el Sr. Gerald Massey en Luz, de que la historia
de la Atlantida no fue un evento geoldgico sino un antiguo mito astronémico, es
bastante desacertada. ElI Sr. Massey, a pesar de sus extraordinarias facultades
intuitivas y sus grandes conocimientos, es uno de esos escritores en quienes la
intensidad de la investigacion, inclinada en una direccion, volvié tendenciosa su, por
otra parte, clara comprension. Por el hecho de que Hércules ahora sea una
constelacion no se deduce que jamas ha existido un héroe de este nombre. Sélo
porque ahora se ha comprobado que el Diluvio Universal de Noé fue una ficcion
basada en la ignorancia geoldgica y geografica, no resulta, por consecuencia, que no
haya habido muchos diluvios locales en la era prehistérica. Los antiguos relacionaron
cada evento terrestre con los cuerpos celestiales. Ellos investigaron la historia de sus
grandes héroes deificados y los conmemoraron en las configuraciones estelares que
tan frecuentemente personificaban como simples mitos, antropomorfizando objetos
en la Naturaleza. Uno tiene que comprender la diferencia entre ambas situaciones
antes de intentar clasificarlas bajo una misma nomenclatura. Un terremoto acaba de
ahogar a mas de 80,000 personas (87,903) en los Estrechos de Sunda. En su mayoria
eran Malayos, salvajes con quiénes muy pocos tenian relaciones, por lo que el terrible
suceso pronto sera olvidado. En cambio, si una parte de la Gran Bretafia hubiera sido
barrida de igual manera, el mundo entero se hubiera conmocionado, y todavia,
transcurridos unos mil afios de dicho suceso se desmayarian en memoria de esos
hombres; y un futuro Gerald Massey especularia sobre el caracter y significacion
astrondmica de las Islas de Wight, Jersey, o Man, argumentando, quiza, que esta
altima isla en realidad no habia vivido una raza de hombres sino que «como parte de
la mitologia astrondmica,» era «un Hombre sumergido en las aguas celestiales.» Si la
leyenda de la perdida Atlantida es s6lo «como las de Airyana-Vaéjo y Jambu-dvipa,»
es bastante terrenal, y por tanto «el origen mitolégico de la leyenda del Diluvio» hasta
ahora es una cuestion que esté abierta a la discusion. Nosotros alegamos que no esta
«indubitablemente demostrada,» a pesar de la inteligente demostracién tedrica.
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Pueden argumentar en su defensa que referirse a sus antepasados remotos y
a sus descendientes como «Griegos y Romanos,» es un anacronismo tan
marcado como seria llamar a los antiguos Galos, Celtas, o a los Insubres,
Franceses. Lo que de hecho es verdad. Pero, independientemente de la muy
creible excusa de que los nombres usados se encontraban en una carta
privada, escrita como de costumbre a la carrera, y que resultd indigna del
honor de citarse textualmente debido a todos sus errores, entre los cuales
quiza haya objeciones de mayor peso como para llamar a dicha gente por
otro nombre. Una palabra equivocada es tan buena como otra; pero
referirse a los antiguos Griegos y Romanos en una carta privada como
antiguos Helenos, originarios de Hellas o de la Magna Grecia, y a los
Latinos como originarios de Latium, fue, ademas de parecer pedante, tan
incorrecto como usar la denominacion sefialada, aunque debidé sonar,
casualmente, mas «historico.» La verdad es que, como los antepasados de
casi todos los Indo-Europeos (o ¢deberiamos decir, Jafetos Indo-
Germanos?), las sub-razas Griegas y Romanas mencionadas tienen que
rastrearse mucho mas atras. Su origen se introduce profundamente en las
brumas de ese periodo «prehistérico,» de ese periodo mitico que inspira a
los actuales historiadores con un sentimiento de extrema aprensiéon como si
fuera cierto que algo que se arrastrase fuera de sus profundidades abismales
estuviera por salir de repente como un ilusorio fantasma, el mito de un
cuento para ratos de ocio, o una fabula para leerse de noche indigna de
tomarse en serio. Los antiguos Griegos» Atlantes ni siquiera pueden
designarse como Autéctonos—una conveniente palabra usada para
establecer el origen de cualquier pueblo cuya antigiedad no puede ser
rastreada, y que, al menos en el caso de los Helenos, en realidad significa
algo més que simplemente «la tierra donde nacié,» o primitivos aborigenes;
y mas aun la llamada fabula de Deucalion y Pirra en realidad no es mas
increible o extraordinaria que la fabula de Adan y Eva—una fabula que
apenas hace cien afos nadie se hubiera atrevido o siquiera pensado
cuestionar. Y en su significado esoteérico la tradicion griega posiblemente es
mas realidad historica que muchos de los llamados sucesos historicos
durante el periodo de las Olimpiadas, aunque tanto Hesiodo como Homero
olvidaron de registrar la primera en sus epopeyas. Los Romanos no podrian
ser llamados Umbro-Sabelianos, ni siquiera Italos. Aunque sea de chiripa,
tienen que aprender los historiadores algo mas de lo que saben de los
Italianos «Autdctonos»—Ilos lapigios—uno podria haber dado este ultimo
nombre a los «antiguos romanos.» Pero entonces de nuevo habria otra
dificultad: la historia sabe que los invasores Latinos avanzaron sobre ellos, y
finalmente sitiaron, a esta misteriosa y miserable raza entre las hendiduras
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de los macizos de Calabria, demostrando con ello una falta de afinidad entre
las dos razas. Es mas, los arqueblogos Occidentales deberian tomar su
propio consejo, y no aceptar conjeturas de nadie sino atenerse a las suyas. Y
en vista de que han fallado en obtener algo de las indescifrables
inscripciones en lengua desconocida y de los misteriosos caracteres en los
monumentos de los lapigios, y que durante afios han catalogado como
indescifrables, quien pretenda entrometerse donde los doctores se han
enredado es probable que se acuerde del proverbio Arabe sobre el
mencionado consejo. En consecuencia, parece escasamente posible llamar a
«los antiguos Griegos y Romanos» por su nombre legitimo, verdadero, con
tal de satisfacer sin péerdida de tiempo a los «historiadores» y mantenerse
en el lado justo de la verdad y de los hechos. Sin embargo, dado que en las
Respuestas precedentes la Ciencia ha quedado estupefacta repetidamente
ante la mayoria de las propuestas nada cientificas, y que antes de que esta
serie quede concluida van a surgir muchas dificultades tanto filologicas,
arqueolodgicas e histéricas,—seria muy razonable sacar de inmediato las
pilas guardadas y ponérselas.

Bueno, entonces, los «Adeptos» niegan de la manera
mas energica a la ciencia Occidental todo conocimiento
relacionado con el crecimiento y desarrollo de la raza
Indo-Arya a la cual, «en el amanecer mismo de la
historia,» ellos estuvieron acechando con su
«majestuosa sencillez» a orillas del Oxus (Véase en
detalle a la izquierda la imagen de uno de los objetos que
forman parte del Tesoro de Oxus.—E.T.). Antes de que
nuestra propuesta referente a los «antiguos Griegos y
Romanos» sea rechazada o refutada, los Orientalistas
Occidentales tendrian que aprender mas de lo que saben
sobre la antigiiedad de esa raza y el idioma Aryo; y tendrian que responder
por esos innumerables huecos en la historia los cuales ninguna de sus
hipdtesis parece ser capaz de llenar. A pesar de su actual absoluta
Ignorancia con respecto a los antecesores tempranos de los pueblos Indo-
Europeos, y aunque todavia ningun historiador ni siquiera remotamente se
ha atrevido a establecer la fecha de la separacion de las naciones Aryas y de
los origenes del idioma Sanscrito, dificilmente muestran la humildad que,
bajo estas circunstancias, se esperaria de ellos. Al ubicar como lo hacen, a
esa gran separacion de las razas en el primer «amanecer de la historia
tradicional,» con el periodo Védico como «la base de todo el mundo Indio»
[de la cual reconocen que no saben nada], pretenden, no obstante,
tranquilamente asignar una fecha reciente a cualquiera de las méas antiguas
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canciones Rik-vedicas, en su «evidencia interior;» pero al hacerlo, revelan
cierta duda, como el Sr. Fergusson cuando le atribuye una edad posterior al
Cristianismo al méas antiguo templo hecho de piedra tallada en la India,
simplemente por su «apariencia exterior.» En cuanto a sus improcedentes
rinas, mutuas recriminaciones, y personalidades sobre cuestiones de quién
es el mas erudito, mientras menos mejor.

«La evidencia del idioma es irrefutable,» como dice el gran Sanscritista
de Oxford. A él se le responde—«siempre y cuando no se oponga a los
hechos histéricos y a la etnologia.» Puede ser—no es de dudar que asi sea,
hasta donde llega su conocimiento—Ilo Unico de valor que se le ha escuchado
es la evidencia con respecto a los periodos pre-historicos; pero cuando algo
de estos citados «periodos prehistoricos» llega a ser conocido, y cuando
nosotros pensamos que sabemos de algunos supuestos pueblos
prehistoricos, se encuentra que es diametralmente opuesto a su «evidencia
del idioma,» los «Adeptos», quiza, se permitan reservar sus propios puntos
de vista y opiniones, porque difieren de los del mas grande filélogo viviente.
El estudio de idioma no es mas que una parte—aunque, admitimos, una
parte fundamental—de la verdadera filologia. Para estar completa, ésta
ultima tiene que ser, como correctamente defendio Bockt, casi un sindbnimo
de la historia. Con agrado concedemos el derecho al fil6logo Occidental que,
trabajando en ausencia total de cualquier dato historico, confia en la
gramatica comparativa, e identifica las raices que yacen en el fondo de las
palabras de esos idiomas con que esta familiarizado, o que sabe, y lo publica
como resultado de sus investigaciones, y como la Unica evidencia
disponible. Pero nos gustaria ver que se concede el mismo derecho al
estudiante de otras razas; aunque éstas sean inferiores a las razas Europeas,
en la opinién de los soberanos Occidentales: pues es escasamente posible
gue, procediendo de otras direcciones, y habiendo reducido su
conocimiento a un sistema que se opone a la hipotesis y a la mera creencia,
el estudiante Oriental ha conservado un registro absolutamente auténtico
(para él) de esos periodos que su opositor considera como pre-histéricos. El
hecho desnudo de que, mientras a los hombres de ciencia Occidentales se
les llama «estudiosos» y académicos—a los Sanscritistas y arquedlogos
oriundos a menudo les llaman «Calcuta» y «falso erudito de la India»—sin
gue demuestren su inferioridad real, demostrando mas bien la sabiduria del
proverbio Chino que dice «la presuncion raramente es compafiera de la
cortesia.»

Los «Adeptos,» por tanto, tienen poco, si es que algo, que ver con las
dificultades que presenta la historia Occidental. En su conocimiento—
basado en los archivos documentales de los cuales, como ya se menciono, se
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excluyen las hipdtesis, y en relacion a los cuales incluso la psicologia esta
Ilamada a desempefiar un papel secundario—la historia de ésta y de otras
naciones se extiende mas alla de la inmensidad que dificilmente podemos
discernir el punto que se alza sobre el lejano horizonte del mundo
Occidental como un hito del comienzo de su historia. Los archivos hechos a
lo largo de una serie de periodos, basados en la cronologia astrondémica y en
los célculos zodiacales, no puede errar. [Esta nueva «dificultad»—
paleografica, en esta ocasion—que puede estar sugerida por la mencion del
Zodiaco en la India y en Asia Central antes de la era Cristiana, se encuentra
en un articulo subsecuente.]

De ahi que la principal cuestion a discusion sea decidir quién—el
Orientalista o0 el «Oriental»—es mas proclive a errar. El «F.S.T. Inglés»
puede elegir entre dos fuentes de informacion, dos grupos de maestros. Un
grupo se compone de historiadores Occidentales con su conjunto de
eruditos Etnologos, Filologos, Antropologos, Arqueologos y Orientalistas en
general. El otro consiste en desconocidos asiaticos que pertenecen a una
raza que, a pesar de la aseveracion del Sr. Max Muller de que la misma
«sangre corre en las venas (del soldado Inglés) que en las venas del negro
Bengali,» generalmente es considerada por muchos Occidentales cultos
como «inferior.» Un pufiado de hombres que dificilmente tienen la
esperanza de ser escuchados, especialmente cuando su historia, religion,
idioma, origen y ciencias, una vez tomadas por el conquistador, al presente
han sido desfiguradas y mutiladas mas alla de poder reconocerlas, y quienes
viven para ver al estudioso Occidental monopolizar méas alld de los
testimonios o las protestas como decide el significado correcto, la fecha
cronologica, y el valor histérico de las reliquias monumentales y
paleograficas de su madre tierra. Poco, si es que algo, ha entrado en la
mente del puablico Occidental que sus estudiosos han estado, hasta hace
muy recientemente, trabajando en un camino angosto obstaculizado con las
ruinas de un Pasado eclesiastico, dogmatico; que estan acorralados por
todos los lados debido a las limitaciones de sucesos «revelados»
provenientes de Dios, «para quien mil afios no son mas que un dia,» y
guiénes de esta manera se han visto obligados a comprimir los milenios en
siglos y las centenas en unidades, dando a lo sumo una edad de 1,000 afios
a lo que tiene 10,000. Todo esto para salvar la amenazada autoridad de su
religibn como su propia respetabilidad y buen nombre ante la culta
sociedad. Cuando se han visto libres de prejuicios, han tenido que
salvaguardar el honor de la cronologia divina Judia asediada por los hechos
concretos; y de esta manera se han vuelto (a menudo inconscientemente)
esclavos de una historia artificial hecha encajar en el estrecho marco de una
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religion dogmatica. Ninguna reflexion propiamente dicha se ha hecho de
esta meramente psicoldgica pero muy significativa nimiedad. A pesar de
gue todos nosotros sabemos como, antes de admitir cualquier relacion entre
el Sanscrito y el Gotico, Celta, Griego, Latin y antiguo Persa, se han
manipulado los hechos mediante el hurto de antiguos textos de las
bibliotecas y negando vehementemente los descubrimientos filolGgicos.
También hemos tenido noticias desde nuestros retiros, como Dugald
Stewart y sus colegas, encima de ver que el descubrimiento también
involucra afinidades etnolégicas, y dafia el prestigio de esos caballeros de
razas mundiales—Sem, Ham y Jafet—niegan de frente el hecho de que el
«Sanscrito fue un idioma vivo, hablado,» sosteniendo la teoria de que «fue
una invencién de los Brahmines, quiénes construyeron su Sanscrito con el
modelo del Griego y del Latin.» Y de nuevo sabemos como, sosteniendo la
misma prueba, la mayoria de los Orientalistas es propensa a salirse del
camino para evitar que cualquier antigiedad India (sea MSS. 0 monumento
con inscripciones, sea arte o ciencia) sea declarada pre-Cristiana. Como el
origen e historia del mundo Gentil estd hecho para desplazarse dentro del
estrecho circuito de unos cuantos siglos «a.C.,» en la fecunda época cuando
la madre tierra, recuperada de su ardua labor de la edad de la Piedra,
engendro, al parecer sin evolucion, tantos naciones altamente civilizadas y
fraudulentas intenciones, para que el circulo encantado de la arqueologia
India quedara entre el (para ellos desconocido) afio del periodo Samvat, y el
décimo siglo de la cronologia Occidental.

Al tener que deshacerse de una «dificultad historica» de tan serio
caracter, los acusados de ello no pueden mas que repetir lo que ya han
declarado; todo depende de la historia pasada y a la antigiiedad dada a la
nacion Indo-Arya. El primer paso que hay que dar es determinar qué tanto
sabe la Historia de ese periodo casi prehistérico cuando las primitivas tribus
Aryas no habian pisado aln tierras Europeas. De la mas reciente
Enciclopedia donde aparecen el Profesor Max Muiller y otros Orientalistas,
tomamos lo que sigue; ellos reconocen que en algun infinitamente remoto
periodo, antes de que las naciones Aryas se separaran del tronco familiar
(que incluia a los idiomas Germano e Indo-germanico); y antes de que
avanzaran y se extendieran sobre Europa y Asia en busca de nuevos lugares
donde vivir, habia «un solo pueblo barbaro (¢?) fisica y politicamente
representativo de la naciente raza Arya.» Este pueblo hablaba el
«actualmente extinto idioma Aryo,» del cual, a través de una serie de
modificaciones (que seguramente requirieron mas de los miles de afios que
nuestros buscadores de dificultades estan deseosos de conceder), surgieron
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gradualmente todos los idiomas subsecuentes actualmente hablados por las
razas Caucasicas.

Eso es todo lo que la historia Occidental conoce sobre su origen. Como el
hermano de Ravana, Kumbhakarna,—el Hindu Rip van Winkle—que
durmié profundamente, sin suefios, durante una larga serie de periodos. Y
cuando por fin despertd a la conciencia, no fue mas que para encontrarse
con que la «naciente raza Arya» se habia convertido en una serie de
naciones, pueblos y razas, la mayoria de ellos estériles y lisiados por la edad,
muchos irrecuperablemente en extincién, mientras que los mas jovenes
eran absolutamente incapaces de dar razén de su verdadero origen. Tanto el
«hermano menor.» Como el «hermano mayor, el Hindd,» de quien, el
Profesor Max Muller nos dice, «fue el Gltimo en dejar la casa sede de la
familia Arya,» y cuya historia este eminente fil6logo amablemente se ha
comprometido a impartirle ahora a él,—él, el Hindd, se queja de que
mientras su pariente Indo-Europeo dormia ruidosamente bajo la sombra
protectora del arca de Noé, se mantuvo alerta y no perdié de vista ningun
suceso desde las gélidas alturas del Himalaya; y de que él conserva un
registro de la historia misma en un idioma que, aunque tan incomprensible
al inmigrante Indo-Europeo como las inscripciones lapigias, resulta
bastante claro para los escritores. Por este crimen, él ahora ha sido acusado
de falsificar los registros de sus antepasados. Un lugar se ha dejado
intencionalmente abierto hasta este momento para la India «para ser
llenado cuando el metal puro de la historia haya sido extraido de la mena de
la exageracion y la supersticion Brahmanica.» Incapaces, sin embargo, de
llevar a cabo este proceso, el Orientalista finalmente se convencié de que no
habia nada en esa «mena» mas que escoria. El hizo mas. Se puso a
comparar la «supersticion» y la «exageracion» Brahmanica con la
revelacion de Moisés y su cronologia. Confrontd los Vedas con el Génesis.
Sus absurdas demandas por la antigliedad de inmediato empequefiecieron
hasta adquirir sus correctas dimensiones frente a la calculo de los 4,004
afios a.C. de la edad del mundo; y las «supersticiones y fabulas»
Brahmaénicas acerca de la longevidad de los Rishis Aryos, quedo
empequeriecida y expuesta ante la seria evidencia historica proporcionada
por «La genealogia y edad de los Patriarcas desde Adan hasta Noé,» cuyos
correspondientes dias fueron 930 y 950 afos; sin mencionar a Matusalén,
gue murié a la prematura edad de novecientos y sesenta y nueve.

En vista de semejante experiencia, el Hindu tiene cierto derecho a
rechazar las ofertas hechas para corregir sus anales por la historia
Occidental y su cronologia. Al contrario, €l respetuosamente instruiria al
estudioso Occidental, si éste antes no rechazase a quemarropa cualquier
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cosa dicha por los Asiaticos, en lo referente a lo que son las eras
prehistoricas para los Europeos, para demostrar que éstos ultimos no tienen
nada semejante a un dato fidedigno referente a su propia historia racial. Y
habiéndolo establecido, él tendria el tiempo libre y la capacidad para ayudar
a sus vecinos étnicos a podar sus arboles genealdgicos. Nuestros Rajputs,
entre otros, tienen registros familiares absolutamente fidedignos de una
linea de descendencia a lo largo de 2,000 afios «a.C.» y mas aun, como lo
pudo comprobar el Coronel Tod; registros aceptados por el Gobierno
Britanico en sus relaciones oficiales con ellos. No es suficiente con haber
estudiado fragmentos perdidos de la literatura Sanscrita—aunque su
numero sume hasta 10,000 textos, segun se presume—dejados caer en
manos extranjeras, para hablar tan confiadamente de los «primeros
colonizadores Aryos en la India,» y para afirmar que, «dejados a su suerte,
en un mundo propio, sin pasado ni futuro (j!) ante si, no tenian mas que a
si mismos en quién confiar,» y por eso no podian saber absolutamente
nada de otros pueblos. Para comprender correctamente y extraer el
significado oculto de la mayoria de ellos, uno tiene que leer estos textos con
la ayuda de la luz esoterica, y eso hasta después de dominar el idioma del
Codigo Secreto Brahmanico—etiquetado como «tonteria teologica.»
Tampoco es suficiente—si uno juzgara correctamente lo que los arcaicos
Aryos sabian o lo que no sabian; si cultivaron o no las virtudes sociales y
politicas; si cuidaron o no la historia—como para reclamar el dominio tanto
del Védico como del Sanscrito clasico, asi como el Prakrit y el Arya Bhdsha.
Para comprender el significado esotérico de la antigua literatura
Brahmanica, uno tiene, como se acaba de comentar, que estar en posesion
de la llave del Cédigo Brahmanico. Dominar las palabras de uso comun en
los Puranas, Aranyakas y Upanishads es una ciencia en si misma, y adn
mucho mas dificil que el estudio de las 3,996 reglas aforisticas de Panini, o
de sus simbolos algebraicos. Es muy cierto, la mayoria de los Brahmanes ya
se olvidaron de las correctas interpretaciones de sus textos sagrados.
Aunque todavia saben lo suficiente del doble significado de sus escrituras
como para justificar que se sientan divertidos ante los intensos esfuerzos del
Orientalista Europeo por salvaguardar la supremacia de sus propios
archivos nacionales y la dignidad de su ciencia después de interpretar los
textos hieraticos Hindles de una manera autoritaria tan caracteristica.
Aunque puede parecer irrespetuoso, hacemos un Illamado al filélogo para
gue demuestre de manera mas convincente que la usual, que esta mejor
calificado, cuando menos que la autoridad Hindd promedio en Sanscrito,
para juzgar la antigledad del «idioma de los dioses;» de que esta realmente
en condiciones de remontarse infaliblemente a lo largo de las lineas de
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incontables generaciones en el curso del «actualmente extinto idioma Aryo»
en sus muchas y variadas transformaciones en el Oeste, y su primitiva
evolucion en el Védico original, y después en el Sanscrito clasico en el Este,
y que desde el momento en que el rio madre empezd a desviarse en sus
nuevos lechos etnograficos, la mentira lo ha seguido. Finalmente que,
mientras mienta, el Orientalista, puede, debido a las interpretaciones
especulativas de lo que él piensa que sabe de los fragmentos de literatura
Sanscrita, juzgar la naturaleza de todo que él no sabe nada al respecto—es
decir, a fin de especular sobre la pasada historia de una gran naciéon él
perdio de vista que debe partir de su «estado naciente,» y se vio atrapado de
nuevo, pero en el periodo al final de su ocaso—el estudiante oriundo nunca
ha sabido, ni podra saber jamas, algo de esa historia. Hasta que el
Orientalista haya demostrado todo esto, él no puede otorgarse ni una
pequefa justificacion para asumir ese aire de autoridad y soberano
desprecio que se encuentra en casi cualquier obra sobre la India y su
Pasado. Al no tener conocimiento por si mismo de cualquiera de esos
incalculables periodos que se tienden entre el Brahman Aryo y Asia Central,
y el Brahman en el umbral del Buddhismo, no tiene derecho a decir que el
iniciado Indo-Aryo jaméas podra saber tanto como el forastero. Esos
periodos son un espacio en blanco para é€l, €l esta poco calificado para
expresar que el Aryo, al no tener «su propia...» historia politica, su Unica
esfera era la «religion y la filosofia... la soledad y la contemplacion.» Un
pensamiento feliz sugerido, sin duda alguna, para la activa vida, las
incesantes guerras, los triunfos y derrotas retratados en las mas antiguas
canciones del Rik-Veda. Ni puede él con la mas minima muestra de ldgica
afirmar que la «India no tiene lugar en la historia politica del mundo,» o
gue «no hay paralelismo entre la historia de los Brahmanes y otras naciones
antes de la fecha del origen del Buddhismo en la India;» porque él no sabe
mas de la historia prehistérica de los «otros pueblos» que la de los
Brahmanes. Todas sus inferencias, conjeturas y arreglos sistematicos de
hipotesis comienzan mucho antes que el 200 «a.C.,» cuando mucho, en
cualquier cosa menos en algo que realmente parezca un hecho histérico. El
tiene que demostrar todo esto antes de que pueda acaparar nuestra
atencion. Por otra parte, a pesar de la «irrefutable evidencia del idioma,» la
presencia de raices Sanscritas en todos los idiomas Europeos seria
insuficiente para demostrar, que (a) antes de que los invasores Aryos
descendieran hacia los siete rios jamas habian salido de sus territorios al
norte; o (b) porqué semejante suposicion de que el hermano mayor, el
Hindu,» debio ser «el Gltimo en dejar la casa sede de la familia Arya,» al
filologo le parece «bastante natural.» Aunque el Brahméan no esta menos
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justificado al sospechar cada vez mas que puede haber en el fondo alguna
razén oculta para semejante conducta. Porque en interés de su teoria el
Orientalista fue obligado a hacer que «el hermano mayor» se quedara atras
sospechosamente durante tanto tiempo en el Oxus, o dondequiera que «el
mas joven» lo pudo haber ubicado en su «naciente estado» después de que
éste Ultimo «vio a todos sus hermanos partir hacia la puesta de sol.»
Encontramos razones para creer que el motivo principal para justificar
semejante tardanza es la necesidad de aproximar mas la raza a la era
Cristiana. Para mostrar al «hermano» pasivo e indiferente, «con nadie mas
gue a si mismos en quién confiar,» no sea que su antigledad y las «fabulas
de tonta idolatria,» y quizés sus tradiciones de los hechos de otros pueblos,
interfiera con la cronologia por medio de la cual estd determinado a
condenarlo. La sospecha se fortalece cuando uno encuentra en el libro al
que hemos estado refiriéndonos tanto—una obra de caracter puramente
cientifico y filolégico—frecuentes comentarios e incluso profecias tales
como: «la Historia parece ensefar que la raza humana en pleno requirio de
una educacion gradual antes de que, al paso del tiempo, admitiera las
verdades de la Cristiandad.» O, afiade «Las antiguas religiones del mundo
no fueron mas que la leche de la Naturaleza, la cual a su debido tiempo
debia dar paso al pan de vida;» e incluso vastos sentimientos con
expresiones tales como que «hay algo de verdad en el Buddhismo, como hay
en cada una de las falsas religiones del mundo, pero...» * jLa atmoésfera de
Cambridge y Oxford parece decididamente desfavorable para la aceptar la
antigtiedad india, como el mérito de las filosofias surgidas de su tierra! **

* Max Muller, «Historia de la Antigua Literatura Sanscrita.»

** Y podrd entenderse qué tan unilateral y prejuiciada estd la mayoria de los
Orientalistas Occidentales si se lee cuidadosamente la «Historia de la Literatura
India, de Albrecht Weber—un académico en Sanscrito clasificado entre las mas altas
autoridades. La constante insistencia en una situacion especial de la Cristiandad, y los
mal disimulados esfuerzos por introducirla como la nota llave de todas las demas
religiones, es dolorosamente relevante en su obra. Se muestra como las influencias
cristianas influyeron no sélo en el crecimiento del Buddhismo y en la tarea de
Krishna, sino incluso en el culto de Siva y en sus leyendas; abiertamente se declara
que «jno resulta en absoluto descabellada la hipo6tesis de que cuentan con una
relacion de los misioneros Cristianos esparcidos!» El eminente Orientalista
evidentemente se olvida que, a pesar de sus esfuerzos, no es posible que ninguno los
periodos Védico, Sutra o Buddhista se sumerjan en el periodo Cristiano—su estanque
universal de todos los credos antiguos, y del cual algunos Orientalistas han fracasado
en convertir en un albergue para indigentes de todas las antiguas religiones y
filosofias en decadencia. Ni siquiera el Tibet, en su opinién, ha escapado a su
«influencia Occidental.» Permitannos esperar lo contrario. Puede demostrarse que los
misioneros Buddhistas fueron tan numerosos en Palestina, Alejandria, Persia e
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LAS HOJAS IMPRESAS DE LA HISTORIA ESOTERICA.

Lo precedente—una larga, pero necesaria digresion—demostrara que el
estudioso Asiatico esta justificado en general al quedarse con lo que sabe.
Porque la «dificultad historica» en cuestion no solo esta supeditada a los
hechos histdricos; sino a su grado de interferencia con las tradicionales
conjeturas, establecidas desde hace mucho tiempo, a menudo planteadas
ante el pronunciamiento de un inabordable axioma historico. Porque
ninguna declaracion que provenga de nuestras sedes puede jamas esperar
ser sometida a consideracion a menos que se base en algun retrégrado
pasatiempo de moda, sea de caracter supuestamente historico o religioso.
Aunque resulta agradable, después de los ignorantes ataques a los que las
ciencias ocultas han estado sometidas hasta ahora—ataques en los que la
injusticia ha sido sustituida por el argumento, y el rechazo absoluto por la
flematica investigacibn—encontrar que todavia quedan en Occidente
algunos hombres que suben a la tribuna como filésofos, y con sobriedad e
imparcialidad tratan los testimonios referentes a nuestras antiguas
doctrinas con el debido respeto a la verdad y a la dignidad que requiere la
ciencia. Esos, cuyo Unico deseo es determinar la verdad, no mantener las
conclusiones previamente acordadas, tienen derecho a esperar hechos
manifiestos. Volviendo a nuestro asunto, hasta donde es permitido, en
nombre de esa minoria, se los daremos a continuacion.

Los archivos de los Ocultistas no hacen distincion alguna entre los
antepasados «Atlantes» de los antiguos Griegos y Romanos. Parcialmente
corroborado y sucesivamente a su vez contradicho por la historia autorizada
0 reconocida, sus archivos ensefan que de los antiguos Latini de la leyenda
clasica llamada Itali; de esas personas, para abreviar, qué, cruzando los
Apeninos (como su hermanos Judeo-Aryos—que se sepa esto—atravesaron
ante que los Hindud-Kush) entraran del norte de la peninsula—
sobreviviendo durante un largo periodo antes de los dias de Romulo
unicamente el nombre, y un idioma naciente. La historia profana nos
informa que los Latinos del «periodo mitico» se Helenizaron entre las
colonias ricas de la Magna Grecia sin que quedara nada en ellos de su
primitiva nacionalidad latina. Propiamente los Latinos son, se dice, esos

incluso Grecia, dos siglos antes de la era Cristiana, cuando hasta ahora los Padres
estan en Asia, que las doctrinas Gnosticas (como se ve obligado a confesar) estan
impregnadas de Buddhismo. Basilio, Valentiniano, Bardesanes, y sobre todo Manes,
simple y sencillamente fueron Buddhistas heréticos, «la formula de renuncia de estas
doctrinas en el caso de éstos ultimos, consistio en expresar especificamente a Buddha
(Boda) por su nombre.»
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Italianos pre-Romanos que al establecerse en Latium obtuvieron que los
primeros se vieran libres de la influencia Griega, siendo los antepasados de
los Romanos. Contradiciendo la historia exotérica, los archivos Ocultos
afirman que debido a las circunstancias demasiado extensas y complicadas
de relatar aqui, los colonizadores de Latium conservaron su primitiva
nacionalidad un poco mas tardiamente que sus hermanos que entraron
primero a la peninsula con ellos después de dejar el Este (el cual no era su
residencia original), perdiéndola, por otras razones, muy pronto. Libres de
los Samnites durante el primer periodo, no se mantuvieron libres de otros
invasores. Mientras el historiador Occidental redne los archivos mutilados e
incompletos de varias naciones y pueblos, confeccionando con ellos un
ingenioso mosaico de acuerdo con la mejor y mas probable combinacion, y
rechaza por completo las fabulas tradicionales, el Ocultista no presta la mas
minima atencion a la propia vanagloria de supuestos conquistadores o a sus
inscripciones en piedra. Tampoco sigue los vestigios perdidos de la llamada
informacion historica, frecuentemente inventados por los interesados y que
se hallan esparcidos acé y alla entre los fragmentos de escritores clasicos
cuyos textos originales no pocas veces han falsificado. El Ocultista sigue las
afinidades y divergencias etnologicas entre las diversas nacionalidades,
razas y sub-razas, de una manera mas sencilla; y es guiado en esto tan
ciertamente como el estudiante que examina un mapa geografico. Asi como
éste ultimo puede describir facilmente por sus contornos de diferente color
las fronteras de muchos paises y sus territorios; sus superficies geograficas y
sus divisiones por mares, rios y montafas; asi el Ocultista puede,
aprendiendo (de él) las bien discernibles y definidas irradiaciones del aura
y los grados de color en el hombre interior pronunciando infaliblemente a
cual de las distintas familias humanas, asi como a qué grupo especial, e
incluso pequefio sub-grupo de éste ultimo, pertenece cualquier pueblo
particular, tribu, u hombre. Esto parecerd vago e incomprensible para
muchos que no saben nada de la diversidad étnica del aura nerviosa, y no
creen en ninguna teoria del «hombre interior», cientifica pero para los
pocos. Toda la cuestién depende de la realidad o irrealidad de la existencia
de este hombre interior que descubrié la clarividencia, y cuya energia odica
0 emanacion nerviosa demostré Von Reichenbach. Si uno reconoce tal
presencia y se da cuenta intuitivamente que al estar mas cercanamente
relacionado a la Unica Realidad invisible, el tipo interior se percibe ain mas
que el tipo fisico exterior, entonces sera cosa de las minima, si es que
alguna, dificultad para comprender lo que queremos decir. Pues, de hecho,
incluso si las respectivas idiosincrasias y las caracteristicas fisicas
particulares de cualquier persona dada hace su nacionalidad normalmente
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distinguible a través del ojo fisico al observador comun—ni hablar de un
experimentado etndlogo: El Inglés que de un vistazo es normalmente
reconocible del Francés, el Aleman del Italiano, sin mencionar las tipicas
diferencias entre las familias raiz humanas * en su division antropologica—
parece haber una pequefia dificultad al concebir que la misma, aunque mas
manifiesta, diferencia de tipo y caracteristicas existe entre las razas
interiores que habitan éstos «tabernaculos de carne.» Ademas de estas
facilmente distinguibles diferencias psicologicas y astrales, estan los
archivos documentales en sus irrompibles series de tablas cronolégicas y la
historia de la bifurcacién gradual de razas y sub-razas a partir de las tres
Razas geoldgicas pristinas, la obra de los Iniciados de todos los antiguos y
arcaicos templos y hasta la fecha, reunida en nuestro «Libro de los
NUmeros,» y otros voliumenes.

