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ACERCA DE LA CONSTITUCION DEL HOMBRE INTERNO Y SU DIVISION

M. Es cierto que es muy dificil y usted agrega: "desconcertante”, comprender correctamente y
distinguir entre los varios aspectos que nosotros llamamos los "principios" del verdadero Ego.
Especialmente cuando existe una diferencia significativa en la enumeracion de estos principios
por parte de las distintas escuelas orientales, aunque en esencia, la ensefianza de cada una de ella
radica en el mismo substrato.

X. ¢Se esta refiriendo a los vedantinos? Creo que ellos dividen nuestros siete "principios"” en
cinco.

M. Asi es. Sin embargo, aunque no pretenda discutir el punto con un vedantino erudito, mi
opinion personal es que tienen una razon obvia para adherirse a su enumeracion. Segun ellos, el
Hombre es sélo ese agregado espiritual compuesto por varios aspectos mentales, mientras el
cuerpo fisico es simplemente algo insignificante, una simple ilusion. Sin embargo, el Vedanta no
es la unica filosofia que se atiene a este cdlculo. Lao- Tze, en su "Tao-te-King", menciona sélo
cinco principios, ya que €él, andlogamente a los vedantinos, omite dos principios: el espiritu
(Atma) y el cuerpo fisico, definiéndolo un "caddver." En el caso de la escuela Taraka Raja Yoga,
ésta reconoce sOlo tres "principios”, pero, en realidad, el total es seis; ya que Sthulopadhi o
cuerpo fisico en jagrata o estado de vigilia consciente; Sukshmopadhi, el mismo cuerpo en
svapna o el estado de suefio y Karanopadhi o "cuerpo causal", lo que pasa de una encarnacion a
otra, son todos duales en sus aspectos. Si a estos seis se le agrega Atma, el principio impersonal
divino o el elemento inmortal en el Hombre, indisoluble del Espiritu Universal, tendremos
nuevamente los mismos siete, como en la division esotérica. (Véase "La Doctrina Secreta" para
una explicacion clara).

X. Se parece mucho a la division de los cristianos misticos: cuerpo, alma y espiritu.

M. Es la misma. Podriamos facilmente considerar el cuerpo como el vehiculo del "Doble vital";
el doble vital, el vehiculo de la Vida o Prana; y Kamarupa o alma (animal), el vehiculo de la
mente superior e inferior, coronando, al final, estos seis principios con el espiritu inmortal uno.
En Ocultismo, todo cambio calificativo en el estado de nuestra conciencia otorga al ser humano
un nuevo aspecto que, si prevalece y se integra al EGO viviente y activo, debe recibir (y en
realidad recibe) un nombre particular, para distinguir el ser en ese estado peculiar, del ser que es
cuando entra en otro estado.
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X. Esta es la parte que es tan dificil comprender.

M. En realidad, me parece muy simple, una vez entendida la idea principal segtin la cual el ser
humano actiia en este plano de conciencia o en otro, en perfecta armonia con su condicién
mental y espiritual. Tal es el materialismo de la edad, en cuanto, mientras mds explicamos,
menos personas parecen poder comprender lo que decimos.

Si usted prefiere, divida el ser terrenal, llamado hombre, en tres aspectos principales, pero, a
menos que lo convierta en un animal, esto es todo lo que se puede hacer. Consideremos su
cuerpo objetivo; el principio del sentimiento que es un poco mds elevado que el elemento
instintivo en el animal o el alma vital elemental y su alma racional o "espiritu", la cual lo coloca
inconmensurablemente mas all4 del animal, haciéndolo superior a éste.

