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EDITORIAL

DIECISIETE DE NOVIEMBRE

n afio mas se ha colado en nues-

tras vidas, casi como SiI no nos

hubiéramos dado cuenta. Y un
afio mas quedard en nuestra retina la
conmemoracion del Aniversario de la
Fundacion de nuestra Sociedad, un 17 de
noviembre.

Realmente, la ilusidon del tiempo
cuenta poco, aun cuando a nosotros nos
parezca lo contrario, a veces. Cuenta mu-
cho si estamos inmersos en algun tipo de
sufrimiento, cuenta poco si nos sentimos
felices y aligerados de las cargas de esta
vida.

No es facil salirse ni de lounoni de lo
otro. Y sin embargo todos nuestros libros,
nos aconsejan que debemos y podemos
solapar ambas situaciones. Si hay sufti-
miento, hemos de abordarlo “a la manera
teosofica,” es decir, aceptandolo como una
cosa intrinseca a la naturaleza humana, sin
rebelarnos y sin condenar a unas deter-
minadas circunstancias, porque de todas
ellas tenemos algo que aprender. Todos
podemos aprender de todo y de todos. Y
es muy gratificante si lo aceptamos asi.

También es consolador saber que
nuestra situacién, buena o mala, corres-
ponde a un Plan divino perfectamente
delineado y desarrollado, del cual todos
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formamos parte. A estas alturas, para los
miembros de la S.T. es un descanso haber
aprendido y superado tantas cosas como
nuestra mente y nuestro raciocinio nos han
permitido. Y sigue siendo reconfortante
saber apreciar los pros y los contras de
toda nuestra vida, porque en ello nos va la
sabiduria de un conocimiento que no sélo
nos satisface y nos tranquiliza, sino que si
estamos alerta nos enriquecera en nuestro
interior y hard que consigamos la paz que
todo ser humano anhela

Podemos creer que nuestras ense-
flanzas teosodficas son repetitivas y que
siempre nos dicen lo mismo, pero si re-
flexionamos sinceramente, ;qué hay en la
vida que a nuestro parecer sea repetitivo
y que en realidad no lo es? Todo y nada.
Aunque esto, a simple vista, parezca una
contradiccién. De la misma manera que
no hay unas huellas dactilares iguales
para nadie, lo mismo cabe imaginar de la
Naturaleza: ;Son repetitivos los dias y las
noches, los amaneceres y los atardeceres?
En absoluto. En todo el proceso de la Crea-
cion jamas hubo ni puede haber un solo
amanecer que sea igual a otro, un dia igual
a otro, una noche igual a otra. La espiral de
nuestra Evolucion es demasiado perfecta
para repetirse. Por eso, con estas pocas



palabras quisiéramos decir a los estudiosos
de la Teosofia, que jamas hubo un texto
repetitivo en el legado original que nos
dejaron nuestros Fundadores, Internos y
externos, porque no hay uno solo que un
dia puede parecernos tedioso y repetitivo,
y que al dia siguiente no descubramos en
¢l algo que se nos escapd y que nos abre
una nueva via de comprension.

Por todo ello, y aunque s6lo fuera por

eso, nuestro agradecimiento hacia los Fun-
dadores y especialmente hacia HPB, por
sus desvelos y por sus esfuerzos, siempre
sera eterno, y de la misma manera que un
dia sucede al otro, nuestro contentamiento
y nuestro agradecimiento hacia ellos tam-
bién lo serd y nos acompafiara en la espiral
ciclica de nuestra evolucion. Que esto sea
asi solo depende de nosotros.

C.B.

DESDE LA ATALAYA

Radha Burnier

Dejar este “Mundo”

Hay dos frases en las Cartas de los
Maestros que dicen lo siguiente: “Si algu-
no de vosotros esta tan ansioso de obtener
conocimiento y el poder benéfico que éste
confiere, tiene que estar dispuesto a dejar
su mundo para venir al nuestro”. Es un
tema muy serio: /Alguno de nosotros esta
dispuesto a dejar su mundo porque que-
remos tener el verdadero conocimiento?
“Que venga, claro que si, pero como dis-
cipulo del Maestro, y sin condiciones”.

El Maestro también lo expres6 de
distinta manera. “Aquél que quiera cruzar
la frontera del mundo invisible, no puede
predecir como seguira adelante mas que
el viajero que intenta penetrar en los mas
hondos subterraneos internos de Lhasa”.
Asi, el discipulo que desea entrar en el
mundo del Maestro, en el mundo de la luz,
no puede poner condiciones.

En otro contexto, el Maestro dijo:

“Habéis de venir incondicionalmente, sin
las consideraciones prudentes del mundo”.
Y también dijo: “La puerta estd siempre
abierta para el hombre adecuado y noso-
tros, invariablemente, damos la bienvenida
al recién llegado. Solo que, en lugar de
acercarnos a ¢l, es ¢l quien tiene que venir
hacia nosotros”. Mientras sigamos alimen-
tando nuestras falsas ilusiones, no pode-
mos cruzar la frontera. Por consiguiente,
podriamos tratar de comprender nuestras
debilidades. Creemos ver y conocer, pero
solamente conocemos algunos hechos, que
tal vez ni siquiera son hechos. Por ejemplo,
cuando decimos “conozco a esta persona o
aquella, tal vez conocemos algunos datos
de esa persona. Pero tenemos la falsa idea
de conocerla del todo. Ain conociendo
todos los datos de esa persona, no la cono-
cemos realmente, porque el conocimiento
existe solamente en términos de un valor
que no se puede describir.
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Lo que le ocurre al hombre corriente
es que se implica en los objetos de la per-
cepcidn. En el momento en que llegamos
a establecer un juicio sobre un objeto (me
gusta esto, no me gusta aquello; esto es
agradable, aquello no lo es) ya nos hemos
quedado atrapados psicoldgicamente. ;Es
posible permanecer indiferentes al objeto
de percepcion en ese sentido?

El objeto no desaparecera. Esta ahi;
la mente sigue observando al objeto de
percepcion, pero sin evaluar el objeto, sin
formular opiniones, ni atraida, ni repelida.
Pero so6lo con esta facultad de la obser-
vacion, de la atencion, la mente llegara a
conocer el interior de cualquier cosa.

En una carta, el Maestro dice que
Ellos solo tienen que dirigir su atencion
hacia algo y ya tienen una comprension
instantdnea de lo que estan mirando. En
otra carta, dicen que ellos viven en el
Reino de la Verdad y que actiian desde la
Verdad, nada distinto a la Luz: es la Luz
de la Verdad. Desde su punto de vista, todo
nuestro conocimiento es trivial y pasamos
mucho tiempo esforzdndonos en obtener
este conocimiento. Y después nos consi-
deramos expertos en esto o en aquello.

Puede tener su importancia practica
saber como se construye un avion y como
vuela, igual que tantas otras cosas en el
mundo, Pero aparte de lo practico, eso no
tiene ningln valor. ;Acaso la persona que
sabe mucho de aviones es mas feliz? (Es
mas generoso, mas compasivo, mas capaz
de liberarse de la desgracia? En absoluto.
El verdadero conocimiento es distinto a
lo que nosotros llamamos conocimiento.
Es la percepcion de la inmanencia de la
Realidad Una en cada 4&tomo, que crea una
conciencia de la belleza, una expansion
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del amor y las relaciones y una vision de
la naturaleza oculta de las cosas.

Ya conocemos la famosa frase: “Quien
no sabe, sabe. Quien cree saber, no sabe”.
Cuando una persona piensa “lo conozco”,
eso es solo una pequena actividad de la
mente. No es una vision de la naturaleza
de aquello que dice conocer. Cuando esa
vision existe, no hay necesidad de decir
“lo conozco™.

La vida es indivisible

Pensemos ahora en otro tipo de falsa
ilusion, la separacion. Aunque teorica-
mente, como tedsofos, podemos decir
“Toda Vida es Una, de hecho la vida es
indivisible”, lo que pasa es que estamos
constantemente experimentando el sentido
de la separacion. Nos es facil hablar de la
unidad pero lo hacemos a un nivel muy
superficial. En lo mas profundo de nuestro
subconsciente tenemos esta sensacion del
otro, incluyendo a todas las demas perso-
nas, cosas y criaturas.

Probablemente sea cierto que este sen-
tido de separacion surja con el desarrollo
de la capacidad mental. La mente ve cada
vez mas las diferencias a medida que se
desarrolla la evolucion. A todas las demas
criaturas no les preocupan las diferencias.
Solamente quieren conseguir su alimento
y sobrevivir. Pero, lentamente, se va de-
sarrollando el proceso del pensamiento:
(De donde sacaré mi comida? ;Como so-
breviviré? La mente se desarrolla cuando
piensa en todo esto. Y los evolucionistas
dicen que la individualidad se desarrolla a
medida que se desarrolla la mente.

Pero ;jpor qué queremos seguir pre-
servando este sentido de separacion?
Pensemos en las reacciones que llamamos
normales. Alguien dice algo que no nos



parece agradable. Y entonces tenemos esa
reaccion inmediata: ;Por qué habra dicho
eso? No ha sido muy amable. Deberia
comportarse mejor.

Cuando nuestra mente hace todo eso,
quizé nos sentimos como un juez que
esta aplicando derechos y normas; pero
en realidad sdlo estamos construyendo
esta personalidad separada. Si el otro dice
algo que no es muy agradable, ;por qué
simplemente no somos conscientes de ello
sin reaccionar? Manteneros en calma sin
perturbaros internamente. Puede que no-
sotros no deseemos esa perturbacion, pero
hay otra parte a la que le gusta perturbar-
se, porque esa es una de las maneras que
tenemos de mantener nuestra identidad
y separacion. Imaginaros como seria la
vida, si no hubiera cosas que nos gustaran
o nos disgustaran, nada que me atrajera o
me repeliera, entonces tal vez me sentiria
como si no existiera. Mi personalidad so-
lamente existe gracias a estas reacciones
que difieren poco de las reacciones de los
demas. Eso nos hace sentir bien. Preserva
nuestra identidad.

Asi pues, la mayor parte de nuestra
vida la pasamos preservando nuestra iden-
tidad separada. Esta es la causa bésica de
nuestra infelicidad y de la gran infelicidad
de todo el mundo. Es la raz6n por la cual
las relaciones nunca pueden ser pacificas,
porque cada uno de nosotros tiramos en
una direccion distinta. Pero los Maestros
no intentan preservar una identidad ni im-
presionar a los demas con la personalidad.
La verdadera individualidad o unicidad es
algo distinto. Forma parte del papel de la
Naturaleza sacar la unicidad de cada cosa.
Pero como decia Krishnamurti, cuanto
mas intentamos mantener nuestra persona-

lidad, mas somos igual a todos los demas.
Estamos destruyendo la posibilidad de que
esa unicidad se desarrolle.