A partir de ahi, y de este doble testimonio (que los Occidentales estaran
muy propensos a rechazar si asi les place) se puede decir que, debido a la
gran fusion de varias sub-razas, como los lapigios, Etruscos, Pelasgos, y méas
tarde—la fuerte mezcla de los elementos Helénico y Celto-Galico en las
venas de los primitivos Itali de Latium— subsistio, en las tribus reunidas
por Romulo a orillas del Tiber, al menos tanto Latinismo como actualmente
hay entre los pueblos Roméanicos de Valaquia. Por supuesto, si la fundacion
historica de la fabula de los gemelos de Silvia la Vestal es completamente
rechazada, junto con la de la fundacion de Alba Longa por el hijo de Eneas,
entonces es razonable que todas las afirmaciones hechas sean igualmente
una invencion moderna elaborada en base a fabulas carentes de valor del
«legendario periodo mitico.» Para aquéllos que ahora han hecho estas
afirmaciones, sin embargo, hay mas de realidad en semejantes fabulas de la
que hay en el supuestamente historico periodo Regio de los primeros
Romanos. Es deplorable que la presente afirmacién no concuerde con la
autoritaria conclusion de Mommsen y otros. A pesar de ello, afirmando lo
gue para los «Adeptos» es un hecho, se entendera de inmediato que todo
esto (excepto la imaginativa fecha cronoldgica para la fundaciéon de Roma—

* Hablando con propiedad, éstas deberian llamarse «Razas Geoldgicas,» para poderlas
distinguir facilmente de sus subsecuentes evoluciones—Ilas razas raiz. La doctrina
Oculta nada tiene que ver con la division Biblica de Sem, Cam y Jafet, y admira, sin
aceptarla, la mas reciente division fisioldgica de Huxley, de las razas humanas en
grupos quintuples de Australoides, Negroides, Mongoloides, Xantocroides, y la quinta
variedad Melanocroides. Aunqgue dice que la triple division de los judios errantes es la
que mas se acerca a la verdad, no reconoce mas que tres razas pristinas
completamente distintas cuya evolucion, formacién y desarrollo fue en similares
condiciones y en paralelo con la evolucién, formacion, y desarrollo de tres estratos
geoldgicos; a saber, las RAZAS: NEGRA, ROJA-AMARILLA, y la CASTANO-CLARO.
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Abril, 753 «a.C.») se da en las antiguas tradiciones respecto al Peemerium, y
la triple alianza de los Ramnianos, Luceres y Tities, de la llamada leyenda
de Romulo, de hecho estd mucho mas cerca de la verdad de lo que la
historia externa acepta como hechos durante las guerras Punicas y
Macedonias hasta, durante, y después del Imperio Romano hasta su caida.
Los fundadores de Roma decididamente fueron mestizos, surgidos de varios
trozos y remanentes de muchas tribus primitivas; solo unas cuantas familias
eran realmente Latinas, descendientes de la sub-raza distinta que vino del
Este junto con los dltimos Umbro-Sabelios. Y, mientras éstos ultimos
conservaron su distintivo color a lo largo de la Edad Media a través del
elemento Sabino, se conservaron sin mezclas en sus regiones montafosas,
la verdadera sangre Romana era sangre Helénica en su inicio. La famosa
liga Latina no es ninguna fabula, sino historia. La sucesion de reyes que
desciende del Troyano Eneas es un hecho; y la idea de que Romulo debe ser
considerado simplemente como el simbolo representativo de un pueblo,
como Eolo, Dormus, e lon lo fueron alguna vez, en lugar de un hombre que
en realidad existio, es tan injustificada como arbitraria. Lo cual sélo podria
ser considerado por una clase de historidgrafos que se rebajaron para el
perdon de sus pecados al apoyar el dogma de que Sem, Cam y Jafet alguna
vez fueron los antepasados vivientes histéricos de la humanidad,
ofrendando en holocausto toda tradicion, leyenda, o inscripcion
verdaderamente histérica mas no judia, lo cual los ubicaria al mismo nivel
que estos tres privilegiados marineros arcaicos, en lugar de dejarlos
humildemente a sus pies como «mitos absurdos» y cuentos y supersticiones
de viejas.

De tal manera, pareceria que las inaceptables declaraciones en las pags.
124 y 132 del «Buddhismo Esotérico,» que se citan para generar una
«dificultad historica,» no fueron hechas por el corresponsal del Sr. Sinnett
para sostener una teoria occidental, sino en apego a los hechos historicos. Si
se aceptan o0 no en esas situaciones particulares donde la critica parece
basada en una mera conjetura (aunque honrada con el nombre de la
hipotesis cientifica), es algo que preocupa a los actuales escritores tan poco
como el desfavorable comentario de algun viajero casual respecto al rostro
de la Esfinge lleno de cicatrices hechas por el paso del tiempo puede afectar
al diseflador de ese sublime simbolo. Las frases, «Griegos y Romanos eran
pequefias sub-razas de nuestro propio tronco Caucésico» (pag. 124), y eran
«los restos de los Atlantes (los modernos pertenecen a la quinta raza)» (péag.
132), muestran el verdadero significado de su rostro. Por: los antiguos
Griegos, «restos de los Atlantes;» se quiere dar a entender a los antepasados
eponimos (como son llamados por los Europeos) de los Eolios, Dorios y
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Jonios. Por «la fusién de los antiguos Griegos y Romanos sin distincion,» se
guiso dar a entender que los primitivos Latinos fueron asimilados por la
Magna Grecia. Y por «la moderna» perteneciente a «la quinta raza»—
ambas ramitas de cuyas venas broto la ultima gota de sangre Atlante—se
sobrentiende que la sangre Mongoloide de la 42. raza ya habia sido
exterminada. Los ocultistas hacen una distincion entre las razas
interpuestas entre cualquiera de las dos razas raiz que los Occidentales no
hacen. Los «antiguos romanos» fueron Helenos en un nuevo disfraz
etnoldgico; y los todavia antiguos griegos, los verdaderos antepasados de
sangre de los futuros Romanos. En la relacion directa con esto, se atrae la
atencion al siguiente hecho—uno de los escasos vinculos histéricos que
conducen a la «mitica» edad a la que pertenece la Atlantida—es una fabula y
puede cargarse a la cuenta de las dificultades historicas. Esta bien
premeditada, sin embargo, para hundir todas las divisiones etnoldgicas y
genealdgicas en la confusion.

Al pedirle al lector que tenga presente que la Atlantida, como la actual
Europa, comprende muchas naciones y muchos dialectos (la cuestion de los
tres idiomas raiz puros de la 12,, 22,, y 32, Raza), podemos retroceder hasta
Poseidon, su altima reliquia superviviente de hace 12,000 afios. Asi como el
elemento primordial en los idiomas de la 52. raza era el Aryo-Sanscrito del
tronco o raza geoldgica «Castafo-claro,» de igual modo el elemento
primordial en la Atlantida era un idioma que ha sobrevivido hasta ahora
pero en los dialectos de algunas tribus Rojo-Indias americanas, y en algunas
palabras del idioma que hablan los chinos en el interior de China, las tribus
de las montafias de Kivang-ze—un idioma que era una mezcla de
aglutinados y monosilabos, como la llamarian los actuales filologos. Era,
para abreviar, el idioma del segundo o medio tronco geoldgico [dejamos el
término «geoldgico»] «Rojo-amarillo.» Un gran porcentaje de la 42. Raza
raiz o Mongoloide, obviamente, se encontraba en los Aryos de la 52. Pero
esto no evito en lo mas minimo la presencia simultanea de razas Aryas sin
mezcla, puras, en ella. Un numero de islitas esparcidas alrededor de
Poseidon se habian dejado inhabitadas, a consecuencia de los terremotos,
mucho antes de la ultima catastrofe, y sélo quedaron en la memoria de los
hombres—gracias a algunos archivos escritos. La tradicion dice que una de
las pequenias tribus (los Eolios) que se habian vuelto islefios después de
emigrar desde los lejanos paises del norte, nuevamente tuvieron que
abandonar su hogar por miedo de un diluvio. Si, a pesar de los Orientalistas
y de la conjetura de M. F. Lenormant—quién inventé un nombre para un
pueblo cuyos sombrios rasgos percibio sutilmente en el lejano Pasado como
que precedente de los Babilonios—nosotros decimos que esta raza Arya que
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vino de Asia Central, la cuna de la 5. raza Humana, pertenecio a las tribus
«Akkadias», estaremos creando una nueva dificultad histérico etnoldgica.
Todavia se mantiene que estos «Akkadios» no tenian mas de la raza
«Turania» de lo que cualquiera de los actuales pueblos Britanicos tienen de
las diez tribus miticas de Israel, tan conspicuamente presente en la Biblia
pero ausente en la historia. Con tan notable acuerdo pactado entre las
actuales ciencias exactas (¢?) y las antiguas ciencias Ocultas, podemos
proceder con la fabula. Perteneciendo virtualmente, a través de su conexion
original con los Aryos, tronco Asiatico Central, a la 52. raza, los antiguos
Eolios todavia eran Atlantes, no sélo en virtud de su prolongada estancia en
el continente ahora sumergido, que cubrié algunos miles de afios, sino por
la libre mezcla de sangre, por los matrimonios entre ellos. Quizas en esta
conexion baso su decision el Sr. Huxley para considerar a sus Melanocroi
(los Griegos que se incluyeron en esta clasificacion o tipo)—como
«resultado del cruce entre los Xantocroi y los Australoides,» entre los cuales
ubica a las clases bajas del Sur de la India y a los Egipcios en cierta
medida—no esta muy alejado de los hechos. De cualquier manera, los Eolios
de la Atlantida en general eran Aryos, tanto como los Vascos—Ilos Alofilios
del Dr. Pritchard—ahora son Europeos del Sur, aunque pertenecen
originalmente al tronco Dravidiano del Sur de la India [sus progenitores
jamas fueron aborigenes de Europa antes de la primera emigracion Arya,
como se supone]. Asustados por los frecuentes terremotos y la evidente
cercania del cataclismo, se dice que esta tribu llené una flotilla de arcas,
para navegar mas alla de las Columnas de Hércules, y, navegando a lo largo
de las costas, después de varios afios de viaje, bajé a tierra a orillas del Mar
de Egeo en la tierra de Pirra (actual Tesalia), a la que dieron el nombre de
Eolia. Desde alli procedieron a comerciar con los dioses del Monte Olimpo.
Puede decirse aqui, a riesgo de crear una «dificultad geografica,» que en ese
periodo mitico Grecia, Creta, Sicilia, Cerdefa, y muchas otras islas del
Mediterraneo, tan solo eran las posesiones mas alejadas, o colonias, de la
Atlantida. De ahi que, la «fabula» procede a exponer desde el principio que
a lo largo de todas las costas de Espaina, Francia, e Italia los Eolios
frecuentemente se detenian, y el recuerdo de sus «hazafias magicas»
todavia sobrevive entre los descendientes de los antiguos Masilianos, de las
tribus de la més tarde Nueva Cartago, y de los puertos de Etruria y Siracusa.
Y aqui de nuevo no seria una idea mala, por casualidad, incluso a esta tardia
hora, que los arqueodlogos trazaran, con la venia de las sociedades
antropologicas, el origen de los heterogéneos autoctonos a traves de sus
canciones populares y fabulas, de manera que ambas muestren ser mas
sugestivas y confiables que sus «indescifrables» monumentos. La historia
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recoge apenas un brumoso esplendor de estos autéctonos en particular,
miles de afios después de que se establecieron en Grecia—a saber, el
momento cuando los Epireanos cruzaron el Pindus empefiados en expulsar
a los magos negros de su morada a Beotia. Pero la historia nunca ha
prestado oidos a las leyendas populares que hablan de los «hechiceros
malditos» que partieron, dejando tras de si como herencia mas de un
secreto de sus artes infernales, fama que a través de las edades paso a la
actualidad como historias—o, como las clasicas fabulas Griegas y Romanas,
si se prefiere en este caso. Hasta la fecha una tradicion popular narra como
los antiguos antepasados de los Tesalonios, tan famosos por sus magos,
llegaron desde mas alla de las Columnas, pidiendo ayuda y refugio del gran
Zeus, e implorandole al padre de los dioses que los salvara del diluvio. Pero
el «Padre» los expulso del Olimpo, permitiendo a su tribu que se
estableciera Unicamente al pie de la montafia, en los valles, y en las orillas
del Mar Egeo.

Tal es la mas vieja fabula de los antiguos Tesalonios. Y ahora, ¢cuél era el
idioma hablado por los Eolios Atlantes? La historia no puede respondernos.
No obstante, el lector solo tiene que recordar algunos de los hechos
aceptados y unos cuantos de los que aun permanecen desconocidos, para
causar que la luz entre en cualquier cerebro intuitivo. Queda ahora
demostrado que el hombre fue concebido universalmente en la antigliedad
como hijo de la tierra. Tal es en la actualidad la explicacion profana de la
palabra autéctono, que aparece en casi cada fabula popular vulgarizada,
proveniente del Arya Sanscrito «hijo de la tierra,» o Sefior de la Tierra en
cierto sentido; el Erectus de los arcaicos Griegos, al que se le rindi6 culto
durante los primeros dias de la Acrépolis y que fue ensefiado por Homero
como «agueél a quien la tierra pario» (l1. ii. 548); hasta el Adan formado de
«arcilla roja,» la historia genética tiene un profundo significado oculto, y
una conexion indirecta con el origen del hombre y de las razas
subsiguientes. De manera que las fabulas de Helen, el hijo de Pirra el rojo—
el nombre mas viejo de Tesalio; y de Manus, el reputado antepasado de los
Germanos, hijo de Tuisco, «el hijo rojo de la tierra,» no sélo tiene una
influencia directa en nuestra fabula Atlante, sino que mas aun, explican la
division de la humanidad en grupos geoldgicos como los hacen los
Ocultistas. Solo esto, su division, basta para explicar a los maestros
Occidentales la aparentemente extrafia, si no es que absurda, coincidencia
del Adan Semitico—un personaje revelado por la divinidad—en conexién
con la tierra roja, asociado a su vez con el Pirra Aryo, Tuisco, etc.—los
héroes miticos de las «tontas» fabulas. Ni la division hecha por los
Ocultistas Orientales, que llaman a las personas de la 52. raza «Castafio-
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claro,» y a la 42. raza «Roja-amarilla,» Razas raiz—relacionandolos con el
estrato geologico—parece del todo fantastica a aquéllos que entienden el
verso iii. 34—9 del Veda y su significado oculto, y otro verso en donde se
llama a los Dasyus «Amarillos.» Hatvi Dasyun pra aryam varanam avat
dice Indra que, al matar a Dasyus, preservé el color de los Aryos; y de
nuevo, Indra «desvelo la luz para los Aryas y el Dasyus quedo en la mano
izquierda» (ii. 111 18). Permitase el estudiante de Ocultismo tener en mente
gue el Noé Griego, Deucalion, el esposo de Pirra, era el reputado hijo de
Prometeo, que robd al Cielo su fuego (es decir, su Sabiduria oculta «de la
mano derecha,» 0 conocimiento oculto); ese Prometeo es el hermano de
Atlas; que también es hijo de Asia y del Titan lapetus—el arquetipo del que
los judios tomaron prestado su Japhet para cumplir las exigencias de su
propia leyenda popular y asi enmascarar su significado kabalistico, Caldeo;
y que también es el arquetipo de Deucalion. Prometeo es el creador del
hombre a partir de tierra y agua, * quién después de robar el fuego del
Olimpo—una montana en Grecia—es encadenado en una montafia en el
remoto Cdaucaso. Desde el Olimpo hasta el Monte Kazbek hay una
considerable distancia. Los Ocultistas dicen que mientras la 42. raza se
genero y desarroll6 en el continente Atlante—nuestras Antipodas en cierto
sentido—la 52. se gener6 y desarrollé en Asia. [El gedgrafo de la antigua
Grecia Strabo, sélo una vez, llama por el nombre de Ariana, a la tierra de los
Aryos, todo el pais entre el Océano Indico al sur, el Kush Hindl vy
Parapamisis al norte, el Indus al este, y el Gates Caspio, Karamania y la
boca del Golfo Pérsico, al oeste.] La fabula de Prometeo se relaciona con la
extincion de las porciones civilizadas de la 42. raza, a quienes Zeus, con el
fin de crear una nueva raza, destruiria por completo, y Prometeo (quién
poseia el fuego sagrado del conocimiento) salvo parcialmente «para futura
simiente.» Sin embargo, el origen de la fabula antecede a la destruccion de
Poseidonis por més de setenta mil afios, por increible que parezca. Los siete
grandes continentes del mundo, de los que se habla en el Vishnu Purana (B.
Il., cap. 2) incluyen a la Atlantida, aunque, obviamente, bajo otro nombre.
Ila e Ira son sindbnimos Sanscritos (véase Amarakosha), ambos significan
tierra o suelo nativo; e llavrita es una porcion de lla, el punto central de la
India (Jambudvipa), ésta ultima es el centro mismo de los siete grandes
continentes antes de la sumersion del gran continente de la Atlantida, del
gue Poseiddn no era mas que un insignificante remanente. Y ahora,
mientras cada Brahman entienda el significado, podemos ayudar a los
Europeos con unas cuantas mas explicaciones.

* Notese que Moisés dice que requiere tierra y agua para crear un hombre viviente.
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Si, en esa obra generalmente prohibida, «Isis sin Velo,» el «F.S.T.
Inglés.» va a la pagina 398, del vol., i., puede encontrar narrada otra
antigua leyenda Oriental. Una isla... (donde ahora se encuentra el desierto
de Gobi) estaba habitada por los ultimos remanentes de la raza que
precedio a la nuestra: un pufiado de «Adeptos»—Ilos «Hijos de Dios,» ahora
conocidos como los Pitris Brahmanes; conocidos por otros bajo el mismo
nombre en la Kabala Caldea. «lIsis sin Velo» puede parecer muy confuso y
contradictorio a los que no saben nada de Ciencias Ocultas. Para el Ocultista
es correcto, y aungue quiza dejado pecar intencionalmente (pues éste fue el
primer cauto intento de introducir en Occidente un débil rayo de luz
esotérica Oriental), revela mas hechos de los que se habia dado jamas antes
de su aparicion. Permitase que quien sea lea estas paginas y podra
comprender. Las «seis sucesivas razas» en Mand, se refieren a los sub-razas
de la cuarta raza (pag. 393). Ademas, el lector debe remitirse al titulo «El
Principio Septenario en Esoterismo» (pag. 187), estudiar la lista de los
«Manus» de nuestra cuarta Ronda (pag. 254), y entre esto e «lsis» puede
gue la luz, aunque sea de chiripa, sean enfocada. En las paginas 590—6 de
la obra arriba citada, encontrara que se menciona a la Atlantida en «los
Libros Confidenciales de Oriente» (aun virgenes de la expoliacion
Occidental) bajo otro nombre en el idioma sagrado hieratico o sacerdotal. Y
entonces se le mostrara que la Atlantida no era simplemente el nombre de
una isla sino de todo un continente, en cuyas islas e isletas muchos han
subsistido hasta el momento. Los remotos antepasados de algunos de los
habitantes de las ahora miserables cabaias de pescador «Aclo» (alguna vez
Illamada Atlan), cerca del golfo de Uraha, alguna vez mantuvieron una
alianza tan estrecha con los antiguos Griegos y Romanos como la tuvieron
con los «verdaderos Chinos del interior,» mencionados en la pag. 126 del
«Buddhismo Esotérico.» Hasta la aparicion de un mapa, publicado en
Basilea en 1522, donde el nombre de América aparece por primera vez, se
creia que esta ultima era parte de la India; y por extrafio que parezca a
guien no da seguimiento al misterioso funcionamiento de la mente humana
y a sus aproximaciones inconscientes a las verdades ocultas—incluso los
aborigenes del nuevo continente, las tribus Piel Roja, los «Mongoloides» del
Sr. Huxley, eran llamados Indios. Nombres ahora atribuidos al azar: jqué
clase de facilidad de palabra! De hecho, extrafia coincidencia para quién no
sabe—auln asi la ciencia se niega a sancionar la irracional hipétesis—de que
hubo un tiempo en que la peninsula de la India estaba en un extremo de la
linea, y Sud America en el otro, conectados por un cinturon de islas y
continentes. La India de las edades prehistoricas no sélo estaba en el
interior de la region en las fuentes del Oxus y del Jajartes, sino que incluso
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en los dias de la historia hubo, y en su memoria, una alta, baja, y una India
Occidental: y aun anteriormente estuvo doblemente conectada con las dos
Americas. Las tierras de los antepasados, de aquellos que Ammianus
Marcellinus llama «Brahmanes de la Alta India» que se extendian muy lejos
desde Cachemira hasta los (ahora) desiertos de Schamo. En aquel entonces
un caminante del Norte podria llegar—sin siquiera mojarse los pies—a la
Peninsula de Alaska, a través de Manchuria, atravesando el futuro Golfo de
Tartaria, el Kurile y las Islas Aleutianas; mientras que otro viajero, equipado
con una canoa y comenzando en el Sur, podria atravesar a pie Siam, cruzar
las Islas Polinesias y caminar a cualquier parte del continente de Sud
America. En las pags. 592—3 de «lsis,» vol. i., los Tevetatas—los malos,
dioses traviesos que sobrevivieron en el Pantedn Etrusco—se mencionan,
junto con los «hijos de Dios» o Pitris Brahmanes. Los Involutos, dioses
ocultos o amortajados, los Consentes, Complices, y Novensiles, todos son
religuias enmascaradas de los Atlantes; mientras que las artes adivinatorias
Etruscas, su Disciplina, reveladas por los Tages provienen de forma directa
y sin disfraz alguno del rey Atlante Thevetat, el Dragon «invisible,» cuyo
nombre sobrevive hasta la fecha entre los Siameses y los Birmanos, asi
también aparecen en el Jataka las historias alegoricas de los Buddhistas
como el poder contrario bajo el nombre de Devadat. Y Tages era el hijo de
Thevetat, antes de que se transformara en el nieto del Jupiter-Tinia Etrusco.
Los Orientalistas Occidentales han intentado averiguar la conexion entre
todos estos Dragones y Serpientes; entre «los poderes de Mal» en los ciclos
de las leyendas épicas, Persas e
Indias, Griegas y Judias; entre los
=, combates de Indra y el gigante; el
7 Nagas Aryo y el Aji Dahaka Irani; el
" Dragon de Guatemala y la Serpiente
- del Génesis—etc. etc. etc. El Profesor
Max Miller desacredita dicha
conexion. Asi sea. Pero la cuarta raza
de hombres, «hombres» cuya vista
era ilimitada y quienes sabian todas
las cosas de inmediato, lo oculto
como lo no revelado, son mencionados en el Popol-Vuh, los libros sagrados
de los Guatemaltecos; y los Xisuthrus de Babilonia, mas tarde el Noé judio,
el Vaivaswata Hindud, y el Deucalion Griego, todos son idénticos al gran
Padre de los Tlinquitianos, del Popol-Vuh (Véanse arriba imagen y nota
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aparecida en Internet * —E.T.) quienes, como el resto de estos Patriarcas
alegéricos (no miticos), escaparon en su momento y en sus dias, en una

* Marzo de 2009 (Agencia de noticias AP).-Un friso de hace unos 2.300 afios que
decora unas piscinas en la acropolis Maya de El Mirador da nuevas evidencias de que las
historias del libro sagrado de los mayas, el Popol Vuh, fueron adaptadas a la religion
catdlica por el sacerdote espafiol que lo tradujo.

«Por mucho tiempo se dijo que (el Popol Vuh) tenia influencia europea, pero en lo que
se refiere a la mitologia, no es falso. Es algo que plasmaban (los mayas) desde antes del
2000 antes de Cristo», dijo a la AP el arquedlogo independiente y curador del Museo
Miraflores en esta capital, Juan Antonio Valdez.

Valdez no ha visto el friso y habl6 sobre el valor que tendria el descubrimiento si en
efecto los personajes del friso son quienes asegura su descubridor, el arquedlogo
estadounidense Richard Hansen.

Hansen es director del departamento de antropologia de la Universidad de Idaho y
tiene més de 30 afios estudiando la cuenca del Mirador. Es ademas el director del
Proyecto Arqueoldgico El Mirador.

Hasta ahora ningun arquedlogo independiente ha inspeccionado el friso, presentado al
publico el pasado fin de semana.

«Los paneles encontrados demuestran la importancia del Popol Vuh... un documento
historico de extraordinaria antigiiedad», dijo a la AP Hansen.

El friso muestra a los héroes gemelos—nacidos de una virgen—, Hunapu e Xbalanqué,
saliendo del inframundo tras su resurreccion y luego de derrotar a los sefiores del
infierno. Se les muestra portando la cabeza de su padre, quien habia sido decapitado por
los sefiores de Xibalba, como se llama ese lugar de tormento. De acuerdo con la
tradicion, tras esa victoria sobre la muerte, los hermanos suben al cielo, uno al sol y el
otro a la luna.

La historia guarda similitud con la muerte y resurreccion de Cristo y por ello se pensé
gue Francisco Jiménez, el fraile espafiol que tradujo al castellano el texto cerca del afio
1700, habia cambiado pasajes del libro sagrado de los mayas para adaptarlo a la
tradicion catolica.

El arquedlogo Oswaldo Chinchilla, curador del Museo del Popol Vuh, afiadié que
«independientemente si son 0 no son los héroes gemelos, el friso estd extremadamente
bien conservado y eso ya en si mismo es interesante por el hecho de la fecha tan
temprana de la que data».

En El Mirador, ubicado en el norte del selvatico departamento del Petén, esta situada la
piramide de La Danta, la estructura mas alta de Mesoamérica con 72 metros de altura. El
sitio estuvo habitado desde aproximadamente mil afios antes que Tikal, una de las
acropolis mayas mas famosas.

El friso decora una piscina donde se cree que se bafiaba la clase dominante de la
ciudad. La piscina forma parte de un complejo sistema de recoleccion y distribucion de
agua de lluvia para la ciudad que, segun Hansen, lleg6 a tener un millén de habitantes
durante su apogeo.

La tesis del arquedlogo estadounidense es que esta y otras ciudades de la cuenca
decayeron debido a la explotacion irracional de sus recursos naturales.
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gran embarcaciéon en tiempos del altimo gran Diluvio—el hundimiento de la
Atlantida.

Pese a haber sido un Indo-Aryo, Vaivaswata no necesariamente se
encontrd con su Salvador (Vishnu, bajo la forma de un pez) en los recintos
de la actual India, o incluso en cualquier parte del continente Asiatico; ni es
necesario conceder que fue el mismisimo séptimo gran Manu (véase el
catédlogo de los Manus, en el capitulo de «El Principio Septenario en
Esoterismo» citado anteriormente), sino que simplemente el Noé Hindu
perteneci6 al clan de Vaivaswata y representa a la quinta raza. Ahora, la
altima de las islas Atlantes se extinguié hace unos 11,000 afos; y la quinta
raza encabezada por los Aryas comenzd su evolucion, de acuerdo con el
conocimiento de la verdad por parte de los «Adeptos» hace cerca de un
millon a 900,000 afios. A pesar de ello los historiadores y antropélogos con
su sumamente estrecha liberalidad son incapaces de dar mas de 20 a 100
mil afos para toda nuestra evolucion humana. De manera que les
planteamos una pregunta justa: ;en qué punto de sus recortados afios segun
sus propias conjeturas van fijar el germen raiz de la ancestral linea de los
«antiguos Griegos y Romanos?» ¢;Quién fueron? ;Qué se sabe o incluso se
«conjetura» sobre su habitat territorial después de la division de las
naciones Aryas? Y ¢De donde eran los antepasados de las razas Semitica y
Turania? No basta a fin de refutar las declaraciones de otras gentes decir
que éstos ultimos vivieron separados de los primeros, hasta hacer alto
total—un nuevo hueco en la historia etnoldgica de la humanidad. ¢ Dado que
Asia ocasionalmente es llamada la Cuna de Humanidad, y es un hecho
establecido que Asia Central fue igualmente la cuna de las razas Semitica y
Turania (pues asi se ensefia en el Génesis), y nosotros encontramos que los
Turanios de acuerdo con la teoria desarrollada por los Asiridélogos
precediendo a los Semitistas Babilonicos, dénde, en qué punto del globo,
estas naciones Semito-Turanias se separaron del tronco familiar, y qué fue
de éstos ultimos? No puede ser la pequefia tribu judia de los Patriarcas; y a
menos que puedan demostrar que el jardin del Edén también estaba en el
Oxus o el Eufrates, territorios fuera del suelo habitado por los hijos de Cain,
los filélogos que se ponen a llenar los huecos de la Historia Universal con
sus conjeturas artificiosas, pueden considerarse tan ignorantes de este
detalle como los que ellos pretenden iluminar.

Logicamente, si los antepasados de estos grupos heterogéneos hubieran
permanecido reunidos durante ese remoto periodo, entonces las raices
comunes del tronco familiar habrian sido igualmente identificables en sus
perfeccionados idiomas como en los de los Judio-Europeos. Y asi, para
donde uno mire, se encontrara con el mismo mar de problemas de la
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especulacion, bordeado por las traicioneras arenas movedizas de las
hipotesis, y todo el horizonte limitado por hitos deducidos inscritos con
fechas imaginarias. De nuevo, los «Adeptos» se preguntan ¢por qué quien
quiera que sea se intimida y acepta como ultimo criterio lo que pasa por
ciencia de las altas autoridades en Europa? Aun cuando todo esto es bien
sabido por el escolar Asiatico—en todo caso se salvan las ciencias
matematica y fisica puras—un poco mejor que la callada alianza de apoyo vy,
quiza, de admiracién mutua. El se ha postrado con profundo respeto ante la
Real Sociedad de Fisicos, de Quimicos, y, hasta cierto grado, incluso de los
Naturalistas. Negandose a prestar la mas minima atencion a las meramente
especulativas y presuntas «ciencias» del actual Fisiélogo, Etnologo,
Filélogo, etc., y a la chusma de Edipos como él, a quien no se les ha dado
descifrar la Esfinge de la Naturaleza, y por eso, pretende estrangularla.

Con un vistazo a lo anterior, asi como con cierta prevision del futuro, los
acusados en el caso a revision creen que la «dificultad historica» que se
remite a una declaracion no histérica, necesita mas que una simple
ratificacion de los hechos. Ellos sabian que sin un buen alegato para
comparecer ante una audiencia que puede llegar a una decision basada en
las confesiones de unos cuantos, y en vista del decidido antagonismo de la
mayoria, jamas permitiria que declararan «mantenemos lo dicho» mientras
gue los profesores Occidentales mantienen lo contrario. Para un cuerpo de,
por asi decirlo, predicadores sin licencia y estudiantes no autorizados de
ciencias no reconocidas, litigar ante un augusto cuerpo de oraculos
universalmente reconocidos, seria una muestra de impertinencia sin
precedente alguno. De ahi que sus respectivos alegatos tuvieron que
revisarse pesandolos en el platillo méas pequefio de la balanza, comenzando
(en este como en todos los otros casos) en otros terrenos mas que en el
psicoldgico. Los «Adeptos» en Artes Ocultas mejor han guardado silencio
ante la confrontacion con los «A.C.S.»—Adeptos en Ciencias de la
Conjetura—a menos que pudieran demostrar, parcialmente por lo menos,
cuan débil es la autoridad de estos ultimos y en qué clase de arenas
movedizas frecuentemente fundan sus dicta (sentencias o resoluciones
judiciales.—E.T.) Ellos pueden pensar en hacer una conjetura tal de manera
gue pueden acabar teniendo la razén a pesar de todo. El silencio absoluto,
mas aun, como se aconseja en la actual situacion, habria sido fatal. Ademas
de arriesgarse a ser considerados incapacitados para contestar, hubiera
dado lugar a nuevas quejas entre los pocos creyentes, y hubiera llevado a
nuevos cargos de egoismo en contra de los escritores. Por tanto, los
«Adeptos» han llegado al acuerdo de allanar en parte al menos unas
cuantas de las dificultades mas sobresalientes y mostrar una via rapida para
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evitarlos en el futuro mediante el estudio de los no-histéricos pero reales, en
lugar de los histéricos pero miticos, fragmentos de la Historia Universal. Y
esto que han logrado, ellos creen (de todos modos con unas cuantas dudas),
gue simplemente demostrandoles, o0 mas bien recordandoles, dado que
ningun hecho histérico puede mantenerse de pie como tal en contra de la
«declaracion» de los «Adeptos»—dejando a los historiadores confesos de
ignorancia de los origenes de los pre-Romanos y Griegos mas alla de las
sombras fantasmales de los Etruscos y de los Pelasgos—ninguna dificultad
realmente historica posiblemente puede ser incluida en su declaracién. De
los que formulan objeciones fuera de la Sociedad, los escritores ni exigen, ni
esperan misericordia. EI «Adepto» no pide favores de manos de la ciencia
conjetural, ni pide a cualquier miembro de la «Logia de Londres,» fe ciega:
su maxima cardinal es que la fe debe Unicamente secundar a la
investigacion. El «Adepto» estd mas que satisfecho al permitirsele
permanecer callado, salvaguardando lo que solo €l puede saber, a menos
gue los buscadores dignos deseen compartirlo. Asi lo ha hecho a lo largo de
las eras, y puede hacerlo asi un poco mas de tiempo. Es mas, actualmente
preferiria no «distraer la atencion» o «respetar el orden». Asi pues, deja su
audiencia para verificar primero sus declaraciones en cada caso mediante el
pensamiento iluminado mas bien que a la vacilante luz de ciencia moderna:
después de lo cual sus hechos pueden ser aceptados o rechazados, a opcién
del voluntarioso estudiante. Para abreviar, el «Adepto»— en realidad, si
uno—tiene que mantenerse absolutamente indiferente, e inconmovible,
ante la dificultad. El ilustra lo que le es permitido exteriorizar, y no habla
mas que con hechos.