Abhora bien, /si tomamos estos tres grupos o entidades representativas y las subdividimos segun
la ensefanza oculta, qué obtenemos? En primer lugar, el Espiritu (en el sentido del Todo
Absoluto y por lo tanto indivisible) o Atma. En verdad no deberiamos llamarlo un principio
"humano", porque la filosofia jamas podra localizarlo ni condicionarlo, siendo simplemente lo
que ES en la Eternidad y, como Todo, no puede estar ausente, ni siquiera, del punto geométrico o
matematico mas diminuto del universo material o de la sustancia. En el mejor de los casos, es el
punto en el Espacio metafisico que la Ménada humana y su vehiculo, el hombre, ocupan durante
el lapso de cada vida. Ahora bien, ese punto es tan imaginario como el ser humano mismo y, en
realidad, es una ilusién, maya. Sin embargo, para nosotros y los demds Egos personales, somos
una realidad durante este momento ilusorio llamado vida y debemos tomarnos en consideracion,
al menos en nuestra fantasia, si nadie mas nos considera. El Ocultismo lo llama el séptimo
principio, la sintesis del sexto, proporciondndole Buddhi, el Alma Espiritual, como vehiculo.
Hace esto para que se vuelva més inteligible al intelecto humano cuando se dedica, por primera
vez, al estudio del Ocultismo para solucionar el abecé del misterio del hombre. Ahora bien,
Buddhi oculta un arcano que no se revela a nadie, exceptuando a los chelas que han dado su
promesa irrevocable y en los cuales se puede confiar sin peligro. Por supuesto, el asunto seria
menos confuso si pudiéramos divulgarlo, sin embargo, se custodia con cuidado porque estd
directamente relacionado con el poder de proyectar el doble de forma consciente y deliberada.
Esta es una capacidad que, andlogamente al "anillo de Gyges", puede resultar fatal para la
humanidad en general y el poseedor de esta facultad en particular. La clave del misterio se
divulga, completamente, s6lo a los adeptos puestos a prueba e impermeables a la tentacion.
Evitemos las cuestiones secundarias y atengdmonos a los "principios." Esta alma divina o
Buddhi es el Vehiculo del Espiritu. En conjuncidn, estos dos son uno, impersonales y sin ningtn
atributo, (en este plano obviamente) y constituyen dos "principios" espirituales. Si pasamos al
Alma Humana (manas, mens), todos convendrdn con que la inteligencia humana es, al menos,
dual: el ser mentalmente elevado dificilmente se convertird en mentalmente bajo. Un abismo
separa al ser intelectual dotado de una mente espiritual y al ser obtuso, torpe, material y,
podriamos decir, mentalmente animal.

Entonces, ;por qué estos seres no deberian ser representados por dos "principios" o mejor dicho,
aspectos? Cada ser humano posee estos dos principios en si, uno mds activo que el otro y, en
casos raros, durante la vida, el crecimiento de uno de los dos se atrofia completamente o,
podriamos decir, se paraliza, debido a la fuerza y la predominacién del otro aspecto. Estos son
los que llamamos los dos principios o aspectos de Manas: uno superior y el otro inferior. El
Manas superior o el Ego consciente y pensante, gravita hacia el Alma Espiritual (Buddhi). El
Manas inferior o su principio instintivo se dirige hacia Kama, el asiento de los deseos animales y
las pasiones humanas. Entonces, cuatro "principios" son justificados. Ahora bien, los dltimos tres
son: primero el "Doble", que hemos convenido en llamarlo Proteico o Alma Flexible, el cual es
el vehiculo del segundo: el principio vital y el tercero es el cuerpo fisico. Por supuesto, ningtin
fisilogo ni bidlogo aceptard dichos principios, ni siquiera los comprenderd. He aqui el por qué,



quiza ninguno de ellos entienda, hasta la fecha, la funcién del bazo, el vehiculo fisico del Doble
Proteico o de un cierto 6rgano que reside en el lado derecho del ser humano, el asiento de los
susodichos deseos.

Ademais, estos cientificos no saben nada de la gldndula pineal, limitdndose a describirla como
una glédndula callosa que contiene algunos granitos de arena, aunque, en realidad, es la clave
hacia la conciencia mds elevada y divina en el ser humano, su mente omnisciente, espiritual y
omniabarcante. Este apéndice, aparentemente inutil, es el péndulo que, una vez que el
mecanismo del ser interno ha sido debidamente preparado, transporta la vision espiritual del Ego
a los planos perceptivos superiores, donde el horizonte que se le abre es casi infinito [. . .]

X. Sin embargo, los cientificos materialistas afirman que después de la muerte humana nada
permanece. El cuerpo humano se desintegra simplemente en sus elementos constituyentes y lo
que llamamos alma es una simple autoconciencia temporal, el efecto de la accidn orgdnica, que
se disipard como el vapor. ;No es éste, un estado mental extrafio?

M. No es extrafio para nada. Si segun ellos la autoconciencia cesa con el cuerpo, entonces, en su
caso, enuncian sencillamente una profecia inconsciente; ya que una vez que estdn firmemente
convencidos de lo que afirman, no es posible que tengan ningun tipo de vida ultraterrena.

X. Sin embargo, ;si segln la regla, la autoconciencia humana sobrevive a la muerte, por qué
deberian existir excepciones?