El tipo de ambicion que tenga una
persona, su forma de lograr esa ambicion,
puede ser diferente a la de otro. Pero real-
mente los dos son ambiciosos. Se trata de
un estado de la mente y por eso los dos son
iguales. Todas las personas que intentan
preservar su sentido de separacion son
iguales, son copias los unos de los otros.

El Mundo de los Maestros

En el mundo de los Maestros, todo
esto no existe. Ellos viven en la Verdad
eterna. Es un mundo de paz, sin luchas, ni
rivalidades, ni frustraciones o esperanzas.
La paz es algo que no podemos conseguir
mientras vivamos en el mundo de la falsa
ilusion, igual que el ciego no se puede
imaginar qué es tener vision. Es un mundo
en el que hay unidn, y esa union crea las
relaciones con todo cuanto existe. En una
de las Cartas de los Maestros se dice que la
Naturaleza ha construido un imperio en el
que hay una simpatia magnética con todo
cuanto existe, incluso entre una estrella
remota y una persona u objeto de aqui. Y
la separacion es una negacion de ese hecho
fundamental.

Hemos hablado de tres cosas que
constituyen una gran parte de nuestro
mundo de ilusion y entonces surge la pre-
gunta: ;como se puede pasar de la ilusion
a esa esfera de luz? El Maestro dice que
la persona que quiere adentrarse en lo mas
hondo de las zonas subterraneas de Lhasa
no puede decirle a su guia cudl es el camino
a seguir. Pero en el mundo moderno todo el
mundo siente que esta libertad depende de
las propias opciones que hagamos. ;Qué
ocurre si avanzais mucho en la direccion
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equivocada? Estais haciendo lo contrario
para alcanzar vuestro objetivo. La direc-
cion es muy importante, la direccion que
nos dan quienes ya han llegado alaluz, a
la sabiduria, a la verdad. Por eso, en una de
las Cartas de los Maestros, el Maestro dice
que los medios para ir hacia la iluminacion
ya los han encontrado empiricamente, a
través de la experimentacion, los Sabios
de todas las épocas. Los medios han sido
transmitidos de varias formas por distintas
personas, pero veréis que todos convergen
hacia ciertos puntos. El Maestro incluye en
su lista de medios: La castidad de pensa-
miento, palabra y obra. Castidad significa
contencién, no hacer, decir ni pensar, lo
que uno quiere, SINO CONOCEr primero y
después actuar.

En toda la Naturaleza existe un
principio de contencion, por ejemplo, un
cocotero o un arbol de gran crecimiento,
de unos ochenta pies o algo por el estilo,
que después se detiene. Hay millones de
cocoteros que son realmente muy altos y
que no tienen ramas que les equilibren. Si
el arbol creciera mas, no podria soportar el
viento ni el mal tiempo. Sabe exactamente
cuando parar. La mayoria de las criaturas
no humanas saben cuando detenerse des-
pués de comer. Sélo el ser humano no lo
sabe. Si lo estudiamos realmente, veremos
que la Naturaleza pone un punto final a las
distintas cosas en el caso de las criaturas
que viven de forma natural. Pero son los
seres humanos quienes tienen que impo-
nerse la contencidn a si mismos.

Hemos de aprender a no hablar inne-
cesariamente; aprender a usar las palabras
adecuadas en las circunstancias adecua-
das; sin permitir que nuestros pensamien-
tos se dispersen o interfieran con todo lo
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que hacemos. Si vemos que crece la ira
en nuestro interior, hemos de contenerla,
en vez de salir corriendo a pelearnos con
la otra persona. Eso es lo que significa la
cultura para el ser humano: poner un freno
a nuestros pensamientos, palabras y obras,
usando nuestra inteligencia para descubrir
lo que pueda ser realmente beneficioso.

Nos es muy dificil saber qué esta
bien y qué estd mal. Los seres humanos
han hecho cosas horribles, pensando que
estaban actuando bien. El Buddha dijo
que hay que considerar cuidadosamente
qué es lo beneficioso para todo el mundo,
para los demas, para las otras criaturas, el
medio ambiente, la tierra misma. Si nos
preocupa el bienestar de todos, hemos de
imponernos a nosotros la contencion.

Este es uno de los requisitos que men-
ciona el Maestro. En la era actual a nadie
le gusta la contencion. Tenemos ideas
erroéneas sobre la libertad, pero creemos
que estamos haciendo el bien, incluso a
nivel practico. Por ejemplo, cuando una
nacion cree tener competencias para de-
cidir como debe vivir otra nacion, /es €so
realmente bueno?

La castidad de pensamiento, palabra
y obra es la manera natural de crecer es-
piritualmente y todo aquél que diga “Esto
a mi no me gusta” no podréa encontrar el
camino hacia la luz. No podemos estable-
cer las condiciones para ir desde el mundo
de la ilusidon al mundo de la verdad o de la
luz. Hemos de escuchar y reflexionar, me-
ditando y realizando en lo mas profundo
de nuestro corazdn para ver cudles son los
cambios que tienen que ocurrir en nuestra
propia psicologia, en nuestra conciencia.

(The Theosophist, septiembre 2011.)



T. SUBBA ROW GARU

Josephine Ransom

na de las figuras mas brillantes

que pasaron por la primera etapa

de la Sociedad Teosofica fue T.
Subba Row Garu, BA, BL. Nacio el 6 de
julio de 1856 y muri6 el 24 de junio de
1890. Pertenecia a la estricta casta Brah-
man de Smarta. Sus primeros afos no
mostraron ningun talento extraordinario,
pero en 1872 empezd una brillante carrera
universitaria. Poco después paso sus exa-
menes de abogacia con facilidad y hacia
1880 ejercia con éxito de abogado. Estaba
casado pero no tenia hijos. Mas adelante
sufrid una “misteriosa enfermedad cuta-
nea”, dijo el Coronel Olcott, que trato de
ayudarle con sus grandes poderes de cura-
ci6n y mesmerismo, pero sin conseguirlo.
A primeras horas del dia de su muerte,
Subba Row dijo que su Guru le llamaba
y no deseaba ser molestado; y sin decir ni
una palabra ni hacer ningun gesto a los
que tenia cerca, murid. “Una gran estre-
lla cay6 del firmamento del pensamiento
contemporaneo.”

La conexion que tenia Subba Row con
los Fundadores de la Sociedad Teosofica
empezo6 con una correspondencia entre
¢l, HPB y Damodar. Después, en 1882,

ellos tres y el Coronel Olcott formaron
una amistad personal muy estrecha. Nadie
pensaba que Subba Row tuviera conoci-
mientos ocultos especiales, pero cuando
conocio a HPB, de repente aparecio toda
una reserva oculta de este tipo de conoci-
mientos. Reconocid a su Gurt y “a partir
de entonces tuvo una relacion con él y con
otros Maestros; con algunos personalmen-
te en nuestra Sede, y con otros en otras
partes y por correspondencia”. Era muy
reacio a hablar de este aspecto oculto de
su naturaleza. Cuando se le importunaba
pidiéndole lecciones ocultas, replicaba
que “no se atrevia a revelar ninguno de los
secretos que le habia confiado su Gura”.
Pero al parecer, era abierto con los que
“sabian”, y se mostraba no s6lo como un
brillante conversador de temas metafisi-
cos sino también como un instructor muy
competente sobre Ocultismo, tal como
ocurrié con C.W Leadbeater, cuyos pode-
res ocultos ¢l ayudé a desarrollar.

La filosofia de la India era el principal
interés de Subba Row y estaba profun-
damente versado en ella, especialmente
en sus implicaciones ocultas. Estudi6
también la filosofia occidental. “Era un
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LA DIVISION SEPTENARIA EN DISTINTOS SISTEMAS INDIOS
BUDDHISMO ESOTERICO VEDANTA TARAKA RAJA YOGA
1. Sthula Sarira Annamayakosa
2. Prana Sthulopadhi

Pranamayakosa
3. El vehiculo de Prana
4. Kama Rupa
Manomayakosa
a) Voliciones y sentimientos, etc. Sukshmopadhi
5. Mente
b) Vinfidnam Vijfidnamayakosa
6. Alma espiritual Anandamayakosa Karanopadhi
7. Atma Atma Atma

fenomeno intelectual”, escribio el Coronel
Olcott de €1, y otros le consideraban como
“uno de los mas altos ocultistas del sur de
la India”. HPB le consideraba su igual en
materia de ocultismo.

Como creia que el mundo, y espe-
cialmente el mundo occidental, no estaba
preparado en absoluto para aceptar abier-
tamente las doctrinas ocultas, se unio a la
causa de HPB, cuya franqueza al transmi-
tir todo cuanto podia de su conocimiento
oculto le inquietaba mucho. Ella tenia
la mision de dar a conocer al mundo en
general la idea y los ideales sostenidos a
través de los siglos por los esoteristas. El
conocimiento de las leyes y poderes de
la Naturaleza siempre se ha considerado
peligroso si lo adquiere alguien que no esté
adecuadamente preparado para usarlo en
beneficio de otros y no en beneficio pro-
pio. Y por esto Subba Row era reticente
mientras que HPB era mas abierta. Es
bien conocido el hecho de haberse nega-
do a tener nada que ver con La Doctrina
Secreta con la cual HPB queria instruir al
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mundo, y no s6lo a unos pocos escogidos,
en Ocultismo.

Una parte de la obra de HPB era ex-
plicar el complemento total de los “prin-
cipios” que forman toda la constitucion
humana, un tema sobre ¢l cual el mundo
occidental era totalmente ignorante. Ella
defendia de forma coherente la serie de los
siete principios, mientras que Subba Row
daba una clasificacion de cuatro principios.
Aunque partiendo de angulos distintos,
naturalmente los dos tenian razén. Lo que
nos importa mas en la actualidad es que su
controversia nos ha dejado un legado ricoy
unico de informacion oculta sobre la cons-
titucion del hombre. Hay que recordar que
las opiniones de Subba Row se publicaban
en The Theosophisty por eso se extendian
y se estudiaban ampliamente y ayudaron a
dar forma al pensamiento en esos primeros
dias. Es importante ver lo que parece que
los Maestros deseaban impartir (cautelosa-
mente) sobre la constitucion completa del
hombre y la relacion exacta de las partes
de su pequeiio cosmos humano con el



gran cosmos. Porque este conocimiento
es el Ocultismo. Las “fuerzas” inherentes
en el gran cosmos estan repetidas todas y
cada una de ellas, con total precision, en
el hombre y actlian y reaccionan entre si
con la misma exactitud.