Las «dificultades» filologicas y arqueoldgicas siguientes requieren
nuestra atencion.

«DIFICULTADES» FILOLOGICAS Y ARQUEOLOGICAS.

Dos preguntas estan mezcladas en una. Habiendo mostrado las razones
por las cuales el estudiante Asiatico es orillado a rechazar la guia de la
Historia Occidental, permanece explicar su contumaz obstinacion en la
misma direccion con respecto a la filologia y la arqueologia. Mientras
expresa sincera admiraciéon por los inteligentes métodos actuales para leer
las pasadas historias de naciones ahora principalmente extintas, y siguiendo
el progreso y evolucion de sus respectivos idiomas, ahora muertos, al
estudiante de ocultismo Oriental, e incluso al estudioso profano Hindu
familiarizado con su literatura nacional, dificilmente puede hacérsele
compartir la confianza que sienten los fil6logos Occidentales en estos
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concluyentes métodos, cuando se llevan a la practica en su propio pais y en
su literatura Sanscrita. Tres hechos, por lo menos, de entre muchos han
sido bien calculados para minar su fe en estos métodos:—

1. De entre algunas docenas de eminentes Orientalistas, no hay dos que
estén de acuerdo, incluso en su traduccion literal de textos Sanscritos. Ni se
muestra mas armonia en su interpretacién del posible significado de pasajes
dudosos.

2. Aunque la Numismatica es una rama menos conjetural de la ciencia, y
cuando se parte de unas fechas bien establecidas, por asi decirlo, de una
exacta (en la que dificilmente se puede fallar en dar con los datos
cronologicos correctos, en nuestra facilidad, a saber, las antigiiedades de la
India); los arquedlogos hasta ahora han fracasado en obtener algun punto
de vista parecido. En su propia confesion, dificilmente estan justificados al
aceptar los periodos Samvat y Salivahana como sus luces guia, los
verdaderos puntos iniciales de ambos estdn mas alla de poder ser
verificados por los Orientalistas Europeos; aunque a todos les pasa igual, las
respectivas fechas de «57 a.C. y 78 d.C.» son aceptadas implicitamente, y
por ello se establecen fechas imaginarias a los restos arqueoldgicos.

3. Las mas grandes autoridades en arqueologia y arquitectura de la
India—el General Cunningham y el Sr. Fergusson—personifican en sus
conclusiones los dos polos opuestos. El propédsito de la arqueologia es
proporcionar canones fidedignos de critica, y no, como parece ser,
sorprender o confundir. El critico Occidental es invitado a que sefiale una
sola reliquia del pasado en la India, o un registro escrito 0 un monumento
con o sin inscripciones, cuya edad no esté en disputa. Tan pronto como un
argueologo establezca una fecha—digamos el primer siglo—otro va a tratar
de adelantarlo hasta el 10°. o quizé el 14°. siglo de la era Cristiana. Mientras
gue el General Cunningham atribuye a la construccién del presente templo
del Buddha Gaya el siglo 1 después de Cristo—el Sr. Fergusson opina que su
forma exterior pertenece al 14°. siglo; y para el infortunado forastero es tan
sabio como en la vida. Notese esta discrepancia en el «Informe sobre la
Investigacion Arqueoldgica de la India» (vol. viii. pag. 60), el escrupuloso y
capaz Jefe de Ingenieros del Buddha-Gaya, el Sr. J. D. Beglar, observa que
“no obstante su (la de Fergusson) superior autoridad, su opinion debe
dejarse inmediatamente de lado,» e inmediatamente asigna al edificio que
se reporta al 6°. siglo. Mientras las conjeturas de un arquedlogo son
definidas por otro como «erréneas sin remedio,» la identificacion de las
reliquias buddhistas por este otro son a la vez denunciadas como «bastante
insostenible.» Y asi en el caso de cada reliquia de cualquier antigiiedad.
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Cuando las «reconocidas» estan de acuerdo—al menos entre ellos—
entonces es tiempo de exponerlos colectivamente en el error. Hasta
entonces, debido a que sus respectivas conjeturas no pueden establecer
ninguna reivindicacion al caracter de la historia, los «Adeptos» tampoco
tienen ni el ocio ni la disposicion para dejar asuntos mas importantes para
desmentir las huecas especulaciones, tan numerosas como las pretendidas
autoridades. Dejen que un ciego guie a otro ciego, si ellos no aceptan la luz.*

Como en la «historica,» en este nueva «dificultad arqueoldgica,» a saber,
el aparente anacronismo referente a la fecha del nacimiento de nuestro
Sefor, el punto a investigacion esta de nuevo relacionado con los «antiguos
Griegos y Romanos.» Menos antiguos que nuestros amigos Atlantes, ellos
parecen mas peligrosos ya que ellos se han vuelto los aliados directos de los
filologos en nuestra disputa sobre los anales Buddhistas. Hemos sido
notificados por el Prof. Max Mdller, por simpatia, el mas imparcial de los
Sanscritistas asi como el mas erudito—y con quien, de milagro, la mayoria
de sus rivales se encuentran de su lado en esta particular cuestion—que
«cualquier cosa en la cronologia de la India depende de la fecha de
Chandragupta,»—el Griego Sandracottus. «Cualquiera de estas fechas (en la
cronologia China y de Ceilan) es imposible, porque no coincide con la
cronologia de Grecia.» («Historia de la Literatura Sanscrita,» pag. 275.)
Entonces es por medio de la refulgente luz vertida por este nuevo Faro de
Alejandria, superando unas cuantas fechas impensadamente establecidas
por los escritores clasicos Griegos y Romanos, que las «extraordinarias»
declaraciones de los «Adeptos» ahora tienen que ser examinadas con
cautela. Para los Orientalistas Occidentales la existencia histérica del
Buddhismo empieza con Asoka, sin embargo, aun con la ayuda de los
binoculares Griegos, son incapaces de ver mas allad de Chandragupta. Por
tanto, «antes del tiempo de la cronologia Buddhista es tradicional y llena de
absurdos.» Ademas, nada se dice en el Brahmanas del Bauddhas—Aryo, no
hubo ninguno antes de «Sandracottus,» ni tienen los Buddhistas o
Brahmanes derecho alguno a tener su propia historia, a excepcion de la
desarrollada por la mente Occidental. Como si la Musa de la Historia se
hubiera vuelto de espaldas mientras sucedian los eventos, el «historiador»
confiesa su incapacidad para llenar la inmensa laguna entre la supuesta
masiva inmigracioén Indo-Arya por el Hindd Kush y el reino de Asoka. No
teniendo nada mas soélido, wusa contradictorias deducciones vy
especulaciones. Pero los ocultistas Asiaticos, cuyos antepasados tenian bajo

* Sin embargo, se mostrara en otra parte que las ultimas conclusiones del General
Cunningham sobre la fecha de la muerte de Buddha no estan del todo apoyadas por
las inscripciones descubiertas.—T. SUBBA ROW.
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custodia sus tabillas, e incluso algunos eruditos Pandits nativos—creen que
pueden. Esta interpelacion, sin embargo, es juzgada como indigna de
atencion. Del tardio Smriti (historia tradicional) que, para los que saben
interpretar sus alegorias, esta lleno de archivos historicos imposibles de
impugnar, un hilo de Ariana a través del tortuoso laberinto del Pasado—ha
llegado a ser considerado unanimemente como una trama de exageraciones,
de monstruosas fabulas, las «torpes falsificaciones de los primeros siglos
d.C.» Ahora ha sido abiertamente declarado no solo sin valor para
establecer una cronologia exacta sino incluso para propositos historicos en
general. Asi pues a fuerza de arbitrarios juicios, basados en absurdas
interpretaciones (demasiado a menudo como resultado directo de un
prejuicio sectario), el Orientalista se ha rebelado ante el surgimiento de una
mancia filolégica. Sus sabias extravagancias estan reemplazando
rdpidamente, incluso en las mentes de muchos Hindues Europeizados, los
trascendentales hechos historicos que permanecen ocultos debajo de la
fraseologia exotérica de los Puranas y otra literatura Smritic. Al salir del
tribunal, por tanto, el Iniciado Oriental hacer constar la evidencia de esos
Orientalistas que, abusando de su inmerecida autoridad, juegan al pato y la
pata con sus reliquias mas sagradas, haciendo arreglos fuera de la corte; y
antes de declarar sus hechos le haria notar al erudito Sanscritista Europeo y
argueologo que, en materia de cronologia, la diferencia en la suma de sus
series de presuntos eventos histéricos, les prueba que esta equivocado de la
A a la Z. Ellos saben que un solo niumero equivocado en una progresion
aritmética siempre hara que el calculo entero se vuelva una inextricable
confusion: del producto de la multiplicacion, generalmente, en tal caso, en
lugar del resultado correcto se obtendra algo completamente inesperado.
Justamente una prueba de esto puede, quiza, encontrarse en algo a lo que
ya aludimos—a saber, la adopcién de las fechas de ciertos periodos Hindues
sobre la base de supuestas cronologias. Al asignar una fecha a un texto o a
un monumento ellos tienen, obviamente, que guiarse por alguno de los
periodos Indios pre-Cristianos, sea por inferencia, o de alguna otra manera.
Y sin embargo—en un caso, al menos—reiteradamente se han quejado de
ignorar por completo el punto de partida correcto del mas importante de
éstos. La verdadera fecha de Vikramaditya, por ejemplo, cuyo reino forma el
punto de partida del periodo Samvat, en realidad es desconocida para
ellos. Segun algunos, Vikramaditya floreci6 en el 56 «a.C.»; segun otros, en
el 86; segun otros de nuevo, en el 6°. siglo de la era Cristiana; mientras que
el Sr. Fergusson no admite ningun principio al periodo Samvat antes del
«siglo 10 d.C.» para abreviar, y en palabras del Dr. Weber, * ellos «no

* «Historia de la Literatura India,» Series de Trubner, 1882, pag., 202.
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tienen absolutamente ninguna evidencia auténtica para demostrar si el
periodo de Vikramaditya data a partir del afio de su nacimiento, de algun
logro, o del aflo de su muerte, 0 si es que, en resumidas cuentas,
simplemente fue introducida por él por razones astronémicas.» Ha habido
varios Vikramadityas y Vikramas en la historia de la India, pues éste no es
un nombre, sino un titulo honorario, como han aprendido ahora los
Orientalistas. (Como puede entonces cualquier deduccién cronoldgica con
tan cambiante premisa resultar otra cosa que no sea nada confiable,
especialmente cuando, como en el caso del Samvat, la fecha bésica se
desplaza a lo largo de, a la imaginacion personal de los Orientalistas, los
siglos 1 al 10?

Por tanto, parece quedar bastante bien demostrado que al atribuir fechas
cronoldgicas a las antigiiedades Indias, tanto los arqueélogos Anglo-Indios
como los Europeos a menudo son culpables de los anacronismos mas
ridiculos. jPues, en resumidas cuentas, hasta ahora han estado
contribuyendo a la Historia con una media aritmética, a pesar de que
ignoran, en la mayoria de los casos, su primer fecha! No obstante, el
estudiante Asiatico es invitado a revisar y corregir sus fechas a la
parpadeante luz de estos fuegos fatuos cronoldgicos. No, no.
iDefinitivamente «Un F.S.T. Inglés» jamas debe esperar que, en cuestiones
gue requieren una precisién al minuto, fuéramos a confiar en semejantes
faros Occidentales! Y, quiza, quiera permitirnos mantener nuestros propios
puntos de vista, ya que sabemos que nuestras fechas no se basan en
conjeturas ni estan sujetas a modificaciones. Donde incluso arquedlogos
veteranos como el General Cunningham no parecen estar libres de
sospechas, y son abiertamente denunciados por sus colegas, la paleografia
parece dificilmente merecer el nombre de ciencia exacta. Este afanoso
anticuario ha sido denunciado repetidamente por el Prof. Weber y otros por
haber aceptado sin criterio alguno ese periodo Samvat. Ni los otros
Orientalistas han sido mas indulgentes en especial aquéllos que, inspirados
casualmente en sus pueriles apegos por la cronologia biblica, en materias
gue tienen que ver con las fechas Indias prefieren encabezar sus propias
intuiciones emocionales aunque no cientificas. Algunos nos quieren hacer
creer que el periodo Samvat «no se puede demostrar en épocas anteriores a
la era Cristiana.» Kern se esfuerza por demostrar que los astrénomos Indios
comenzaron a emplear este periodo «hasta después del afio de gracia
1000.» EI Prof. Weber, refiriendose sarcasticamente al General
Cunningham, observa que «otros, al contrario, no dudan en referir en
seguida, dondequiera que sea posible, cada Samvat o inscripcién datada en
Samvatsare, al periodo Samvat.» Asi pues, por ejemplo, Cunningham (en
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su «Informe sobre la Investigacion Arqueoldgica de la India,» iii. 31, 39)
directamente asigna una inscripcién fechada en Samvat 5 al afio «52 a.C.,»
etc., y concluye la declaracion con el siguiente lamento: «Hasta el presente,
por tanto, lamentablemente, no habiendo nada mas (que ese desconocido
periodo) que nos guie, en términos generales debe quedar pendiente la
cuestién, de a qué periodo no estamos refiriendo en una inscripcidn
particular, y en consecuencia qué fecha dar a la inscripcion.» * La
confesion es significativa. Es agradable encontrar semejante signo de
sinceridad en un Orientalista Europeo, aunque pueda parecer bastante
inaudito al arquedlogo Indio. Los Brahmanes iniciados conocen las fechas
correctas de sus periodos y por eso permanecen indiferentes. Lo que los
«Adeptos» dicen alguna vez, lo sostienen; y ningln nuevo descubrimiento o
conjeturas modificadas de reconocidas autoridades ejercen presion alguna
en sus fechas. Aun cuando los arqued6logos o numismaticos Occidentales se
hayan metido en sus cabezas cambiar la fecha de nuestro Sefior y
Glorificado Mensajero del 7 siglo «a.C.» al siglo 7 «d.C.,» no podriamos mas
gue admirar tan notable regalo de golpear sobre las fechas y periodos, como
si fueran muchas pelotas de tenis.

Entretanto, a todos los Tedsofos sinceros e inquisitivos, sinceramente les
diremos, es inutil que alguien especule sobre la fecha de nacimiento de
nuestro Sefior Sanggya, mientras rechace a priori todas las fechas
Brahmanicas, Ceilaneses, Chinas, y Tibetanas. El pretexto de que no estan
de acuerdo con la cronologia de un puiiado de Griegos que visitaron el pais
300 anos después del suceso en cuestion, es muy falso y aventurado. Grecia
jamas se intereso por el Buddhismo, ademas del hecho de que los clésicos
establecieron su pocas fechas coincidentes basados simplemente en los
habladurias de sus autores referidos—unos cuantos Griegos, que vivieron
siglos antes de lo citado por los escritores—su cronologia misma es bastante
incompleta, y sus registros histéricos, en cuestion de triunfos nacionales,
demasiados exagerados y frecuentemente diametralmente opuestos a los
hechos, como para inspirar confianza a cualquiera con menos prejuicios que
al Orientalista Europeo promedio. Buscan establecer las verdaderas fechas
en la historia India relacionando sus eventos con la mitica «invasion,»
mientras confiesan que «uno buscaria en vano en la literatura de los
Brahmanes o de los Buddhistas alguna alusién a la conquista de Alejandro,
y al contrario, es imposible confrontar cualquiera de los sucesos historicos
relatados por los companeros de Alejandro con la tradicidon historica de la
India,» todo lo cual equivale a algo mas que una simple exhibicion de
incompetencia en este sentido: el Prof. Max Miller no era la parte

* Op. cit., pag. 203.
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interesada—podemos decir que casi parece una falta de honradez
premeditada.

Estas son palabras duras de decir, y sin duda calculadas para escandalizar
mucho a la mente Europea entrenada para admirar a la llamada «autoridad
cientifica» con un sentimiento semejante al que tiene el salvaje por su
deidad familiar. No obstante, lo tienen bien merecido, como unos cuantos
ejemplos lo podran demostrar. A semejantes intelectos, como al del Prof.
Weber—a quien tomaremos como el lider de los Orientalistas alemanes del
tipo de los Cristofilos—ciertamente no podriamos aplicarle la palabra
«torpe». Al ver como la cronologia es deliberada y malintencionadamente
tergiversada en favor de la «influencia Griega,» los intereses Cristianos y
sus propias teorias predeterminadas—otra palabra, incluso mas fuerte debe
usarse. Qué expresiOn podria ser mas severa para dar a entender los
sentimientos de uno al leer tal inconsciente confesion de ingenuo escolar
como Weber repetidamente la hace («Historia de la Literatura India») al
insistir en la necesidad de admitir que un pasaje «ha sido retocado para su
posterior interpretacion,» o al forzar imaginarios datos cronoldgicos para
textos que han sido reconocidos como muy antiguos—«jpues de lo contrario
las fechas quedarian demasiado lejos o demasiado cerca!» Y ésta es la nota
predominante de toda su politica: la hipotesis del jhagase la hipétesis, o
gue se caiga el cielo! Por otro lado, el Prof. Max Miiller, Indéfilo entusiasta
como parece, zambute siglos en su dedal cronolégico sin el mas minimo
reparo...

Estos dos Orientalistas son ejemplos, porque son reconocidos faros de
filologia y paleografia India. Nuestros monumentos nacionales han sido
datados y nuestra ancestral historia tergiversada de manera tal que encaje a
la medida en sus opiniones; el dafo ha sido hecho, dando como resultado
gue ahora la Historia esté registrando falsos anales y hechos tergiversados
gue desencaminaran a la posteridad, la cual basada en su evidencia, la
aceptaran sin la apelacion que resultaria de un mas justo y mas capaz
analisis critico. Mientras que el Prof. Max Mdller no preste oidos a nada
mas que el criterio Griego para la cronologia India, el Prof. Weber (en su
obra citada) encuentra la influencia Griega—su solvente universal—en el
desarrollo de la religion, la filosofia, la literatura, la astronomia, la
medicina, la arquitectura, etc., de la India. Para apoyar esta falacia ha
acudido a los sofismos mas enredosos, a las deducciones etimoldgicas mas
absurdas. Si un hecho mas que otro ha quedado establecido mediante la
mitologia comparativa, se debe a que sus ideas religiosas fundamentales, y
la mayoria de sus dioses, los Griegos las derivaron a partir de las
florecientes religiones en el norte-oeste de la India, la cuna del tronco
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Helénico principal. Esto es absolutamente rechazado en la actualidad, por
ser un elemento perturbador en la armonia de las esferas criticas. Y aunque
nada es mas razonable que deducir que los terminos astronémicos Griegos
fueron igualmente heredados del tronco familiar, el Prof. Weber trata de
hacernos creer que «fue justamente la influencia Griega la que dio
verdadera vida a la astronomia India» (pag. 251) jen resumidas cuentas, los
canosos antepasados de los Hindues tomaron prestada su terminologia
astrondmica y aprendieron el arte de observar las estrellas e incluso su
zodiaco de los infantes Helénicos! Esta prueba genera otra: la relativa
antigiiedad de los textos astrondmicos debe establecerse a partir de ahora
mediante la presencia o ausencia en ellos de los astros y signos zodiacales,
siendo los primeros designados por sus nombres Griegos, los ultimos
«designados por sus hombres Sanscritos los cuales habian sido traducidos
del Griego» (pag. 255). Por eso «la ley de Manu que desconoce los
planetas,» es considerada mucho mas antigua que el Codigo de Yajnavalkya,
el cual «les ensefi6 su culto,» y asi sucesivamente. Pero todavia hay otra y
mejor prueba hallada por los Sanscritistas para establecer con «infalible
exactitud» la edad de los textos, aparte de los astros y de los signos
zodiacales: Cualquier mencion casual en ellos del nombre «Yavana,»
colocado en todo caso para designar a los «Griegos.» Esto, aparte de que
«partiendo de una cronologia interior basada en el caracter de sus obras, y
en las citas, etc., en ellos contenidas, es la Unica posibilidad,» nos dicen.
Como resultado de la absurda declaracion de que «los astrénomos Indios
regularmente se refieren a los Yavanas como sus maestros» (pag. 252). Por
tanto, sus maestros fueron los Griegos. Pues para Weber y otros, «Yavana»
y «Griego» son palabras intercambiables.

Pero resulta que ese Yavanacharya era el titulo Indio de un solo Griego—
Pitagoras; asi como Sankaracharya era el titulo de un solo filésofo Hindu; y
los antiguos escritores astrondmicos Aryos citaron sus opiniones para
criticar y compararlos con las ensefianzas de su propia ciencia astronomica,
mucho antes que la perfeccionaran y la derivaran de sus antepasados. El
titulo honorifico de Acharya (maestro) se le dio a él como a cualquier otro
sabio astronomo o mistico; lo cual no necesariamente significa que
Pitagoras o cualquier otro Griego hubiera sido el maestro de los Brahmanes.
La palabra «Yavana» fue un término genérico empleado muchas eras antes
de que los «Griegos de Alejandro» proyectaran «su influencia» en
Jambudvipa, por citar una persona de una raza joven, la palabra Yuvan
significa «joven,» o mas joven. Ellos conocieron a los Yavanas del norte,
oeste, sur y este; y los forasteros Griegos recibieron esta denominacion de
los Persas, Indo-Scitios, asi como otros lo recibieron antes de ellos. Un
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paralelo exacto se da en nuestros dias. Para los tibetanos absolutamente
todo forastero es conocido como Peling; el Chino designa a los Europeos
como «los demonios pelirrojos;» y los Musulmanes llaman a todo aquél
fuera de Islam un Kuffir. Los Weber del futuro, siguiendo el ejemplo que se
les ha puesto ahora, quiza, pasados unos 10,000 afos, afirmen, sobre la
autoridad de los fragmentos de literatura musulmana entonces existentes,
que la Biblia fue escrita, y los Ingleses, Franceses, Rusos y Alemanes que la
poseyeron y la tradujeron o la «inventaron», vivieron en Kafiristan poco
antes de su era bajo «influencia musulmana.» jSolo porque el Yuga Purana
del Gargi Sanhita habla de una expedicion de los Yavanas «tan lejos como
Pataliputra,» en consecuencia, los Macedonios o los Seleucidos llegaron a
conquistar toda la India! Pero nuestro critico Occidental ignora,
obviamente, el hecho de que Ayodhya o Saketa de Rama durante dos
milenios rechazaron las incursiones de varias tribus de Mongoles
Turanianos y otras, ademas de los Indo-Scitios, de mas alla del Nepal y del
Himalaya. Parece que el Prof. Weber acab0 asustandose ante el espectro de
los Yavana que él mismo hizo aparecer, porque se cuestiona:—«Si los
Griegos fueron llamados Yavanas o si fue a los Indo-Scitios o a otros
sucesores a quienes posteriormente les fue dado ese nombre.» Esta duda
sana deberia de haber modificado su tono dogmatico en muchos otros casos
similares.

Pero, saquen el prejuicio con una horgueta para que jamas retofie. El
eminente estudioso, aunque asombrado por el vislumbre de su propia
verdad, vuelve a la carga con nuevas fuerzas. Nos sobresalta el reciente
descubrimiento que Asuramaya: * el primer astronomo, mencionado
repetidamente en las épicas Indias, «es idéntico al ‘Ptolomeo’ de los
Griegos.» La razon que él da es, que «este ultimo nombre, como podemos
ver en las inscripciones de Piyadasi, se transformé en el ‘Turamaya’ Indio,
a partir del cual el nombre de ‘Asuramaya muy facilmente puede
desarrollarse; y a partir de entonces, por tradicion, con este ‘Maya’ se
caracteriz6 a Romaka-pura en Occidente.» Dada la «inscripcion de
Piyadasi» encontrada en el sitio de la antigua Babilonia, uno podria
sospechar que la palabra «Turamaya» se deriva de «Turanomaya,» 0 Mas
bien de mania. Puesto que, sin embargo, las inscripciones de Piyadasi
pertenecen caracteristicamente a la India, y el titulo fue llevado por dos

* El Dr. Weber probablemente no se da cuenta del hecho de que el nombre de este
distinguido astrénomo era simplemente Maya; el prefijo «Asura» frecuentemente fue
asociado con €l por los antiguos escritores Hindles para demostrar que era un
Rakshasa. En la opinion de los Brahmanes fue un «Atlante» y uno de los mas grandes
astréonomos y ocultistas de la perdida Atlantida.
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reyes—Chandragupta y Dharmasoka—¢qué tiene que ver el «'‘Ptolomeo’ de
los griegos» con «Turamaya» o éste Ultimo con «Asuramaya,» como Nno sea,
de hecho, para usarlo como un cinico pretexto para arrastrar al astronomo
Indio bajo la entorpecedora «influencia Griega» del Arbol Upas de la
Filologia Occidental? Entonces aprendemos que, porque «Panini en una
ocasion menciona a los Yavanas, o sea, a los Griegos, y explica la formacion
de la palabra ‘Yavandni,” la cual, segun el Varttika, la palabra lipi,
«‘escritura’, debe darse,» por tanto, la palabra significa «la escritura de los
Yavanas,» de los Griegos y de nadie mas. ¢Los filologos alemanes (quiénes
desde hace mucho y tan infructuosamente han intentado explicar esta
palabra) se sorprenderian mucho si se dijera que aun estan tan alejados
como es posible de la verdad? ;Que—Yavandni no significa «escritura
Griega» en absoluto, sino absolutamente «cualquier escritura extranjera»?
¢Que la ausencia de la palabra «escritura» en los antiguos textos, excepto en
relacion con los nombres de extranjeros, no implica en lo mas minimo que
ninguna excepto la escritura Griega fue conocida por ellos, o que ellos no
tuvieron la suya, por lo que ignoraban el arte de leer y escribir hasta los dias
de Panini? (la teoria del Prof. Max Muller). Pues el Devanagari es tan
antiguo como los Vedas, y se ha mantenido tan sagrado que los Brahmanes,
primero bajo la pena de muerte, y posteriormente por el eterno ostracismo,
no se permitian siquiera mencionarlo para no profanar los oidos, mucho
menos hacer del conocimiento la existencia de sus bibliotecas secretas en el
templo. De modo que siempre se quiso dar a entender, por la palabra
Yavandni, «a la que, segun el Varttika, la palabra lipi, ‘escritura’, debid
suplir,» la escritura de los extranjeros en general, sea Fenicia, Romana, o
Griega. En cuanto a la absurda hipotesis del Prof. Max Muller cuya escritura
«no fue usada para propdsitos literarios en la India» antes del tiempo de
Panini (de nuevo por encima de la autoridad Griega) esa cuestién ha sido
tratada en otra parte.

Igualmente desconocidos son estos otros y mas importantes hechos,
aungue a ellos les parezcan fabulas. Primero, que la «Gran Guerra» Arya en
el Mahabhéarata, y la Guerra de Troya de Homero—ambas tanto miticas
como biografias personales y fabulas redundantes, aunque absolutamente
historicas en general—pertenecen al mismo ciclo de eventos. Pues los
sucesos de tantos siglos, entre ellos la separacion de varios pueblos y razas,
erroneamente ubicados exclusivamente en el Asia Central, en estas
inmortales épicas fueron comprimidos dentro del alcance de dramas unicos
hechos para ocupar no mas alla de unos cuantos afios. Segundo, que en esta
inmensa antigiiedad los antepasados Aryos de los Griegos y de los
Brahmanes se mantuvieron estrechamente unidos y se mezclaron entre si
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como los Aryos y los Dravidianos en la actualidad. Tercero, que antes de los
dias del Rama historico, de quién desciende en linea directa genealogica el
linaje de los soberanos de Udeipore, Rajput estuvo llena de «Griegos» post-
Atlantes en linea directa, como los post-Troyanos, la baja Cumea y otros
establecimientos de la pre-Magna Grecia lo estuvieron de los ultimos
sefiores Helenizantes del actual Rajput. Cuando uno esta familiarizado con
el significado real de las antiguas leyendas no puede dejar de preguntarse si
estos intuitivos Orientalistas prefieren que se les llame enganadores o
engafados, y por lastima concederles el beneficio de la duda. * Qué puede
pensarse del esfuerzo del Prof. Weber cuando, «para determinar con mas
precision la posicion del Ramayana (llamada por él la ‘leyenda artificial’)
dentro de la historia de la literatura,» acaba él con una hipétesis que
«descansa sobre el conocimiento del ciclo Troyano de leyenda... jla
conclusion a la que aqui se llega es que la fecha de su elaboracion debe
establecerse a inicios de la era Cristiana, en una época en que la influencia
Griega en la India ya se habia puesto en marchal!» (pag. 194.) El caso es
desesperado. Si la «cronologia interior» y las circunstancias exteriores de

* Mas adelante, el Prof. Weber se complace con el siguiente fragmento de
prestidigitacion cronoldgica, en su arduo esfuerzo «para determinar con precision» el
lugar en la historia de «la Romantica Leyenda de Sakya Buda» (traducido por Beale), él
piensa que: «los puntos especiales de relacién aqui encontrados en las leyendas
Cristianas son muy impactantes. La duda de qué parte fue la prestataria queda sin
determinar. Aunque, con toda seguridad (j!) aqui tenemos simplemente un caso similar
al de la apropiacion de la leyenda Cristiana por los adoradores de Krishna» (pag. 300).
jAhora resulta que cada hindl y cada Buddhista tiene derecho a llevar el estigma del
«pecado,» sea consciente o inconsciente de ello! Las leyendas se originan antes que la
historia y mueren al momento de ser tamizadas. Ninguno de los extraordinarios sucesos
en relacion con el nacimiento de Buddha, exotéricamente hablando, requeria de un gran
genio para contarlos, ni la capacidad intelectual de los Hindues jamas habia sido
rebajada tanto ubicandola a nivel de la chusma Judia y Griega al considerar que pidieron
prestadas hasta las fabulas inspiradas por la religion. Como, sus fabulas, desarrolladas
entre el segundo y tercer siglo después de la muerte de Buddha, cuando la fiebre del
proselitismo y la adoracion de su memoria esté en su cuspide, podrian haber sido
tomadas prestadas y luego apropiarse de las leyendas Cristianas escritas durante el
primer siglo de la era Occidental, s6lo puede ser explicado por un Orientalista aleman. El
Sr. T. W. Rhys Davids (Jataka Book) demuestra que lo contrario pudo haber sido la
verdad. jPuede comentarse en relacion con esto que, mientras se dice que los primeros
«milagros» tanto de Krishna como de Cristo que ocurrieron en Mathura y ésta ultima
ciudad existe hasta le fecha en la India—la antigiiedad de su nombre ha quedado
demostrada—en cambio, Mathura, o la Madura de Egipto, en el «Evangelio de la
Infancia,» donde se alega que JesUs hizo su primer milagro, ha tratado de ser
identificada, desde hace siglos, a través del tocon de un arbol viejo en medio del desierto,
y se le caracteriza como un lugar abandonado!
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las cosas, podemos agregar, presentes en la triple leyenda India, no abren
los ojos de los profesores hipercriticos a tantos hechos histdricos
involucrados en sus sorprendentes alegorias; si la significativa mencion de
los «Yavanas negros,» y «Yavanas blancos,» indicando que eran gentes
totalmente diferentes, de esta manera podria escaparse completamente a su
conocimiento; * y la enumeracion de una gran multitud de tribus, naciones,
razas, clanes, bajo sus designaciones Sanscritas separadas en el
Mahbharata, no los ha estimulado a intentar rastrear su evolucion étnicay a
identificarlos con sus descendientes Europeos vivos en la actualidad, hay
muy poco que esperar de su erudicion excepto un mosaico aprendido de
conjeturas. EI mas reciente modo cientifico de analisis critico todavia puede
terminar algun dia en un consenso de opiniones de que el Buddhismo se
debe en su mayor parte a la «Vida de Barlaam y Josafat,» escrito por San
Juan en Damasco; o que nuestra religion fue plagiada de la famosa leyenda
Catdlico Romana del siglo octavo en donde nuestro Sefior Gautama se hace
figurar como un Santo Cristiano, mejor aun, que los Vedas fueron escritos
en Atenas bajo los auspicios de San Jorge, el sucesor tutelar de Teseo. Pues
el temor de que hiciera falta algo para demostrar plenamente la obsesion de
Jambudvipa por el demonio de la «influencia Griega,» el Dr. Weber en
venganza lanza un ultimo insulto al rostro de la India al comentar que
si «las agujas Europeas Occidentales deben su origen a una imitacion de los
remates Buddhistas **... por otro lado, en los mas antiguos edificios
Hindues la presencia de la influencia Griega es inequivoca» (pag. 274). Bien
puede el Dr. Rajendralala Mitra «resistirse particularmente en contra de la
idea de cualquier influencia Griega en el desarrollo de la arquitectura
India.» Si su ancestral literatura debe atribuirse a la «influencia griega,» los
templos, por lo menos, podrian haberse librado. jUno puede entender como
el Pabellon Egipcio en Londres refleja la influencia de los templos en ruinas
en el Nilo; aunque es una hazafia mas dificil, incluso para un profesor
Aleméan, demostrar lo arcaico de la construccion de la antigua Aryavarta,
una profecia del genio del recientemente lamentado Sir Christopher Wren!
El resultado de esta expoliacion paleografica es que no queda un solo titulo
gue la India pueda reclamar como suyo. Hasta la medicina es atribuida a la
misma influencia Helénica. Ya nos lo habia dicho—en alguna ocasion,
Roth—que «so6lo una comparacion de los principios de la medicina India
con los de la medicina Griega puede permitirnos juzgar el origen, edad y
valor de la primera;» ...y que «sobre los mandamientos y deberes del

* Véase en el Duodécimo Libro del Mahabharata, el combate de Krishna contra
Kalayavana.
** Mas bien dicho, de los Lingams Hindues.
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meédico para su paciente, de Charaka,» afiade el Dr. Weber, «él cita algunas
expresiones que coinciden notablemente con el Juramento de Asclepios.»
Esta dicho. La India esta Helenizada de la cabeza a los pies, y ni siquiera
cuenta con un médico hasta que vengan los doctores Griegos.
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NINGUN Orientalista, acumula quiza, la misma sabiduria, por no decir la
profundidad, que el Prof. Weber, quien se opone con mas vehemencia que
el Prof. Max Muller a la cronologia Hindu y Buddhista. Es obvio que un
Indofilo no puede ser Buddhofilo, sin embargo, el General Cunningham,
independientemente de sus investigaciones arqueoldgicas, esta de acuerdo
con él mas de lo que pareceria estrictamente prudente bajo la perspectiva de
los posibles futuros descubrimientos. * Entonces, a nuestra vez tenemos
gue refutar estas inusitadas especulaciones del profesor de Oxford.