M. En las leyes fundamentales del mundo espiritual, las cuales son inmutables, no existen
excepciones. Sin embargo, hay reglas para los que ven y reglas para los que prefieren
permanecer ciegos.

X. Entiendo que asi es. Es una aberracion de un ciego, el negar la existencia del sol s6lo porque
no lo ve. Sin embargo, ;después de la muerte, su vista espiritual lo obligard a ver?

M. No lo obligard; ni siquiera verd nada. Al haber pasado su existencia negando una vida
ultraterrena, no podré percibirla y como sus sentidos espirituales han sido atrofiados, no podrin
desarrollarse después de la muerte, asi que permaneceré ciego. Usted, al insistir que €l debe ver,
evidentemente quiere decir una cosa y yo otra. Usted habla del espiritu procedente del Espiritu o
de la llama proveniente de la Llama, en sintesis, de Atma, confundiéndolo con el alma humana:
Manas [...]. Usted no me entiende, permitame aclarar el asunto.

La esencia de su pregunta consiste en saber si es posible, después de la muerte, en el caso de un
materialista inveterado, perder completamente la conciencia y la percepcion de si. ;Es ésta su
pregunta? Yo digo que es posible porque, creyendo firmemente en nuestra Doctrina Esotérica,
que considera el periodo después de la muerte o el intervalo entre dos vidas o nacimientos, como
un estado puramente transitorio, afirmo que, ya sea que ese interludio, entre dos actos del drama
ilusorio de la vida, dure un afio o un millén de afios, el estado después de la muerte puede, sin
infringir la ley fundamental, ser el mismo estado que el de un ser humano sumido en un desmayo
mortal.

X. {Coémo es posible esto, si las leyes fundamentales del estado después de la muerte no admiten
ninguna excepcion, seguin lo que usted acaba de decir?

M. No estoy diciendo que admiten excepciones. Sin embargo, la ley de continuidad se aplica
s6lo a las cosas que son verdaderamente reales. Quien ha leido y entendido el "Mundakya
Upanishad" y el "Vedanta Sara", tendrd claro lo antedicho. Agregaré que es suficiente



comprender lo que queremos decir con el término Buddhi y la dualidad de Manas, para percibir
nitidamente el por qué los materialistas pueden no experimentar una sobrevivencia
autoconsciente después de la muerte. Depende del hecho de que Manas, en su aspecto inferior, es
el asiento de la mente terrenal y, por lo tanto, puede proporcionar esa percepcion del Universo
que estriba en la prueba de dicha mente y no en nuestra vision espiritual.

Segun nuestra escuela Esotérica, entre Buddhi y Manas o Iswara y Pragna, (1) existe una
diferencia andloga a aquella entre una selva y .sus drboles, un lago y su agua, esta es la
ensefanza de Mundakya. Un arbol o un centenar de arboles muertos por pérdida de vitalidad o
erradicados, no pueden impedir a la selva de ser tal. La destruccion o la muerte de los estados
después del fallecimiento de una personalidad eliminada de la larga serie, no causard el mds
pequefio cambio en el Ego Espiritual divino, que siempre seguird siendo el mismo Ego. La tinica
diferencia es que, en lugar de experimentar el Devachan, deberd reencarnarse inmediatamente.

X. Segtn entiendo, en esta analogia Ego-Buddhi representa la selva y las mentes personales los
arboles. ;Si Buddhi es inmortal, como es posible que su concomitante: Manas-taijasi, (2) pierda
completamente su conciencia hasta el dia de su nueva encarnaciéon? No puedo comprenderlo.

M. Usted no puede porque mezcla una representacion abstracta del entero con sus cambios
casuales de la forma y porque confunde Manas-taijasi, el alma humana iluminada por Buddhi,
con el manas inferior animalizado. Tenga presente que, si es posible decir que Buddhi es
incondicionalmente inmortal, esto no es aplicable a Manas y aun menos a taijasi, que es un
atributo. No hay conciencia después de la muerte o Manas-Taijasi separado de Buddhi, el alma
divina, porque Manas es, en su aspecto inferior, un atributo calificativo de la personalidad
terrenal y taijasi es idéntico a Manas con la sola diferencia que lo ilumina la luz de Buddhi. En el
caso de Buddhi, éste permaneceria simplemente un espiritu impersonal sin dicho elemento que
toma prestado del alma humana, condiciondndolo y convirtiéndolo, en este universo ilusorio, en
algo aparentemente separado del alma universal durante todo el periodo de la encarnacion
ciclica.