Entendiendo todo esto y estando ex-
traordinariamente versado en las antiguas
escrituras, tanto en las que son de origen
y desarrollo “ario”, desde los Vedas y los
Upanishadas hacia delante, como en las
que proceden de la Atlantida y se llaman
Tantras y Agamas, Subba Row decia que
solo los “Iniciados” pueden entender el
significado interno de toda la informacion
oculta que se puede obtener de las dos
fuentes. Una parte del verdadero ocultismo
es el conocimiento intimo de la constitu-
cion humana, su origen y su uso. Resulta
util, cuando tenemos en cuenta el punto
de vista de Subba Row, mirar el diagrama
de la otra pagina y tener claro qué tenian
en mente ¢l y HPB y por qué diferian en
algunas cosas.

La primera columna que hay bajo el
Budismo Esotérico muestra como enten-
dia el Sr. Sinnett, partiendo de las cartas
de los Maestros, cudl era la organizacion
de los principios del hombre. Sobre esto,
Subba Row comentd que significaba lo
siguiente: “la forma tibetana del budismo
esotérico esta en conexidén mas intima
actualmente con la Doctrina Esotérica que
ninguna otra religioén popular, por la pre-
sencia de la gran Fraternidad del Himalaya
en el Tibet y Su constante guia, cuidados
y supervision”.

HPB defendia la clasificacion en siete
partes, que es la base de la ensefianza Ve-
danta y la de nuestro uso actual en la So-
ciedad. Pero la clasificacion cuddruple de
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la tercera columna, segun afirmaba Subba
Row, tenia una mayor antigiiedad. Porque,
seglin decia, “aunque hay siete Principios
en el hombre, hay tres Upadhis distintos
en cada uno de los cuales su Atma puede
actuar independientemente del resto”. La
palabra Upadhi significa “envoltura o sede
de los distintos estados de existencia”.
Una gran parte de esta controversia ha
llegado a nuestro pensamiento teosofico,
porque a HPB le hacian preguntas sobre
el tema y sus respuestas se encuentran en
La Doctrina Secreta, especialmente en el
quinto volumen.

A peticion de muchos miembros, Sub-
ba Row dio, en la Convencion de 1886,
una serie de “Conferencias sobre el estudio
del Bhagavadgita”. En estas conferencias
utiliza el término Daiviprakrti, le “Luz
del Logos” conocido por los estudiantes
de La Doctrina Secreta como “Fohat” y
como Kundalini cuando acttia en el cuer-
po humano. Basaba sus charlas en una
clasificacion cuadruple de los principios
del hombre, el sistema solar, el cosmos
solar, y “todo el cosmos”. Al enumerar
estos principios basicos, los explicaba “en
el orden de la evolucion™.

El postulaba que Parabrahman existe
antes que todas las cosas y es la unica
esencia a partir de la cual se origina la
existencia de un centro de energia cons-
ciente, el Logos (del cual puede haber
un numero incontable), el primer “Ego”
que aparece en un cosmos, la fuente una
de toda energia, el Logos abstracto, “el
principio de toda creacion y el fin de toda
evolucion”. Este primer Logos, no nacido
y eterno, existe en condicion latente en el
seno de Parabrahman y empieza como un
centro de energia consciente en el momen-
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to de la actividad cosmica, y cuando lo
hace, desde su “punto de vista objetivo”,
Parabrahman le aparece como un “velo”,
como Mulaprakrti (la raiz de la materia).
Incluso por este primer Logos (o Ishvara)
Parabrahman no puede ser visto tal como
es sino solamente “con un velo sobre El,
y ese velo es la poderosa expansion de
la materia cosmica”. Este Ishvara emana
una energia consciente que es su poder y
su luz.

Tenemos, pues, cuatro caracteristi-
cas que son la base de todas las cosas de
nuestro universo. Son: 1.Parabrahman; 2.
Mulaprakrti, no el mismo Parabrahman,
sino su apariencia; 3- Ishvara o Logos, el
“Ego uno”; 4. La Luz de ese Logos, Dai-
viprakriti, o Fohat. Esta Luz es la energia
“intelectual” de Ishvara, el “representante
Uno existente del Poder y la Sabiduria de
Parabrahman. La materia adquiere todos
sus atributos y todos sus poderes mediante
la accion de esta Luz que emana del Logos
sobre Mulaprakrti. Es el enlace entre la
materia objetiva y el pensamiento subjeti-
vo de Isvara, el instrumento uno con el que
trabaja Ishvara. Estos cuatro principios
eternos estan presentados cuidadosamente
y expresados con un noble lenguaje en el
Proemio del primer volumen de La Doc-
trina Secreta.

Después Subba Row nos pide que
concibamos el universo manifestado otra
vez de una manera cuadruple, esta vez
correspondiendo a las cuatro formas hu-
manas baésicas o Shariras.

1.- El sistema solar total manifestado
con todos sus principios es el Sthula Sha-
rira, €l cuerpo fisico del cosmos;

2. La Luz que emana del Logos es el
Linga Sharira (el cuerpo sutil) del cos-
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mos;

3. Este Logos es el germen uno del
cual surge todo el cosmos, que contiene la
“imagen” del universo, el Karana Sharira
(cuerpo causal) que existe asi antes de que
el cosmos llegue a la existencia;

4. Parabrahman, que tiene la misma
relacion con el Logos que tiene nuestro
Atma con el Karana Sharira humano.

Esta naturaleza cuadruple del “uni-
verso infinito” se repite en la naturaleza
del sistema solar. Para una descripcion
posterior de este sistema solar se utiliza
el término Vach (Sonido, Voz, Palabra).
Esta Palabra Sagrada, o Verbo, o Pranava,
tiene cuatro estados que corresponden a los
cuatro principios del cosmos solar. Estos
cuatro son:

1. Vaikhari Vach, expresion audible;
representa todo el cosmos en su forma
objetiva;

2. Madhyama Vach, sonido medio,
inaudible: la “Luz del Logos™;

3. Pasyanti Vach, el sonido del mismo
Logos;

4. Para Vach, Sonido o Palabra Supre-
mos, que es Parabrahman.

La Doctrina Secreta explica como es-
tas cuatro operaciones del Sonido cosmico
se repiten en el cuerpo humano cuando
pasa por ciertos chakras. Concentrandose
en un sonido expresado, uno puede mo-
verse, hacia atras por asi decirlo, desde
Vaikhari Vach hasta Para, donde se expe-
rimenta el sonido completo uno de la “Voz
del Silencio”, la conciencia cOosmica.

Otra correspondencia de gran interés
es la que muestra como la serie cuadruple
de principios cosmicos es la base de los
cuatro que hay en el hombre:

1. Vishvanara (entero, universal), la
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base fisica una de la cual derivo la exis-
tencia de todo el mundo objetivo;

2. Hiranyagarbha (matriz de oro), o
envoltura aurica coOsmica;

3. Ishvara, el “Uno Real”, el Logos;
la hebra césmica en la que se ensartan los
Universos;

4. Parabrahman, el Ser Supremo; el
Uno en el cual todo esta inherente.

Hay que dejar que los estudiantes in-
teresados estudien estas correspondencias
por si mismos, porque si lo hiciéramos
aqui se alargaria demasiado el articulo.

Subba Row consideraba a Sri Krshna
como una encarnacion del mismo Logos,
que descendia “al plano de la humanidad
para algo grande que tenia que hacerse en
el mundo”, de modo que cada expresion
de Sri Krshna era trascendental. Sus ense-
fanzas, comprendidas en el Bhagavadgita,
fueron explicadas en estas conferencias
por Subba Row con una vision extraordi-
naria, y sus ideas sobre ellas parecen con-

tener algo de la cualidad de “revelacion”.
El estudio de estas ideas iluminadoras (asi
como de otros escritos suyos), nos permite
entender por qué HPB deseaba que cola-
borara con ella en la composicién de su
maravilloso libro La Doctrina Secreta.

Tan grande era la admiracion que el
Coronel Olcott sentia por Subba Row que,
en 1883, instituyd en su honor la Medalla
Subba Row. Se concedia por el mejor
trabajo en ciencia y filosofia esotérica,
aria, budista, caldea, zoroastriana, judia y
cristiana. En 1888, se propusieron temas
especiales; pero desde 1891, la Medalla
se ha entregado al autor de una valiosa
contribucion a la Teosofia. La misma HPB
la recibi6 en 1888.

(The Theosophist, julio 2011.)

(Reimpreso de The Theosophist,
julio 1956.)

El sendero del ocultismo busca al chela y va a encontrarlo indefectiblemente,

cuando se presente el hombre adecuado.

T. Subba Row

Miralo escrito:

“Antes que la llama dorada pueda arder con luz inalterable, la ldmpara ha de permanecer bien
guardada en un lugar al abrigo de todo viento” (Bhagavad Gitd). Expuesto a la variable brisa,
el haz luminoso oscilard, y la trémula llama proyectara sombras engafosas, oscuras y siempre
cambiantes, sobre el blanco santuario del alma.

Y entonces, oh tu, perseguidor de la Verdad, tu Mente-Alma vendré a ser a manera de un elefante
loco que ruge en la selva. Tomando los arboles del bosque por enemigos vivientes, perece al intentar
destruir las sombras siempre mudables que danzan en el muro de rocas que el sol ilumina.

Fragmento III. La Voz del Silencio, H,P, Blavatsky
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LA TEOSOFIA Y EL BUDDHISMO

H.P. Blavatsky

| sefior Emile Burnouf, el conocido

sanscritista, acaba de publicar en la

Revue de Deux-Mondes (Vol. 88,
julio 1888) un articulo titulado “El Budd-
hismo en Occidente”, en el que expone
sus puntos de vista sobre la mision y el
futuro de la S.T. Esta, tiene tan raramen-
te la suerte de recibir un tratamiento tan
cortés y unos consejos tan llenos de sim-
patia y firmados por una personalidad tan
apreciada por todos aquellos que aman el
Oriente, que creemos que nuestros lectores
se sentiran complacidos con la exposicion
de esta critica de un pensador serio,y con
estas palabras de aliento de un hombre
cordial.

Este articulo demuestra que la S.T. ha
ocupado finalmente el lugar que le corres-
ponde en el pensamiento del siglo XIX, y
que va a entrar en una nueva era. Por esta
razon, el autor merece el respeto y la aten-
cion de todos los que han comprendido
nuestro trabajo y que estan entregados a €l.
El sefior Burnouf estudia sucesivamente el
Buddhismo, el Cristianismo y la Sociedad
Teosofica.