A la evidencia proporcionada por los Puranas y el Mahavanso, que él
también encuentra irremediablemente enredosa y contradictoria (aunque la
perfecta exactitud de esa historia Cingalesa haya sido reconocida con mas
entusiasmo por Sir Emerson Tennant, el historiador), él opone los clasicos
Griegos y su cronologia. Con él, esta siempre la «invasion de Alejandro» y la
«Conquista,» y el «embajador de Seleuco Nicator—Megastenes,» mientras
gue hasta el registro méas débil de semejante «conquista» esta visiblemente
ausente de los registros Brahmanicos; y aunque en una inscripcion de
Piyadasi se mencionan los nombres de Antioco, Ptolomeo, Mago, Antigono,
e incluso del mismo gran Alejandro, como vasallos del rey Piyadasi, aun asi
al macedonio se le llama «Conquistador de la India.» En otros términos,
mientras que cualquier mencion casual de asuntos Indios hecha por algun
escritor Griego desconocido debe aceptarse sin réplica, ningun registro de
los Indios, literario o monumental, tiene derecho a la mas minima
consideracion. Hasta que se pula en la piedra de toque de la infalibilidad
Helénica debe considerarse, en palabras del Profesor Weber, como «nada
mas que una simple hueca presuncion.» jAy, qué raro sentido de la justicia
Occidental! **

* A pesar de los azarosos esfuerzos de Miller para invalidar toda evidencia Buddhista,
parece haber tenido un éxito enfermizo al demostrar su caso, si lo juzgamos a partir de la
opinion abiertamente expresada de sus propios colegas alemanes. En el fragmento
titulado «la Tradicion en lo que se refiere a la Edad de Buddha» (pags. 283—288) en su
«Historia de la Literatura India,» el Prof. Weber muy acertadamente comenta, «Nada
gue se asemeje a una certeza positiva, por tanto, se ha obtenido hasta ahora. Ni las
subsecuentes discusiones de este tema por Max Mduller (1859) (‘Hist. A.S.L." pag. 264 y
ss.), por Westergaard (1860), ‘Uber Buddha’s Todesjahr,” y por ‘Kern Over de Jaartelling
Zuider Buddhisten’ han dado hasta ahora cualquier resultado definido.» Ni parece
probable que lo hagan.

** Ningun Filariano pretenderia, ni siquiera por un momento, apoyandose en la
contundencia de las inscripciones de Piyadasi, que Alejandro de Macedonia, o que algun
otro de los soberanos mencionados, fuera reivindicado como verdadero «vasallo» de
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Los archivos ocultos revelan algo distinto. Ellos dicen—demostrando
retadoramente lo contrario—que Alejandro se adentrd en la India mas alla
de Taxila; la cual no es en absoluto la moderna Attock. El clamor de las
tropas Macedonias tuvo su inicio en el mismo lugar, y no como se ha
publicado, en las riberas del Hifasis. Como él jamas fue a Hidaspes o a
Jelum, no pudo estar en Satluj. Alejandro tampoco descubrié la satrapia o
fundd colonia Griega alguna en el Punjab. Las Unicas colonias que dejo tras
de si y que los Brahmanes jamas lo supieron, sumaban unas docenas de
soldados mutilados, esparcidos por aqui y por alld en las fronteras; los
cuales con las nativas violadas que tomaron como esposas se establecieron
alrededor de los desiertos de Karmania y Drangaria—en aquél entonces los
limites naturales de la India. Y a menos que la historia considere como
colonos a los miles de hombres muertos y a los que se establecieron para
siempre bajo las ardientes arenas de Gedrosia, no habia nadie mas, salvo en
la fecunda imaginacion de los historiadores griegos. La alardeada «invasion
de la India» se confind a las regiones entre Karmania y Attock, al este y al
oeste; y Beluchistdn y el Kush Hindud, al sur y al norte: paises que
constituian toda la India para los Griegos de aquellos dias. Su construccion
de una flota en el Hidaspes es ficcion; y su «marcha victoriosa a traves de
los ejércitos guerreros de la India,» otra. Sin embargo, no es del
«conquistador del mundo» de quien debemos ocuparnos ahora, sino de la
supuesta exactitud e incluso veracidad casual de sus capitanes y paisanos,
cuyas vagas reminiscencias en el testimonio de los escritores clasicos han
sido ahora elevados a evidencia intachable en todo lo que pueda afectar la
cronologia del Buddhismo temprano y de la India.

Principalmente entre la evidencia de los escritores clasicos se encuentra
gue Flavio Arriano se anticip6 con respecto a las cronologias Buddhista y
China. Nadie juzga el testimonio personal de este concienzudo autor por
haber sido un testigo ocular en lugar de Megastenes. Pero cuando un
hombre viene a saber que escribio sus cuentas basandose en los trabajos
ahora perdidos de Aristébolo y Ptolomeo; y que éste ultimo describio sus
datos partiendo de textos preparados por autores que jamas posaron su
mirada sobre una sola linea escrita por Megastenes o por el propio
Nearco; y que sabiendo tanto uno es informado por los historiadores
Occidentales que entre las obras de Arriano, el Libro VII, la «Anabasis
alejandrina,» es «la autoridad principal sobre el tema de la invasion de la

Chandragupta. Ellos ni siquiera pagaron tributo, sino s6lo una especie de renta anual
por las tierras cedidas en el norte: como las grandes lapidas lo demuestran. Pero la
inscripcion, aunque mal interpretada, demuestra con mayor claridad que ese Alejandro
nunca fue el conquistador de la India.
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India—un libro desgraciadamente con un hueco en su duodécimo
capitulo»—uno bien puede concebir sobre qué carrizo roto apoya la
autoridad Occidental su cronologia India. Arrian vivio mas de 600 afios
después de la muerte de Buddha; Strabo, 500 (55 «a.C.»); Didédoro Siculo—
itodo un fidedigno recopilador!—japroximadamente en el siglo primero;
Plutarco mas alla del afio 700 de Buddha, y Quinto Curcio Rufo mas alla del
afno 1,000! Y cuando, para coronar este ejército de testigos contrarios a los
anales Buddhistas, el lector es informado por nuestros Olimpicos criticos
que las obras del autor nombrado en altimo lugar—de entre quienes ningun
escritor mas torpe (geografica, cronoldgica, e histéricamente) ha existido
jamas—forman junto con la historia Griega de Arriano la mas valiosa
fuente de informacion con respecto a la carrera militar de Alejandro
Magno—donde lo Unico extraordinario es que sus bidgrafos no hicieron que
el gran conquistador—como Leonidas—defendiera el paso de las Termopilas
en el Kush Hindu contra la invasion de los primeros Brahmanes Védicos
«del Oxus.» A pesar de que las fechas Buddhistas son rechazadas o solo
aceptadas temporalmente, bien puede el Hindl notar la preferencia
mostrada por el testimonio de los Griegos—de quienes algunos, al menos,
son mejor recordados en la historia de la India por haber sido los
importadores en Jambudvipa de cada vicio Griego y Romano conocido vy
desconocido en su momento—en contraposicion a sus propios archivos
nacionales e historia. «La influencia griega» se sintio, de hecho, en la India,
en esto, y s6lo en esto, en lo particular. Las damiselas Griegas, mencionadas
como un articulo de gran demanda para la India—para los Persas y Yavanis
Griegos—fueron las antecesoras de las modernas muchachas bailarinas que
tenian por agquél entonces que permanecer virgenes puras en el interior de
los templos. Las Alianzas con Antioco y con Seleuco Nicator no rindieron
mas fruto que la manzana podrida de Sodoma. Pataliputra, tal como fue
profetizado por Gautama Buddha, encontré su destino en las aguas del
Ganges, después de haber sido dos veces casi destruida, de nuevo como
Sodoma, por el fuego del cielo.

Volviendo al asunto principal, las «contradicciones» entre las cronologias
Ceilanesas y Chino-Tibetanas realmente no demuestran nada. Si los
analistas chinos de Saul al aceptar la profecia de nuestro Sefior que «mil
afios después El lograria el Nirvana, Sus doctrinas alcanzarian el norte»
cayeron en el error de aplicarlo a China, cuando en realidad estaba
hablando del Tibet, el error fue corregido hasta después del undécimo siglo
de la periodo de Tzina en la mayoria de las cronologias de los templos.
Ademas de que, actualmente puede referirse a otros eventos relacionados
con el Buddhismo, de los cuales Europa no sabe nada, China o Tzina fecha
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su nombre actual solo a partir del afio 296 del periodo Buddhista * (la
cronologia popular lo asumio a partir de los primeros Hoang de la dinastia
Tzin): por tanto, el Tathagata no pudo haberse referido a ella por este
nombre en su bien conocida profecia. Incluso si ha sido mal comprendido
por algunos de los comentaristas Buddhistas, aun es conservado en su
verdadero sentido por sus propios Arhats mas cercanos. El Glorificado
quiso mencionar al pais que se extiende mas alld del Lago Mansorowara;
mas alla de la region del Himavat, donde han vivido desde tiempo
inmemorial los grandes «maestros de la Cordillera Nevada.» Estos fueron
los grandes Sraman-achéaryas que Le precedieron, y fueron Sus maestros,
sus humildes sucesores que intentan perpetuar hasta hoy dia sus y Su
doctrina. La profecia se hizo realidad el mismo dia, y es corroborada por las
dos cronologias, matematica e histoérica, del Tibet—tan exactas como la
China. Arhat Kasyapa, de la dinastia de los Méryas, fundado por uno de los
Chandraguptas cercano a Ptaliputra, que dejo el convento de Panch-
Kukkutarama, a consecuencia de una vision de nuestro Sefior, con el
proposito de hacerse misionero en el afilo 683 del periodo Tzin (436 de la
era Occidental) y lleg6 al gran Lago de Bod-Yul en el mismo afio. Fue en ese
periodo que expird el milenio profetizado. EI Arhat llevaba con €l la quinta
estatua de Sakya Muni de las siete estatuas de oro hechas después de su
muerte corporal por orden del primer Consejo, y la inserto en la tierra en el
mismo punto donde fue construido siete afios después el primer GUNPA
(monasterio), donde vivieron los primeros lamas Buddhistas. Y aunque la
conversion del pais entero no tuvo lugar antes del comienzo del séptimo
siglo (de la era Occidental), la buena ley, no obstante, llego al Norte en el
tiempo profetizado, y no antes. Pues, la primera de las estatuas de oro le
habia sido sustraida al Bhikshu Sali Suka por los ladrones de Hiong-un y
fundida, durante los dias de Dharmasodka, que habia enviado a misioneros
mas alla de Nepal. La segunda tuvo un destino similar, en Ghar-zha, incluso
antes de que hubiera alcanzado la frontera de Bod-Yul. La tercera fue
rescatada de una tribu barbara de Bhons por un jefe militar Chino que los
persiguid a través del desierto de Schamo alrededor del 423 del periodo
Buddhista (120 «a.C.») La cuarta se hundio en el tercer siglo de la era
Cristiana, junto con la nave que la llevaba de Magadha a las colinas de

* La referencia a Chinahunah (Chinos y Hunos) en el Vishma Parva del Mahabharata
evidentemente es una interpolacion hecha mas tarde, como no ocurrié en el antiguo
MSS. existente en el Sur de la India.
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Ghangs-chhén-dzo-nga (Chitagong). La quinta llegé justo a tiempo a su
destino junto con el Arhat Kasyapa. Como lo hicieron las ultimas dos. *

* Sin duda, ya que la historia de estas siete estatuas no esta en las manos de los
Orientalistas, sera tratada como una «fabula infundada.» No obstante tal es su origen e
historia. Ellos fechan a partir del primer Sinodo, el que Rajagriha, sostuvo en el periodo
de guerra que siguio a la muerte de Buddha, es decir, un afio después de su muerte. Pues
si este Consejo de Rajagriha hubiera tenido lugar 100 afios después, como sostienen
algunos, hubiera sido presidido por Méahakasyapa, el amigo y hermano Arhat de
Sakyamuni, cuando él hubiera tenido 200 afios. EI segundo Consejo o Sinodo, el de
Vaisali, se llevé a cabo en el 120, no 100 o 110 afilos como algunos consideran, después
del Nirvana, pues este ultimo tuvo lugar en algin momento un poco mas de 20 afios
antes de la muerte fisica del Tathagata. Se llevé a cabo en la gran cueva de Saptapana
(Sattapanni de Mahavansa), cerca de la Montafia Baibhar (el Webhara de los
Manuscritos de Pali), eso estaba en Rajagriha, la antigua capital de Magadha. Existen las
memorias, conteniendo el registro de su vida diaria, hechas por el sobrino del rey
Ajatasatru, Bikshu favorito de Mahacharya. Estos textos alguna vez estuvieron en
posesion de los superiores de la primer Lamaseria construida por el Arhat Kasyapa en
Bod-Yul, la mayoria de cuyos Chohans fueron los descendientes de la dinastia de los
Moryas, de los que hasta hoy dia hay tres de los miembros de esta alguna vez familia real
viviendo en la India. El antiguo texto en cuestién es un documento escrito en los
caracteres Anudruta de Magadha. [Negamos que éstos o cualquier otros caracteres—
estén en Devanagari, Pali, o Dravidiano—alguna vez en uso en la India, sean variaciones
o derivados del Fenicio.] Para volver a los textos, a ese respecto se dice que la cueva de
Sattapanni, entonces llamada «Sarasvati» y «la cueva de Bambu,» obtuvo este ultimo
nombre de este sabio. Cuando nuestro Sefior se sentd por primera vez en €l para
Dhyana, era una gran cueva natural de seis camaras, de 15 a 20 metros de ancho por 10
de profundidad. Un dia, mientras ensefiaba a los mendicantes afuera, nuestro Sefior
compar6 al hombre con una planta de Saptaparna (siete hojas), mostrandoles como
después de la pérdida de su primera hoja cualquier otra podria arrancarse facilmente,
pero no la séptima hoja—por estar directamente conectada con el tallo. «Mendicantes,»
dijo, «hay siete Buddhas en cada Buddha, y hay seis Bikshus pero nada méas un solo
Buddha en cada mendicante. ;Qué significa el siete? Las siete ramas del completo
conocimiento. ¢Qué significa el seis? Los seis érganos de los sentidos. ¢Qué significa el
cinco? Los cinco elementos del ser ilusorio. ¢Y el UNO que también es el diez? El es un
verdadero Buddha que ha desarrollado en él las diez formas de santidad y las ha
subyugado todas al uno—‘la voz del silencio’ (que significa, Avolokiteswara). Después de
eso, haciendo que la roca se moviera a Su orden, el Tathagata le hizo dividirse en una
séptima camara adicional, recalcando que una roca también es septenaria, y que tenia
siete etapas de desarrollo. Desde ese momento se le llamé cueva Sattapanni o cueva
Saptaparna. Luego de que el primer Sinodo fue llevado a cabo, las siete estatuas de oro
del Bhagavat fueron fundidas por orden del rey, y cada una de ellas fue guardada en una
de los siete secciones.» Esto, posteriormente, cuando la buena ley tenia que hacer lugar a
credos mas agradables debido a su mayor sensualidad, varios Viharas la tomaron bajo su
cargo y se dispusieron a ensefiarla. De modo que cuando el Sr. Turnour dice en nombre
de las sagradas tradiciones Buddhistas del Sur que la cueva recibié su nombre de la
planta de Sattapanni, esta en lo correcto. En el «Boletin Arqueoldgico de la India,»
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Por otro lado, los Buddhistas del Sur, encabezados por el Ceilanés, abren
sus anales con lo siguiente evento:—

Dicen segun su cronologia nativa que Vijaya, el hijo de Sinhabahu,
soberano de Lala, un reino pequefio o Raj en el rio Gandaki en Magadha,
fue desterrado por su padre por actos de revuelta e inmoralidad. Enviado a
la deriva en el océano con sus comparieros, después de afeitar sus cabezas a
la usanza Buddhista-Bhikshu en sefal de penitencia, fue llevado a orillas de
Lanka. Una vez en tierra, €l y sus compaferos conquistaron y facilmente
tomaron posesion de una isla habitada por tribus salvajes, genéricamente
llamadas Yakshas. Este—en cualquier periodo y afio que haya sucedido—es
un hecho histérico, y los archivos Ceilaneses, independientemente de la
cronologia Buddhista, registran que tuvo lugar 382 afos antes de
Dushtagamani (es decir, en el 543 antes de la era Cristiana). Ahora, los
Anales Sagrados Buddhistas registran ciertas palabras de nuestro Sefior
dichas por El un poco antes de Su muerte. En Mahavansa, dirigiéndose a
Sakra, en medio de una gran asamblea de Devatas (Dhyan Chohans), y si
bien ya «en impasible exaltacion Nirvanica, sentado en el trono donde se
logra el Nirvana.» Tathagata se dirige a sus Arhats y Bhikkhuts congregados
unos dias antes de su liberacion final:—«Un Vijaya, el hijo de Sinhabahu,
rey de la tierra de Lala, junto con 700 sirvientes, acaba de bajar a tierra en
Lanka. jSefior de los Dhyan Buddhas (Devas)! iMi doctrina se establecera
en Lanka. Protéjanlo a él y a Lanka!» Esta es la frase pronunciada que,
como quedd demostrado después, era una profecia. EI ahora familiar
fendbmeno de prevision clarividente, ampliamente da una explicacion
natural de la anunciacién profética sin necesidad de recurrir a ninguna
teoria no cientifica de milagros, la risa de ciertos Orientalistas parece
inoportuna. Semejantes paralelismos de adornos poético-religiosos como
los que se encuentran en Mahavansa se dan en los archivos escritos de cada
religion—tanto en la Cristiandad como donde sea. Una mente imparcial
primero procuraria llegar al significado correcto y muy superficialmente
oculto antes de allegarse el ridiculo y el descrédito despectivo. Es mas, los
Tibetanos poseen un registro mas sobrio de esta profecia en las Notas, ya

encontramos que el General Cunningham identifica esta cueva con una no muy lejos de
ella'y del mismo tamafno que Baihbar, pero que definitivamente no es nuestra cueva de
Saptaparna. Al mismo tiempo, el Ingeniero Principal de Buddha Gaya, el Sr. Beglar, al
describir la cueva Chetu, mencionada por Fa-hian, piensa que es la cueva de Saptaparna,
y tiene razon. Porque, asi como la Pippal y otras cuevas mencionadas en nuestros textos,
es demasiado sagrada en sus asociaciones—pues ambas han sido usadas durante siglos
por generaciones de Bhikkhus, al momento de dejar la India—para ir en busca de su
propio lugar tan facil de olvidar.
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referidas, elaboradas con veneracion por el Rey, sobrino de Ajatasatru.
Estan, como se dijo anteriormente, en posesion de los Lamas del convento
construido por el Arhat Kasyapa—Ilos Moryas y sus descendientes siendo
descendientes mas directos que los Rajputs de Gautama, los Jefes de
Nagara—el pueblo identificado con Kapilavastu—quienes son los mas
autorizados de entre todos para tenerlas. Y nosotros sabemos que son, en
una palabra, histéricos. Para el Buddhista Esotérico ellos alin se mueven en
el espacio; y estas proféticas palabras, junto con la verdadera imagen del
Sugata que las dijo, estan presentes en el aura de cada atomo de Sus
reliquias. Esto, nos anticipamos a decir, no es ninguna prueba mas que para
los psicologos. Pero hay otra e historica evidencia: el testimonio acumulado
de nuestras cronicas religiosas. El filélogo no las ha visto; pero esto no es
prueba de su inexistencia.

El error de los Buddhistas del Sur radica en haber fechado el Nirvana del
Pan-chhen Sanggya a partir del dia de su muerte, dado que, como se dijo
antes, lo logré mas de veinte anos antes de desencarnar. Cronolégicamente,
los Surefios tienen la razén, tanto en fechar Su muerte en 543 «a.C.,» y uno
de los grandes Consejos 100 afios después de este ultimo suceso. Pero el
Chohan Tibetano que tiene todos los documentos relacionados con los
ultimos veinticuatro afios de Su vida—de la cual ningun filélogo sabe nada—
los cuales demuestran que no hay ninguna diferencia real entre la
cronologia Tibetana y la Ceilanesa como han establecido los Orientalistas
Occidentales. * Para el profano, el Exaltado nacio en el afio sesenta-ocho del
periodo Eeatzana Birmano, establecido por Eeatzana (Anjana), Rey de
Dewaha; para el iniciado—en el afio cuarenta y ocho de ese periodo, en un
viernes de luna creciente, de mayo. Y fue en el 563 antes de la cronologia
Cristiana que el Tathagata logré plenamente su Nirvana, muriendo, como
correctamente lo establece Mahavana—en el 543, en el mismo dia en que
Vijaya tocO tierra con sus compafieros en Ceildn—como habia sido
profetizado por Loka-ratha, nuestro Buddha.

El Profesor Max Muller parece burlarse mucho de esta profecia. En su
capitulo (en su «Hist. S. L.») sobre el Buddhismo (la «falsa» religion), el
eminente estudioso habla como con resentimiento ante tan inaudita
demanda. «jNos piden que creamos»—escribe—«que los historiadores
Ceilaneses establecieron al fundador de la dinastia Vijyan de Ceilan en el
aflo 543 de acuerdo con su sagrada cronologia!» (es decir, La profecia de

* El Obispo Bigandet, después de examinar todas las autoridades Birmanas a su alcance,
francamente confiesa que «la historia de Buddha ofrece un espacio en blanco casi
absoluto con respecto a sus hechos y discursos durante un periodo de casi veintitrés
afos.» (vol. i. pag. 260).
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Buddha), «mientras que a nosotros (los fil6logos) no se nos ha dicho, sin
embargo, a través de qué cauce los Ceilaneses recibieron su informacién
acerca de la fecha exacta de la muerte de Buddha.» Destacan dos puntos en
estas sarcasticas frases: (a) la implicacion de que nuestro Sefior hizo una
falsa profecia; y (b) un manoseo improbo de los archivos cronoldgicos,
recordando uno de los de Eusebio, el famoso Obispo de Cesarea que
permanece acusado por la historia de «alterar cada tabla cronoldgica
Egipcia en nombre del sincronismo.» Con respecto a la primera
imputacion, se le puede preguntar por qué no deberia tener el mismo
respeto por las profecias de nuestro Sakyasinha que nosotros tendriamos
por las de su Salvador—si escribiésemos la verdadera biografia del Arhat
«Galileo». Con respecto a la segunda imputacion, se le recuerda al
distinguido fildlogo la casa de cristal en donde él y todos los cronistas
Cristianos estan viviendo. Su incapacidad para reivindicar la adopcién del
25 de Diciembre como el dia real del Nacimiento, y por tanto, para
determinar la edad y el afio de la muerte de su Avatar—incluso ante su
propia gente—es, con mucho, mayor que la nuestra para demostrar a otras
naciones el periodo de Buddha. Su fracaso absoluto para establecerles en
cualquier otra que no sea la evidencia tradicional, a ellos, sin alguna prueba
histérica, a pesar de que es posible, el hecho incontrovertible de su
existencia—deberia engendrar un espiritu mas equitativo. Cuando los
historiadores Cristianos puedan, basados en la autoridad innegable
historica, justificar la cronologia biblica y eclesiastica, entonces,
casualmente, estardn mejor preparados que ahora para el trabajo analogo
de rasgar las cronologias paganas en tiras.

El «canal» por el cual los Ceilaneses recibieron su informacion, fueron
dos Bikshus que habian dejado Magadha para ir tras de sus deshonrados
hermanos en el exilio. La capacidad de los Arhats Siddhartha de Buddha
para transmitir inteligencia a través de las corrientes psiquicas, quiza, haya
sido concedida sin una gran estrechez de imaginacion como para poder
equipararla a, si no es que en mayor medida, a la del profeta Elias, a quien
se le concedié el poder de saber desde cualquier distancia todo lo que
sucedia en la cAmara de la cama del rey. Ningun Orientalista tiene derecho a
rechazar el testimonio de las Escrituras de otras personas, mientras profese
la creencia en una mas contradictoria y enredada evidencia que en sus
propios argumentos como evidencia. Si el Profesor Muller es un escéptico
de corazdn, entonces tiene permitido declararse resueltamente: «So6lo un
escéptico que actua con imparcialidad,» un iconoclasta tiene el derecho de
asumir semejante tono de desprecio por cualquier religiéon no Cristiana. Y
para que lo sepa todo investigador imparcial, éste debe tener presente que
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solo vale la pena recopilar la evidencia obtenida a partir de datos
historicos—no psicoldgicos. Entretanto, al analizar algunas objeciones vy
exponiendo la peligrosa logica de nuestra critica, podemos dar a los
Teodsofos unos cuantos hechos mas conectados con el tema a discusion.

Ahora que hemos visto las opiniones que, en general, tiene el Profesor
Max Muller sobre esto, por llamarles asi, del Prologo al Drama Buddhista
con Vijaya como héroe—;qué tiene que decir de los detalles de su
argumento? ¢Qué ingenio esgrimira para debilitar esta piedra de fundacion
de una cronologia sobre la cual esta construida y de la que dependen todas
las demas fechas Buddhistas? ¢Cual es el fulcro para la palanca de la critica
gue usa en contra de los archivos Asiaticos? Tres de sus puntos principales
pueden citarse textualmente y luego anexar las respuestas. ElI comienza
estableciendo como premisas que—primero—«Si el punto de inicio de la
cronologia Buddhista del Norte resultara ser sélo una hipotesis, basada
como esta en una profecia de Buddha, sera dificil de evitar la misma
conclusion con respecto a la fecha de la muerte de Buddha que dan los
Buddhistas de Ceilan y de Birmania» (pag. 266). «El Mahavansa comienza
con el relato de tres visitas milagrosas que Buddha pagé a Ceilan. Vijaya, el
nombre del fundador de la primera dinastia (en Ceilan), significa
‘conquista’, y, por tanto, dicha persona muy probablemente jamas existio
(pag. 268).» El cree que esto invalida toda la cronologia Buddhista. A lo que
ofrecemos el anexo siguiente:—

1°.— Guillermo, Rey de Inglaterra, comunmente Illamado el
Conquistador; fue, abundando mas, hijo ilegitimo de Roberto, Duque de
Normandia, apodado el Diablo. Una dpera, que escuchamos, compuesta
sobre esta cuestion, y plena de milagrosos sucesos, llamada «Roberto el
Diablo,» muestra su caracterizacion popular. Por tanto, ¢estariamos
igualmente justificados si dijéramos que Eduardo el Confesor, Saxons vy
todos, hasta el momento de unirse las casas de York y de Lancaster bajo
Enrique VIl—el nuevo periodo historico en la historia Inglesa—son «una
fabula tradicional» y que «semejante persona, Guillermo el Conquistador,
muy probablemente nunca existio?»

2°.— En la cronologia China—prosigue su disertacion el critico—«la lista
de los treinta y tres patriarcas Buddhistas... es de caracter dudoso. Para la
historia Occidental la exacta cronologia Ceilanesa empieza con el 161 ‘a.C.’
Extendiendo mas alla de esa fecha no existe mas que ‘una cronologia nativa
tradicional.” Por tanto... lo que antecede... no es mas que una fabula
tradicional.»

La cronologia de los Apdstoles y su existencia nunca ha sido demostrada
historicamente. La historia del Papado es reconocidamente «oscura.»
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Enodio de Pavia (siglo quinto) fue el primero en erigirse como Obispo
Romano (Simaco), el cual aparece como quincuagésimo primero en la
sucesion Apostolica, como Papa. De modo que, si escribiéramos la historia
de la Cristiandad, y nos permitiéramos algunos comentarios sobre su
cronologia, diriamos que en vista de que no hay antecedente de algin otro
Papa, y tomando en cuenta que la linea Apostoélica empez6 con Simaco (498
d.C.), todos los registros Cristianos, comenzando con la Natividad, hasta el
siglo sexto son, por tanto, «fabulas tradicionales,» y toda la cronologia
Cristiana es « absolutamente hipotética.»

3°.— Dos fechas que no concuerdan en la cronologia Buddhista son
sefaladas con menosprecio por el Profesor de Oxford. Si el desembarco de
Vijaya, en Lanka—dice—fue el mismo dia que Buddha alcanzé el Nirvana
(murio) se cumple la profecia de Buda, entonces «si Buddha fue un
verdadero profeta, los Ceilaneses arguyen con mucha razén que murio en
el aflo de la conquista, o 543 a.C.» (pag. 270). Por otro lado, los Chinos
tienen su propia cronologia Buddhista; y no concuerda con la Ceilanesa.
«La vida de Buddha (de 1029 a 950) se apoya en su propia profecia de que
transcurriria un milenio desde su muerte hasta la conversion de China. Por
tanto, si Buddha fue un verdadero profeta, debid vivir alrededor del 1000
a.C.» (pag. 266). Sin embargo, la fecha no concuerda con la cronologia
Ceilanés—por tanto, Buddha fue un falso profeta. Acerca de ese otro
«primer y mas importante eslabon» en la cronologia Ceilanés asi como en la
cronologia China, «resulta extremadamente debil.»... En al Ceilanés «una
genealogia milagrosa tendria que acondicionarse para Vijaya,» Yy, «por
eso, tuvo que inventarse una profecia» (pag. 269).

Sobre estas mismas lineas de argumentacion puede sostenerse que—
Dado que ninguna genealogia de JesUs, «exacta o inexacta,» se encuentra
en ningun archivo en el mundo salvo en los llamados Evangelios de San
Mateo (i—1-17), y de Lucas (iii. 23—38); y, dado que éstos discrepan
radicalmente—aunque este personaje es el mas importante de la historia
Occidental, y la mayor precision era de esperarse en su caso; por tanto, de
acuerdo con la sarcastica légica del Profesor Max Muller, si Jesus «fue un
verdadero profeta, tenia que descender de David a traves de José
(Evangelio de Mateo); y «si fue un verdadero profeta,» de nuevo, entonces
los Cristianos «arguyen con razon que debid» descender de David a través
de Maria (Evangelio de Lucas). Mas aun, ya que las dos genealogias
evidentemente discrepan y las profecias fueron, en este caso, en realidad
«inventadas» por los teélogos post-apostolicos [o, si se prefiere, las antiguas
profecias de Isaias y de otros profetas del Viejo Testamento, sin relacion con
Jesus, fueron adaptadas a su caso—como los actuales comentaristas
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Ingleses (en la Santa Sede), revisores de la Biblia, recientemente lo han
aceptado.]; y dado que, por otra parte—siguiendo siempre el argumento del
Profesor, en los casos de las cronologias Buddhista y Brahmanica—Ila
cronologia y genealogia Biblica parece encontrarse «tradicional y llena de
absurdos... cualquier intento para hacer que concuerde ha demostrado ser
un fracaso» (pag. 266): tendriamos y no cierto derecho a responder, que si
Gautama Buddha es mostrado en estas lineas como un falso profeta,
asimismo entonces ¢Jesus es «un falso profeta?» Y si Jesls fue un
verdadero profeta a pesar de la confusion existente entre las autoridades,
(por gqué, en las mismas lineas, no puede Buddha serlo? Desacreditense las
profecias Buddhistas y las Cristianas iran a la par.