Podemos decir que Buddhi-Manas no puede morir ni perder su autoconciencia, compuesta en la
Eternidad, ni el recuerdo de sus encarnaciones previas durante las cuales, el alma espiritual y
humana han sido intimamente ligadas. Esto no acontece en el caso de un materialista, cuya alma
humana no sélo no recibe nada del alma divina, sino que hasta rechaza reconocer su existencia.
No es posible aplicar este axioma a los atributos y a las calificaciones del alma humana, pues
corresponderia a decir que, como su alma divina es inmortal, asi lo es la refulgencia de su
mejilla, la cual es un fendmeno simplemente transitorio, asi como lo es taijasi o resplandor
espiritual.

X. (Esta usted diciendo que no debemos confundir el nébumeno con el fendmeno, la causa con su
efecto?

M. Exactamente. Ademas repito que, en el caso de Manas o el alma humana, la refulgencia de
Taijasi se convierte en una simple cuestion de tiempo porque, después de la muerte, el binomio
inmortalidad y conciencia se vuelve, para la personalidad terrenal humana, sencillamente en
atributos condicionados en cuanto dependen, enteramente, de las condiciones y creencias
elaboradas por el alma humana durante la vida de su cuerpo. Karma actia incesantemente; en
nuestra vida ultraterrena cosechamos so6lo el fruto de lo que hemos sembrado o mejor dicho,
creado en nuestra existencia terrenal.

X. Sin embargo, /si después de la destruccion del cuerpo, mi Ego puede sumergirse en un estado
de completa inconsciencia, donde esté el castigo para los pecados de mi vida pasada?



M. Segun la ensefianza de nuestra filosofia, el castigo Karmico alcanza al Ego sélo en la préxima
encarnacion.

Después de la muerte recibe unicamente la recompensa por los sufrimientos inmerecidos,
experimentados durante la existencia que ha llegado al término.(3) Entonces, aun en el caso del
materialista, el castigo después de la muerte, consiste en la ausencia de cualquier recompensa y
la completa pérdida de la dicha consciente y del reposo. Karma es el hijo del Ego terrenal, el
fruto de las acciones del arbol, que es la personalidad objetiva visible a todos y el fruto de todos
los pensamientos y los motivos del "Yo" espiritual. Sin embargo, Karma es también la madre
tierna que sana las heridas que infligi6 en la vida previa, antes de empezar a torturar este Ego con
otras. Si se puede decir que en la vida de un mortal no hay sufrimiento mental o fisico que no sea
el fruto y la consecuencia de algiin pecado en esta existencia o en la anterior, se puede también
decir que, como €l no retiene el mds minimo recuerdo de esto en la vida presente y advierte que
el castigo impartido es inmerecido, creyendo sinceramente que sufre por algo que no cometio,
esto es suficiente para que se otorgue al alma humana el consuelo, el reposo y la dicha mas
completos en su existencia ultraterrena.

Para nuestro yo espiritual, la muerte llega siempre como una liberadora y una amiga. En el caso
de un materialista que, no obstante su materialismo, no era un hombre malo, el intervalo entre las
dos vidas serd como el suefio ininterrumpido y placido de un nifio, ya sea sin ensueflos o con
imagenes acerca de las cuales no tendra ninguna percepcion definida. Para el creyente serd un
suefio tan vivido como la existencia, lleno de dicha y visiones realisticas. En el caso del ser malo
y cruel, ya sea materialista o no, volvera a renacer inmediatamente, sufriendo su infierno en la
tierra. La entrada en Avitchi es algo excepcional y raro.

X. Segtin recuerdo, en algunos Upanishads las encarnaciones periddicas de Sutratma (4) son
andlogas a la vida de un mortal que oscila, periddicamente, entre el suefio y la vigilia. Esto no me
parece muy claro y le voy a decir por qué. Para el ser humano que despierta, empieza otro dia,
sin embargo él es el mismo, en alma y cuerpo, que el de ayer; mientras en cada nueva
encarnacion se verifica un cambio integral, no s6lo en su estuche externo, el sexo y la
personalidad, sino también en sus capacidades mentales y psiquicas. Por lo tanto, la analogia no
me parece ser muy correcta. El ser que despierta en la mafnana recuerda muy claramente lo que
hizo el dia antes, anteayer, el mes pasado y el afio anterior. Pero nadie, entre nosotros, recuerda
una vida previa o algiin hecho o evento pertinente a ella. Por la mafiana puedo olvidarme lo que
sofié durante la noche, sin embargo sé que he dormido y tengo la seguridad que estaba viva
durante el suefio, mds ;qué recuerdo tengo de mis encarnaciones pasadas? ;Como reconcilia,
usted, esto?