“..Tres religiones o asociaciones de
personas que tienen doctrinas ideénticas,
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un mismo fin, y que se remiten a una fuen-
te comun. Esta fuente, que es oriental,
en tiempos pasados no era aceptada, en
nuestros dias ha salido sacada a la luz
gracias a las investigaciones de los sabios,
especialmente de los eruditos ingleses y
por la publicacion de los textos origina-
les. Entre esos sagaces investigadores no
hay mas que citar nombres como Sayce,
Poole, Beal, Rhys David, Spence Hardy,
Bunsen, etc., sereia dificil agotar la lista.”
(p. 34).

La primera parte del articulo esta
dedicado a la biografia del Principe de
Kapilavastu. a una breve exposicion y a
un resumen histoérico del Buddhismo hasta
la era cristiana. La vida de Sakyamuni es
demasiado conocida para que nosotros
la reproduzcamos aqui, pero hemos de
sefialar algunas palabras que prueban que
el Nirvdana no quiere decir aniquilacion.

“No discutiré aqui la naturaleza del
Nirvdna, tan solo diré que la idea de la
nada es absolutamente ajena a la India y
que el objetivo de Buddha era el de sacar
a la humanidad de las miserias de la vida
terrestre y de sus retornos alternos; que,
en definitiva, él paso su larga existencia
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luchando contra Mara, a la que él mismo
llama la Muerte, y contra sus angeles,
el ejército de la muerte. Es verdad que
la palabra Nirvdna significa extincion,
por ejemplo, la extincion de una lampara
encendida sobre la que soplamos, pero
también significa ausencia de viento.
Por lo tanto, yo creo que el Nirvdana no
es otra cosa que esa requies aeterna, esa
lux perepetua que los cristianos también
piden para sus muertos. En este sentido
es como Se interpreta en un texto birmano
publicado en inglés hace algunos arnos en
Rangun, por el reverendo Bigandent.” (p.
343).

Pocos conceptos han sido tan mal in-
terpretados como el del Nirvana, excepto
tal vez el de la divinidad. Para los judios
y otros semitas, para los antiguos griegos
y romanos e incluso para los brahmanes,
el sacerdote es el intermediario entre el
hombre y Dios.

“...El saceredote transmite a Dios la
ofrenda y la adoracion de los fieles. Dios
otorga a cambio su gracia y su ayuda en el
dia de la muerte. Dios recibe al fiel entre
sus elegidos. Para que este intercambio
sea posible es necesario que Dios sea
concebido como un ser individual, como
una persona, en cierto modo como el rey
del universo, otorgando sus favores segun
su voluntad e indudablemene segun la
Justicia... Sin embargo en el Buddhismo no
hay nada parecido. Puesto que no hay un
Dios personal, no hay un santo sacrificio,
no hay un intermediario... * (p.344).

“... Ese Buddha no es alguien al que
uno implora; fue un hombre que llego al
grado supremo de sabiduria y de virtud...
En cuanto a la naturaleza del principio
absoluto de las cosas a las que otras reli-

14

giones llaman Dios, la metafisica buddhis-
ta lo concibe totalmente de otra manera y
no lo convierte en un ser separado del uni-
verso... En segundo lugar, Budha abrio su
iglesia a todos los hombres, sin distincion
de origen, de casta, de color, de sexo.: “Mi
ley, decia, es una ley de misericordia para
todos.” Era la primera vez que aparecia
en el mundo una religion universal. Hasta
entonces, cada pais habia tenido la suya,
de la cual estaban excluidos los foraneos.
Puede decirse que durante los primeros
anos de su predicacion el reformador no
contemplaba la destruccion de las castas,
puesto que admitia como derecho legitimo
el poder real y no lucho en absoluto en
contra del mismo. Pero la igualdad natu-
ral de los hombres era una de las bases
de su doctrina; los libros buddhistas estan
llenos de disertaciones, narraciones y pa-
rabolas cuyo objeto era el de demostrar
esa igualdad... La consecuencia de ello
era la libertad. Ningun miembro de la
iglesia podia obligar a otro a permanecer
en ella en contra de suvoluntad... (pp.345-
46) ... No se nacia buddhista, sino que se
llegaba a serlo por eleccion voluntaria
v después de transcurrido un periodo de
probacion a la que debia someterse todo
aspirante. Una vez llegado a miembro de
la Asamblea, no habia diferencia alguna
de los demas hermanos; la unica superio-
ridad a la que podian aspirar era la de la
cienciay la virtud... Este amor mutuo, esta
[fraternidad se extendia hacia las mujeres
v hacia la Asamblea, una especie de fa-
milia...” (p. 346)

Después de haber explicado los pro-
gresos del Buddhismo en el Sur y en el
Norte de la India, entre los mazdeos y los
judios, el sefior Burnouf explica que estos
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ultimos copiaron del Buddhismo au con-
cepto del Mesias. La influencia oriental ha
sido claramente reconocida en la historia
judia después del cautiverio; la doctrina
de la reencarnacion también viene de la
India.

“Se considera que los esenios forman
el lazo y punto de encuentro entre los ra-
binos, los judios gnosticos, los platonicos
o pitagoricos por un lado, y por el otro
los parseos y el Buddhismo... Condena-
ban los sacrificios sangrientos, como el
Budha y la Sinagoga, reemplazandolos
por la meditacion y el sacrificio de las
pasiones... se abstenian de comer carne
y beber vino... Practicaban la comunidad
de bienes, la caridad, el amor a la verdad,
la pureza de las acciones, de las palabras
v de los pensamientos... proclamaban la
igualdad de los hombres, prohibian la
esclavitud y reemplazaban la discordia
por la caridad... los primeros cristianos
eran esenios...” (pp. 352-53).

Comparando la vida de Jesus con la
del Buddha podemos ver que sus biogra-
fias se dividen en dos partes, la leyenda
ideal y los hechos reales. Ahora bien, la
parte legendaria es idéntica en los dos.
Desde el punto de vista teosofico esto es
muy facil de explicar puesto que se trata-
ba de leyendas basadas en el ciclo de la
iniciacion. En definitiva, el autor compara
esta parte legendaria con los rasgos carac-
teristicos de otras religiones, como la his-
toria védica de Visvakarman, entre otras.
Segtn el autor, solo fue en el Concilio de
Nicea que el Cristianismo rompid oficial-
mente con el Buddhismo eclesiastico. Sin
embargo, ¢l considera el Credo adoptado
por el Concilio como el desplegamiento de
la formula: “El Buddha, la ley, la iglesia”

Noviembre 2011

(Budha, Dharma, Shanga).

Algunas paginas estan dedicadas a las
ramificaciones de la secta de los esenios
que no habian sido absorbidas por la reli-
gion de Cristo. Tal es el caso de la secta de
los mandeos, los sabeanos o maniqueos;
finalmente, los albigenses por un lado y
por el otro los paulicianos cuya influencia
en el Protestantismo puede detectarse,
representan los ultimos vestigios de la
influencia buddhista en Occidente. En
su origen, los maniqueos eran Samanos
o Zramanas, ascetas buddhistas, cuya
presencia en Roma a mediados del siglo
III es mencionada por San Hipdlito. El
sefior Burnouf explica su dualismo con
relacion a la naturaleza dual del hombre,
el bien y el mal, siendo el mal Mara, el de
la leyenda buddhista. Esto demuestra que
los maniqueos derivaron sus doctrinas del
Buddhismo de manera mas directa que los
cristianos; como resultado, se entablo una
lucha a muerte entre ellos cuando la iglesia
cristiana se consolido y pretendio ser la
unica y exclusiva poseedora de la verdad.
Esta idea contradice directamente los
conceptos fundamentales del Buddhismo
y los que lo profesaban tendrian que ser
enemigos despiadados de los maniqueos.
De esa manera es como el espiritu judio
exclusivista arma el brazo secular de los
paises cristianos contra los maniqueos.
La persecucion fue terrible, “ellos fueron
aniquilados en tal medida que sus masas,
inmensas en aquellos tiempos, quedaron
fulminadas.” Los te6sofos pueden, pues,
considerar las persecuciones eclesiasticas
como una de las partes mas nobles de su
herencia. Ninguna Sociedad ha sido mas
ferozmente calumniada y perseguida por
el odium teologicum que la Sociedad
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Teosofica y sus Fundadores, desde que las
iglesias cristianas se vieron reducidas a no
utilizar otra arma mas que la lengua.

Habiendo seguido este excelso reco-
rrido desde la India a través de Palestina
hasta Europa, creemos que deberiamos
citar por completo algunos de los parrafos
que el sefior Burnouf dedica a la Sociedad
Teosofica.

“Un analisis nos explica en nuestra
sociedad contemporanea dos cosas esen-
ciales: la idea de un Dios personal entre
los creyentes, y entre los filésofos la des-
aparicion casi por completo de la caridad.
El elemento judio ha retomado el control,
y el elemento buddhistico del Cristianismo
se ha esfumado.”

“Por esta razon, uno de los fenome-
nos mds interesantes, sino el mas inespe-
rado de nuestros dias, es el intento hecho
en este momento de suscitar y constituir
en el mundo una nueva Sociedad basada
en los mismos fundamentos que el Budd-
hismo. Aunque solo se encuentra en sus
inicios, su crecimiento es tan rapido que
nuestros lectores estaran complacidos al
dirigir su atencion sobre este tema. No
obstante, en cierto modo, esta Sociedad
se encuentra todavia en estado de mision
y su propagacion se realiza silenciosa-
mente y sin violencia. Ni siquiera cuenta
con un nombre definitivo, sus miembros
se agrupan bajo nombres orientales, Isis,
Lotus,Sphinx, Lucifer. El nombre comun
que prevalece entre ellos, por el momento,
es el de Sociedad Teosofica.”

“Esta Sociedad es muy joven, pero
cuenta ya con una historia. Se fundo en
1875, en Nueva York, por parte de un gru-
po muy pequernio de personas preocupadas
por la rapida decadencia de las ideas
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morales en la época actual. Ese grupo se
titula “Sociedad Teosofica aria de Nueva
York,” dando a entender suficientemente
con el adjetivo ‘aria’ que la Sociedad se
separaba del mundo semitico, especial-
mente de los dogmas judios, la parte judia
del Cristianismo tenia que ser reformada,
bien por una simple amputacion, o como
en realidad ha ocurrido, por medio de la
interpretacion. En todo caso, uno de los
principios de la Sociedad fue la neutra-
lidad en materia de sectas y la libertad
del esfuerzo personal hacia la ciencia y
la virtud.”