Los vaticinios de las antiguas pitonisas hoy dia no provocan mas que la
sonrisa de los cientificos: pero ningun tripode jamas montado por las
profetisas de la antigiiedad fue tan inestable como la trinidad de puntos
cronologicos sobre la que éste Orientalista se par0 para dar a conocer sus
oraculos. Es mas, sus argumentos son de doble filo, como ha quedado
demostrado. Si la ciudadela del Buddhismo pudo ser minada por la
ingenieria critica del Profesor Max Muller, entonces de igual manera el
Cristianismo sera derrumbado y quedara en las mismas ruinas. O ¢es que
acaso los Cristianos tienen el monopolio de los absurdos «inventos»
religiosos y el derecho de mostrar celo ante cualquier infraccion a sus
derechos de patente?

Para concluir, diremos, que el aflo de la muerte de Buddha ha sido
correctamente establecido en el «Buddhismo Esotérico» del Sr. Sinnett, al
dar sus fechas cronoldgicas de acuerdo con la contabilidad esotérica. Y esta
contabilidad por si misma, si es explicada, puede terminar con cualquier
objecion que pudiese surgir de la «Literatura Sanscrita» del Profesor Max
Miller hasta las mas recientes «evidencias»—las pruebas en los «Informes
del Boletin Arqueolégico de la India.» El periodo Ceilanés, tal como se
establece en el Mahavansa, es correcto en todo, negando solo el antedicho
hecho del Nirvana, el gran misterio de Samma-Sambuddha y Abhidina que
permanece desconocido hasta la fecha para los forasteros; y aunque
ciertamente del conocimiento del Bikshu Mahanama—tio del Rey de
Dhatusena—no puede explicarse en un trabajo como el Mahavansa. Es mas,
la cronologia Singalesa concuerda en cada detalle con la cronologia
Birmana. Independientemente del periodo religioso establecido a partir de
la muerte de Buddha, llamado «Periodo Nirvanico,» en el cual hubo, como
ha quedado actualmente demostrado por el Obispo Bigandet («Vida de
Guadama»), dos periodos historicos. Uno durd 1362 afios, su ultimo afo
corresponde con el 1156 de la era Cristiana: el otro, dividido a su vez en dos
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pequefios periodos, el ultimo de los cuales, tuvo lugar inmediatamente
después del otro, subsiste hasta la fecha. El principio del primero, que duré
562 afios, coincide con el afio 79 d.C. y con el periodo Saka de la India. Por
tanto, el erudito Obispo, del que ciertamente no se podria jamas sospechar
de parcialidad con el Buddhismo, acepta el afio 543 del Nirvana de Buddha.
Tal como lo hacen el Sr. Tumour, el Profesor Lassen, y otros.

Las pretendidas diferencias entre las catorce distintas fechas del Nirvana
recopiladas por Csoma Cdrosi, no se relacionan en lo mas minimo con Nyr-
Nyang. Esos son célculos referentes al Nirvana de los precursores,
Boddhisatwas y encarnaciones previas de Sanggyas, que los Hungaros
encontraron en diversas obras y equivocadamente atribuyeron al ultimo
Buddha. Los Europeos no deben olvidar que este fanatico actu6é bajo
protesta de los Lamas durante el tiempo que estuvo con ellos: y que, mas
aun, aprendié mas sobre las doctrinas de los heréticos Dugpas que de los
ortodoxos Gelugpas. La aseveracion de esta «gran autoridad (j!) del
Buddhismo Tibetano,» como se le llama, con respecto a que Gautama tuvo
tres esposas de las que da sus nombres—contradiciéndose al demostrar
(«Gramatica Tibetana,» pag. 162, véase la nota) que las primeras dos
esposas «son la misma,» demostrando cuan poco se le puede considerar
una «autoridad,» ya que ni siquiera aprendido que «Gopa, Yasodhara y
Utpala Varna» son los tres nombres de tres poderes misticos. Igual que
sucedio con las «diferencias» en las fechas. Aparte de las sesenta y cuatro
mencionadas por él sélo dos estan relacionadas con Sékya Muni—a saber,
los afios 576 y 546—aunque estas dos estdan equivocadas en su
transcripcion; pues cuando son corregidas se establecen en 564 y 543. En
cuanto al resto, involucran a los siete ku-sum, o triple forma del estado de
Nirvana y su respectiva duracién, y que estan relacionadas con doctrinas de
las que los Orientalistas no saben absolutamente nada.

En consecuencia, de los Buddhistas del Norte, que, como confiesa el
Profesor Weber, «solo poseen estas Escrituras (Buddhistas) completas,» y
conservan la mas auténtica informacién referente a las circunstancias de su
redaccion»—Ilos Orientalistas hasta ahora no han aprendido casi nada. Los
Tibetanos dicen que Tathagata se volvié un Buddha—es decir, alcanzo el
Nirvana absoluto—en 2544 del periodo de Kali (segun Souramana), y de
hecho, viviéo asi al menos ochenta afios, mas de lo que ningun otro
Nirvanaita de séptimo grado puede esperarse entre los hombres vivos (es
decir, existentes). Es mejor no perdernos en conjeturas para arguir que con
entrar un poco en los pensamientos de los Brahmanes nos percatariamos en
qgué fecha naci6 Buddha «mientras que los Romanos o incluso los Judios
pensaron (e hicieron) conservar la fecha del nacimiento de Jesus antes de
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que se convirtiera en el fundador de una religiéon.» (Max Mduller «Hist. S.
L.») Puesto que, mientras los Judios rechazaron desde el principio la
proclamacion como Mesias hecha por los Chelas del profeta Judio pues no
esperaban a su Mesias en aquél tiempo, los Brahmanes (los iniciados, en
todo caso) sabian de su llegada y lo consideraban una encarnacion de la
sabiduria Divina, por lo que estaban bien conscientes de la fecha astrolégica
de su nacimiento. Si, tiempo después, en su estéril arrebato destruyeron
cada vestigio accesible del nacimiento, vida y muerte, de Aquél que en su
ilimitada misericordia por todas las criaturas reveld sus celosamente ocultos
misterios y doctrinas para frenar el torrente eclesiastico en constante
aumento de supersticiones, aun asi hubo un tiempo en que lo recibieron
como Avatar. Y, en tanto ellos destruyeron, otros conservaron.

Las mil y una especulaciones y la tergiversacion de textos exotéricos por
parte de los Arquedlogos o Paledgrafos dificilmente haran que recuperen el
tiempo que perdieron en su estudio.

Los anales de la India describen al Rey Ajatasatru como contemporaneo
de Buddha, y otro Ajatasatru ayudd a organizar el concilio 100 afios después
de su muerte. Estos principes fueron soberanos de Magadha y nada tienen
gque ver con el Ajatasatru del Brihad-Aranyaka y del Upanishad
Kaushitaki, que fue soberano de Kasis; aunque Bhadrasena, «el hijo de
Ajatasatru» maldito por Aruni, pudo tener que ver mas con su homénimo el
«heredero de Chandragupta» de lo que generalmente se sabe, el Profesor
Max Miiller se opone a la existencia de dos Asokas. El rechaza a Kalasoka y
soOlo acepta a Dharmasoka—acorde con la cronologia «Griega» y en absoluto
conflicto con la Buddhista. El no sabe—o quiza prefiere ignorar—que
ademas de los dos Asokas hubo varios personajes llamados Chandragupta y
Chandramasa. Plutarco se abstuvo de entrar en conflicto con la teoria més
conocida, y la sola evidencia de Justino fue aceptada. Hubo un Kalasoka,
Ilamado por algunos Chandramasa y por otros Chandragupta, cuyo hijo
Nanda fue sucedido por su primo Chandragupta de Seleuco, bajo quien el
Consejo de Vaisali tuvo lugar «con el favor del Rey Nanda» como
correctamente fue sefalado por Taranatha. [Ninguno de ellos fue Sudra, y
esto es una mera invencion de los Brahmanes.] Posteriormente aparecio el
ultimo de los Chandraguptas asumiendo el nombre de Vikrama; él comenzo
el nuevo periodo llamado Vikramaditya o Samvat y dio inicio a la nueva
dinastia Pataliputra, 318 (a.C.)—segun algunas «autoridades» Europeas;
después de él, su hijo Bindusara o Bhadrasena—también Chandragupta, fue
seqguido por Dharmasoka Chandragupta. También hubo dos Piyadasis—el
Chandragupta«Sandracottus» y Asoka. Y aunque controvertida, los
Orientalistas tendran que responder por esta extrafia inconsistencia. Si
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Asoka fue el Unico «Piyadasi» y el constructor de los monumentos, y el
creador de las inscripciones en piedra de este nombre; y si su iniciacion
ocurrié como conjeturé el Profesor Max Miller alrededor del 259 a.C., en
otras palabras, si rein0 sesenta o setenta afos después que cualquiera de los
reyes Griegos mencionados en los monumentos de Piyadasi, ¢qué tuvo que
ver con su vasallaje o no-vasallaje?, o ¢cdmo es que se relaciond con todos
ellos? Sus relaciones fueron con su abuelo unos setenta afios antes—
entonces se convirtié al Buddhismo apenas diez afios después de ocupar el
trono, y finalmente, puede demostrarse la existencia de tres Bhadrasenas
muy conocidos, cuyos nombres fueron escritos y pronunciados con libertad
segun el dialecto y nacionalidad de cada escritor, dando paso en la
actualidad a una variedad de nombres, desde Bindusara, Bimbisara, y
Vindusara, hasta Bhadrasena y Bhadrasara, como es llamado en el Vapu
Puiuna. Todos estos son sindnimos. Aunque puede parecer facil, a primera
vista, barrer fuera de la historia a un personaje verdadero, es mas dificil
demostrar la inexistencia de Kalasoka llamandolo «falso,» mientras que al
segundo Asoka se le llama «verdadero,» ante la evidencia de los Puranas,
escritos por los mas acérrimos enemigos de los Buddhistas, los Brahmanes
de ese periodo. El Vayu y el Matsya Purana los mencionan a ambos en las
listas de sus soberanos reinantes de los Nanda y las dinastias del Marya. Y,
aunqgue ellos relacionan a Chandragupta con un Sudra Nanda, no niegan la
existencia de Kalasoka, en razon de invalidar la cronologia Buddhista.
Aunque falsificados, los textos que ahora existen del Vaya y del Matsya
Purana, son aceptados como estan «en su verdadero significado,» el cual el
Profesor Max Miiller (a pesar de su confianza) no capta que, no «difieren de
la cronologia Buddhista, anterior a Chandragupta.» Ni siquiera porque el
verdadero Chandragupta, en lugar del falso Sandrocottus de los Griegos, ha
sido reconocido e instituido. Muy independientemente de la versién
Buddhista, existe el hecho histérico registrado en la versién Brahmanica asi
como en las versiones Birmanas y Tibetanas, que en el afio 63 de Buda,
Susinago de Benares fue elegido rey por el pueblo de Pataliputra, que dejo
en el exilio a la dinastia de Ajatasatru. Susinago trasladé la capital de
Magadha de Rajagriha a Vaisali, mientras su sucesor Kalasoka la trasladé a
su vez a Pataliputra. Fue durante el reinado de éste ultimo que la profecia
de Buddha acerca de Patalibat o Pataliputra—un pequefio pueblo durante
Su periodo—se llevé a efecto. (Véase Mahaparinibbana Sutta).

Serad muy facil, cuando el tiempo llegue, rebatir a todos los Orientalistas
gue lo niegan y enfrentarlos con las pruebas y con documentos en mano.
Ellos hablan de las extravagancias, de las absurdas exageraciones de los
Buddhistas y de los Brahmanes. La respuesta méas reciente: «Los mas
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absurdos tedricos de entre todos son los que para evadir un hecho evidente,
asumen imposibilidades morales, anti-nacionales, completamente opuestas
a los mas ilustres rasgos del caracter de los Brahmanes de la India—a saber,
tomar prestado o imitar cualquier cosa de otras naciones. Desde sus
comentarios al Rig Veda, hasta los anales de Ceilan, desde Panini hasta
Matouan-lin, cada pagina de sus eruditos sabios parecen, a los que conocen
del tema, como una monstruosa mezcla de especulaciones injustificadas y
dementes. Por tanto, a pesar de la cronologia Griega y de Chandragupta—
cuya fecha es representada como el ancla de la esperanza de la cronologia
India» que «jamas a cambiar nada»—es de temer que en lo que respecta a la
India, la nave de la cronologia de los Sanscritistas ya rompio sus amarras y
zarpoO al garete con toda su valiosa carga de conjeturas e hipotesis. Esta
flotando en aguas peligrosas. Nos encontramos al final de un ciclo—
geoldgico y otros—y al inicio de otro. Un cataclismo conduce a otro
cataclismo. Las fuerzas contenidas estan surgiendo en muchos sectores; y
no sélo los hombres sufriran o moriran por miles, la «nueva» tierra esta
apareciendo y la «vieja» menguando, habrd erupciones volcanicas y
tsunamis; a pesar de ello los secretos de un pasado insospechado se
descubriran ante la consternacion de los teoricos Occidentales y la
humillacion de una ciencia autoritaria. Esta nave flotante, si se le mira,
podra observarse tocando tierra sobre los convulsionados vestigios de
antiguas civilizaciones que se derrumbaron en pedazos. No somos
usurpadores del titulo de profetas: pero aun asi, quede esto como una
profecia.
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INSCRIPCIONES DESCUBIERTAS POR EL
GENERAL A. CUNNINGHAM

HEMOS revisado cuidadosamente la nueva inscripcion descubierta por el
General A. Cunningham en virtud de la cual la fecha que los escritores
Buddhistas dieron a la muerte de Buddha fue declarada incorrecta; y somos
de la opinidén que dicha inscripcién confirma la verdad de las tradiciones
Buddhistas en lugar de demostrarles que es incorrecta. El antes
mencionado arqueologo, con respecto a la inscripcion a consideracion, en el
primer volumen de su reportes, escribe lo siguiente:—«La inscripcion mas
interesante (en Gaya) es una, extensa y bien conservada, fechada en el
periodo del Nirvdna o muerte de Buddha. Yo lei la fecha como sigue:—
Bhagavati Parinirvritte Samvat 1819 badi de Karttike | Budhi—esto es, ‘en
el afio 1819 de la Emancipaciéon del Bhagavata, miércoles, primer dia de la
luna menguante de Kartik.” Si el periodo aqui usado es el mismo de los
Buddhistas de Ceilan y Birmania, el cual comenz6 en 543 a.C., la fecha de
esta inscripcion seria: 1819 — 543 = 1276 d.C. El estilo de escritura coincide
con esta fecha, pero es bastante incompatible con la que se deriva de la
fecha China del periodo. Los Chinos ubican la muerte de Buddha, mas alla
de 1000 afios antes de Cristo, por lo que segun ellos la fecha de esta
inscripcion seria alrededor del 8oo d.C., un periodo demasiado temprano
para el estilo de escritura usado en la inscripcion. Pero, como el dia de la
semana afortunadamente fue agregado aqui, la fecha puede ser verificada
mediante el calculo. Segun mis calculos, la fecha de la inscripcion
corresponde con el miércoles, 17 de septiembre, 1342 d.C. Esto ubicaria el
Nirvana de Buddha en el 477 a.C., que es el mismo afio que yo habia
propuesto antes como la fecha mas probable de ese evento. Esta fecha
corregida ha sido adoptada subsecuentemente por el Profesor Max Miller.»

Las razones dadas por algunos Orientalistas para considerar esta llamada
«fecha corregida» como la fecha real de la muerte de Buddha ya fueron
sefaladas y criticadas en el articulo precedente; y ahora sélo vamos a
considerar si la inscripcion en cuestion refuta la fecha anterior.

El General Cunningham evidentemente parece tomar como un hecho, en
lo que respecta a su presente célculo, que el nimero de dias de un afio es
contabilizado en el pais de Magadha y por los escritores Buddhistas en
general, basandose en el mismo niumero de dias de un afio Inglés actual; y
esta errOnea suposicion vicié su calculo y lo llevd a una conclusién
equivocada. Tres métodos diferentes de calculo estaban en uso en la India
en el tiempo en que vivié Buddha, y todavia estan en uso en diferentes
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partes del pais. Estos métodos se conocen como Souramanam,
Chandrarmanam y Barhaspatyamanam. Segun las obras Hindues de
astronomia, un aflo Souramanam consiste en 365 dias, 15 ghadias y 31 vig-
hadias; un afio Chandramanam tiene 360 dias, y un afio basado en
Barhaspatyamanam tiene 361 dias y casi 11 ghadias. En tal caso, el General
Cunningham debio haberse tomado la molestia de determinar, antes de
hacer su célculo, la manam (medida) particular que emplearon los
escritores de Magadha y Ceildn al establecer la fecha de la muerte de
Buddha, y la manam usada al calcular los afios del periodo Buddhista
mencionados en la inscripcion antes mencionada. En vez de ponerse en
lugar del escritor de la inscripcion y hacer los calculos necesarios desde ese
punto de vista, hizo el calculo sobre la misma base en que un caballero
Inglés del siglo diecinueve calcularia el tiempo segun su propio calendario.

Si hubiera hecho correctamente el célculo, el calculo le hubiera
demostrado que la inscripcion en cuestion es absolutamente consistente
con la declaracion de que Buddha murié en el afio 543 a.C. segun
Barhaspatyamanam (la Unica manam usada generalmente por los escritores
de Magadha y de Pali). La exactitud de esta afirmacion se vera claramente al
examinar el calculo siguiente.

543 afios segun Barhaspatyamanam equivalen a 536 afios y 8 meses (casi)
segln Souramanam.

De igual modo, 1819 afios segun el manam anterior equivalen a 1798 afos
(casi) segun el ultimo manam.

Dado que la era Cristiana comenzo en el afio 3102 de Kaliyuga (segun
Souramanam), Buddha murio en el afio 2565 de Kaliyuga; la inscripcion fue
escrita en el afio 4362 de Kaliyuga (segun Souramanam). Y ahora la
pregunta es si segun el calendario Hindd, el primer dia de la luna
menguante de Kartik coincidio con un miércoles.

Segun Suryasiddhanta el niumero de dias desde el principio de Kaliyuga
hasta la medianoche del dia 15°. de la luna creciente de Aswina es de
1,593,072 (el numero de Adhikamasansas [meses extras] durante el
intervalo entre 1608 y el numero de Kshayathithis: 25,323.

Si dividimos este numero entre 7 el resto seria 5. Dado que Kaliyuga
comenzd en viernes, el periodo de tiempo antes definido termina en martes,
puesto que segun Suryasiddhanta un dia de la semana se cuenta de
medianoche a medianoche.

Debe tenerse en cuenta que en los lugares donde Barhaspatyamanam esta
en uso, Krishnapaksham (o la quincena de la luna menguante) comienza
primero y es seguida por Suklapaksham (el periodo de luna creciente).
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Por tanto, el dia siguiente después del 15°. dia de la luna creciente de
Aswina serd el 1er- dia de la luna menguante de Kartika para los que se guian
por el calendario Barhaspatyamanam. Y por consiguiente la ultima fecha,
gue es la fecha mencionada en la inscripcion, era miércoles en el afio 4362
de Kaliyuga.

La longitud geocéntrica del sol al momento de su paso por el meridiano
en dicha fecha es de 174° 20 ' 16” y la longitud de la luna es de 70° 51 ' 42”
(segun Suryasiddhanta) puede verse facilmente que en Gaya tuvo lugar el
Padyamitithi (primer dia de la luna menguante) por casi 7 ghadias y 50
vighadias a partir de la hora de la salida del sol.

Esta claro a partir del calculo anterior que «Kartik |1 Badi» coincidié con
el miércoles en el afio 4362 de Kaliyuga o en el afio 1261 de la era Cristiana,
y que desde el punto de vista de la persona que escribid la inscripcién dicho
afio fue el afo 1819 del periodo Buddhista. Y por tanto, esta nueva
inscripcion confirma la exactitud de la fecha que los escritores Buddhistas
dieron a la muerte de Buddha. Hubiera sido mejor que el General
Cunningham revisase cuidadosamente la base de su calculo antes de
proclamar a lo grande al mundo que las cuentas Buddhistas eran poco
fiables.
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COMO DISCRIMINAR ENTRE ESPIRITUY
NO-ESPIRITU

(Traduccion del original Sanscrito de Sankara Acharya.)
Por MOHINI M. CHATTERJI.

[UNA disculpa dificilmente es necesaria por intentar una traduccion de la
famosa Sinopsis del Vedantismo de Sankara Acharya titulada «Atmanatma
Vivekah.» Este pequefio tratado, a pesar de lo poco extenso, establece todo
el alcance y proposito de la filosofia Vedanta. Ha sido una cuestion de poco
menos que un milagro, considerando la paternidad literaria de este folleto y
de sus propios méritos intrinsecos, que una traduccion de él no haya sido
aun elaborada por algin competente estudioso. La presente traduccion,
aunque no pretende ser una obra erudita, respetuosamente es literal,
exceptuando, sin embargo, la omisién de unas cuantas lineas relacionadas
con la etimologia de las palabras Sarira y Deha, y una o dos otras cosas que,
aungue interesantes por si mismas, no tienen relaciéon directa con el asunto
principal del que se trata—TR.]

NADA de lo que pueda ser objeto de la conciencia es Espiritu. Para quien
posee una correcta discriminacion, el Espiritu es el sujeto del conocimiento.
Esta correcta discriminaciéon entre Espiritu y No-espiritu ha sido
establecida en millones de tratados.

Esta discriminacion entre Espiritu y No-espiritu se da a continuacion:—

P. ¢Qué le resulta en dolor al Espiritu?

R. Tomar un cuerpo. El Sruti dice: * «No en este (estado de existencia)
cesa de haber placer y dolor para cualquier cosa viviente que tenga cuerpo.»

P. ¢Por qué se produce esta toma de un cuerpo?
R. Por Karma. t
P. ¢Por qué sucede eso por Karma?

R. Por el deseo y la desidia (es decir, por las pasiones).

* Chandogya Upanishad.
t Esta palabra es imposible de traducir. Significa hacer una cosa para lograr un objeto de
deseo mundano.
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P. ¢Por qué se producen el deseo y la desidia?

R. Por el egotismo.

P. ¢Por qué, de nuevo, se produce el egotismo?

R. Por querer la correcta discriminacion.

P. ¢Por qué se produce esta ausencia de la correcta discriminacién?
R. Por ignorancia.

P. ¢La ignorancia es producida por algo?

R. No, por nada. La ignorancia no tiene principio y es inefable a causa de
gue es la mezcla de lo real (sat) y de lo irreal (asat.) £ Es algo que encarna
las tres cualidades 8 y se dice que es lo opuesto a la Sabiduria, ya que
produce la idea de que «soy un ignorante.» El Sruti dice, «(la Ignorancia) es
el poder de la Deidad y es amortajada por sus propias cualidades.” ||

El origen del dolor puede entonces remontarse hasta la ignorancia y no
cesa hasta que la ignorancia es completamente eliminada, lo cual soélo
ocurre cuando la identidad del Ego con Brahma (el Espiritu Universal) es
realizada por completo. * Anticipandose a la controversia de si los actos
eternos (es decir, aquéllos mandados por los Vedas) son los adecuados, y
gue por eso llevarian a la destruccion de la ignorancia, esta dicho que la
ignorancia no puede ser eliminada por el Karma (las practicas religiosas).

P. ¢Por qué es asi?
R. Por causa de la ausencia de la l6gica oposicion entre la ignorancia y los

acciones. Por tanto esta claro que la Ignorancia solo puede ser eliminada
por la Sabiduria.

I Esta palabra, como estd usada en los Vedas, generalmente es mal entendida. No
significa la negacion de todo; significa «lo que no muestra la verdad,» «ilusion.»

§ Satva (bondad), Rajas (pasion), y Tamas (ignorancia) son las tres cualidades; el
placer, el dolor y la indiferencia son considerados como los principios objetivos.

|| Chandogya Upanishad.

* Este fragmento ha sido condensado del original.
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P. ¢Como puede adquirirse esta Sabiduria?

R. Mediante el estudio practico—a través del estudio practico de la
naturaleza del Espiritu y del No-espiritu.

P. ¢Quién es digno de comprometerse en dicho estudio?
R. Aguéllos que han obtenido las cuatro cualidades.
P. ¢Cudles son las cuatro cualidades?

R. (1) La verdadera discriminacion entre las cosas permanentes vy
temporales. (2) La indiferencia al gozo de los frutos de las acciones de uno,
aqui y alla. (3) La posesion de Sama y las otras cinco cualidades. (4) Un
intenso deseo de liberarse (de la existencia condicional).

P. ¢En qué consiste la correcta discriminacion entre las cosas
permanentes y temporales?

R. (1) La certeza de que el Universo Material es falso e ilusorio, y de que
Brahman es lo Unico real. (2) La indiferencia al gozo de los frutos de las
acciones de uno en este mundo es tener la misma proporcion de desapego
por el gozo de los objetos mundanos de deseo (como las guirnaldas de
flores, la goma de sandalo, las mujeres y el placer) mas alla de lo
absolutamente necesario para la preservacion de la vida, como lo tiene
uno por la comida vomitada, etc., (3) La misma proporcién de desapego
al gozo en la sociedad de Rambha, de Urvasi, y de otras ninfas celestiales
en las esferas superiores de la vida empezando con el Svarga loka y
terminando con el Brahma loka. *

P. ¢Cudles las seis cualidades, empezando con Sama?

R. Sama, dama, uparati, titiksha, samadhéana y sraddha. Sama es la
represion del sentido interior llamado Manas—es decir, no permitiéndole
dedicarse a cualquier otra cosa que no sea Sravana (escuchar lo que las
leyendas dicen sobre el Espiritu), Manana (reflexionar en eso),

* Estos incluyen el rango entero de Rupa loka (el mundo de las formas) en filosofia
esotérica Buddhista.
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Nididhyasana (meditar en eso mismo). Dama es la represion de los
sentidos externos.

P. ¢Cudles son los sentidos externos?

R. Los cinco érganos de percepcion y los cinco 6rganos corporales para la
manifestacion de los actos externos. Refrenando éstos de todas las otras
cosas excepto en sravanay el resto, en dama.

Uparati es abstenerse principalmente de dedicarse a cualquiera de los
actos y ceremonias mandados por los shastras. Por otra parte, el estado de
la mente siempre estard comprometido en Sravana y el resto, sin jamas
divergir de ellos.

Titiksha (literalmente el deseo de salir) es relacionarse con indiferencia a
todos los contrarios (como al placer y al dolor, al calor y al frio, etc.). De lo
contrario, si uno es indulgente con una persona es merecedor de un castigo.

Cuando una mente, dedicada a Sravana y al resto, se pierde ante
cualquier objeto mundano de deseo, y, al encontrarlo sin valor, vuelve a
hacer los tres ejercicios—esa vuelta es llamada samadhana.

Sraddha es una fe profundamente firme en lo dicho por el gurd de unoy
por la filosofia Vedanta.

(4.) El deseo intenso de liberarse es lamado mumukshatva.

Aquél que posee estas cuatro cualidades, es digno de dedicarse al estudio
de la naturaleza del Espiritu y del No-espiritu, y, como los Brahmacharines,
no tiene otro deber (méas que dicho estudio). No es, sin embargo, del todo
Impropio para las cabezas de familia dedicarse a semejante estudio; sino, al
contrario, semejante practica es muy meritoria. Pues esta dicho—Quien, con
el debido respeto, se dedica al estudio de los temas tratados en la filosofia
Vedanta y hace el servicio pertinente a su guru, siega buenos frutos. El
estudio de la naturaleza del Espiritu y del No-espiritu es por tanto un deber.

P. ¢Qué es el Espiritu?

R. Es ese principio que entra en la composicion del hombre y no esta
incluido en los tres cuerpos, y que es distinto de las cinco envolturas
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(Koshas), las cuales son: sat (existencia), * chit (conciencia), ** y ananda
(buenaventura), Ty es el testigo de los tres estados.

P. ¢Cuéles son los tres cuerpos?

R. El denso (sthdla), el sutil (sikshma), y el causal (karana).

P. ¢Cudl es el cuerpo denso?

R. El que es el efecto de los Mahabhitas (los elementos sutiles
primordiales) y se diferencia en los cinco densos (Panchikrita), ¥ nace del
Karma y esté sujeto a los seis cambios que comienzan con el nacimiento. 8
Se dice:—

El producto de los elementos (sutiles) diferenciados en los cinco densos,
adquirido por Karma, y que es la medida de placer y dolor, es llamado el
cuerpo (sarira) por excelencia.

P. ¢Cuél es el cuerpo sutil?

R. Es el efecto de los elementos no diferenciados en los cinco y tiene
diecisiete marcas caracteristicas (tin gas).

P. ¢Cudles son esas diecisiete?

R. Las cinco vias del conocimiento (Jnanendriyas), los cinco drganos de
accion, los cinco aires vitales, comenzando con el prana, manas y buddhi.

* Esto representa a Purusha.

** Esto representa a Prakriti, la materia cdsmica, independientemente del estado en
donde la percibimos.

t La felicidad es Maya o Saki, es la energia creativa que produce los cambios de estado

en Prakriti. Dice el Sruti (Taittiriya Upanishad):

«Mismamente de la felicidad nacen todos estos bhatas (elementos) nacido, y porque
nacen de ella viven, y vuelven y entran en la felicidad.»

1 Los cinco elementos sutiles producen de esta manera a los densos—cada uno de los
cinco se divide en ocho partes, cuatro de esas partes y una parte de cada uno de los
otros se combinan, dando por resultado el elemento denso correspondiente al
elemento sutil, cuyas partes predominan en la composicion.

8 Estos seis cambios son—nacimiento, muerte, existencia en el tiempo, crecimiento,
decaimiento, y sufrimiento por el cambio de substancia (parinam) como cuando la
leche se transforma en suero.
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P. ¢Cudles son los Jnandendriyas?

R. [Espirituales] Oido, piel, ojo, lengua y nariz.

P. ¢Qué es el oido?

R. La via de conocimiento que transciende el oido [fisico], esta limitado
por el orificio auricular del cual depende akéas, y es capaz de tomar
conocimiento del sonido.

P. ¢La piel?

R. Lo que transciende la piel, de lo que depende la piel, y que se extiende
de la cabeza a los pies, y tiene el poder de percibir calor y frio.

P. ¢El 0jo?

R. Lo que transciende el globo ocular, de lo que depende el globo, esta
situado delante del (iris) lirio negro y tiene el poder de conocer las formas.

P. ¢Lalengua?

R. Lo que transciende la lengua, y puede percibir el sabor.

P. ¢ Lanariz?

R. Lo que transciende la nariz, y tiene el poder de oler.

P. ¢Cuéles son los 6rganos de accion?

R. El 6rgano de la elocuencia (vach), las manos, los pies, etc.,

P. ¢Qué es vach?

R. Lo que transciende la elocuencia, en lo que la elocuencia reside, y que

estd localizado en ocho centros diferentes * y tiene el poder de la
elocuencia.

* Los comentarios ocultos dicen, siete; pues estos no dividen los labios en «superior» e
«inferior». Y, afiade a los siete centros los siete pasajes en la cabeza conectados, y
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P. ¢Cuales son los ocho centros?

R. El pecho, la garganta, la cabeza, el labio superior e inferior, la ligadura
palatina (el frenillo), que liga a la lengua con la mandibula inferior.

P. ¢Cual es el 6rgano de las manos?

R. Lo que transciende las manos, de lo que las palmas dependen, y que
tiene el poder de dar y tomar... (Los otros 6rganos se describen igual.)

P. ¢Qué es el antahkarana? **

R. Manas, buddhi, chitta y ahankéara lo forman. El asiento de manas es
la raiz de la garganta, de buddhi la cara, de chitta el ombligo, y de ahankara
el pecho. Las funciones de estos cuatro componentes de antahkarana son
respectivamente la duda, la certeza, el deseo y el egotismo.

P. ¢(Cudles son los cinco aires vitales,t comenzando con el llamado
prana?

R. Prana, apana, vyana, udana y samana. Se dice que sus localizaciones
son:—de prana el pecho, de apana la base, de samana el ombligo, de
udana la garganta, y vyana se extiende por todo el cuerpo. Las funciones de

afectados por el vach—a saber, la boca, los dos 0jos, los dos orificios nasales y las dos
orejas. «El oido, el ojo y el orificio nasal izquierdos son los mensajeros del lado
derecho de la cabeza; el oido, el ojo y el orificio nasal derechos, son los del lado
izquierdo.» Actualmente esto es absolutamente cientifico. Los mas recientes
descubrimientos y conclusiones de la moderna fisiologia han demostrado que el poder
o la facultad de la elocuencia humana se localiza en la tercera cavidad frontal del
hemisferio izquierdo del cerebro. Por otro lado, es un hecho bien conocido que los
tejidos nerviosos se entrecruzan (decusan) en el cerebro de manera tal que los
movimientos de nuestras extremidades izquierdas son gobernados por el hemisferio
derecho, mientras que los movimientos de nuestros miembros derechos estan sujetos
al hemisferio izquierdo del cerebro.