M. A pesar de todo, algunas personas recuerdan sus encarnaciones previas. Los Arhats lo
llaman Samma-Sambuddha o el conocimiento de la serie completa de las propias encarnaciones
anteriores.

X. ¢Pero nosotros, los mortales comunes, que no hemos alcanzado Samma-Sambuddha, cémo
podemos realizar esta analogia?

M. Mediante el estudio y tratando de comprender mds correctamente las caracteristicas de los
tres estados de suefo. El suefio es una ley general e inmutable para el ser humano y los animales,
sin embargo, existen diferentes clases de suefio y aun més distintos ensuefios y visiones.

X. Asf es. Pero ésta es una digresion. Volvamos al materialista que, si bien no niega los suefios,
porque no puede, rechaza la inmortalidad en general y la supervivencia de su individualidad en
particular.



M. Por primera vez, el materialista no se equivoca; ya que, para uno que no tiene ninguna
percepcion interna ni fe, la inmortalidad es algo imposible. A fin de vivir una existencia
consciente en los estados después de la muerte, uno debe creer, en primer lugar, en esa vida
durante su existencia terrenal. Toda la filosoffa de la conciencia ultraterrena y la inmortalidad del
alma, gira alrededor del eje de estos dos aforismos de la Ciencia Secreta. El Ego recibe siempre
de acuerdo a lo que se merece.

Después de la disolucién del cuerpo, el Ego empieza un periodo de plena conciencia clara, un
estado de suefios cadticos o un suefio sin ensuefios indistinguible del aniquilamiento. Estos son
los tres estados de conciencia. Segtin nuestros fisidlogos, la causa de los suefios y de las visiones
es localizable en su preparacion inconsciente durante las horas de vigilia.

(Por qué no podemos admitir lo mismo para los suefios después de la muerte? Lo repito, la
muerte es suefio. Después del fallecimiento, ante la vista espiritual del alma empieza una
representacion que sigue el programa aprendido y, muy a menudo, compuesto inconsciente-
mente por nosotros, la realizacion prictica de las creencias correctas o de las ilusiones que
nosotros creamos. Un creyente de la iglesia metodista serd metodista, un musulmén serd un
musulmdn, momentdneamente, en el paraiso perfecto de un iluso, cuya creacién es obra de cada
ser humano. Estos son los frutos después de la muerte del arbol de la vida. Naturalmente, ya sea
que creamos o no en el hecho de la inmortalidad consciente, esto no puede influenciar la realidad
incondicionada del hecho en si. Sin embargo, creer o no creer en esa inmortalidad como
continuacién o aniquilacién de entidades separadas, incidird sobre este hecho en su aplicacién a
cada una de dichas entidades. ; Ahora, empieza usted a comprender?

X. Pienso que si. El materialista acepta la vida como la tnica existencia consciente; ya que cree
s6lo en lo que los cinco sentidos o el razonamiento cientifico pueden probarle y rechaza toda
manifestacion espiritual. Por lo tanto, plasmara su realidad segin su creencia. Perderd su Ego
personal y se sumird en un suefio sin ensuefios hasta un nuevo despertar. ;Es asi?

M. Casi. Tenga presente la ensefianza esotérica universal de las dos clases de existencia
consciente: la terrenal y la espiritual.

Esta tdltima hay que considerarla real, debido a que es la regién de la causa eterna, inmutable e
inmortal de todo; mientras que el Ego reencarnante se reviste con nuevos atuendos,
completamente distintos a los de sus encarnaciones previas y todo, exceptuando a su prototipo
espiritual, es destinado a un cambio tan radical que no deja ningtn vestigio atrés.

X. jDeténgase! [...] ;Puede la conciencia de mis Egos terrenales perecer, no sélo por un lapso,
como la del materialista, sino que en todo caso y de forma tan completa, que no deja huella?

M. Segun la ensefianza debe perecer asi en su totalidad, excepcion hecha por ese principio que,
habiéndose reunido con la Moénada, se ha convertido en una esencia puramente espiritual e
indestructible, una con ella en la Eternidad. Sin embargo, ;en el caso de un materialista
empedernido, en cuyo "yo" personal Buddhi jamads se ha reflejado, como puede, éste, absorber en
las infinidades, una particula de esa personalidad terrenal? Su "Yo" espiritual es inmortal, sin
embargo, de su presente personalidad puede llevar al mds alld sélo lo que se merece la
inmortalidad, es decir, el simple aroma de la flor que la muerte ha cortado.