“La Sociedad no cuenta con dinero
ni con protectores, actua por sus propios
recursos eventuales. No tiene nada de
mundana. No tiene ningun espiritu secta-
rio. No adolece de ningun tipo de interés.
Se entrega a un ideal moral muy elevado:
combatir el vicio y el egoismo. Tiende a
la unificacion de las religiones, a las que
considera ideénticas en su origen filosofico,
pero reconoce la supremacia de la Verdad.
La revista mensual “Le Lotus” que se pu-
blica en Paris, ha tomado como epigrafe
el lema sanscrito de los Maharajas de Be-
nareés: “Satyan nasti paro dharma, no hay
religion mas elevada que la verdad.”

“Con esos principios y en los tiempos
en que nos encontramos, la Sociedad casi
no podia imponerse peores condiciones de
existencia... Sin embargo ha progresado
con una rapidez asombrosa... (pp. 366-
67)... En Améerica la Sociedad ha logrado
una gran expansion durante estos ultimos
tiempos, sus Ramas se han multiplicado y
después se han federado en cierta forma
alrededor de una de ellas, la Rama de
Cincinnati.”

“Puesto que el segundo objetivo que
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se propone la Sociedad es el estudio de
las literaturas, las religiones, las cien-
cias arias y orientales, y como sea que
una parte de sus miembros se dedica a
la interpretacion de los antiguos dogmas
misticos y a la de las leyes no explicadas
de la naturaleza, se podria ver en ella una
especie de academia hermética, bastante
ajena a las cosas de la vida. Sin embargo,
uno es atraido rapidamente a la realidad
por la naturaleza de las publicaciones que
hace o que recomienda, y por la decla-
racion contenida en la revista “Lucifer,”
publicada en Londres y reproducida en
“Le Lotus” del mes de enero pasado: “No
es un teosofo aquel que no practique el
altruismo, (lo contrario al egoismo), que
no esté dispuesto a compartir su ultimo
bocado con el mas déb il o mas pobre que
el; que descuide ayudar al hombre, su
hermano, independientemente de su raza,
nacion o creencia, en cualquier tiempo y
en cualquier lugar que él lo vea sufriendo,
y que no preste oido sordos al llanto de la
miseria humana, y que finalmente escuche
como se calumnia a un inocente, tedsofo
o no, sin tomar su defensa como lo haria
para ¢l mismo.” Esta declaracion no es
cristiana, dado que no tiene en cuenta las
creencias, que ella no hace proselitismo
para ninguna comunion y que, de hecho,
los cristianos han utilizado normalmente
la calumnia en contra de sus adversa-
rios, como por ejemplo en contra de los
maniqueos, los protestantes y los judios.
Menos aun la Sociedad es musulmana o
brahmanica. Es puramente buddhistica,
las publicaciones précticas de la Sociedad
son, o bien libros budhisticos traducidos,o
bien obras originales inspiradas por la
ensenianza del Budha. La Sociedad tiene
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por lo tanto un caracter budhistico.”

“Ella se defiende un poco por miedo
a tomar un tinte sectario o exclusivo. Sin
embargo no tiene razon: el verdadereo Bu-
ddhismo original no es una secta, apenas
si es una religion. Es mds bien una reforma
moral e intelectual que no excluye nin-
guna creencia, pero que tampoco adopta
ninguna. Esto es lo que hace la Sociedad
Teosdfica.” (pp. 368-69).

Al hablar del Buddhismo, el sefior
Burnouf tiene constantemte presente el
Buddhismo primitivo, esta magnifica
eflorescencia de virtud, pureza y amor de
la que el cisne de Kapilavastu arrojo la
semilla sobre el suelo de la India. En ese
punto, nosotros estamos de acuerdo con ¢€l.
El codigo de moral establecido por Budha
es el tesoro mas grande que se le haya
entregado a la humanidad: esta religion,
0 mas bien esta filosofia, se aproxima a la
Verdad o Ciencia secreta mucho mas que
ninguna otra forma o creencia exotérica.
Nosotros no podemos proponer un ideal
mas elevado que esos nobles principios
de fraternidad, de tolerancia, de despren-
dimiento, y la moral buddhista representa,
poco mas o menos, exactamente la moral
teosofica. En una palabra, no nos podrian
hacer un honor mas grande que llamarnos
buddhistas, si no tuviéramos ya el honor
de llamarnos tedsofos.

Pero la S.T. se defiende muy seria-
mente, y no solo por la forma, de haber
sido creada para propagar los dogmas del
Budha. Nuestro objetivo no es propagar
dogmas, no mas buddhistas que védi-
cos o cristianos; somos independientes
de toda formula, de todo ritual, de todo
exoterismo. Ante las tentativas invasoras
de cristianos fervientes, pero cristianos,
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hemos podido establecer un parangén con
los nobles principios de la ética buddhista.
Los dirigentes de la Sociedad han podido
declararse personalmente buddhistas, lo
cual se les ha reprochado bastante; uno de
ellos ha dedicado su vida a la regeneracion
de esa religion en su tierra de origen. Que
le arrojen la primera piedra aquellos que
no comprendan las necesidades de la In-
dia actual y no deseen la recuperacion de
esta antigua patria de virtudes. Pero eso
no compromete al contingente teosofico
como tal frente al Buddhismo eclesiastico,
como tampoco el Cristianismo de algunos
de sus miembros lo comprometen respecto
a cualquier iglesia cristiana. Precisamente,
porque el Buddhismo actual necesita ser
regenerado, desembarazado de todas las
supersticiones y de todas las restricciones
que lo han invadido como plantas parasi-
tas, cometeriamos un grave error si trata-
ramos de injertar un renuevo joven y sano
en una rama que ha perdido su vitalidad,
aunque tal vez esté menos seca que las
otras ramas. Es infinitamente mas sabio
ir de inmediato a las raices, a las fuentes
puras ¢ inalterables de donde el mismo
Buddhismo ha sacado su poderosa sabia.
Podemos alumbrarnos directamente con
la “Luz pura de Asia”; ;qué objeto tendria
detenernos bajo su forma deformada? A
pesar del caracter sintético y teosofico
del Buddhismo primitivo, el Buddhismo
actual se ha convertido en una religion
dogmatica y se ha fragmentado en nume-
rosas sectas heterogéneas. La historia de
esa religion y de las otras esta ahi para
prevenirnos en contra de las disposiciones
a medias. Véase la reforma parcial llama-
da Protestantismo. ;Son los resultados lo
suficientemente satisfactorios como para
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comprometernos en remiendos? La misma
Aria Samaj, después de todo no es mas
que un esfuerzo nacional, mientras que la
posicion esencial de la S.T. es la de afir-
mar y sostener la Verdad comun de todas
las religiones, la verdadera Verdad que
no han podido empaiiar los inventos, las
pasiones ni las necesidades de las épocas,
y la de invitar a ello a todos los hombres,
sin distincion de sexo, color o posicion
social, y ademas de creencia.

El sefior Burnouf nos pone en guardia
ante la indiferencia. Y ésta, ;de donde
proviene? Ante todo, de la indolencia,
ese azote de la humanidad, y después del
desaliento. Y si el hombre estd cansado
de simbolos y ceremonias de los que el
sacerdote nunca da explicacion, pero de
los que saca muy buenos rendimientos,
no sera sustituyendo nuestras capillas por
‘bonzerias’ que sacudiremos ese embota-
miendo. Ha llegado el momento en que
todas las campanas no tienen mas que un
solo sonido: estan sonando a aburrimiento.
Pretender reinstalar la religion del Bud-
ha sobre las ruinas de la de Jesus, seria
tanto como la de querer sostener el arbol
muerto con un palo seco. Nuestro amigo,
¢l mismo nos advierte que la humanidad
esta cansada hasta de las palabras Dios y
Religion. Respecto a esto hemos de hacer
notar que el término Teosofia, cuyo sig-
nificado es Sabiduria Divina, no implica
necesariamente la creencia en un dios per-
sonal. Nosotros creemos que la doctrina
de los tedsofos ha sido lo suficientemente
expuesta para que sea necesario insistir
en el tema. Ammonio Saccas, Plotino,
Jamblico, Porfirio, Proclo, eran tedsofos,
y aunque soOlo fuera por respeto a esos
hombres podemos muy bien conservar
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ese titulo.

No, la Sangha de los buddhistas no
puede restablecerse en nuestra civili-
zacion. En cuanto al mismo Budha, lo
veneramos como al sabio mas grande y
el mayor benefactor de la humanidad, y
nunca dejaremos pasar la ocasion para
reivindicar su derecho a la admiracion
universal. Pero, ante la presencia de esta
ley que siempre hace degenerar la admi-
racion en adoracion, y a ésta en supers-
ticion, en presencia de esta desesperante
cristalizacion que se opera en los cerebros
dispuestos a la idolatria y que excluye de
ellos todo aquello que no sea el idolo,
[seria prudente exigir para el Hermano
mayor de Jesus el estrecho lugar donde
este ultimo sufre un castigo sacrilego?
iAy, serd posible que haya hombres tan
egoistas como para poder amar s6lo a un
ser, y tan serviles para sélo querer servir
a un Maestro a la vez!