** Un diluvio de luz se vertera en el texto por la nota de un sabio ocultista que dice:—
«Antahkarana es la via de comunicacion entre el alma y el cuerpo, esta
completamente desconectada de la primera, existe, pertenece, y muere con el
cuerpo.» Esta via esta muy bien trazada en el texto.

T Estos aires vitales y los aires subalternos son fuerzas que armonizan al hombre interior
con su atmosfera, mediante el ajuste de las relaciones del cuerpo con los objetos
externos. Estas son las cinco modificaciones alotropicas de la vida.
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estos son:—prana salida, apana descenso, udana ascenso, samana reduce
la comida a un estado indistinguible, y vyana circula por todo el cuerpo. De
estos cinco aires vitales hay cinco aires subalternos—a saber, naga, kiirma,
krikara, devadatta y dhananjaya. Las funciones de estos son:—eructar
producido por naga, kirma abre el ojo, dhananjaya asimila la comida,
devadatta causa el bostezo, y krikara produce el apetito—es lo que dicen los
versados en Yoga.

Los precedentes son los poderes (o0 sus analogos en el macrocosmos) de
las cinco vias de conocimiento y los otros son dik (akas) y el resto. Dik, vata
(el aire), arka (el sol), pracheta (el agua), Aswini, bahni (el fuego), Indra,
Upendra, Mrityu (la muerte), Chandra (la luna), Brahma, Rudra, y
Kshetrajnesvara, * que es el gran Creador y causa de todo. Estos son los
poderes que presiden el oido, y los otros en el orden en que ocurren.

Todos éstos juntos conforman el linga sarira.t En los Shastras también
se dice:—

Los cinco aires vitales, manas, buddhi, y los diez 6rganos del cuerpo sutil
gue surge de los elementos sutiles, indiferenciados en los cinco densos, son
los medios de percepcion del placer y del dolor.

P. ¢Qué es el Karana sarira?

R. Es la ignorancia [de las diferentes monadas] (avidya), la cual es la
causa de los otros dos cuerpos y no tiene principio [en el presente
manvantara], ** es inefable, es reflejo [de Brahma] y es el causante de la
idea de no-identidad entre el ego y Brahma. También se dice:—

* El principio del intelecto (Buddhi) en el macrocosmo. Para una explicacibn mas
extensa de este téermino, véase los comentarios de Sankara en el Brahma Sutra.

t Linga significa lo que transmite un significado, una marca caracteristica.

** No debe suponerse que avidya esta aqui confundido con prakriti. Lo que se quiere
dar a entender por avidya no tiene principio, es lo que no se eslabona en la cadena
Karmica llevando a una sucesion de nacimientos y muertes; ha evolucionado por una ley
encarnada en prakriti. Avidya es la ignorancia o materia relacionada con las diferentes
monadas, considerando que la ignorancia antes mencionada es la ignorancia cosmica, o
maya-Avidya que comienza y acaba en este manvantara. Maya es eterna. La filosofia
Vedanta de la escuela de Sankara considera que el universo consiste en una substancia,
Brahman (el Unico ego, la abstraccion mas alta de subjetividad desde nuestro punto de
vista), que tiene una infinidad de cualidades, o disposiciones de &nimo para manifestarse
por lo que es légicamente divisible. Este conjunto de atributos o disposiciones de animo
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«Sin principio, el inefable avidya es llamado upadhi (vehiculo)—karana
(causal). Sépase que el Espiritu es verdaderamente diferente de los tres
upadhis—es decir, cuerpos.»

P. ¢Qué es No-espiritu?

R. Es los tres cuerpos [descritos anteriormente], es temporal, inanimado
(Jjada), béasicamente es dolor y estd sujeto a la composiciéon y a la
descomposicion.

P. ¢Qué es temporal?

R. Lo que no existe en uno y el mismo estado en las tres divisiones del
tiempo [a saber: Presente, pasado y futuro.]

P. ¢Qué es inanimado (jada)?

R. Lo que no se puede distinguir entre los objetos de la propia cognicion y
los objetos de la cognicion de otros...

P. ¢Cudles son los tres estados (arriba se menciona que son los que
atestigua el Espiritu)?

R. La vigilia (jagrata), el suefio (svapna), y el estado de suefio profundo
sin suefnos (sushupti).

P. ¢Cudl es el estado de vigilia?

conforman la Prakriti (objetividad abstracta). Es evidente que Brahman de por si no
admite ninguna otra descripcién mas que «yo soy lo que yo soy.» Por cuanto Prakriti se
compone de un numero infinito de diferenciaciones de si mismo. En el universo, por
tanto, el Unico principio que es indiferenciable es «yo soy lo que yo soy» y las diversas
disposiciones de animo en que se manifiesta sélo pueden existir en referencia a él. La
ignorancia eterna consiste en esto, que no hay mas que un sustantivo, pero
innumerables adjetivos, cada adjetivo es capaz de designar al Todo. Visto en el tiempo, el
objeto o disposicion de animo mas permanente del gran conocedor en cualquier
momento dado representa al conocedor, y en cierto sentido lo liga a las limitaciones. De
hecho, el tiempo es una de estas disposiciones de &nimo infinitas, como lo es el espacio.
El dnico progreso en la Naturaleza es la obtencién de disposiciones de animo no
realizados antes.
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R. Aquel en que los objetos son conocidos a través de la via de los
sentidos [fisicos].

P. ¢El de suefio?

R. Aquel en que se perciben los objetos en razén de los deseos que
resultan de las impresiones producidas durante la vigilia.

P. ¢ Cudl es el estado de suefio profundo sin suefios?

R. Aquel en que hay una ausencia absoluta de percepcion de objetos.

La morada interior de la idea del «yo» en el cuerpo denso durante la
vigilia es visva (el mundo de los objetos), * en el cuerpo sutil durante el
suefo es taijas (el fuego magneético), y en el cuerpo causal durante el suefio
profundo sin suefios es prajna (la Unica Vida).

P. ¢Cuales son las cinco envolturas?

R. Annamaya, PrAnamaya, Manomaya, Vijnanamaya, y Anandamaya.

Annamaya esta relacionada con la anna t (comida), Pranamaya con el
prana (vida), Manomaya con manas, Vijndnamaya con la vijnana
(percepciodn finita), Anandamaya con la &nanda (felicidad ilusoria).

P. ¢Cuél es la envoltura de Annamaya?

R. El cuerpo denso.

P. ¢Por qué?

R. Lo que comen el padre y la madre se transforma en semen y sangre, la
combinacion de estos se transforma en la forma de un cuerpo. Esta
enrollado como una envoltura y por eso se le llama asi. Es la comida
transformada y circunda al espiritu como una envoltura—mostrando al

espiritu que es infinito, como finito; que no sufre ninguno de los seis
cambios, como sujeto a esos cambios; que no sufre los tres tipos de dolor,

* Es decir, al confundir al cuerpo denso con el ego, se produce la conciencia de los
objetos externos.
t Esta palabra también significa tierra, en Sanscrito.
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como sujeto a ellos **. Oculta el espiritu como la funda oculta la espada, la
cascara al grano, o el utero al feto.

P. ¢Cuédl es la siguiente envoltura?

R. La combinacion de los cinco 6rganos de accion, y los cinco aires vitales
forman la envoltura Pranamaya.

Por la manifestacion de prana, el espiritu que es mudo, aparece como el
portavoz; que nunca es el dador, como el dador; que nunca se mueve, cOmo
si se moviera; que carece de hambre y sed, como si tuviera sed y hambre.

P. ¢Cual es la tercera envoltura?

R. Es los cinco organos (sutiles) de los sentidos (jnanendriya) y manas.

Por la manifestacion de esta envoltura (vikara) el espiritu que esta
desprovisto de duda parece como si dudara; que esta desprovisto de
sufrimiento e ilusién, como afligido e ilusionado; que esta desprovisto de
vista, como si viera.

P. ¢Cuél es la envoltura de Vijnanamaya?

R. [La esencia de] los cinco érganos de los sentidos forman esta envoltura
en combinacion con buddhi.

P. Por qué esta envoltura llamada jiva (ego personal), a causa de sus
propios pensamientos como actor, como el que disfruta, etc., va al otro loka
y regresa? *

R. Envuelve y muestra al espiritu que nunca actua, como el actor; que
nunca conoce, cCOMo consciente; que no tiene ningun concepto de certeza,

** Los tres tipos de dolor son:—
Adhibhautika, es decir, el que proviene de los objetos externos, por ejemplo, de los
ladrones, de los animales salvajes, etc.,
Adhidaivika, es decir, el que proviene de los elementos, por ejemplo, el trueno, etc.
Adhyatmika, es decir, el que proviene desde dentro de uno mismo, por ejemplo, el dolor
de cabeza, etc., Véase Sankhya Karika, el comentario de Gaudapada en el Sloka del
principio.
* Es decir, revolotea de nacimiento en nacimiento.
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como si estuviera en lo cierto; que nunca es malo o inanimado, como si
fuera ambos.

P. ;Cuél es la envoltura de Anandamaya?

R. Es el antahkarana, donde predomina la ignorancia, y produce
satisfaccion, goce, etc. Envuelve y muestra al espiritu que carece de deseos,
como si gozara y se complaciera; que no tiene ninguna felicidad
condicionada, como si la tuviera.

P. ¢Por qué se dice que el espiritu es diferente de los tres cuerpos?

R. Lo que es verdad no puede ser falso, la ignorancia—conocimiento, la
beatitud—miseria, o viceversa.

P. ¢Por qué se le llama el testigo de los tres estados?

R. Siendo el poseedor de los tres estados, es el conocimiento de los tres
estados, existe en presente, pasado y futuro.t

P. ¢Cémo difiere el espiritu de las cinco envolturas?
R. Esto se ilustra mediante un ejemplo:—

«Esta es mi vaca,» «éste es mi ternero,» «éste es mi hijo o hija,» «ésta es
mi esposa,» «eésta es la envoltura de mi anandamaya,» y asi sucesivamente
*—el espiritu jamas podra conectarse con estos conceptos; es diferente y es
el testigo de todos ellos. Pues esta dicho en el Upanishad—[EI espiritu es]
«sin sonido, tacto, forma, o color, sabor u olor; es eterno, no tiene principio
ni fin, es superior [en orden de subjetividad] a la Prakriti (materia
diferenciada); quienquiera lo entienda correctamente como es, obtiene la
mukti (liberacidn).» Al espiritu también se le ha llamado (anteriormente)
sat, chit, y &nanda.

P. ¢Qué se quiere dar a entender por su sat (presencia)?

T Es la base estable sobre la que se levantan y desaparecen los tres estados.
* La «herejia de la individualidad,» o attavada de los Buddhistas.
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R. Que existe inalterado en las tres divisiones del tiempo y sin influencia
alguna.

P. ¢Qué, por chit (conciencia)?

R. Que la manifiesta sin depender de nada mas, y que contiene la semilla
de todo en si mismo.

P. ¢Qué, por ananda (bienestar)?

R. El extremo superior del bienestar.

Quienquiera que llegue a comprender, sin duda ni aprehensién de su ser,
que el ego es uno con Brahma o espiritu, que es eterno, no-dual y no-

condicionado, obtendra la moksha (liberacion de la existencia
condicionada.)
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ME di a la tarea de reunir algunos hechos que fundamentan el punto de
vista de que el arte de escribir ya se conocia en la India antes del tiempo de
nuestro gramatico—Panini, el instruido por Siva. El Profesor Max Mduller
sostiene la opinion contraria desde 1856, y cuenta con la aprobacion de
otros ilustres estudiosos Occidentales. Dicho brevemente, su punto de vista
es que la ausencia total de cualquier mencion de «escritura, lectura, papel, o
pluma» en los Vedas, o durante todo el periodo Brahmana, y el casi, si no es
gue realmente, absoluto silencio referente a ellos a lo largo del periodo
Sutra, «nos lleva a suponer que incluso entonces [en el periodo Sutra],
aunque el arte de escribir comenzaba a conocerse, toda la literatura de la
India era conservada exclusivamente mediante tradicion oral.» («Historia
de la Literatura Sanscrita,» pag. 501.) Para fundamentar esta teoria, él
magnifica la facultad mnemonica de nuestros honrados antepasados a tan
fenomenal grado que, como la piel de toro que la Reina Dido mando hacer
para que abarcara toda la tierra que requeria para la ciudad propuesta como
su refugio, a lo que los desconfiados sirvientes huyeron al ser neciamente
presionados. Considerando que el Profesor Weber—un caballero que, seguin
observamos, gusta destilar la esencia de los eones Aryos en un alambique de
volumen no mayor que la capacidad del periodo Biblico—admite que
Europa actualmente posee 10,000 de nuestros textos en Sanscrito; y
considerando que tenemos, o teniamos, muchos otros tantos diez miles, los
cuales el Karma prudentemente ha mantenido alejados de los museos y
bibliotecas de Europa, jqué portento de memoria debe haber sido la suya!

A reserva de ser corregido, me atrevo a suponer que Panini, quien figuré
entre los Rishis, fue el mas grande gramatico que ha conocido la India, sin
gue haya habido quien lo supere en la historia, sea antigua o0 moderna; mas
aun, los estudiosos contemporaneos estan de acuerdo en que el Sanscrito es
el mas perfecto de los idiomas. Por eso, cuando el Prof. Muller afirma que
«no hay una sola palabra en el l1éxico de Panini para suponer que ya existia
la escritura» (op. cit. 507), nuestra fiel deferencia a la opinién Occidental se
tambalea un poco. Para él es muy dificil concebir como alguien tan
sobresaliente como Panini fue incapaz de inventar caracteres para
conservar su sistema gramatical—suponiendo que ninguno existia—dado
gue su genio estuvo a la par de la invencion del Sanscrito clasico. La
mencidn de la palabra Grantha, equivalente a texto o a libro en la literatura
posterior de la India—a pesar de que fue empleada por Panini (en el Libro i.
3, 75) en referencia a los Vedas; (en el Libro iv. 3, 87) a cualquier obra; (en
el Libro iv. 3, 116) a la obra de cualquier autor en particular; y (en el Libro
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Iv. 3, 79) a cualquier obra en estudio, esto no inmuta al Prof. Muller en lo
méas minimo. El da a Grantha el significado de una simple composicién, que
puede pasar a la posteridad mediante la comunicacion oral. Basados en lo
anterior, nos veriamos obligados a creer que Panini era analfabeto; a pesar
de que compuso el sistema mas detallado y cientifico de gramatica jamas
conocido; registrd sus 3,996 reglas en las arenas movedizas moleculares de
su «materia gris cerebral,» y las entreg6 a sus discipulos a través de las
vibraciones atmosfeéricas, es decir, jde la ensefianza oral! jPor supuesto, no
podia ser méas obvio; él esta echando mano del mas burdo intelecto como lo
mas probable! Y ante la presencia de tan perfecta hipotesis, parece un acto
de condescendencia que su autor (op. cit. 523) confiese que «es posible»
gue él «haya pasado por alto algunas palabras en los Brahmanas y en los
Satras, las cuales demostrarian la existencia de libros escritos antes de
Panini.» Eso mas bien parece la estrategia militar de nuestros antiguos
guerreros que aun cuando atacaban con valentia, procuraban dejar su
retaguardia despejada para la retirada si se vieran obligados a ella. La
precaucion era necesaria: los libros escritos existieron muchos siglos antes
del periodo en que este refulgente sol del pensamiento Aryo se levantara
para iluminar su tiempo. De verdad existieron, pero los Orientalistas buscan
en vano las pruebas en las palabras exotéricas entre nuestra literatura mas
temprana. Pues asi como los hierofantes Egipcios tuvieron su codigo
exclusivo de simbolos hieréticos, e incluso el fundador de la Cristiandad
hablo al vulgo en parabolas cuyo significado mistico sélo era conocido por
unos cuantos elegidos, asi los Brahmanes tenian desde entonces (y todavia
tienen) una terminologia mistica asociada detras de las expresiones
ordinarias, ordenada en determinadas sucesiones y mutuas relaciones que
nadie mas que un iniciado notaria. Ese pocos Brahmanes vivientes poseen
esta clave que demuestra, que como en otros sistemas religiosos y filoséficos
de la antigledad, el alma del Hinduismo vol6 (al lado de sus primeros
expositores—Ilos iniciados), dejando s6lo un cuerpo decrepito a una
posteridad espiritualmente corrompida. * Estoy absolutamente consciente
de la dificultad de convencer a los filologos Europeos del hecho de que,
segun dije, es imposible que lleguen a demostrar esto. Lo sabemos
partiendo de la actual condicion mental de nuestros Brahmanes. Sin
embargo, espero ser capaz de agrupar unas cuantas circunstancias
comprobadas que ayudaran, al menos, a demostrar que la teoria Occidental

* No sélo los Upanishads son una doctrina secreta, sino en docenas de otras obras como,
por ejemplo, en el Aitareya Aranyaka, se expresa simple y sencillamente que
contienen doctrinas secretas, las cuales no se impartirdn a nadie que no sea un
Brahman Dwija (dos veces-nacido, iniciado).
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es insostenible, si no es que para establecer una base en qué fundamentar
nuestra reivindicacion de la antigledad de la escritura Sanscrita. Pueden
citarse tres buenas razones para fundamentar esta demanda—aunque sean
consideradas como evidencia circunstancial por nuestros antagonistas.

|.— Puede demostrarse que la escritura era conocida en Fenicia desde la
fecha en que fue del conocimiento de la historia Occidental, en sus primeros
asentamientos; y esto puede fecharse, segun los cifras Europeas, en 2760
a.C., el periodo del establecimiento de Tirio.

Il.— Nuestros antagonistas confiesan ignorar la fuente de donde
obtuvieron su alfabeto los Fenicios.

I11.— Puede demostrarse que antes de la ultima division y clasificacion de
los idiomas, existian dos idiomas en cada nacién: (a) el idioma profano o
popular de las masas; (b) el sacerdotal o idioma secreto de los iniciados en
los templos y en los misterios—siendo este Ultimo uno y universal. O, en
otras palabras, todo gran pueblo tenia, como los Egipcios, su escritura e
idioma Demoético y Hieratico que produjo al principio una escritura
pictogréafica o jeroglifica y posteriormente un alfabeto fonético. Actualmente
se requiere apartarse un poco de los prejuicios, de hecho, para aseverar sin
evidencia alguna que los Brahmanes Aryos—misticos y metafisicos ante
todo—fueron los Unicos que jamas tuvieron conocimiento alguno del idioma
sacerdotal o de los caracteres en que fue impreso. Para impugnar esta
suposicion gratuita, podemos aportar toda una serie de pruebas. Puede
demostrarse que en absoluto los Aryos tomaron prestada la escritura de los
Helenos, o de los Fenicios, y que tampoco se endeudaron con la influencia
de los anteriores en todas sus artes y ciencias. (Aunque trataramos de
ajustarnos al «Periodo Indo-Griego» del Sr. Cunningham, puesto que éste
solo duro del 250—57 a.C., segun dice.) El progenitor directo del Sanscrito
Védico fue el idioma sacerdotal (que tiene un nombre distinto entre los
iniciados). El Vach—el otro yo o el «yo mistico,» de la elocuencia sacerdotal
de los iniciados Brahmanes—se transformé con el tiempo en el idioma
misterioso del templo interno, estudiado por los iniciados de Egipto y
Caldea; de los Fenicios y Etruscos; de los Pelasgos y Palenques; para
abreviar, de todo el mundo. La denominacion DEVANAGARI es sinbnimo de,
e idéntico al NETER-KHARI Hermético y Hieratico (la elocuencia divina) de
los Egipcios.

Dado que la discusion se ha dividido naturalmente en dos partes en
cuanto a su abordaje—aunque una sintesis general deba ser el resultado al
final—procederemos a revisar la primera parte—a saber, la acusacién de que
el alfabeto Sanscrito se derivd de los Fenicios. Cuando un filélogo
Occidental afirma que esa escritura no existio antes de cierto periodo,
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suponemos que tiene alguna certeza aproximada relacionada con su
verdadera invencion. Pero qué tan lejos esta de la verdad, desde el momento
en que reconoce que nadie sabe doénde aprendieron los Fenicios los
caracteres, actualmente se dice (que de Gesenio primero) fue la fuente de
donde se derivaron directamente los alfabetos modernos. De las
investigaciones de Rouge se considera muy probable que «se tomaron
prestados, 0 méas bien adaptados de ciertos antiguos jeroglificos de Egipto:»
una teoria que el Papiro de Prisse, «el mas antiguo existente,» apoya
fuertemente debido a sus «sugestivas similitudes con los caracteres
Fenicios.» Pero la misma autoridad los ubica un paso mas alla. El dice que
la capacidad (de los autores de la tradicion) del arte de escribir a Thoth, o a
Kadmos, «so6lo confirma su conviccion de que fueron traidos del Este
(Kedem), o que quizad sean autéctonos.» Ni siquiera tiene la certeza si,
fueron autoctonos o antiguos, «hubo varios sistemas alfabéticos originales,
o si hay que suponer que uno solo dio lugar a los diversos modos de
escritura en uso.» Asi, si se da a lugar esta suposicion, no seria tan desleal
declararse en rebeldia en contra de los ilustres caballeros Occidentales que
tratan de adivinar de memoria el origen de las cosas. Algunos afirman que
los Fenicios derivaron sus llamados Kadmean o caracteres escritos de los
Pelasgios, también insisten en que fueron los inventores, o al menos los
desarrolladores, de los caracteres llamados Kadmean. Pero, al mismo
tiempo, esto no esta demostrado, confiesan, y solo ellos saben que estos
ultimos estaban en posesion del arte de la escritura «antes del amanecer de
la historia.» Permitamonos entrever lo que sabian los Fenicios y los
Pelasgios.

Si nos preguntamos ¢;quiénes fueron los Fenicios?, aprenderemos lo
siguiente:— De haber considerados como Hamites, como se puede
comprobar en la Biblia, se volvieron Semitas—segun la evidencia geografica
y filoldgica (¢?). Su origen comenzo, se dice, a orillas del Mar Eritreo; ese
mar se extendia desde las orillas orientales de Egipto hasta las orillas
occidentales de la India. Los Fenicios fueron la nacion mas maritima del
mundo. Nadie puede negar que ya conocian el arte de la escritura. El
periodo historico de Sidon comenzé en 1500 a.C. Y esta bien demostrado
gue en 1250 Sanconiatdon ya habia compilado los anales y documentos de
Estado que llenaban las instituciones en cada ciudad Fenicia, los archivos
completos de su religién. Sanconiatdn escribio en idioma Fenicio, que luego
fue mal traducido al Griego por Filo de Biblo, aniquilando su contexto—
como con el resto de sus obras—excepto por un pequefio fragmento
conservado por Eusebio, literalmente el Siva literario, el Destructor de casi
todos los documentos librepensadores que se atravesaron en su camino.
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Para ver la influencia directa del supuesto conocimiento superior de los
Fenicios sobre la supuesta ignorancia de los Brahmanes Aryos, uno no tiene
mas que revisar la «Historia Universal Europea,» aunque exigua en sus
detalles y conocimiento veraz, me supongo gque nadie se atreveria siquiera a
contradecir los hechos historicos ahi dados. Algunos fragmentos de Dius, el
Fenicio que escribid la historia de Tiro, se conservan en las obras de Josefo;
la actividad de Tiro comenzé en 1100 a.C., en la parte mas temprana del
tercer periodo de la historia Fenicia, asi llamada. Y en ese periodo, como se
nos ha dicho, ellos ya habian alcanzado la cima de su poderio; sus naves
surcaban todos los mares, su comercio abarcaba toda la tierra, y sus
colonias florecian. Incluso por el testimonio Biblico se sabe que llegaron a
las Indias a traves del Mar Rojo, mientras comerciaban segun los estados de
cuenta de Salomon, alrededor de un milenio antes de la era Occidental.
Ningun hombre de ciencia puede negar estos datos. Dejando de lado las mil
y una pruebas documentales que pueden proporcionarse como evidencia de
nuestros textos mas antiguos en Ciencias Ocultas, en lpidas inscritas, etc.,
dichos hechos histéricos reconocidos por el mundo Occidental son dados
aqui en exclusiva. Volviendo al Mahabharata, cuya fecha—en la singular
autoridad de la elegante erudicién deducida de la conciencia interna de los
estudiosos Alemanes, los cuales perciben en el gran poema épico pruebas de
su fabricacion moderna en las palabras «Yavana» y otras—ha sido alterada
de 3300 afios a los primeros siglos después de Cristo (j!), encontramos: (1)
amplia evidencia de que los antiguos Hindues navegaron (antes del
establecimiento del sistema de castas) por mar abierto hasta las regiones del
Océano de Artico y mantuvieron comunicacién con Europa; y (2) que los
Pandus habian alcanzado el dominio universal y ensefiaron los misterios
del sacrificio a otras razas (véase el Mahabharata, libro xiv,). Con
semejantes pruebas de comunicacion internacional, y las mas que
demostradas relaciones entre los Aryos Indios y los Fenicios, Egipcios y
otros pueblos cultos, es muy preocupante que se diga que nuestros
antepasados del periodo Brahmanico no sabian escribir.

Admitiendo, sélo como argumento, que los Fenicios fueron los Unicos
custodios del sagrado arte de escribir, y que como comerciantes tenian
tratos con la India, ¢qué bien, me pregunto, podian haber ofrecido a un
pueblo guiado por los Brahmanes, mas precioso y con tanto mercado como
este arte de artes, por cuya ayuda la invaluable erudicién de los Rishis podia
preservarse contra los accidentes de la imperfecta transmision oral? Y
aunqgue los Aryos hubieran aprendido de los Fenicios como escribir—un
absurdo para todo Hindu culto—debieron poseer el arte 2,000 o al menos
1,000 afios antes del periodo supuesto por los criticos Occidentales. {Una
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prueba negativa, quiza? Concedido: aunque no mas que las suyas, pero si
mas sugestiva.

Ya podemos retomar a los Pelasgios. A pesar del reproche de Niebuhr
qgue, hablando de la historia en general, lo muestra como rechazando «la
filologia espuria, de la cual surgen las pretensiones de conocimiento en el
tema de dicho pueblo extinto,» se cree que el origen de los Pelasgios se halla
en—(a) los asiaticos morenos (Pellasici) o de algunos (b) marineros—del
Pelagos Griego, el mar; o de nuevo debe buscarse en el (c) jPeleg Biblico! La
Unica divinidad de su Pantedn bien conocida por la historia Occidental es
Orfeo, también «moreno,» el «de piel oscura;» que representé para los
Pelasgios segun Xendn, su «Ilmagen Divina.» Ahora bien, si los Pelasgios
eran Asiaticos, fueron Turanianos, Semitas o Aryos. Puesto que no pudieron
ser ninguno de los dos primeros, entonces deben haber sido los
mencionados al ultimo, como demuestra el testimonio de Herodoto, donde
los expone como antepasados de los Griegos—aunque hablaban, como él
dice, «un idioma mas barbaro.» Mas aun, la filologia infaliblemente
demuestra que el inmenso numero de raices comunes tanto Griegas y
Latinas, se explica facilmente por un evidente tronco Pelasgio comun
linguistico y étnico en ambas nacionalidades. Pero entonces ¢qué hay de las
raices Sanscritas encontradas en los idiomas Griego y Latin? ;Las mismas
raices habran estado presentes en los idiomas de los Pelasgios? Quienes
establecemos el origen de los Pelasgios mucho mas alla del alambique de la
cronologia historica Biblica, tenemos razones para creer que el «idioma
barbaro» mencionado por Herodoto simple y sencillamente era el
«primitivo y actualmente extinto idioma Aryo» que antecedi6 al Sanscrito
Veédico. ¢Quien fueron, los Pelasgios? Se les describe de manera general en
los exiguos datos que se tienen a mano como un pueblo muy intelectual,
receptivo, activo y sencillo, basicamente ocupado con la agricultura; bélico
sOlo en caso de necesidad, puesto que preferian la paz. Se nos dice que
construyeron canales, acueductos subterraneos, diques, y murallas de
asombrosa resistencia y construcciones de lo mas excelso. Y que su religion
y culto originalmente consistian en un servicio mistico de esos poderes
naturales—sol, viento, agua, y aire (nuestro Surya, Maruts, Varuna, y
Vayu) cuya influencia es visible en el crecimiento de los frutos de la tierra;
es mas, algunas de sus tribus eran gobernadas por sacerdotes, mientras
otras estaban bajo la tutela de la ley patriarcal de la cabeza del clan o
familia. Todo esto recuerda a unos de los némadas, los Brahmanes Aryos de
la antigiiedad que estaban bajo el mando de sus Rishis, a quien estaba
sujeta toda familia o el clan en particular. jA pesar de que los Pelasgios
tuvieron conocimiento del arte de escribir, y por tanto tuvieron «un vasto
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elemento de cultura en su posesidén antes del amanecer de la historia,» se
nos dice (por los mismos fil6logos) que nuestros antepasados no supieron
escribir hasta el amanecer de la Cristiandad!

En consecuencia, el idioma Pelasgio, el «idioma mas barbaro» hablado
por este misterioso pueblo, ¢qué otra cosa era si no es que Aryo; o més bien,
cudl de los idiomas Aryos pudo ser? Ciertamente debi6 ser un idioma con
las mismas y aun mas soélidas raices Sanscritas que el Griego. Permitanos
tener presente que el Edlico no era el idioma de Esquilo, ni el Atico, ni
mucho menos el antiguo idioma de Homero. Asi como el Oscan de los
«barbaros» Sabinos tampoco era el Italiano de Dante, ni mucho menos el
Latin de Virgilio. O ¢tendra el Indo-Aryo que llegar a la triste conclusion de
que el Orientalista Occidental promedio preferird pecar de absoluta
ignorancia que admitir la antigledad del Sanscrito Védico y el inmenso
periodo que separo este comparativamente rudimentario y sin pulir idioma,
comparado con el Sanscrito clasico, y los palmarios dias del «extinto idioma
Aryo?» El Antiguo Latin de Plinio y el Eélico de los Griegos Autoctonos
presenta el mas intimo parentesco, se nos dice. Ellos tuvieron un ancestro
comun—el Pelasgio. ¢Cual fue, entonces, el idioma ancestral de éste ultimo
si no es que el idioma «hablado alguna vez por todas las naciones de
Europa—antes de su separacion?» A falta de alguna prueba, no es justo que
los Rik-Brahmanas, el Mahabharata y cada Nirukti sean tratados tan
irrespetuosamente como lo son ahora. Es aceptado que, aunque inferior al
Sanscrito clasico de Panini, el idioma de los fragmentos mas antiguos del
Veda, a pesar de la antigliedad de sus formas gramaticales, es el mismo que
el de los ultimos textos. Todos pueden comprobar—no pueden fallar en ver
y en saber—que a fin de que un idioma tan antiguo y tan perfecto como el
Sanscrito sobreviviera, entre todos los idiomas, debi6 tener sus ciclos de
perfeccion y sus ciclos de degeneracion. Y, si uno tuviera algo de intuicion,
podria ver que lo que ellos llaman una «lengua muerta» si hubiera sido una
anomalia, una cosa inutil en la Naturaleza, no hubiera perdurado, ni
siquiera como «lengua muerta,» ni hubiera tenido su propésito especial en
el reino de las inmutables leyes ciclicas; y ese Sanscrito, que estuvo cerca de
perder el mundo, actualmente esta extendiéndose poco a poco en Europa, y
algun dia abarcara la extension que tuvo hace miles y miles de aflos—como
idioma universal. Como el Griego y el Latin: habrd un tiempo en que el
Griego de Esquilo (y mas pulido aun en su forma futura) serd hablado por
todos en el sur de Europa, mientras que el Sanscrito estara reposando en su
pralaya ciclico; y el Atico serd seguido posteriormente por el Latin de
Virgilio. Algo debe habernos musitado que también hubo un tiempo—antes
de que los Aryos originales se establecieran entre los Dravidianos y otros
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aborigenes, siendo admitidos en el seno de la iniciacion Brahmanica,
estropeando la pureza del sagrado Sanscrito Bhasha—en que se hablé el
Sanscrito en toda su pristina pureza ulterior, y por lo que debe haber tenido
en mas de una ocasion su grandeza y su declive. La razén de esto
simplemente es ésta: el Sanscrito clasico solo fue restaurado, si acaso en
algunas cosas perfeccionado, por Panini. Panini, Katyayana o Patanjali no lo
crearon; ha existido a lo largo de los ciclos, e incluso pasara por otros ciclos.