X. Ahora bien, ;qué pasa con la flor, el "yo" terrenal?

M. La flor volverd al polvo, asi como las flores pasadas y futuras que germinaron y murieron
para volver a florecer en la rama madre, Sutratma. Cada flor es la prole de una raiz de Buddhi.



Como usted sabe, su "Yo" actual no es el cuerpo sentado delante de mi, ni es ain lo que llamaria
Manas-Sutratma, sino Sutratma-Buddhi.

X. Pero esto no me explica por qué llama a la vida después de la muerte inmortal, infinita y real,
definiendo la terrenal como un simple fantasma o una ilusién, visto que aun esa existencia
después de la muerte tiene limites, a pesar de lo mads amplios que pueden ser de los de la vida
terrenal.

M. Es cierto. El Ego espiritual del ser humano se mueve en la Eternidad como un péndulo,
oscilando entre las horas de la vida y de la muerte. Sin embargo, si estas horas que marcan los
periodos de la vida terrenal y espiritual son limitadas en su duracién y si el nimero de estos
estadios en la Eternidad, entre el dormir y el despertar, la ilusién y la realidad, tiene su principio
y fin, de otro modo, el "Peregrino" espiritual es eterno.

Por lo tanto, segin nosotros, la dnica realidad son las horas de su vida después de la muerte,
cuando, desencarnado, se encuentra cara a cara con la verdad y no con los espejismos de sus
existencias terrenales transitorias, durante el periodo de ese peregrinaje que llamamos "el ciclo
de los renacimientos"”. Estos intervalos, no obstante su limitacion, no le impiden al Ego seguir sin
desviarse, aunque gradual y lentamente mientras estd siempre perfeccionandose, el sendero hasta
su ultima transformacion, cuando ese Ego, habiendo alcanzado su meta, se convierte en el Todo
divino. Tales intervalos y estadios facilitan este resultado final, en lugar de obstruirlo. Sin dichos
intervalos limitados, el Ego divino jamds podria alcanzar su meta ultima.

Este Ego es el actor y sus numerosas y variadas encarnaciones son los papeles que desempeiia.
(Quiza, usted llamaria a estas partes, con sus atavios, la individualidad del actor mismo?
Andlogamente al actor, al Ego le corresponde desempefiar muchos roles, algunos quizd
desagradables, durante el Ciclo de la Necesidad, hasta el umbral del Para-nirvana. Como la abeja
liba su miel de cada flor, dejando el resto como nutrimiento para los gusanos, 1o mismo acontece
con nuestra individualidad espiritual, ya sea que la llamemos Sutratma o Ego. Liba de toda
personalidad terrenal en la que Karma la obliga a encarnar, s6lo el néctar de las cualidades
espirituales y de la autoconciencia y, al unirlas en todo, emerge de su crisdlida como el Dhyan
Chohan glorificado. Desafortunadas estas personalidades terrenales de las cuales no pudo
absorber nada e, indudablemente, no podrdn sobrevivir de manera consciente a su existencia
terrenal.

X. Entonces, parece que para la personalidad terrenal, la inmortalidad es aun condicional. Asf,
(la inmortalidad misma no es incondicional?

M. Para nada. Pero no puede tocar a lo inexistente; ya que todo lo que existe como Sat y siempre
anhela a Sat, la inmortalidad y la Eternidad son absolutas. La materia es el polo opuesto del
espiritu y los dos son uno. La esencia de todo esto es que: Espiritu, Fuerza y Materia o los tres en
uno, son tan infinitos como son sin principio, sin embargo, la forma que esta triple unidad
adquiere durante sus encarnaciones, la exterioridad, es ciertamente una mera ilusién de nuestras
concepciones personales. Por eso llamamos realidad s6lo a la vida después de la muerte,
relegando la existencia terrenal, incluyendo a su personalidad homdéloga, al campo fantasma de
las ilusiones.

X. Entonces, en tal caso, ;por qué no llamar el dormir realidad y el despertar ilusion, en lugar de
lo contrario?

M. Porque empleamos una expresion elaborada para facilitar la comprension del tema y desde el
punto de vista de las concepciones terrenales es muy correcta.