Queda, pues, Dharma: ya hemos di-
cho en qué alta estima tenemos la moral
buddhista. Pero la Teosofia se ocupa de
algo mas que de reglas de conducta; ella
realiza el milagro de poder reunir una
moral pre-buddhista con una metafisica
pre-védica y con una ciencia pre-hermé-
tica. El desarrollo teosoéfico hace entrar
en juego todos los principios del hombre,
sus facultades intelectuales asi como las
espirituales, y los dos ultimos objetivos
de nuestro programa tienen mas impor-
tancia de la que el sefior Burnouf parece
concederles. Podemos asegurarle que si
nuestra Sociedad recibiera la adhesion de
muchos hombres de su valia, ésta serviria,
de manera distinta al primer Renacimien-
to, como fecundo canal para un futuro de
ideas nuevas tomadas de fuentes antiguas:
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un torrente de innovaciones artisticas,
economicas, literarias y cientificas, a la
par que filosoficas. Alli habria mas de un
colorido académico; la misma academia
aprenderia el alfabeto que permite leer
claramente entre lineas el sentido tan con-
fuso y con frecuencia tan insignificante
en apariencia, de las antiguas Escrituras.
Esta clave esta al alcance de aquellos
que tienen el valor de alzar la mano para
alcanzarla, y esta clave, Budha la poseia,
puesto que ¢l era un Adepto de altisimo
rango. Es verdad que en las dos princi-
pales Iglesias buddhistas, la del Sur y la
del Norte, no hay misterios ni esoterismo.
Los buddhistas pueden contentarse muy
bien con la letra muerta de las doctrinas
de Siddharta el Budha, puesto que hasta
el dia de hoy, afortunadamente, no existe
ninguna mas noble, ninguna que pueda
producir efectos mas importantes sobre la
¢tica de las masas. Pero ahi radica el mayor
error de los orientalistas. Hay una doctrina
del contingente exterior del Buddhismo
eclesiastico. Este ultimo, puro, casto e
inmaculado como las nieves virgenes de
las cumbres de los Himalayas, esta sin
embargo igual de frio y desolado respecto
a la condicion post-mortem del hombre.
El Sistema Secreto se ensefiaba s6lo a los
Arhats, generalmente en los subterraneoss
de Saptaparna (Sattapani de Mahavamsa,
conocido por Fa-hian bajo el nombre de
gruta cheta, cerca del monte Baibhar en
Pali Webhara) en Rajagrija, la antigua
capital de Magadha; era ensefiado por el
mismo Senor Budha, entre las horas de
Dhyana (contemplacién mistica). Es de
esta gruta, llamada en tiempos de Sakya-
muni, Saraswati o cueva de los bambues,
que los Arhats iniciados en la Sabiduria
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Secreta llevaron consigo su instruccion
y su ciencia mas alld de los Himalayas,
donde hasta la fecha, la doctrina sigue
ensenandose. Si los hindues del Sur, los
invasores de Ceilan “no hubieran amon-
tonado en pilas tan altas como la copa de
los cocoteros” las ollas de los buddhistas
y no las hubiesen quemado, de la misma
manera que los cristianos quemaron todos
los archivos secretos de los gnosticos y de
los iniciados, los orientalistas tendrian las
pruebas de esto, y no habria necesidad de
afirmar ahora ese hecho tan conocido.
Los tres objetivos del programa teo-
sofico pueden resumirse en tres palabras:
Amor, Ciencia, Virtud, cada una de las
cuales es inseparable de las otras dos.
Revestida de esta armadura, la S.T. lleva-
rd a cabo el milagro que le pide el sefior
Burnouf'y abatiré el dragon de la “lucha
por la existencia.”. Lo hard, no negando
la existencia de la ley en cuestion, sino
asignandole su lugar adecuado en el or-
den armonico del universo, revelando su
naturaleza y su significado, demostrando
que esta pseudo ley de vida es en realidad
una ley de muerte, una ficcion de las mas
peligrosas, por lo que respecta a la familia
humana. Bajo tales premisas, la “conserva-
cion del yo™ es un suicidio lento y seguro,
una politica de homicidio mutuo. Con su
aplicacion practica los hombres se hunden
y retroceden mas y mas cada vez hasta el
grado de evolucioén animal. La lucha por
la existencia, atn sobre las ideas de la
economia politica que no va mas alla del
plano material, s6lo se aplica al ser fisico
y para nada al ser moral. Ahora bien, a pri-
mera vista es bastante creible para el que
ha penetrado un poco en la constitucion
de nuestro universo ilusorio en pares de
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contrarios, que si el egoismo es la ley del
extremo animal, el altruismo tiene que ser
la ley del otro extremo; la formula para la
lucha por la vida es cada vez mas incierta
a medida que se asciende en la gradacion
de la escala, es decir, a medida que uno se
aproxima a la naturaleza espiritual; pero
para aquellos que no han desarrollado las
facultades de esta parte de su naturaleza,
las leyes que la rigen tendran que perma-
necer en un estado de conviccion senti-
mental. La Teosofia nos indica el camino
a seguir para que esta institucion se torne
una certeza; por esto el progreso individual
que ella pide a sus miembros es la Uinica
salvaguarda contra el peligro social con
el que nos amenaza nuestro critico; para
reformar la sociedad hay que empezar re-
formandose uno mismo. No es la politica
de la conservacion del yo, ni los intereses
de una u otra personalidad bajo su forma
finita y fisica las que podran conducirnos
al objetivo deseado y resguardar a la S.T.
de los efectos del huracan social, atin cuan-
do esta personalidad representara el ideal
humano y aunque esta égida o proteccion
fuese la del mismo Budha en persona. La
salvacion se encuentra en el debilitamiento
del sentido separador entre las unidades
que componen el conjunto social; por esta
razon, este resultado sélo puede lograrse
mediante un proceso de iluminacion inte-
rior. La violencia jamés asegurara el pan
y el bienestar para todos; y tampoco sera a
través de una fria politica de razonamiento
diplomatico que se conquistara el reino de
paz y amor, de ayuda mutua y de caridad
universal, la tierra prometida donde habra
“pan para todo el mundo.” Cuando se em-
piece a comprender que precisamente es el
egoismo personal y feroz el gran resorte de
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la lucha por la existencia, que en el fondo
es la unica causa de la miseria humana;
que de nuevo es el egoismo nacional y la
vanidad del Estado lo que impulsa a los
gobiernos y a los poseedores de riqueza
a acumular capitales enormes y hacerlos
improductivos, erigiendo espléndidas
iglesias y entreteniendo a un monton de
obispos perezosos, verdaderos parasitos
de sus rebanos; solo entonces la humani-
dad tratara de remediar el mal universal
mediante un cambio radical de politica.
Solo las doctrinas teosoficas pueden rea-
lizar este cambio de manera pacifica. Es

por la unién estrecha y fraternal de los
Yoes superiores de los hombres, por el
crecimiento de la solidaridad del alma, por
el desarrollo de ese sentimiento que nos
hace sufrir pensando en el sufrimiento de
los demas, que podra inaugurarse el reino
de la igualdad y de la justicia para todos,
y que se establecera el culto del Amor, de
la Ciencia y de la Virtud, definido en este
axioma admirable: “No hay religion mas
elevada que la verdad.”

(Le Lotus, Paris, Vol. 111,
n’setbre. 1888, pp. 321-33)

DE FOHAT
ESPACIO Y CONCIENCIA UNIVERSAL

Joy MiLLs

a unidad fundamental, asi como
la globalidad del universo, cons-
tituyen el principio basico de la
Teosofia. La multiplicidad de seres, en
su variedad casi infinita de expresiones y
experiencias, surge de esa unidad y cons-
tituye la metafisica de la Teosofia. A su
vez, la consistencia interna de su vision
global depende de esa metafisica. Todas
esas ideas mayores, la variedad de deta-
lles fascinantes, la riqueza de imagenes
simbdlicas, las distintas terminologias y
el enorme espectro de la vision historica
que hallamos expresados en la literatura
teosofica deben ordenarse a partir de esa
consistencia interna.
Durante el siglo pasado esa consis-
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tencia ya se organizo en buena parte. Sin
embargo, ello ocurrié de diversos modos
y sistemas dependiendo de la ocasién o
el maestro. Tal variedad es comprensible
porque la tarea no resulta nada facil. Es asi
en parte porque de entrada la conversion
del Uno en Muchos es sutil, complicada y
ambigua; en parte porque existen muchas
maneras de interpretar el proceso; y en
parte porque existen muchas y conside-
rables lagunas en nuestro conocimiento.
Sin embargo, tenemos una ventaja muy
grande: actualmente el mundo es mu-
cho mas receptivo ante la metafisica de
la Teosofia, que esta ganando apoyo en
muchos frentes, principalmente en el de
la ciencia. Que se reconozca como tal es
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irrelevante.

A pesar de todo, nuestra tarea seria
mucho mas simple si pudiéramos iden-
tificar algunas de las grandes preguntas
que hemos de dejar para la literatura si
queremos descubrir lo que podriamos lla-
mar “esencia de la Teosofia”. Uno de los
documentos que considero mas importan-
tes a este respecto son las llamadas Cos-
mological Notes (Notas Cosmologicas),
atribuidas al Mahatma Morya, que apare-
cieron por primera vez en un apéndice de
las Cartas de H. P. Blavatsky a A. P. Sinnet.
Sinnet y suamigo A. O. Hume plantean en
¢l unas cuestiones fundamentales: ;cudles
son las dos clases de conocimiento?, ;qué
es el conocimiento real?, ;quién lo posee?,
,qué es lo fundamental?

Como respuesta, el Mahatma hace
varias afirmaciones que, a mi entender,
identifican claramente la base de la me-
tafisica. La primera es la siguiente: “En
el universo oculto que engloba todas las
causas primeras, todo se basa en dos prin-
cipios: energia Cosmica (Fohat o aliento
de conocimiento) e ideacion Cosmica.”
Con esta sola frase, el Mahatma estable-
ce a la vez la primacia de la conciencia
(“Ideacion Cosmica™) y su principio de
accion (“Fohat™).

La siguiente pregunta surge automati-
camente: en el universo, ;qué es lo unico
que es eterno ¢ independiente de todo lo
demas? La respuesta es el espacio. Pero,
concebido asi, ;,qué es el espacio? El autor
de las notas no se extiende en explicacio-
nes pero en otra parte de la literatura queda
claro que el espacio no es solo el campo
universal tanto de la existencia (plenum)
como de la no existencia (vacio), sino que
equivale a la conciencia universal y, por
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lo tanto, es la condicion absoluta del ser.
Por ejemplo, en la carta 119 de Las Cartas
de los Mahatmas (edicion cronoldgica), el
Mahatma Koot Hoomi dice: “El Espacio
es en si infinito. No tiene forma, es inmu-
table y absoluto. De la misma manera que
la mente humana es la generadora incansa-
ble de ideas, la Mente Universal o Espacio
tiene su ideacion, que se proyecta en la
objetividad a su debido tiempo; pero el
espacio en si no se ve afectado por ello.”

Esta es la raiz de lo que se conoce
como la Doctrina del Logos. El Espacio
es pues el campo ultimo, universal y unifi-
cado. El Lama Anagarika Govinda apunta
que en la tradicion hinda el espacio se
llama akasha, aquello a través de lo que
las cosas adquieren una apariencia visible,
esto es, a través de lo que adquieren ex-
tension y corporeidad. Akasha comprende
todas las posibilidades de movimiento, no
solo fisico, sino también espiritual, y del
mismo modo comprende también dimen-
siones infinitas; se llama ‘el espacio de
la conciencia” (Foundations of Tibetan
Mpysticism, 137). En la tradicion teosofica
occidental, el fildsofo neoplatonico Ploti-
no sostenia que el movimiento se origina
en el espacio.