El Profesor Max Miller estd dispuesto a conceder que una tribu de
nomadas Semitas—catorce siglos antes del afio | de los Occidentales—
conocia bien el arte de escribir, y tenia su historica y cientificamente
demostrado «libro de la alianza y las tablas con la escritura de Dios en
ellas.» Aunque la misma autoridad nos dice que los Aryos no supieron leer
ni escribir hasta muy cerca del periodo Brahmanico. «Ningun rastro de
escritura ha podido ser descubierto (por los fil6logos) en la literatura
Brahmanica antes de los dias de Panini.» Muy bien, pero ahora ¢durante
gueé periodo se va a permitir el florecimiento de esta sabia ensefianza de
Siva? Un Orientalista (Bohtlingk) nos refiere que en el 350 a.C., a pesar de
gue los menos indulgentes, como el Profesor Weber, situan al gramatico
justo a mitad del segundo siglo de la era Cristiana, después de alterar el
periodo de Panini con tan desmedido ajuste de la cronologia (otros calculos
varian entre el 400 a.C. y el 460 d.C.), los Orientalistas se ubican
inextricablemente entre los cuernos del dilema. Pues si Panini florecié en
350 a.C. 0 en 180 d.C., no pudo haber sido analfabeto; pues en primer
lugar, en el Lalita Vistara, un libro candnico reconocido por los
Sanscritistas, atribuido por Max Muiller al tercer concilio Buddhista (y
traducido al Tibetano), se menciona que nuestro Sefor Buddha estudio,
ademas del Devanagari, otros sesenta y tres alfabetos ahi especificados que
estaban en uso en varias partes de la India; y en segundo lugar, aungque
Megastenes y Nearco dicen que en su tiempo las leyes de Manu no habian
sido escritas (para su publicacion) (Strabo, xv. 66 y 73,) en otra parte
Nearco describe el arte Indio de hacer papel a partir del algodon. Afade que
los Indios escribian cartas en algodén enrollado (Strabo, xv. 53 y 67). Lo
cual no habria de suceder hasta mas tarde en el periodo Sutra, sin duda
alguna, segun el razonamiento del Profesor Mduller. ¢(Podria el erudito
caballero citar algun registro de ese comparativamente reciente periodo
mencionando el nombre del inventor de ese papel de algodon, y la fecha de
su descubrimiento? Ciertamente un hecho tan importante como ese, una
novedad tan transcendentalmente memorable, no hubiera sucedido sin
merecer algun comentario. Uno pareceria impelido, en ausencia de
cualquier cronica semejante, a aceptar la teoria alternativa—conocida por
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nuestros estudiantes Aryos como un hecho—que la escritura y los materiales
ya eran, como anteriormente se comentd, del conocimiento de los
Brahmanes desde una antigiedad inconcebiblemente remota—muchos
siglos antes de la época hecha famosa por Panini.

Se ha llamado la atencion anteriormente sobre el interesante hecho de
gue el dios Orfeo, de «Tracia» (¢?) es llamado el de la «piel oscura.»
Habiéndose escapado advertir que «supuestamente €l es el Ribhu Védico o
Abrhu, un epiteto tanto de Indra como del Sol.» Y, * si €l fue «el inventor
de las letras,» y es «ubicado anterior tanto a Homero como a Hesiodo,»
entonces, ¢qué sigue? ;Ese Indra habra ensefiado la escritura a los Pelasgios
Tracios bajo la apariencia de Orfeo, T dejando, sin embargo, a sus propios
voceros y vehiculos, los Brahmanes, analfabetos hasta «el amanecer de la
Cristiandad?» (O, acaso los caballeros de Occidente sobresalen mas en
cronologia que en investigar imparcialmente? Orfeo fue—en Grecia—el hijo
de Apolo o Helios, el dios-sol, segun la mitologia corregida, y de él
recibieron el forminx o lira de siete cuerdas, es decir—de acuerdo con la
fraseologia oculta—el séptuple misterio de la Iniciacion. Ahora Indra es el
gobernante del firmamento luminoso, el que dispersa las nubes, «el que
restaura el sol al cielo.» Es identificado con Arjuna en el Samhita Satapatha
Brahmana (aunque el Prof. Weber niega la existencia de cualquier persona
semejante a Arjuna, aunque de hecho fueron uno), y Arjuna fue el Jefe de
los Pandavas; ** y aunque Pandu el blanco pasa por su padre, aun asi él es
considerado el hijo de Indra. Asi como a lo largo de la India todas las
estructuras ciclopeas antiguas son atribuidas aun en la actualidad a los
Pandavas, asi mismo todas las estructuras semejantes en Occidente
antiguamente fueron atribuidas a los Pelasgios. Es méas, como ha sido bien
demostrado por Pococke—se rieron de €l por ser mas intuitivo y mas justo

* «Enciclopedia Chamber,» vii. 127.

t Segun Herodoto, en realidad los Misterios fueron traidos de la India por Orfeo.

** Otra prueba del hecho de que los Pandavas no eran Brahmanes, aunque si Aryos, y
gue pertenecieron a una tribu de Indios que precedi6 a los Brahmanes, y
posteriormente fueron Brahmanizados, y luego fueron proscritos y Illamados
Mlechhas, Yavanas (es decir, ajenos a los Brahmanes), es dada por lo siguiente:
Pandu tuvo dos esposas; y «Kunti no fue su esposa legal, sino Madri, su mas amada
esposa,» la que fue incinerada al morir el viejo Rey, como fue bien comentado por el
Prof. Max Miiller, aunque parece sorprendido sin comprender la verdadera razon de
ello. Como escribié Herodoto (v. 5), era una costumbre entre los Tracios permitir que
la mas amada de las esposas de un hombre fuese sacrificada en su tumba; y Herodoto
(iv. 17) afirma un hecho similar de los Scitios, y Pausanios (iv. 2) de los Griegos.
(«Historia de la Literatura Sanscrita.» pag. 48). Los Pandavas y los Kauravas fueron
llamados esotéricamente primos en el poema Epico porque eran dos tribus Aryas
aungue distintas, y representan a dos pueblos, no simplemente a dos familias.
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aunque, si acaso un poco menos, filolégicamente instruido—los Pandavas
estuvieron en Grecia, donde se pueden demostrar muchos rastros de ellos.
En el Mahabharata, Arjuna es instruido en filosofia oculta por Krishna (la
personificacion del Principio Divino universal); y la menos mitoldgica vision
de Orfeo nos lo presenta como «un bardo divino o sacerdote al servicio de
Zagreo... el fundador de los Misterios... el inventor de todo, de hecho, se
supone que eso fue lo que contribuy6 a la civilizacion e iniciacién en un
culto mas humano a la deidad.» ¢No son sugestivos estos paralelismos; y no
resulta significativo que, en los casos tanto de Arjuna como de Orfeo, los
aspectos sublimes de religion debieron haber sido impartidos a la par de los
meétodos ocultos para realizarlos por los maestros de los misterios? El
verdadero Devanagari—no los caracteres fonéticos—antiguamente
significaba los simbolos exteriores, por asi decirlo, los signos usados en la
intercomunicacion entre los dioses y los mortales iniciados. De ahi su gran
santidad y el silencio mantenido a lo largo de los periodos Védico y
Brahmanico sobre cualquier objeto relacionado con, o refiriéndose a, la
lectura y la escritura. Ese era el idioma de los dioses. Si nuestros criticos
Occidentales al menos pudieran entender lo que los Antiguos escritores
Hindues quisieron decir por Rhutaliai, tan a menudo mencionado en sus
escritos misticos, estarian en posicion de determinar la fuente de la cual los
Hindues originalmente derivaron su conocimiento de la escritura.

Un idioma secreto, comun a todas las escuelas de ciencias ocultas alguna
vez prevalecid por todo el mundo. De ahi que Orfeo ensefiara «letras» en el
curso de su iniciacion. El es identificado con Indra; segin Herodoto él trajo
de la India el arte de escribir; su tez mas morena que la de los Tracios revela
su nacionalidad Indo-Arya—suponiendo que fue «bardo y sacerdote,» y no
un dios; se dice que los Pelasgios nacieron en Tracia; se cree (en Occidente)
gue fueron los primeros en poseer el arte de escribir, y enseflaron a los
Fenicios; de estos ultimos proceden todos los alfabetos modernos. Sostengo,
entonces, con todas estas coincidencias y concordancias, si la balanza de la
prueba esta del lado de la teoria de que los Aryos transmitieron el arte de
escribir a las pueblos de Occidente; o del lado que propugna que ellos, con
su casta de eruditos Brahmanes, su idioma noble sacerdotal, proveniente de
la cima de la antigledad, su abundante y espléndida literatura, su
conocimiento de las mas maravillosas y reconditas potencialidades del
espiritu humano, fueron analfabetas hasta la era de Panini, el gramético y
ultimo de los Rishis. Cuando los famosos tedricos de las universidades
Occidentales puedan mostrarnos un rio que corre de su desembocadura
hasta su fuente en el gracil manantial de la montafia, entonces podran
pedirnos que creamos en su teoria del analfabetismo Aryo. La historia del
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desarrollo intelectual de la humanidad muestra que la humanidad siempre
pasa por una etapa de ideografia o pictografia antes de llegar a la de la
escritura cursiva. Por tanto, corresponde a los criticos Occidentales, que se
oponen a la antigiiedad de la Escritura Arya, mostrarnos las pruebas
pictograficas en que basan su postura. Dado que éstas brillan por su
ausencia, parece que quieren hacernos creer que nuestros antepasados
pasaron inmediatamente del analfabetismo a los caracteres de Devanagari
del periodo de Panini.

Permitanse los Orientalistas tener en mente las conclusiones deducidas
de una minuciosa investigacién del Mahabharata realizada por Muir en sus
«Textos Sanscritos» (vol. i. pags. 390, 480 y 482). Puede demostrarse
concluyentemente basandose en la autoridad del Mahabharata que los
Yavanas de quienes la India, segun se alega, «no sabia nada antes de los
dias Alejandro» pertenecieron a esas tribus de Kshatriyas que, a
consecuencia de no comulgar con, y en algunos casos rechazados por, los
Brahmanes, llegaron a ser dos veces nacidos, «Vrishalas,»—es decir,
proscritos (Mahabharata Anusasanaparvam, versiculo 2103 F.): «Sakah
Yavana-Kambojas tastah kshattriya jatayah Vrishalatvam parigatah
Brahmananam adarsana. Dravidas cha Kalindas cha Pulindas chapy
Usinarah Kalisarpa Mahishakas tastah kshattriya jatayah,» etc., etc. Una
referencia similar puede encontrarse en los versiculos 2158—9. El
Mahabharata demuestra que los Yavanas descendieron de Turvasu—alguna
vez un Kshatriya, posteriormente degradado a Vrishala. Harivamsa
demuestra cuando y cdmo los Yavanas fueron excomulgados. Lo cual puede
deducirse a partir de las referencias contenidas en la expedicién contra
Ayodhya por los Yavanas, y de los registros posteriores de Sagara, de que los
Yavanas eran, antes de la fecha de la expedicion, Kshatriyas sujetos al
gobierno de los poderosos monarcas que reinaron Ayodhya. Pero a causa de
haberse rebelado en contra de su soberano, y atacado su capital, fueron
excomulgados por Sagara que con éxito los expuls6 de Ayodhya, a
sugerencia de Vasishtha que era el jefe de los ministros y guru del padre de
Sagara. El unico obstaculo para relacionar a los Pelasgios con, y rastrear su
origen hasta, los Kshatriyas de Rajputana, es puesto por el Orientalista al
fabricar con la imaginacién una cronologia, sin basarse en prueba alguna, y
al sélo evidenciar desconocimiento de la verdadera historia del mundo, y de
la historia de la India incluso en los periodos historicos.

El valor de dicha cronologia—que establece virtualmente al «primitivo
periodo Indo-Germanico» antes del antiguo periodo Védico (j!)—puede, en
conclusion, ilustrarse con un ejemplo. Aunque puedan parecer austeros los
célculos ofrecidos, es imposible profundizar mas en cualquier tema de esta
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naturaleza dentro de los estrechos limites prescritos, mas aun sin recurrir a
datos que no estdn accesibles al publico. En palabras del Prof. Max
Miuller:—«EIl Codigo de Manu es casi la Unica obra en la literatura Sanscrita
gue, hasta ahora, no ha sido atacada por quienes dudan de la antigliedad de
cualquier cosa de la India. Ningun historiador ha interpuesto su demanda
en contra de esa temprana fecha dada primero por el Sir William Jones»
(«Historia de la Literatura Sanscrita.» pag. 61). Y ahora, preguntamos,
ccual es esta tan «temprana fecha?» «De 880 a 1200 a.C.,» nos dicen,
entonces, para el presente proposito, aceptaremos esta autoritaria
conclusién. Varios hechos, facilmente comprobables, antes que nada deben
sefalarse:—(1) Manu en su muchas enumeraciones de razas Indias, reinos y
lugares, ni una sola vez menciona a Bengala; los Brahmanes Aryos altin no
habian llegado, en los dias en que su Codigo fue compilado, a los bancos del
Ganges ni a las llanuras de Bengala. Arjuna fue el primero que lleg6 a
Banga (Bengala) con su caballo sacrificial. [Se menciona a los Yavanas en
el Rajdharma Anasasanika Parva como parte de las tribus que ahi
habitaban.] (2) en el Ayun, se da una lista de los reyes hindues de Bengala
Aunque la fecha del primer rey que rein0 en Banga no puede determinarse,
debido a los enormes huecos entre las diversas dinastias; aun asi se sabe
gue Bengala dejo de ser un reino Hindu independiente en 1203 después de
Cristo. Ahora, independientemente de estos huecos, que son extensos y
muchos, si hacemos la suma so6lo de los periodos cronoldgicos del reinado
de las diferentes dinastias que conserva la historia, encontramos lo
siguiente:—

24 familias de reyes Kshatriya reinaron por un periodo de 2,418 afios.

9 reyes Kaista, “ “ 250 “
11 de las familias de Adisur, “ “ 714 -
10 de las familias de Bhopal, “ “ 689 “
10 de la dinastia de Pala (de 855 a 1040 d.C.), “ 185 *

10 gue los Vaidya Rajahs reinaron durante un periodo de, 137

Si restamos de esta suma 1,203, tenemos 3,190 afios a.C. de reinos
sucesivos. Si puede demostrarse mediante la intachable evidencia de los
textos Sanscritos que algunos de estos reinos se dieron simultaneamente, y
por ello la linea no puede mostrarse como sucesiva (como ya se demostro),
eso esta muy bien. Contra una cronologia arbitrariamente modificada con
un proposito predeterminado y una teoria en perspectiva, queda muy poco
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por decir. Pero si este esfuerzo de reconciliacion de figuras y de las
circunstancias circundantes se sustenta simplemente en «la evidencia
interior, critica,» entonces, ante la presencia de estos 3,190 afos de una
linea continua de reinos Hindues poderosos y pujantes, jlos Orientalistas
tendran que presentar una muy buena razén por la que los autores del
Codigo de Manua parecen ignorar por completo incluso la existencia de
Bengala—si su fecha tiene que aceptarse como no méas temprano que 1280
a.C.! Una regla cientifica que resulta lo suficientemente buena para aplicar
al caso de Panini debe ser valida en otras especulaciones cronoldgicas. O,
quiza, desafortunadamente esta es una de esas reglas que no «funciona
igual para ambas partes en conflicto?»

UN CHELA.
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TEOSOFICOS

¢QUE ES TEOSOFIA?

SEGUN los lexicografos, el término teosofia esta compuesto por dos
palabras Griegas—theos «dios,» y sophos «sabiduria.» Hasta aqui vamos
bien. Pero las explicaciones que siguen estan lejos de aclarar el concepto de
Teosofia. Webster la define mas originalmente como «una supuesta relacion
con Dios y con los espiritus superiores, y la consecuente obtencion de
conocimiento sobrehumano a través de procesos fisicos, como los de las
operaciones tedrgicas de algunos antiguos Platonicos, o los procesos
quimicos de los filosofos del fuego alemanes.»

Esta es, por decir lo menos, una definicién insuficiente e impertinente.
Atribuir tales ideas a hombres como Amonio Sacas, Plotino, Jamblico,
Porfirio, Proclo, implica tanto una calumnia premeditada, como ignorancia
de la filosofia y de las motivaciones de los mas grandes genios de la més
reciente Escuela de Alejandria. Acusar a quienes tanto sus contemporaneos
como la posteridad llamo «Teodidactas,» instruidos por dios, de procurar
desarrollar sus percepciones psicoldgicas, espirituales mediante «procesos
fisicos,» es exhibirlos como materialistas. En lo que se refiere al golpe
decisivo propinado a los filésofos del Fuego, éste rebota en ellos y repercute
en algunos de nuestros mas eminentes lideres de la ciencia moderna;
aquéllos en cuyas bocas el Rev. James Martineau pone la vanagloria
siguiente: «la Materia es lo que todos queremos; solo dennos atomos, y
explicaremos el universo.»

Vaughan ofrece con mucho, una definicion mas filosofica. «Un Tedsofo,»
dice, «es aquél que da una definicion de Dios o de la tarea de Dios
basandose no en la revelacién sino en su propia inspiracién.» Desde este
punto de vista todo gran pensador y filésofo, especialmente todo fundador
de una nueva religion, escuela de filosofia, o secta, necesariamente es un
Teodsofo. De ahi que, la Teosofia y los Tedsofos han existido siempre desde
qgue el primer resplandor naciente de pensamiento hizo al hombre buscar
instintivamente los medios para expresar Ssus propias opiniones
independientes.

Ya habia Teodsofos antes de la era Cristiana, aunque los escritores
Cristianos establezcan el desarrollo del sistema Ecléctico Teosoéfico en la
parte temprana del tercer siglo de su era. Didgenes Laercio rastrea a la
Teosofia hasta una época anterior a la dinastia de los Ptolomeos; y cita
como su fundador a un Hierofante egipcio al que llam6 Pot-Amun, nombre

295



CINCO ANOS DE TEOSOFIA

Copto que significa sacerdote consagrado a Amun, dios de la Sabiduria. A
pesar de ello la historia muestra su resurgimiento con Amonio Sacas,
fundador de la Escuela Neo-Platonica. El y sus discipulos se decian
«Filaleteos»—amantes de la verdad; mientras que otros les decian
«Analogistas,» a causa de su meétodo para interpretar todas las leyendas
sagradas, mitos simbdlicos, y misterios, mediante una regla de analogia o
correspondencia ya que consideraban que los eventos ocurridos en el
mundo externo expresaban las tareas y experiencias del alma humana. El
objetivo y propdésito de Amonio fue reconciliar todas las sectas, pueblos y
naciones bajo una creencia de fe comiun—en un Poder Supremo, Eterno,
Desconocido, y Anonimo, que gobierna al universo por medio de leyes
inmutables y eternas. Su objetivo era establecer un primitivo sistema de
Teosofia que, en principio, era basicamente el mismo, en todos los paises:
inducir a todos los hombres a dejar de lado sus diferencias y altercados, y
unirse en proposito y en pensamiento como hijos de una madre comun;
purificar las religiones antiguas, corrompidas y oscurecidas por los grados,
de toda la escoria del elemento humano, unificAndolas y ensefiandolas
basandose en principios filoséficos puros. De modo que, los sistemas
Buddhista, Vedanta y Magio, o sistema de Zoroastro, fueran ensefiados en
la Escuela Ecléctica de Teosofia junto con todas las filosofias de Grecia. De
igual modo, las cualidades relevantes Buddhistas e Indias, del debido
respeto para los padres y personas de edad, de un fraternal afecto para toda
la raza humana, y de un sentimiento de compasion incluso por los lerdos
animales fueran ensefiadas entre los antiguos Tedsofos de Alejandria. Al
tiempo que buscaba establecer un sistema de disciplina moral que reforzara
en las personas el deber de vivir de acuerdo con las leyes de sus respectivos
paises, para exaltar sus mentes por medio de la investigacion y la
contemplacion de la Unica Verdad Absoluta; su objetivo principal, en orden,
segun creia, para lograr todos los demas, era extraer de las diversas
ensefianzas religiosas, como de un instrumento de muchas cuerdas, una
sola melodia plena y armoniosa, que encontrara respuesta en cada corazén
amante de la verdad.

Teosofia es, entonces, la antigua Sabiduria-Religion, la doctrina esotérica
alguna vez conocida en cada pais antiguo que se considero civilizado. Todas
las antiguas escrituras nos muestran a esta «Sabiduria» como una
emanacion del Principio Divino; cuya clara comprension esta representada
en nombres como el Buddha Hindd, el Nebo Babilonico, el Thoth de
Memphis, el Hermes de Grecia; asi como en las denominaciones de algunas
diosas—Metis, Neitha, Atena, la Sofia Gnostica; y, finalmente, los Vedas,
nombre derivado del verbo «saber.» Bajo este nombre, todos los antiguos
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filésofos Orientales y Occidentales, los Hierofantes del antiguo Egipto, los
Rishis de Aryavarta, los Teodidactas de Grecia, circunscribian todo el
conocimiento de las cosas ocultas y esencialmente divinas. La Mercavah de
los Rabinos Hebreos, la profana y popular serie, fue llamada asi como solo
el vehiculo, la envoltura exterior, que contenia los conocimientos esotericos
superiores. Los Magi de Zoroastro recibieron la instruccién y fueron
iniciados en las cuevas y logias secretas de Bactria; los hierofantes Egipcios
y Griegos tenian sus apporiheta, o discursos confidenciales durante los
cuales el Mysta se volvia un Epopta—un Vidente.

La idea central de la Teosofia Ecléctica era la de un solo Ser Supremo,
Desconocido e Incognoscible; pues «i;cdmo puede uno conocer al
conocedor?» como pregunta el Brihadaranyaka Upanishad. Su sistema se
caracterizé por tres rasgos distintos, la teoria de la susodicha Esencia: la
doctrina del alma humana; una emanacion de ésta Ultima, de la misma
naturaleza; y su Teurgia. Esta ultima ciencia es la que ha llevado a los Neo-
Platonicos a ser malinterpretados en nuestra era de ciencia materialista. La
Telrgia basicamente es el arte de poner en préctica los poderes divinos del
hombre para subordinar las fuerzas ciegas de la Naturaleza, sus devotos
seguramente fueron desde el principio llamados magos—una corrupcion de
la palabra «Magh,» significando un hombre sabio o culto. Los escépticos de
hace un siglo habrian cometido un gran error si se hubieran reido de la idea
de un fonografo o del telégrafo. Los ridiculos e «infieles» de una generacion
generalmente se convierten en los sabios y santos de la siguiente.

En lo que se refiere al Ser Divino y a la naturaleza del alma y del espiritu,
la Teosofia moderna hoy dia cree lo mismo que la antigua Teosofia. El
popular Dev de las naciones Aryas era idéntico al lao de los Caldeos, e
incluso al Jupiter de los menos cultos y filosoficos de entre los Romanos; y
era idéntico al Jahveé de los Samaritanos, al Tiu o «Tiusco» de los hombres
del Norte, al Duw de los Britanos, y al Zeus de los Tracios. En cuanto al Ser
Absoluto, el Uno y Todo, si tenemos en cuenta a la filosofia Pitagorica
Griega, a la Kabalista Caldea, o a la Arya, todas llevan al mismo resultado.
La Mdnada Pristina del sistema Pitagérico que se retira a la oscuridad y es
la Oscuridad (para el intelecto humano), se establecié como la base de todas
las cosas; y podemos encontrar la idea en toda su integridad en los sistemas
filosoficos de Leibnitz y Spinoza. Por tanto, si un Teodsofo estd de acuerdo
con la Kabala que, hablando de En-Soph, propone la pregunta; «Quién,
entonces, puede comprenderLo, ya que carece de forma y de existencia?» o,
recordando ese extraordinario himno del Rig Veda (Himno 129, Libro x.),
que pregunta:
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¢«Quién sabe de dénde surgio esta gran creacion?
Si la cred su voluntad o fue el silencio.
El lo sabe—o quiza ni siquiera El lo sabe.»

O, de nuevo, quien comprende el concepto Vedantico de Brahma, que, en
los Upanishads, es representado como «sin vida, sin mente, puro,»
inconsciente, porque Brahma es «Conciencia Absoluta.» O, incluso
finalmente, quien como los Svabhavikas del Nepal, mantiene que nada
existe mas que la «Svabhavat» (substancia o naturaleza) que existe por si
misma sin creador alguno—ese es un verdadero seguidor de la Teosofia
pura y absoluta. Esa Teosofia que incitdé a hombres como Hegel, Fichte y
Spinoza a entregarse a la tarea de los antiguos fildsofos Griegos y especular
en la Substancia Unica—la Deidad, el Divino Todo que proviene de la
Sabiduria—incomprensible, desconocido y anénimo para cualquier filosofia
religiosa antigua o moderna, con excepcion del Judaismo, incluyendo al
Cristianismo y al Mahometanismo. Cada Tedsofo, entonces, que basa su
teoria de la Deidad «no en la revelacion sino en su propia inspiracion,» es
capaz de aceptar cualquiera de las anteriores definiciones o de pertenecer a
cualquiera de estas religiones, y aun asi mantenerse integramente dentro de
los limites de la Teosofia. Para ésta ultima creer en la Deidad como el
TODO, como la fuente de toda la existencia, el infinito que no puede ser
comprendido o conocido, el universo que lo revela exclusivamente, o, como
algunos lo prefieren, El, atribuyéndole de esta manera un sexo a aquello,
antropomorfizandolo, lo cual es una blasfemia. La verdadera Teosofia se
aparta del materialismo brutal; prefiere creer que, retirado en si mismo por
toda la eternidad, el Espiritu de la Deidad no desea ni crea; pero del
refulgente infinito que se extiende por todas partes desde el Gran Centro, la
cual produce todas las cosas visibles e invisibles no es mas que un rayo que
contiene en si misma el poder de generar y concebir, que, a su vez, produce
lo que los griegos llamaron Macrocosmo, los Kabalistas Tikkun o Adan
Kadmon, el hombre arquetipico, y los Aryos Purusha, el Brahm
manifestado, o el Divino Varon. La Teosofia también cree en la Anastasis, 0
una serie de cambios del ego personal que pueden ser defendidos y
explicados en estrictos principios filosoficos haciendo una distincion entre
el Paramatma (espiritu transcendental, supremo) y el Jivatma (espiritu
individual) de los Vedantinos.

Para definir completamente a la Teosofia, debemos considerarla bajo
todos sus aspectos. EI mundo interior no ha permanecido oculto de todos
por la impenetrable oscuridad. Por medio de esa intuicion superior
adquirida por la Teosofia, o conocimiento de Dios, que lleva a la mente del
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mundo de la forma al mundo sin formas del espiritu, permitiéndole
ocasionalmente al hombre, en cada periodo y en cada pais, percibir las cosas
en el mundo interior o invisible. De manera que, el «Samadhi,» o Dhyan
Yog Samadhi, de los ascetas Hindues; el «Daimonlonphoti,» o iluminacién
espiritual de los Neo-Platénicos; la «union césmica del alma,» de los
Rosacruces o filésofos del Fuego; e, incluso el trance extatico de los misticos
y de los modernos mesmeristas, espiritualistas estériles, son idénticos en
naturaleza, aunque diferentes en manifestacién. La busqueda tras el divino
«yo» del hombre, tan a menudo y tan erréneamente interpretado como la
comunion individual con un Dios personal, era el objetivo de todo mistico; y
la creencia en su posibilidad parece haber sido coetanea con el génesis de la
humanidad, cada pueblo le dio un nombre diferente. De tal modo Platon y
Plotino llamaron «tarea Noética» a la que el Yogi y el Shratriya llamaron
Vidya. «Por medio de la reflexion, el auto-conocimiento y la disciplina
intelectual, el alma puede remontarse a la vision de la verdad, la bondad, y
la belleza eternas—esto es, a la Visién de Dios. Esta es la «epopteia,»
mencionada por los griegos. «Para unir la propia alma al Alma Universal,»
dice Porfirio, «no se requiere mas que una mente absolutamente pura. A
traves de la misma contemplacion, la castidad perfecta, y la pureza del
cuerpo, podemos acercarnos a El, y recibir, en ese estado, el verdadero
conocimiento y una extraordinaria vision.» Asi, el Swami Dayanund
Saraswati, que no ha leido a Porfirio ni a otros autores Griegos pero quién
es un consumado estudioso Védico, dice en su «Veda Bhashya» (opasna
prakaru ank. 9)—«Par obtener la Diksha (la iniciacién més alta) y Yog, uno
tiene que practicar de acuerdo con las reglas... El alma encarnada puede
realizar las mas grandes maravillas a través del conocimiento del Espiritu
Universal (o Dios) y realizando las propiedades y cualidades (ocultas) de
todas las cosas en el universo. Un ser humano (un Dikshit o iniciado)
también puede adquirir el poder de ver y oir a grandes distancias.»
Finalmente, Alfred R. Wallace, F.S.R., un espiritualista y también un
reconocido gran naturalista, dice, con valiente sinceridad: «sélo el espiritu
siente, y percibe, y piensa, es lo que obtiene el conocimiento, y las razones y
los anhelos... No es infrecuente que suceda a los individuos constituidos de
tal manera que el espiritu puede percibir independientemente de los
organos corpoéreos sensoriales, o puede, quizas, total o parcialmente salir
del cuerpo durante algun tiempo y regresar a él; el espiritu se comunica mas
facil con el espiritu que con la materia.» Ahora podemos ver como, después
de miles de afios que han transcurrido entre la edad de los Gimnosofistas *

* La realidad del poder del Yoga fue afirmada por muchos escritores Griegos y Romanos,
guienes llamaron a los Yogis de la India, Gimnosofos—entre ellos: Strabo, Lucano,
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y nuestra propia era tan civilizada, no obstante, o, quiza, sélo debido a
semejante esclarecimiento que vierte su radiante luz sobre los reinos
psicologicos y fisicos de la Naturaleza, en el presente sobre veinte millones
de personas, bajo diferentes formas, creen en los mismos poderes
espirituales en que creian los Yoguis y los Pitagoricos, hace casi 3,000 afios.
Asi, mientras el mistico Aryo reclamaba para si el poder de resolver todos
los enigmas de la vida y de la muerte, una vez obtenido el poder de actuar
independientemente de su cuerpo, a través del Atman, «yo,» 0 «alma;» y
los antiguos Griegos iban en busca de Atmu, el Oculto, o Alma-Divina del
hombre, con el espejo simbolico de los misterios de las Tesmoforias; asi los
espiritualistas de hoy dia creen en la capacidad de los espiritus, o de las
almas de las personas desencarnadas, para comunicarse Vvisible y
tangiblemente con sus seres amados en la tierra. Y todos ellos, Yoguis
Aryos, fildsofos Griegos, y espiritualistas modernos, afirman dicha
posibilidad en base a que el alma encarnada y su jamas encarnado espiritu—
el verdadero yo—no estan separados del Alma Universal o de otros espiritus
por el espacio, sino sélo por la diferencia de sus cualidades, dado que en la
extension ilimitada del universo no puede haber limites. Y que cuando esta
diferencia alguna vez es eliminada—segun Griegos y Aryos mediante la
contemplacion abstracta, produciendo la liberacion temporal del alma
aprisionada, y segun los espiritualistas, a través del mediumnismo—
semejante union entre los espiritus encarnados y desencarnados se hace
posible. Asi fue como los Yogis de Patanjali, y, siguiendo sus pasos, Plotino,
Porfirio y otros Neo-Platonicos, aseguraban que en sus horas de éxtasis, se
habian unido a, o mas bien se habian vuelto uno con, Dios en multiples
ocasiones durante el curso de sus vidas. Esta idea, equivocada como puede
parecer si se aplica al Espiritu Universal, era, y es, mencionada por muchos
grandes filésofos para que se deseche por considerarla absolutamente
quimérica. En el caso de los Teodidactas, el Unico punto controvertible, la
mancha oscura en esta filosofia de excesivo misticismo, fue su pretension
para incluir lo que simplemente es iluminacion extatica, precedida por la
percepcion sensorial. En el caso de los Yogis, que defendian su habilidad de
ver a Iswara «cara a cara,» esta pretension fue rechazada con éxito por la
solida ldégica de los seguidores de Kapila, el fundador de la filosofia
Sankhya. En lo que se refiere a la pretension similar hecha, para sus
seguidores Griegos, por una larga serie de extaticos Cristianos y, finalmente,
por los ultimos dos que pretendian ver a Dios en los ultimos cien afios—
Jacob Boéehme y Swedenborg—esta pretension fue y debe ser filoséfica y
I6gicamente cuestionada, si unos cuantos de nuestros grandes hombres de

Plutarco, Ciceron (Tusculano), Plinio (vii. 2), etc.
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ciencia, que son espiritualistas, mostraran mas interés en la filosofia que en
el mero fenomenalismo del espiritualismo.

Los Teosofos Alejandrinos se dividieron en neofitos, iniciados y maestros,
0 hierofantes; y sus reglas fueron copiadas de los antiguos Misterios de
Orfeo que, segun Herodoto, las trajo de la India. Amonio obligaba a sus
discipulos mediante juramento a no divulgar sus doctrinas superiores,
excepto a quienes habian demostrado ser absolutamente dignos e iniciados,
y quienes habian aprendido a considerar a los dioses, a los angeles, y a los
demonios de otras gentes, de acuerdo con la hyponia esotérica, 0
significado oculto. «Los dioses existen, sin embargo no son lo que la masa,
la multitud inculta, supone que son,» dice Epicuro. «Un ateo no es el que
niega la existencia de los dioses que la multitud venera, sino el que atribuye
a estos dioses las opiniones de la multitud.» A su vez, Aristételes dice:
«Dado que la Esencia Divina satura todo el mundo de la Naturaleza, los
Ilamados dioses simplemente son esos primeros principios.»