X. Sin embargo, no entiendo. Si la vida futura estriba en la justicia y la retribucién merecidas por
todo nuestro sufrimiento terrenal, ;jen el caso de los materialistas, muchos de los cuales son
idealmente probos y caritativos, deberia permanecer, de su personalidad, sélo el desecho de una
flor mustia?

M. Nadie, jamds, ha dicho esto. Ningin materialista, si es un ser bueno, puede morir para
siempre en la plenitud de su individualidad espiritual, a pesar de que no crea. Lo que dijimos es
que la conciencia de una vida puede desaparecer completa o parcialmente. En el caso de un
materialista inveterado, en su serie de vidas no queda ningin vestigio de esa personalidad que no
crefa.

X. ¢(No es éste, el aniquilamiento para el Ego?

M. Ciertamente que no. Durante un largo viaje en tren, uno puede dormir como una piedra
pasando por una o diversas estaciones sin conservar el minimo recuerdo o conciencia de esto. Se
despierta en una estacion dada y sigue su trayecto rememorando otras paradas, hasta que el viaje
termina, una vez que llega a su destino. Le mencioné tres clases de suefio: el sin ensuefios, el
cadtico y el que es tan real que para el durmiente sus suefios se tornan en realidades plenas. ;Si
puede creer en este ultimo, por qué no puede creer en el primero? Segun lo que uno cree y espera
después de la muerte, este es el estado que tendrd. Aquel que no esperaba ninguna vida futura,
tendrd un vacio completo, equiparable al aniquilamiento entre los dos renacimientos. Esta es
simplemente la realizacién del programa que mencionamos, cuyo artifice fue el mismo
materialista. Sin embargo, como usted dice, existen numerosas clases de materialistas. Una
persona egoista y malvada, que jamds ha sido receptiva al dolor ajeno, sintiendo sélo el suyo,
agregando asi la indiferencia a su mundo entero de no creencia, en el momento de la muerte debe
dejar la personalidad para siempre. Esta personalidad, no teniendo ningin lazo de simpatia con el
mundo circundante, nada que engarzar en el hilo de Sutratma, ve interrumpirse, con el dltimo
respiro, toda relacion entre los dos.

Dado que para esta clase de materialista no hay Devachan, Sutratma se reencarnard casi
inmediatamente. Pero en el caso de los materialistas que no erraron en nada, excepto que en su
no creencia, saltardn s6lo una parada del tren porque dormian. Ademds: llegard el momento en
que el ex-materialista se percibird a si mismo en la Eternidad y quizd se arrepienta de haber
perdido hasta un dia o una parada, de la vida eterna.

X. Sin embargo, ;no seria mas correcto decir que la muerte es nacer en una nueva vida o un
retorno, una vez mas, al umbral de la eternidad?

M. Usted puede decirlo, si asi quiere. Pero hay que tener presente que los nacimientos difieren y
hay seres que nacen "muertos”, es decir: son fracasos. Ademads, con sus ideas occidentales tan
grabadas acerca de la vida material, las palabras "viviente" y "ser" son inaplicables al estado
puramente subjetivo de la existencia después de la muerte. Tales ideas han contribuido a vuestras
concepciones muy estrechas acerca de la vida y de la muerte. Se pueden omitir s6lo algunos
filésofos poco leidos y con ideas muy confusas para que puedan presentar un cuadro claro de
esto. Dichas ideas han conducido, por un lado, al materialismo burdo y por el otro, a una
concepcion aun mdas material de la vida ultraterrena, que los espiritistas tradujeron en la
Summer-land (la tierra estival). Ahi, las almas de los seres humanos comen, beben, se casan y
viven en un paraiso tan sensual como el de Mahoma, pero menos filoséfico.

Las concepciones medias de los cristianos incultos no son mejores y quizd mds materiales,
consteladas de dngeles, trompetas, arpas doradas, calles en ciudades paradisiacas pavimentadas
de joyas y fuegos infernales, el todo se parece a una escena durante una pantomima navidefia.



Estas nociones estrechas son la razén por la cual a usted se le dificulta comprender lo antedicho.
Ademais, los filésofos orientales han comparado la vida del alma desencarnada con las visiones
durante el suefio, porque, aun poseyendo el brillo de la realidad como en ciertos ensuefios, estd
exenta de toda forma objetiva material de la vida terrenal.

NOTAS

(1) Iswara es la conciencia colectiva de la deidad manifestada, Brahma: la conciencia colectiva
de la hueste de Dhyan Chohans y Pragna es su sabiduria individual.