Puede parecer que he prestado mu-
cha atencion al espacio, pero si hay que
entender la naturaleza de Fohat parece
necesario considerar su modo o poder de
objetividad. Hacia ello apunta la secuencia
cosmoldgica que el Mahatma Morya sefia-
la en su respuesta a la pregunta siguiente
en las Cosmological Notes: “;qué es lo
que co-existe en el espacio?” La respuesta
es: (1) la duracién; (2) la materia; (3) el
movimiento. El Mahatma sigue su expli-
cacion: “pues €sta es la vida imperecedera
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(consciente o inconsciente segin sea el
caso) de la materia, incluso durante el
pralaya, o noche de la mente.” jCuénto
se puede decir en tan pocas palabras! Asi
pues, resulta que del ritmico, eterno e im-
perceptible movimiento del espacio, que
es Fohat, la energia cosmica, surge a la
existenciay a la vida la materia primordial
cargada de electricidad.

Antes de continuar argumentando
sobre esa fuerza universal y sus implica-
ciones, puede ser util ponerse de acuerdo
sobre la terminologia, tanto en el campo
filosofico como en el practico. Desde el
punto de vista cientifico, la palabra “ener-
gia” se aplica generalmente a lo que se
considera una cantidad mensurable con-
servada de termodinamica. Por lo tanto,
podria parecer inapropiado utilizar dicho
término al referirnos a energias “superio-
res” o “no-materiales”. Pero si aceptamos
la definicion mas amplia de energia como
la medida de actividad (que es una forma
de movimiento), podemos defender de
manera razonable el uso del término para
definir la medida de actividad en todos los
niveles, tanto en lo universal como en lo
particular y ya se trate de actividad vital,
emocional, psicodinamica, mental o cés-
mica. Ademas, no disponemos de ningun
término que lo substituya satisfactoria-
mente si queremos trabajar con lo que la
literatura postula acerca de Fohat: existe
una Unica energia en el universo cuyas
manifestaciones variables se extienden
en un abanico que comprende todas las
formas de energia conocidas (incluyendo
las biologicas y las psicologicas) asi como
multitud de ellas atun por descubrir.

Volviendo al tema que nos ocupa,
diremos que la metafisica teosdfica pre-
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supone un campo unificado y universal,
espacio/conciencia, y una fuerza o energia
universal, Fohat, que actiia dentro de dicho
campo. La doctrina teosofica sostiene que
la energia original de Fohat tiene un po-
der tremendo, capaz de causar la primera
explosion que dio lugar al universo. La
naturaleza de tal poder formidable esta
absolutamente mas alld de nuestra expe-
riencia aunque no mas all, es cierto, de
los limites de la imaginacion cientifica.
Sobre eso, el Mahatma Koot Hoomi dice:
“Existe una fuerza tan ilimitada como el
pensamiento, tan potente como una volun-
tad sin limite, tan sutil como la esencia de
la vida, tan inconcebiblemente impresio-
nante en su fuerza arrolladora como para
convulsionar el universo hasta su mismo
centro con so6lo utilizarla como palanca”
(Carta 22! de los Mahatmas). La Doctri-
na Secreta también afirma que todas las
formas de energia conocidas de la ciencia
no son sino diferentes expresiones del
mismo poder original de Fohat. Menciona
especificamente el movimiento, el sonido,
la luz, el color, el calor, la cohesion, la
electricidad y el magnetismo; por supues-
to, la energia nuclear todavia no habia
sido descubierta cuando H. P. Blavatsky
escribid su obra. Se considera que todos
los campos son manifestaciones del unico
campo universal de espacio/conciencia 'y,
de la misma manera, todas las energias que
activan los diferentes campos (planos de
la naturaleza) se encuentran en el espectro
continuo de Fohat. Dicho de otra manera,
constituyen aspectos de una energia basica
y universal que se muestra bajo diferentes
apariencias en determinados campos.
Muchos de esos campos y de esas
energias estan descritos en términos meta-
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foricos en la literatura, ya que hasta ahora
se han dado fuera del campo de la observa-
cion cientifica. Actualmente, el fendmeno
de la vida esta acercandose a dicho campo.
Se llama Fohat al “principio que anima
y electrifica cada atomo dandole vida”.
De este modo se establece la posicion
teosofica basica segiin la cual no existe
nada inerte ni materia totalmente carente
de vida. Fohat se identifica con el prana
o energia vital en la primera afirmacion
del Mahatma M., cuando éste lo llama el
“aliento de conocimiento”. No se trata me-
ramente de una fuerza vital o negentropica
en toda criatura viviente ni del empuje de
la energia sexual o de la misteriosa “fuerza
nerviosa” de Kundalini, sino del “aliento”
cosmico fundamental que vivifica toda la
naturaleza. Y, tal como Lama Govinda
observo, “el prana no solo estd sujeto a
una transformacion constante, sino que es
capaz de utilizar al mismo tiempo varios
medios de movimiento sin interrumpir su
curso” (FTM, 147).

La Doctrina Secreta también insiste
en que Fohat no es una fuerza mecéanica
sino intelectual y, asi, es aliento de cono-
cimiento. Puede que esto resulte dificil de
comprender a menos que se vea como el
enlace dindmico entre la mente cosmica y
la materia cosmica creado por la relacion
polarizada entre ellas y que participa del
caracter de las dos. Sin ese enlace, ninguna
de las dos seria capaz de actividad alguna
ni de que se incidiera en ninguna de las
dos. Por lo tanto, Fohat es en si la medida
multidimensional y de multiples facetas
de esa actividad. Por medio de Fohat,
el pensamiento divino se proyecta hacia
fuera y queda impreso en la materia a la
que moldea, electrifica y organiza hacia
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el orden; y ello es rasgo caracteristico de
la mente cosmica. Obviamente, pues, esa
energia cosmica se asocia en cada plano
con la mente en el sentido universal, y con
las mentes y la energia mental en lo parti-
cular. Ello implica que se puede considerar
todo pensamiento como energia mental, es
decir, como la modificacion de la mente o
la medida de su actividad o movimiento
interno respecto del mundo externo a la
conciencia individual.

Otra implicacion deriva de otro de los
fundamentos metafisicos teoséficos: el
despliegue natural del Uno en lo Multiple
ocurre de manera jerarquica de acuerdo
con el principio armonico segun el cual
uno se convierte en dos y luego en tres,
acabando en un orden septenario que
se despliega desde dentro hacia afuera.
“Como es arriba es abajo” reza el dicho,
aunque a menudo se malinterpreta. Para
ser coherente con esa vision, diremos que
las energias que permanecen mas cerca de
su fuente divina son las mas puras, esto es,
estan menos adulteradas o constrefiidas
por su confinamiento dentro de la materia
densa y por lo tanto son instantdneamente
mas libres y mas potentes. Al parecer,
este principio jerarquico podria explicar
la razén por la cual las llamadas energias
superiores se imprimen en las energias
inferiores asociadas con la materia y con
ello las transforman o vivifican. (Por eso,
por ejemplo, los yogis controlan sus ener-
gias.) Cuando esas energias superiores
se liberan, se lleva a cabo el proceso de
curacion del cuerpo en el plano fisico asi
como la transformacion de la personalidad
en el plano psicoldgico. ;Qué son los po-
deres divinos o siddhis sino esas energias
superiores puestas bajo control consciente
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y utilizadas para la transformacion del yo
y la realizacion de la unidad? Puesto que
esta fuerza misteriosa actua sobre todas las
formas de la materia, la transformacion ha
de producirse en todos los niveles, lo cual
es, por supuesto, el objetivo fundamental
del yoga verdadero.

El estudio de Fohat tiene otras impli-
caciones de alcance mucho mas amplio.
No puede considerarse simplemente como
una fuerza impersonal, ni siquiera en su
papel de “unidad trascendente que aglu-
tina” del cosmos. Es significativo que en
La Doctrina Secreta también se lo iguale a
eros, el poder del amor, el hijo del Caos y
la tercera persona de la trinidad primitiva
Caos, Gea y Eros, en la que Caos es el
espacio, el vacio (akasha) sin puntos de
intensificacion u objetivizacion, y Gea es
la naturaleza (la materia primordial; ver
La Doctrina Secreta 1, 109; 11, 65). Sin
embargo, hay que entender que eros no es
solamente la emocion sensual y personal
que generalmente se concibe como tal,
aunque sea también otro aspecto de su
poder. Es mas bien el amor en su aspecto
primitivo de voluntad divina, el despertar
del deseo de manifestarse en el espacio/
conciencia (caos) a través de la creacion
visible que es el cosmos. De ahi que Fo-
hat, en tanto que eros, se convierta en la
tierra en el gran poder o espiritu “dador
de vida” con todo lo que ello implica.
Es el poder creador fundamental en el
universo a todos los niveles en el sentido
de que la creacion es el acto milagroso
de auto-ofrenda y auto-sacrificio, el im-
pulso apremiante para dar expresion a lo
que subyace en las profundidades de la
conciencia (espacio), tanto si se trata de
una verdad filosoéfica como cientifica, de
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una obra de arte, de una visidn religiosa
o simplemente de la ofrenda de nuestro
corazon a los demas.

La fuerza de atraccion de los opuestos
es la que crea nuestro universo polarizado,
el dinamismo inherente del yin-yang, asi
como la fuerza de cohesidén dentro del
atomo. Es el poder que hace que el espiritu
se encarne en la materia; es también la ur-
gencia del sentimiento de compasion que
hace olvidar el deseo personal en beneficio
de los demas. Poco hay que mencionar
acerca de su asociacion con Kundalini y
la fuerza creadora de la energia sexual.
Tendemos a pensar en el amor simple-
mente en términos fisicos y emocionales,
pero La Doctrina Secreta deja bien claro
que Fohat, en tanto que eros, no es solo el
amor por el mundo creado por la Mente
Divina por medio de su accidn, sino que
también es dgape, el hambre espiritual de
unidn con la Fuente Divina que disuelve
toda separatividad, empuja hacia la unidad
y finalmente unifica los mundos en un
todo cdsmico. Es la inspiracién que hace
posible el vislumbre de la verdad y de la
que Buddha hablaba cuando dijo que el
amor es la iluminacion de la mente: luz
sin sombra. En el nivel mas elevado, es
el poder transformador de la aspiracion
espiritual, la aspiracion tltima de la union
con lo Divino, o tapas supremo, descrito
por Lama Govinda como:

El fuego o integracion que fusiona toda po-
laridad, que eleva al hombre desde el sopor
de la resignacion mundana. Es creador al
igual que liberador; en su forma inferior
se encuentra en la base del deseo de amor
sensual; en su forma mas elevada es la ins-
piracion, el deseo de la Verdad, la rendicion

que en una vida religiosa se convierte en
éxtasis, trance, absorcion, vision. (FTM,
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161-62)

Fohat es todo eso y mucho mas. De
alguna manera totalmente misteriosa, lo-
gos y eros no son solo fuerzas universales
opuestas y polarizadas (como el electro-
magnetismo positivo y negativo), sino
también idénticas en su poder creador para
actuar sobre y en la naturaleza. Es como
si la idea misma de un capullo, o un pez
o un hombre o un dios no pudiera llegar a
existir nunca excepto a través de la fuerza
del amor y la aspiracion hacia aquello que
no sea lo divino, de modo que la misteriosa
Yoidad de lo divino pueda realizarse.