Plotino, el alumno de Amonio el «instruido por Dios», nos dice que la
gnosis oculta o el conocimiento de la Teosofia, tiene tres grados—opinion,
ciencia, e iluminaciéon. «El medio o instrumento del primero es el sentido, o
percepcion; del segundo, la dialéctica; del tercero, la intuicion. A ésta
ultima, esta subordinada la razén; la intuicidn es el conocimiento absoluto,
fundamentado en la identificacion de la mente con el objeto conocido.» Por
asi decirlo, la Teosofia es la ciencia exacta de la psicologia; esta relacionada
a la mediumnidad natural, no cultivada, como el conocimiento de Tyndall
esté relacionado con un nifio que estudia fisica. Desarrolla en el hombre un
vision directa; que Schelling denomina «una realizacion de la identidad
entre el sujeto y el objeto en el individuo;» puesto que bajo la influencia y el
conocimiento de la hyponia el hombre piensa pensamientos divinos, ve
todas las cosas como realmente son, y, finalmente, se vuelve un receptor del
Alma del Mundo,» para usar una de las expresiones mas bellas de Emerson
en su extraordinario «Ensayo sobre el Alma Universal,» que dice: «Yo, el
imperfecto, adoro mi propia Perfeccion.» Ademéas de este estado
psicologico, o estado del alma, la Teosofia cultivd cada rama de las ciencias
y de las artes. Estaba profundamente familiarizada con lo que hoy se conoce
en general como mesmerismo. Los Teodsofos descartaron la Teldrgia practica
0 «magia ceremonial,» que tan a menudo emplea en sus exorcismos el clero
Catélico Romano. No fue otro que Jamblico quién, transcendiendo a otros
Eclécticos, afnadié a la Teosofia la doctrina Tedrgica. Cuando el hombre,
ignorante del verdadero significado de los simbolos divinos esotéricos de la
Naturaleza, es proclive a calcular erréneamente los poderes de su alma, v,
en lugar de comulgar espiritual y mentalmente con los seres celestiales
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superiores, con los buenos espiritus (los dioses de los Teurgos de la escuela
Platonica), inconscientemente evoca los poderes malvados, oscuros, que
asedian a la humanidad, las agonizantes, macabras creaciones humanas de
crimenes y vicios, y asi cae de la Teurgia (magia blanca) a la Goecia (0
magia negra, hechiceria). Sin embargo, ni la magia blanca ni la negra son lo
gue la supersticion popular entiende bajo estos términos. La posibilidad de
«evocar a los espiritus,» segun la clave de Salomén, es la cima de la
supersticion y de la ignorancia. Solo la pureza de hecho y de pensamiento
puede remontarnos a tener una relacién «con los dioses» y permitirnos
realizar la meta deseada. La alquimia, que muchos creian una filosofia
espiritual asi como una ciencia fisica, pertenecio a las ensefianzas de la
Escuela Teosofica.

Es un hecho notable que ni Zoroastro, Buddha, Orfeo, Pitagoras,
Confucio, Sécrates, ni Amonio Sacas, dejaron nada escrito. La razon para
ello es obvia. La Teosofia es un arma de doble filo e impropia para el
ignorante o el egoista. Como toda filosofia antigua tiene su devotos entre los
modernos; pero, hasta Gltimamente en nuestros dias, sus discipulos eran
pocos en numero, y de las mas diversas sectas y opiniones.
«Completamente especulativa, y sin fundar ninguna escuela, aiun asi han
ejercido una silenciosa influencia en la filosofia; y sin duda, cuando llegue el
momento, muchas ideas propuestas asi, silenciosamente, puede dar nuevas
direcciones al pensamiento humano,» comenta el Sr. Kenneth R. H.
Mackenzie, mistico y Teésofo, en su gran y valiosa obra, «Enciclopedia
Masonica Real» (articulos: «la Sociedad TeosoOfica de Nueva York,» vy
«Teosofia,» pag. 731). * Desde los dias de los filésofos del Fuego, jamas se
constituyeron en sociedades, puesto que, eran perseguidos como a bestias
salvajes por el clero Cristiano, a menudo ser conocido como Teodsofo
equivalia, hace apenas un siglo, a una muerte garantizada. Segun muestran
las estadisticas, durante un periodo de 150 afios, no menos de 90,000
hombres y mujeres fueron quemados en Europa por supuesta brujeria. Sélo
en la Gran Bretafia, de 1640 a 1660 d.C., en veinte afios, fueron condenadas
a muerte 3,000 personas por haber hecho un pacto con el «Diablo.» Sélo
recientemente en este siglo—en 1875—algunos misticos y espiritualistas
avanzados, insatisfechos con las teorias y explicaciones del Espiritismo
dadas por su devotos, y encontrando que estaban lejos de cubrir todo el
campo de la amplia gama de fendmenos, formaron en Nueva York, América,

* «Enciclopedia Masonica Real, Historia, Ritos, Simbolismo, y Biografia.» Editada por
Kenneth R. H. Mackenzie 1X. (Criptonimo) Miembro Honorario de la Logia
Canongate Kilwinning, NUmero 2, Escocia. Nueva York, J. W. Bouton, 706, Broadway.
1877.
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una asociacion que ahora es ampliamente conocida como la Sociedad
Teosofica.

H. P. BLAVATSKY
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.COMO ENCUENTRA UN «CHELA» A SU «GURU?»

Extractos de una carta personal remitida a Damodar K. Mavalankar,
Secretario Adjunto de Actas de la Sociedad Teoso6fica.

...LA Ultima vez que nos encontramos en Bombay le comenté lo que me
sucedio en Tinnevelly. Mi salud habia sido afectada por el trabajo oficial y
las preocupaciones, por lo que solicité una licencia médica y me fue
oficialmente concedida. Un dia, en septiembre pasado, mientras leia en mi
cuarto, recibi la indicacion en voz audible de mi bendito Gurd, M—Mabharsi,
de dejar todo y partir inmediatamente a Bombay, a buscar a la Sefora
Blavatsky, encontrarla y seguirla adonde sea que fuese. Sin perder un
momento, di por concluidos todos mis asuntos y parti a la estacién. Puesto
gue el tono de esa voz es el sonido mas divino de la Naturaleza, sus deseos
son Ordenes para mi. Para el viaje me puse mis mejores ropas. Llegue a
Bombay, hallandome con que la Sefiora Blavatsky se habia marchado, y
supe a través de usted que se habia ido unos dias antes; que estaba muy
enferma; y que, mas alla del hecho de que dejo el lugar subitamente en
compaiiia de un Chela, usted no sabia nada de su paradero. Pero ahora le
relataré lo que me paso6 después de que parti.

Sin saber realmente adonde seria mejor ir, tomeé un boleto directo a
Calcuta; pero, al llegar a Allahabad, oi la misma bien conocida voz diciendo
que me dirigiera a Berhampore. En Azimgunge, en el tren, me encontré,
muy providencialmente, podria decir, con algunos caballeros Bengalies (en
ese momento ignoraba que también eran Tedsofos, puesto que jamas habia
visto a ninguno de ellos), quienes también andaban en busca de la Sefiora
Blavatsky. Algunos la habian buscado en Dinapore, pero perdieron su rastro
y regresaban a Berhampore. Ellos sabian, dijeron, que iba al Tibet pues
gueria postrarse a los pies de los Mahatmas para que le permitieran
quedarse con ellos. Hasta que, segun me dijeron, luego que recibieron de
ella un comunicado, le permitieron ir con ellos si ella queria, pero le
advirtieron que por el momento tenia prohibido ir al Tibet. Ella dijo que se
guedaria en las inmediaciones de Darjiling y veria a los Mahatmas en
Territorio de los Sikkhim, hasta donde no les seria permitido seguirla... El
Hermano Nobin K. Bannerji, Presidente de la Sociedad Teoséfica de Adhi
Bhoutic Bhratru, no me dijo donde estaba la Sefiora Blavatsky, o quiza
entonces no lo sabia. Aunque él y los demas también habian arriesgado todo
con la esperanza de ver a los Mahatmas. Por fin el 23, me llevo de Calcuta a
Chandernagore donde me encontré con que la Sefiora Blavatsky, habia
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comenzado hacia cinco minutos su viaje por tren. Un Chela alto, de
escalofriante mirada oscura (no era Chunder Cusho), sino Tibetano segun
supuse por su ropa, a quien conoci después de atravesar en un bote el rio
Hugli con ella, me dijo que habia llegado demasiado tarde, la Sefiora
Blavatsky ya habia visto a los Mahatmas y que él la habia llevado de regreso.
No escuchd mis suplicas para que me llevara con él, diciendo que no tenia
ninguna otra orden que la que ya habia llevado a efecto—a saber, llevarla
unos cuarenta kilometros mas alla de cierto lugar que me nombr¢, y luego
cerciorarse de que ella estaba segura en la estacidn y regresarse. EI hermano
Teosofo Bengali que también estaba tras sus huellas e iba tras ella, llegd una
media hora después a la estacion. Ellos cruzaron el rio Chandernagore
llegando a una pequena estacion del ferrocarril del lado opuesto. jEn cuanto
arribo el tren, ella subio al vagon, y cuando ella ya estaba en su interior fue
gue encontré al Chela! E, incluso antes de que sus pertenencias fueran
puestas en el vagon de los equipajes, el tren, contra todas las normas y antes
de que sonara la campanilla, parti6, dejando atras a los caballeros Bengalies
y a su sirviente, sélo uno de ellos, su esposa y la hija de otro—todos Tedsofos
y candidatos al Chelado—alcanzaron a subir. Yo apenas tuve tiempo de
meterme en el dGltimo vagon. Todas sus cosas, excepto su caja con la
correspondencia Teosofica, se quedaron atras con su sirviente. Mas aun,
incluso las personas que se fueron en el mismo tren con ella no llegaron a
Darjiling. Babu Nobin Banerjee, con el sirviente, llego cinco dias despueés; y
los que tuvieron tiempo para ocupar sus asientos, fueron dejados cinco o
seis estaciones atras, debido a otro imprevisto accidente (¢?), llegando a
Darjiling también unos dias después. No es necesario esforzarse mucho con
la imaginaciéon para concluir que la Sefiora Blavatsky era, quiza, llevada de
nuevo con los Mahatmas, quienes, por algunas buenas razones mejor
conocidas por ellos, no quieran que la siguiéramos ni que la viéramos. Dos
de los Mahatmas, segun me habia enterado con certeza, estaban en los
alrededores del territorio Britanico; y uno de ellos fue visto y reconocido,
por una persona que no necesito mencionar aqui, pues es un gran Chutukla
del Tibet.

Los primeros dias después de haber llegado, la Sefiora Blavatsky vivia en
casa de un caballero Bengali, un Teodsofo, negandose a ver a nadie, y
preparandose, pienso yo, para proseguir de nuevo hacia alguna de las
fronteras del Tibet. A todos nuestras impertinencias solo recibimos esta
respuesta de ella: que no teniamos ningun asunto que tratar con ella ni
seqguirla, que ella no nos necesitaba, y que ella no tenia ningun derecho a
molestar a los Mahatmas con toda clase de preguntas que solo interesaban a
los que hacian dichas preguntas, porque ellos conocian mejor sus propios
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asuntos. Desesperado, decidi, pasara lo que pasara, cruzar la frontera que
estaba a una veintena de kildbmetros de ahi, y encontrar a los Mahatmas o—
MORIR. Jamas me detuve a pensar que lo que iba a emprender era de
considerarse como el temerario acto de un loco. Yo no tenia permiso,
ningun «pase» del Rajah de Sikkhim, y aun asi estaba decidido a entrar en
el corazén de un Estado semi-independiente donde, si algo pasara, los
oficiales Anglo-Indios no—aunque pudieran—me protegerian, puesto que
yo habia cruzado sin su autorizacién. A pesar de todo yo estaba empecinado
en una fascinante idea—encontrar y ver a mi Gurd. Sin decir una sola
palabra de mis intenciones a nadie, una mafnana, a saber, el 5 de octubre,
parti en busca del Mahatma. Tenia un paraguas y un baston de peregrino
como unicas armas y unas cuantas rupias en mi bolsa. Llevaba puesto
tinica y boina amarilla. Siempre que me cansaba por el camino, mi
vestimenta me procuraba facilmente una pequefia suma y un potrillo qué
montar. La misma tarde que llegué a los bajos del Rio Rungit, los cuales
conforman los limites entre los territorios Britanico y Sikkhim, intenté
cruzarlo por el puente colgante construido con ramas, pero se mecio en tal
medida que yo, que nunca habia sabido en mi vida qué inutil era, no fui
capaz de pasarlo. Crucé el rio por transbordador, y adn asi no sin
considerable riesgo y dificultad. Toda esa tarde viajé a pie, mientras
penetraba mas y mas alla en el corazon de Sikkhim, a lo largo de una
estrecha senda. No puedo decir cuantos kilometros viajé antes del
crepusculo, pero estoy seguro que no fueron menos de treinta o cuarenta
kilometros. A lo largo del trayecto, no vi mas que selvas impenetrables y
bosques por todos lados, alternado a intervalos muy largos por chozas
solitarias que pertenecen a la poblacibn montafiesa. A la hora del
crepusculo comenceé a buscar a mi alrededor un lugar donde descansar por
la noche. Me topé por el camino, en la noche, un leopardo y un gato salvaje;
y ahora me asombra pensar como no senti miedo en esos momentos ni
intenté alejarme corriendo. Durante el trayecto, cierta influencia oculta me
apoy0. Ni el miedo ni la ansiedad pasaron por mi mente una sola vez. Quiza
en mi corazén no habia lugar para ningun otro sentimiento que no fuera
una intensa ansiedad por encontrar a mi Guru. Cuando apenas estaba
anocheciendo, divisé una solitaria choza unos cuantos metros a la orilla del
camino. Dirigi mis pasos hacia ella con la esperanza de encontrar
alojamiento. La rustica puerta estaba cerrada con llave. La cabafia estaba
deshabitada en ese momento. La revisé por todos los lados y encontré una
rendija en el lado occidental. Era pequefia de hecho, pero suficiente para
saltar a través de ella. Tenia una pequefia contraventana y un cerrojo de
madera. Por una extrana coincidencia de circunstancias los montarieses se
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habian olvidado de atarlo por dentro cuando cerraron con llave la puerta,
por supuesto, después de lo ocurrido, yo ahora, a través del ojo de la fe, veo
la mano protectora de mi Guru por todas partes a mi alrededor. Después de
gue consegui entrar encontré que el cuarto comunicaba, por una pequefa
puerta, con otro apartamento, los dos ocupaban todo el espacio de esta
rastica vivienda. Me recosté, concentrando como de costumbre todos mis
pensamientos en mi Guru, y pronto cai en un profundo suefio. Antes de
disponerme a descansar, afiancé la puerta del otro cuarto y la Unica
ventana. Pudo ser entre las diez y las once, 0 quiza un poco después, que
desperté y oi ruido de pasos en el cuarto de al lado. Podia distinguir a dos o
tres personas que hablaban a la vez en un dialecto desconocido para mi.
Ahora, no puedo recordarlo sin temblar. En cualquier momento podian
entrar del otro cuarto y matarme por mi dinero. Si me confundian con un
ladron me aguardaba un destino parecido. Estos y otros pensamientos
similares se apifiaron en mi cerebro en un inconcebiblemente breve
instante. Pero mi corazbn no palpitd con miedo, ni siquiera por un
momento pensé en las oportunidades posiblemente tragicas del momento.
No sé qué influencia oculta me mantuvo con tanta fuerza, pero nada me
alteraba o me infundia temor; me mantenia en perfecta calma. Aunque me
mantuve despierto mirando fijamente la oscuridad por mas de dos horas, e
incluso fui y vine por el cuarto poco a poco y despacio sin hacer ningun
ruido, para ver si podia escaparme, en caso necesario, de regreso al bosque
de la misma manera que habia entrado en la cabafia— ni el miedo, repito, ni
cualquier sentimiento semejante entré6 en mi corazén en ninguna sola
ocasion. Recobrando la compostura me dispuse a descansar. Después de
dormir bien, tranquilo por cualquier suefio, desperté al amanecer. En ese
momento me puse de prisa mis botas, y con cautela sali de la choza a traves
de la misma ventana. Podia oir el ronquido de los duefios de la choza en el
otro cuarto. Pero sin perder tiempo, tomé el camino a Sikkhim (la ciudad) y
prosegui mi camino con persistente celo. Desde lo mas profundo de mi
corazon agradeci a mi venerado Guru por la proteccion que me dispenso
durante la noche. ¢(Qué impidi6 que los duefios de la choza entraran al
segundo cuarto? ;Qué me mantuvo en el mismo espiritu sereno y tranquilo,
como si hubiera estado en un cuarto de mi propia casa? ¢Qué pudo hacerme
dormir tan bien bajo tales circunstancias—enormes, oscuros bosques por
todos lados llenos de bestias salvajes, y una partida de degolladores—como
se dice que son la mayoria de los Sikkhim—en el cuarto de al lado, con una
simple puerta rustica entre ellos y yo?

Cuando hubo suficiente luz, prosegui mi camino a través de colinas y
cafadas. Montando o caminando, la jornada no era facil para ningun
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hombre que no estuviera tan profundamente absorto en sus pensamientos
como lo estaba en esos momentos, y totalmente olvidado de lo que afectara
a mi cuerpo. Habia cultivado el poder de concentracion mental a un grado
tal que, en més de alguna ocasion, fui capaz de mantenerme absolutamente
inconsciente de cualquier cosa a mi alrededor cuando mi mente estaba
totalmente decidida a lograr alguno de los propésitos de mi vida, como
algunos de mis amigos pueden testificarlo; pero nunca a tal grado como en
este caso.

Era, pienso, entre ocho y nueve de la mafnana, camino al pueblo de
Sikkhim, desde donde, segun me aseguraron las personas que encontré por
el camino, facilmente podia cruzar al Tibet con mis vestimentas de
peregrino, cuando vi a un solitario jinete galopando hacia mi desde la
direccion opuesta. Por su elevada estatura y habilidad en el manejo del
caballo, pensé que era algun funcionario militar del Rajah de Sikkhim.
iEstoy atrapado!, penseé. Pedird mi pase y preguntara que asunto tengo en el
territorio independiente de Sikkhim, y, quiza, me arreste y me envie de
regreso, si no es que algo peor. Pero, conforme se acercaba, sostenia la
rienda. Le miré y lo reconoci al instante, estaba ante la imponente presencia
del Mahatma, mi venerado Guru que ya antes habia visto en su cuerpo
astral en el balcon de la oficina principal de la sede Teosofica. Era él, el
«Hermano del Himalaya» de la siempre memorable noche del ultimo de
Diciembre, cuando tan gentilmente dejo caer una carta en respuesta a una
gue yo le habia dado apenas una hora antes en un sobre sellado a la Sefiora
Blavatsky, a la que jamas perdi de vista ni por un instante durante el
intervalo. En ese mismo instante me vio postrado en tierra a sus pies. Me
levanté a su indicacion, y, volteando despacio para ver su rostro, me olvidé
totalmente de mi contemplando la imagen que me era tan bien conocida,
después de haber visto su retrato (el que tiene el Coronel Olcott) en
innumerables ocasiones. No supe qué decir: la alegria y el respeto ataron mi
lengua. La majestuosidad de su semblante me parecia como la
personificacion del poder y del pensamiento me mantuvo transportado al
éxtasis. Por fin estaba cara a cara con «el Mahatma del Himavat,» y no era
un mito, ni una «creacion de la imaginacion de un medium,» como algunos
escépticos han sugerido. No era un suefio nocturno; era entre nueve y diez
de la mafana. Brillaba el sol atestiguando en silencio la escena. Lo veia ante
mi en carne y sangre, y me hablaba en tono bondadoso y sereno. {Qué mas
podia pedir yo? Mi excesiva felicidad me dejo mudo. No fue hasta que
transcurrio un tiempo cuando pude proferir unas palabras, animado por su
tono y elocuencia gentil. Su tez no es tan clara como el de Mahatma
Kuthumi; pero nunca habia visto un rostro tan apuesto, una estatura tan
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alta y tan majestuosa. Como en su retrato, lleva una barba negra corta, y
pelo negro largo que llega hasta su pecho; s6lo sus vestimentas eran
diferentes: en lugar de una tunica suelta blanca, llevaba un manto amarillo
forrado con piel, y en su cabeza, en lugar del turbante, una boina Tibetana
amarilla de fieltro, como he visto que llevan algunos paisanos de Butan.
Cuando terminaron los primeros momentos de rapto y sorpresa, y con
calma comprendi la situacion, tuve una larga charla con él. Me dijo que ya
no siguiera adelante, porque podria pesarme. Me dijo que tuviera paciencia
si queria volverme un Chela aceptado; eran muchos los que se ofrecian
como candidatos, pero sélo muy pocos eran dignos; ninguno era rechazado,
pero todos eran puestos a prueba, y la mayoria se encontraba con que
fallaban manifiestamente, como por ejemplo __ y . Algunos, en lugar
de ser aceptados y comprometerse este afno, ahora se hallaban rechazados
durante un afio. EI Mahatma, noté, habla muy poco Inglés—o al menos asi
me parecio—y me hablo en mi idioma natal—Tamil, me dijo que si el
Chohan le permitia a la Sefiora Blavatsky visitar Parijong el proximo afo, yo
podia venir entonces con ella. Los Tedsofos Bengalies que seguian a la
«Upasika» (la Sefora Blavatsky) comprenderian que ella tenia razon al
intentar disuadirlos de seguirla en esos momentos. Le pregunté al bendito
Mahéatma si podia decir a otros lo que vi y oi. Respondié afirmativamente, y
gue, mejor aun, yo haria bien escribir para ustedes y describirles todo.

Debo imprimir en sus mentes toda la situacion, por lo que les pido que
tengan a bien saber que lo que yo vi no fue una simple «aparicién», el
cuerpo astral del Mahatma, como lo vimos en Bombay, sino el hombre vivo,
en su cuerpo fisico. Se complacié al decir, cuando le ofreci mis
namaskarams (prosternaciones) de despedida, que se acercaba a territorio
Britanico para ver a la Upasika. Antes de que me dejara, llegaron dos
hombres mas a caballo, sus sirvientes me supongo, probablemente Chelas,
porque vestian como los lamas gelungs, y ambos, como él, con pelo largo
gue llegaba hasta su espalda. Siguieron al Mahatma, cuando se fue, a trote
manso. Por mas de una hora permaneci de pie, mirando fijamente el lugar
gue habia quedado vacio, y después lentamente desanduve mis pasos. En
ese momento fue que encontré por primera vez que mis largas botas habian
irritado mis piernas en varios lugares, que no habia comido nada desde un
dia antes, y que estaba demasiado deébil para caminar mas. Me dolia todo el
cuerpo, cada extremidad. A poca distancia vi a unos pequefios comerciantes
con potros salvajes, llevando cargas. Contraté a uno de estos animales por la
tarde para hacer el viaje hasta el Rio Rungit y lo crucé. Un bafo en sus
frescas aguas me reanimo. Alli compré un poco de fruta en el Unico bazar y
comi hasta llenarme. Inmediatamente tomé otro caballo y llegué a Darjiling
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tarde por la noche. Ni siquiera podia comer, ni sentarme, ni estar de pie.
Cada parte de mi cuerpo me dolia. Mi ausencia obviamente habia alarmado
a la Sefora Blavatsky. Ella me regaid por mi precipitado y loco intento de ir
al Tibet de esa manera. Cuando entré en la casa me encontré a la Sefiora
Blavatsky, a Bahu Parbati Churn Roy, Diputado Colector de Pagos y
Supervisor de Dearah, y a su ayudante, Babu Kanty Bhushan Sen, ambos
miembros de nuestra Sociedad. A peticidon suya y por orden de la Sefiora
Blavatsky, narré todo lo que me habia sucedido, obviamente reservando mi
conversacion privada con el Mahatma. Todos estaban, al menos, absortos.
Después de todo ella no iria este afio al Tibet; pero estoy seguro que a ella le
tenia sin cuidado, puesto que ya habia visto a nuestros Maestros
cumpliendo asi su sublime proposito. jPero nosotros, desdichados!
perdimos nuestra Unica oportunidad de ir y ofrecer nuestros respetos a «los
Hermanos del Himalaya,» quiénes, lo sé, no atravesaran pronto al territorio
Britanico, si es que alguna vez vuelvan a hacerlo.

Y ahora que vi al Mahatma en carne, y oi su viva voz, no permitiré que
nadie se atreva a decirme que los Hermanos no existen. jPase lo que pase,
no tengo miedo de morir, ni al pago a mis enemigos; porque yo sé, yo sé!

S. RAMASWAMIER, F.S.T.
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Durante mi viaje con el Coronel Olcott, ocurrieron varios fenGmenos,
tanto en su presencia como en su ausencia, tales como las inmediatas
respuestas con letra manuscrita de mi Maestro, y con su firma, a preguntas
planteadas por algunos de nuestros Comparfieros. Estos acontecimientos
tuvieron lugar antes de que llegaramos a Lahore, donde esperabamos
encontrar en su cuerpo a mi Maestro. Alli, me visitd en su cuerpo fisico,
durante tres noches consecutivas, por cerca de tres hora en cada ocasion,
mientras mantenia plenamente mi consciencia, y, en una ocasion, incluso,
fui a encontrarlo fuera de la casa. Segun sé no existe caso alguno en los
anales del Espiritismo, de un medium que haya permanecido perfectamente
consciente y que, previa cita, se haya encontrado con su espiritu visitante en
las afueras de su propiedad, volviendo a entrar a la casa con é€l, le haya
ofrecido un asiento y luego sostener una larga conversacion con el «espiritu
desencarnado,» de tal forma que le hubiese dado la impresion de haber
estado en contacto personal con una entidad encarnada. Mas adn, al que yo
vi en persona en Lahore, era el mismo que habia visto en forma astral en el
Cuartel General de la Sociedad Teosofica, y también, el mismo que habia
visto en visiones y en trances en su casa, a miles de kilometros de alli, a
donde llegué en mi Ego astral gracias a su ayuda y proteccion directa. En
tales ocasiones, con mis poderes psiquicos aun escasamente desarrollados,
siempre lo habia visto como una forma mas bien borrosa, aunque sus rasgos
estaban perfectamente definidos y su recuerdo profundamente grabado en
el ojo y en la memoria de mi alma, mientras que ahora en Lahore, en Jumu
y en otras partes, la impresion fue totalmente diferente. En las primeras
ocasiones, al hacer el Pranam (o salutacion) mis manos pasaron a través de
su forma, mientras que en las ultimas ocasiones se encontraron con solidos
ropajes, carne y hueso. Aqui vi a un hombre vivo frente a mi, al original de
los retratos que tienen la Sefora Blavatsky y el Sr. Sinnett, aunque mucho
mas imponente en su aspecto general y presencia. No me detendré en el
hecho de que fue visto corporalmente tanto por el Coronel Olcott como por
el Sr. Brown por separado dos noches en Lahore, ya que cada uno de ellos
pueden hacerlo mejor que yo, si asi lo deciden. Nuevamente en Jammu, a
donde nos dirigimos desde Lahore, el Sr. Brown lo vio en la noche del tercer
dia de nuestra llegada, y recibié de él una carta en su conocida caligrafia,
por no mencionar las visitas que me hizo casi a diario. Y casi todo el mundo
en Jumu se dio cuenta de lo ocurrido la mafiana siguiente. Lo que sucedio
fue que tuve la buena fortuna de haber sido enviado y de habérseme
permitido visitar un Ashram sagrado, donde permaneci por unos pocos dias
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en la bendita compariia de algunos de los Mahatmas del Himavat y de sus
discipulos. Alli, no s6lo me encontré a mi querido Gurudeva y maestro del
Coronel Olcott, sino a algunos otros de la fraternidad, incluyendo a uno de
los superiores. Por desgracia, la naturaleza extremadamente personal de mi
visita a esas regiones tres veces benditas, me impide hacer mas comentarios
al respecto. Basta decir que el lugar que me fue permitido visitar esta en los
Himalayas, y no en una imaginaria Tierra de Veraneo, y que lo vi en mi
propio sthila sarira (cuerpo fisico) encontrando a mi Maestro idéntico a la
forma que habia visto en los primeros dias de mi Chelado.

Asi fue como, vi a mi querido Guru no solo como a un hombre vivo, sino
de hecho como un joven comparado con algunos otros Sadhus de la bendita
compafia, y mucho mas afectuoso, capaz de hacer algunos comentarios
divertidos durante la conversacion. Fue asi como al segundo dia de mi
llegada, después de la hora de la comida, se me permitié la oportunidad de
conversar durante mas de una hora con mi Maestro. Me pregunto
sonriendo, qué era lo que me hacia mirarlo de manera tan perpleja, a lo cual
por mi parte pregunté:—«Maestro, ¢Por qué a algunos miembros de nuestra
Sociedad se les ha metido en la cabeza la idea de que usted es un 'viejo'y de
gue incluso lo han visto clarividentemente como un anciano de mas de
sesenta afios?» A lo cual, sonrié afablemente y me dijo que esta ultima falsa
idea se debia a los relatos de cierto Brahmachari, un discipulo de un Swami
Vedantico del Punjab, que conoci6 el afio pasado en el Tibet, el cual era jefe
de una secta, un Lama anciano, del cual (mi Maestro) fue compariero de
viaje en esa ocasion. El susodicho Brahmachari, al hablar de su encuentro
en la India, dejo que algunas personas confundieran al Lama con él. En
cuanto a que lo hubiesen percibido como un «anciano», afladio, que no se
tratd de verdadera clarividencia, pues ésta no conduciria a tales falsas
ideas; y luego afablemente me reprendié por darle cierta importancia a la
edad de un Guru, afladiendo que las apariencias eran frecuentemente falsas,
etc., etc., prosiguiendo a explicarme otros puntos.

Todos estos son hechos concretos, y no hay opciones de interpretacion.
Para el lector lo que he dicho puede ser cierto o falso. En el primer caso,
ninguna hipotesis Espiritista o Espiritualista puede sostenerse, y tendria
gue admitirse que los Hermanos del Himalaya son hombres vivos, no
espiritus desencarnados ni creaciones de fanaticos con una febril
imaginacion. Por supuesto que estoy plenamente consciente de que muchos
desacreditaran mi relato; sin embargo, solo escribo en beneficio de los
pocos que me conocen lo suficientemente bien, como para no verme como
un meédium alucinado, ni tampoco atribuirme ningun mal motivo, y que
siempre han sido sinceros y fieles a sus convicciones y a la causa que tan
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noblemente han abrazado. En cuanto a la mayoria que se reiray ridiculizara
lo que no tiene con qué, ni capacidad para comprender, no me interesan. Si
estas pocas lineas pueden ayudar a estimular aunque sea a uno de mis
Hermanos y Comparfieros en la Sociedad, o a un solo hombre de
pensamiento recto fuera de ella, para promover la causa de la Verdad y de la
Humanidad, consideraré correctamente hecha mi tarea.

DAMODAR K. MAVALANKAR
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«Pidan y se les dard; llamen y se les abrira,» ésta es una alusion textual de
la postura del investigador serio acerca de la existencia de los Mahatmas.
No sé de ninguno que haya hecho esta peticion con seriedad y no se le haya
recompensado por su tarea con conocimiento, con certeza. A pesar de todo
esto hay muchas personas que critican y objetan pero que no se toman la
molestia de comprobar las cosas por si mismas. Tanto los Europeos como
una porcidon de nuestros paisanos—también los Europeizados graduados de
las Universidades—consideran la existencia de los Mahatméas con
incredulidad y desconfianza, por no mencionar otras palabras mas duras.
La postura de los Europeos es facilmente comprensible, pues estas cosas
estdn tan alejadas de su horizonte intelectual, y su autosuficiencia es tan
grande, que son practicamente impenetrables a estas nuevas ideas. Pero es
mucho mas dificil concebir por qué gente de la India que nacid y se crié en
un ambiente que conserva el recuerdo de las tradiciones de estas cosas,
resulta afectada con semejante escepticismo. Seria mas natural si ellos; por
otro lado, adoptaran semejantes pruebas como las que ahora estoy haciendo
publicas con la misma satisfaccién que siente un astrénomo en el momento
en que una nueva estrella, cuyos elementos él ha calculado, es descubierta.
Yo mismo era un incrédulo de remate hace apenas dos afos. En primer
lugar jamas habia sido testigo de ningun fenGmeno sobrenatural, ni conocia
a nadie que lo hubiera sido en el pequefio circulo de nuestros compatriotas,
quienes me ensefaron a tener cierto respeto—«clases educadas.» No fue
sino hasta el mes de Octubre, 1882, cuando realmente dediqué todo el
tiempo requerido y la atencién a este asunto, y el resultado es que no tengo
la menor duda con respecto a la existencia de los Mahatmas a partir de mi
propia experiencia. Ahora sé que existen. Pero durante mucho tiempo las
pruebas que recibi no todas eran de caracter objetivo. Muchas cosas que
para mi son pruebas muy satisfactorias no lo serian para el lector. Por otro
lado, no tengo derecho de hablar de la intachable evidencia que ahora
poseo. Por tanto debo hacer lo mejor que pueda con las pocas que tengo
permitido proporcionar. En el presente articulo he traido evidencia
suficiente como para dejar plenamente satisfecho a todo aquél que sea
capaz de valorar su fuerza probatoria.

La evidencia ahora puesta ante el publico fue reunida por mi durante los
meses de Octubre y Noviembre, 1882, en su momento le fue mostrada a
algunos de los principales miembros de la Sociedad de Teoséfica, el Sr.
Sinnett entre otros. La entrevista del Hermano Ramaswamier con su Guru
en Sikkhim entonces lista para su publicacién, no era necesario, en su
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opinidn, que fuera dada a la luz para los propoésitos del presente articulo.
Pero en vista del esfuerzo hecho por algunos elementos para minimizar el
efecto de la evidencia del Sr. Ramaswamier calificandola como muy absurda
«alucinacion de un medio congelado y desorientado Secretario,» pienso que
algo se podria salir ganando con la publicacibn de un testimonio
absolutamente independiente, quiza, igual, si no es que de mas, valor,
aunqgue de diferente caracter. Con estas palabras de explicacién acerca del
retraso en su publicacion, dejo este articulo a la critica de nuestros
escépticos amigos. Dejemos que tranquilamente analicen y se formen un
juicio sobre la evidencia del mercader Tibetano e