(2) Taijasi significa el radiante, debido a la unién de Manas con Buddhi, lo humano es iluminado
por el brillo del alma divina. Por lo tanto, a Manas-taijasi se le puede describir como la mente
radiante, la razén humana alumbrada por la luz del espiritu. Buddhi-Manas es la representacion
de lo divino més el intelecto y la autoconciencia humana.

(3) Algunos Teodsofos discrepan con esta frase, sin embargo son las palabras de los Maestros y el
sentido dado al adjetivo "inmerecido” corresponde a lo que presentamos anteriormente. En el
opusculo ndmero 6 de la serie de panfletos teoséficos, se usé una frase que queria trasmitir la
misma idea y que después fue articulo de critica en la revista "Lucifer". Podemos decir que la
forma no fluia bien, prestindose, entonces, a la critica que suscita, sin embargo, la idea esencial
era que los seres humanos a menudo sufren los efectos de las acciones ejecutadas por otros,
efectos que no pertenecen, rigurosamente hablando, a su Karma, sino al de las otras personas.
Por lo tanto, merecen ser compensados por estos sufrimientos. Si es verdadero decir que todo lo
que nos acontece se debe so6lo al Karma, o el efecto directo o indirecto de una causa, seria un
gran error pensar que todo el bien y el mal que experimentamos dependen sélo de nuestro Karma
personal.

(5) Sutratma es nuestro principio inmortal y reencarnante en conjuncién con los recuerdos
Manésicos de las vidas anteriores. El sentido literal de Sutratma es Alma-Hilo, porque las largas
series de vidas humanas enhebradas en este hilo es andloga a las perlas en un collar. Manas debe
convertirse en taijasi, el refulgente, antes de que pueda ensartarse en Sutratma, como una perla y
su hilo, teniendo, entonces, una percepcion plena y absoluta de si en la Eternidad. Como
mencionamos anteriormente, una asociacion demasiado intima solo con la mente terrenal del
alma humana, causa la pérdida completa de esta refulgencia.



Una Observacion Sobre La ""Memoria"

Ningln evento, ninguna manifestacion, a pesar de lo rdpido o lento que sea, jamds puede
borrarse del archivo Skandico de la vida de un ser humano. No existe la mas diminuta sensacion,
la accién mas superficial, el impulso, el pensamiento y la impresién que pueda desaparecer del
Universo o en éste.

Podemos pensar que nuestra memoria no la ha grabado y nuestra conciencia no la ha percibido,
sin embargo se inscribird en las tablillas de la luz astral. La memoria personal es una ficcién del
fisi6logo. En nuestro cerebro hay células que reciben y transmiten sensaciones e impresiones Y,
una vez llevado a cabo tal proceso, su misién ha sido realizada. Estas células del presunto
"6rgano de la memoria"”, son los receptores y los transmisores de todas las imdgenes e
impresiones del pasado, pero no son sus conservadores. Bajo varias condiciones y estimulos
pueden recibir de nuevo e instantineamente, el reflejo de estas imdgenes astrales, que llamamos
memoria, recuerdo y remembranza, sin embargo no pueden preservarlas.

Cuando decimos que uno ha perdido su memoria o que ésta se ha debilitado, es simplemente una
manera de hablar. S6lo nuestras células de la memoria estdn sujetas a la debilidad o a la
destruccion. El vidrio de la ventana nos permite ver el sol, la luna, las estrellas y todos los
objetos externos claramente, pero si lo rajamos, todas las imagenes serdn distorsionadas. Si lo
rompemos, sustituyéndolo con una tabla de madera o si bajamos las cortinas, las imigenes
permaneceran fuera del alcance de nuestra vista. Pero, ;podriamos decir, que todas las imdgenes:
el sol, la luna y las estrellas han desaparecido a causa de esto cuando, al reparar la ventana con
un nuevo vidrio, seran reflejadas nuevamente en el cuarto?

Existen casos de demencia que han durado por meses y afios y se enumeran también ejemplos de
largos dias de fiebre durante los cuales todo lo que se hizo y se dijo fue inconscientemente. Sin
embargo, cuando el paciente se recupera, ocasionalmente recuerda sus palabras y sus acciones
completas. El pensamiento inconsciente es un fendmeno, en este plano, que envuelve solo a la
mente personal.

Pero la Memoria Universal conserva todo movimiento, la ola y el sentimiento mas diminuto que
ondula la superficie de la naturaleza diferenciada del ser humano o del Universo.
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