Si pensamos que el logos (como prin-
cipio regulador) es un poder creador del
nous, o Mente Divina, entonces Fohat/eros
es la habilidad creadora de la naturaleza
para recibir y absorber ese poder, para ser
abrazada y fecundada y asi los dos con-
vertirse en uno. El yin es una fuerza tan
poderosa como el yang en esa relacion. Asi
pues, la interaccion de la ideacion divina
sobre la materia no es un simple proceso
en una direccion, un simple flujo, es un
verdadero acto de amor con el cual el
dador queda enriquecido y transformado.
Parece que el mito de Caos, Gea y Eros
puede encerrar una clave para la pregunta
que se plantea a menudo: ;Es posible que
el largo esfuerzo del alma individual hacia

la perfeccidon contribuya en algo a dicha
perfeccion? En ese contexto, la respuesta
seria inevitablemente si.

Durante més de sesenta afios Joy Mills
ha estudiado teosofia. Ha sido presidente
de las Secciones Americana y Australiana,
Vicepresidente Internacional de la S. T.,
directora de la Escuela de Sabiduria en
Adyar y directora de la Krotona School
of Theosophy. En 2008, Quest Books pu-
blicé una coleccion de sus ensayos: The
One True Adventure: Theosophy and the
Quest for Meaning.
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Habiéndose vuelto indiferente a los objetos de percepcion debe el discipulo ir en busca del Raja (rey) de
los sentidos, el Productor del Pensamiento, aquel que despierta la ilusion.

La Mente es el gran Destructor de lo Real.
Destruya el Discipulo al Destructor.
Porque:

Cuando su propia forma le parezca ilusoria, como al despertar, todas las formas que en suefio ve;
Cuando haya cesado de oir los muchos sonidos, entonces podra discernir el UNO —el sonido interno que

mata al externo.

Solamente entonces, y no antes, abandonara la region de Asat, lo falso, para entrar en el reino de Sat, lo

verdadero.
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Fragmento 1. La Voz del Silencio. H.P. Blavatsky
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ACTIVIDADES

RAMA ALICANTE

Lunes (18-19,45h) Curso basico de Teosofia. 2°, 3° 4° lunes (19,45-21): Estudio “Primitivas
Ensenanzas de los Maestros”. Primer lunes (19,45h): Reunion y coloquio de la Rama

Jueves (18-19h) Ritual de sanacion. (19-20,45h) Investigacion de Temas Teosoficos.

RAMA ARJUNA

Lunes 14 (19h). Estudio en grupo de “Bosquejo Teosofico”. J. Luis Gasion. 21 Introduccion a
la alimentacion vegetariana. Margarita Lopez.

Martes 8,15,22,29 (18h) Ritual de sanacion. (18,30h) Reunion de Rama. Estudio sobre la Doc-
trina Secreta. Tomo II. J. Garcia Lop, Fina Pastor.

Miércoles 9,23 (de 10h a 12,30h) Curso de introduccion al Katsugen Undo. 2,9,16,23,30. (17h-
18,30h) Sankara. “La vision advaita de la realidad”, de Consuelo Martin. J Tarragd y J. Garcia.
(19h) Reunion de Rama. Estudio sobre el libro compendio de la Doctrina Secreta

Jueves 17 (18h) Dia de la Fundacié de la Sociedad Teosofica.

Viernes 4, 11 (20,30h) Estudio abierto sobre la practica diaria de la teosofia. M. Cartanya. 18
(20,30h) Introduccion al estudio de los 7 rayos II. J. Jurado.

Sabado 19 (11-13,30h) Curso de Raja Yoga y meditacion. E. Sanmartin. 26 (11h) EI hombre
celestial. Una aproximacion a la ciencia oculta desde la astrologia. M. José Barrios. (17h)
El elixir de la vida. La obra de los sabios. P. Bel.

Domingo 13. (11h) Jornadas de tertulia teosofica. En I’hortet d’en Joseph. 20 (10,30-14) Curso
intensivo de meditacion. Nilda Venegas.

RAMA BHAKTI

Martes, (a las 19h.) — “La alegria del vivir, compartiendo la Teosofia” Coordina S. Jurado. - (a
las 20,30) Reuniéon de Rama. Sélo para miembros.

2°y 4° miércoles de mes: (a las 17h.) - Grupo de estudio en el Ateneu de Sant Cugat delValles.
Estudio sobre Platicas I (A los Pies del Maestro). Coordinadora C. Elosegui.

Miércoles 26 (19h): Curso taller: Los mitos, transformacion del alma humana. Dr. 1. Jauli.

Jueves (alas 17h.) - Estudio sobre “La Simbologia de la Vida del Cristo”. Coordina C. Elosegui.
(A las21h). Estudio de la DS (Tomo 1, “Las Stanzas de Dzyan”) - Coordinan C. Elosegui y
M. Alier.

Sabados (a las 17h.) - Coloquios abiertos: Los retos de la vida diaria a la luz de la Teosofia.

Segundo sabado de cada mes (a las 17h. Coloquio teosofico a cargo de los miembros de la
Rama.

Cuarto sabado de mes (a las 21h). Estudio de grupo sobre el libro “Yo soy Eso”

Mesa Redonda: actividad dirigida a familias con nifios, interesados en el ceremonial.

RAMA DE BILBAO

Todos los martes a las 19,15 Meditacion. Coordina José San Martin.

Viernes 4 (19h) Meditacion. (19,30h): video de Juan Vinas “El logo 1”. Begona Garcia

11 (19h) “Introduccion a la sabiduria oculta”. Isaac Jauli. 18 (19h) Meditacion. (19,30h): “Los
simbolos: El lenguaje del alma. 2 parte”. Nuria Carbonell. 25 (19h) Meditacion. (19,30h):
Reunién de miembros

RAMA CERES

Lunes, 7, 14, 21 (20h) Mario Roso de Luna: Conferencias teosoficas en Américas del Sur, vol
I1. 28: (20h) Doctrina Secreta III Antropogénesis.

Miércoles: 2, 9, 16, 23 (20h) Introduccion a la teosofia. Usi, Jose, Franck y J. Luis.
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Jueves: 17 (20h) Dia de la Fundacion de la S.T.
Viernes: 11 (20h) La sombra en el ser humano. J. Luis Mendoza.
RAMA HESPERIA
Lunes 7 (19,30h) Vidya-Avidya. F. Pérez Martin. 14 El silencio de la mente. Teresa de la Hoz.
17 Celebracion del aniversario de la fundacion de la S.T. 21 La vida post mortem. C. César
Galante. 28 El viaje interior. Carlos Pérez Menéndez.

RAMA JINARAJADASA
Jueves (a las 18h.) Tertulias teosoficas: Estudio de textos teosoficos. Meditacion, talleres, con-
ferencias.
RAMA MOLLERUSSA

(A Mollerussa) Divendres de 20:30 a 22 h. Estudi del llibre: “Luz en el Sendero ” de Mabel
Collins. Comentat per A.Besant i C.W.Leadbeater. Coordina: Josep Maria Espasa. Modera:
Carme Reig.

(A Lleida) Dilluns a les 19:00 h Meditaci6 i vida quotidiana. Dimarts de 19:30 a 21h Estudi del
llibre: Platicas sobre el sendero del ocultismo II. Dimecres de 20 a 21:30h Estudi del llibre:
“No temas el mal”. Divendres de 20 a 21:30h Estudi del llibre: “La vida del Cristo desde la
Natividad a la Ascension ” de Geoffey Hodson. 3er diumenge de mes d’11 a 14h i 17 a 20h
Xerrada col.loqui amb la Clarissa Elosegui

RAMA SHAKTI-PAT

Estudios para miembros: Miércoles alternos (a las 17,30h.) Estudio sobre el Proemio de
la DS. Notas sobre la Kéabala.La Voz del Silencio. Meditacion. Miércoles alternos (a las
17,30h.) - Los Chakras. Chi-Kung (Desarrollo de la energia). LaVoz del Silencio. Meditacion.
Coordinan miembros de la Rama.

En Alicante: Martes (a las 18h.) Las Cartas de los Mahatmas. Coordina P. Fuster.

Estudios para simpatizantes: Jueves (a las 17,30h.) - Curso de iniciacion a la Teosofia. Curso
de Raja-Yoga (W.S.) A los Pies del Maestro. Coordinan miembros de la Rama. 2° sabado del
mes - Conferencias, charlas, videos. Coordinan miembros de la Rama.

RAMA RAKOCZY

Lunes 14 y 28 - Grupo de meditacion activa y Ritual Dévico. — 21 - O.T.S. Ritual de sanacion.

Miércoles 2 — Curso de meditacion. 9 — Meditacion a cargo de F. Béjar.Estudio grupal sobre “La
Voz del Silencio”. - 16 — Meditacién a cargo de F. Pérez. Estudio grupal sobre “La Voz del
Silencio.” 23. Meditacion a cargo de J. Rodriguez. Estudio grupal sobre La Voz del Silencio.
30. Tema libre.

Jueves 17. Celebracion de la Fundacion de la S.T.

RAMA VIVEKA

Sabado 5 (a las 17,30h.) — “El hombre celestial”, por M° Jos¢é Barrios. 19: (17,30h) “El signifi-
cado de la educacion” Juan Cortés.

GRUPO DE ESTUDIOS TEOSOFICOS MARIO ROSO DE LUNA

Sabados - Reunion de Estudio: (solo para miembros) - 5 Hacia la Gnosis de Mario Roso de
Luna. - 12 Principio y Axiomas de HPB. - 26 Amor y Relacion de J.Krisnhamurt
Viernes,18 (miembros y simpatizantes) Conferencia a cargo de Isaac Jauli :Conflicto de
pareja y desarrollo personal, a las 20,30 en la Casa de Cultura de Alzira. Sabado,19

Curso: Principios y axiomas.Doctrinas de la Filosofia Esoterica. HPB.
GRUPO DE ESTUDIOS TEOSOFICOS “LA RIOJA”
Todos los viernes, a las 21h. Reunién publica.
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